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Presentacion

Memorias intelectuales de
la didspora afrocolombiana

Si bien es cierto, los estudios sobre los afrodescendientes en
Colombia propiamente dichos datan de mediados del siglo
XX con los primeros aportes del padre Arboleda (1950) y
el historiador Jaime Jaramillo (1963), las dltimas décadas
de esta centuria trajeron consigo importantes cambios en la
mirada y la intencién con que estas realidades se constituyen
en problemas de la academia nacional. El surgimiento de la
antropologia de la negritud en cabeza de Aquiles Escalante y
Rogerio Veldsquez hacia los afios cincuenta, y posteriormente
el proyecto de Nina S de Fridemman, dieron lugar a un hito
en la historia de esta disciplina: la emergencia del negro como
sujeto cultural.

A la par, la formacién de los propios intelectuales de origen
afrodescendiente y su emergencia en la arena politica y
académica de la Colombia de los afios veinte, produjo cambios
en el tratamiento de los asuntos de la raza en nuestro pais.
Con las obras de algunos de los mds destacados escritores
y la agencia publica de parlamentarios y politicos negros, el
siglo XX presencié la emergencia de una didspora africana
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con voz y letra. La consecuencia en el 4mbito académico ha
sido compleja y dispar, pues si por un lado la antropologia
avanz6 de modo importante en sus estudios sobre las culturas
de la gente negra en Colombia, de otra parte los sujetos de
dicha condicién étnico-racial se forjaron como productores
de saber de su propia historia y memoria cultural, eso es lo
que el autor de este importante libro denomina la existencia
de una didspora intelectual afrocolombiana.

Paulatinamente la vida politica, juridica e intelectual que
gravita en torno a lo afrocolombiano ha venido tornandose
en un complejo e interesante campo que demanda un
conocimiento capaz de articular las largas memorias de la
esclavitud y la republica, con las experiencias recientes del
multiculturalismo colombiano. En ese sentido las preguntas y
los problemas se han tensionado en el terreno de las ciencias
sociales, los estudios literarios, los estudios culturales y la
investigacion de la jurisprudencia colombiana.

De manera decidida la Universidad del Cauca a través
de algunos de sus grupos de investigacién ha ingresado
recientemente al 4mbito de los estudios sobre la memoria,
la cultura y la historia de los pueblos afrocolombianos. De
manera particular, el Grupo de Investigacién Cultura y Politica
a través de su proyecto “Rituales para la Memoria”, entrega a
la comunidad académica y al publico lector un nuevo titulo de
la Coleccién Cultura y Politica, cuyo horizonte de reflexion
se inscribe en la linea de estudios descrita. Se trata del trabajo
A mano alzada. Memoria escrita de la didspora intelectual
afrocolombiana del profesor Jose Antonio Caicedo Ortiz,
en cuyas paginas los lectores encontrardn una perspectiva
novedosa y renovada de las memorias intelectuales
afrodescendientes en Colombia.

Con este aporte editorial, buscamos promover esfuerzos
investigativos que rastrean huellas mas profundas que en la
larga duracién dan cuenta del pensamiento producido por
hombres y mujeres afrocolombianas a los largo del siglo XX.

18



A mano alzada

Expresoel agradecimientoalaVicerrectoriade Investigaciones
de la Universidad del Cauca, por el invaluable apoyo
institucional y la financiacién que le brind6 al proyecto de
investigacion “Rituales para la Memoria” y en consecuencia,
a los productos derivados o que se articulan con dicho proceso
investigativo.

Esperamos que con este y los posteriores titulos de nuestro
proyecto editorial, contribuyamos a nutrir la produccién de
conocimiento en este campo tan importante de la cultura y la
historia colombiana. Igualmente, que nuestro esfuerzo redunde
en un mayor reconocimiento y valoracién de los aportes que
desde el pensamiento politico y la literatura, ha hecho esta
generacion centenaria afrocolombiana que muy bien presentan
las paginas de la obra de Jose Antonio Caicedo Ortiz.

Jose Rafael Rosero Morales

Director Grupo de Investigacion Cultura 'y Politica
Universidad del Cauca, Colombia
Popaydn, junio de 2013

19






Abrebocas
Biografia de la dignidad

Santiago Arboleda Quifionez

Lareconstruccion de los itinerarios y trayectorias intelectuales
de los afrocolombianos es un proyecto urgente, para avanzar
de manera mas segura en la exigencia de sus derechos y en
la continuidad de acciones encaminadas al logro de justicia
social para este grupo humano. Negadas sus elaboraciones
y construcciones consustanciales a la sociedad y a la nacién
colombiana, a través de un complejo entramado de presencia/
ausencia, exclusion/inclusién y estigmatizacién que se puede
constatar en la larga duracién, esta tarea valorativa de su
pensamiento se hace indispensable; colocando en el centro,
como lo evidencian las piginas que tenemos entre manos,
la conexién indisoluble entre saber, accidn y vida cotidiana;
superando con ello la falsa dicotomia que supone un mundo
del pensamiento y las ideas alejado de las urgencias diarias
mads elementales.

A mano alzada es un caudaloso, raudo e incisivo trazo
de agitacion e invitacién en esta larga y ardua labor que
seguimos abonando: caudaloso porque las ideas fluyen en
tono esclarecedor indicdndonos articulaciones insospechadas,
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con un fragor anticipatorio que durard por mucho tiempo
en la conciencia del lector y resonard en el pensamiento
social; raudo porque con suma sutileza y perspicacia nos va
llevando de la mano en su propdsito ilustrativo y analitico,
de manera directa a los nudos que entretejen la experiencia
afrodiaspérica; incisivo por la profundidad, por la hondura
de sus apreciaciones y el andamiaje conceptual que propone,
sugestivo, como toda la narrativa que despliega.

El resultado que logra José Antonio Caicedo, actualmente
profesor de la Universidad del Cauca, es un sélido trabajo
que contextualiza los avatares de la didspora africana en
Colombia en el marco de la didspora global desde el siglo
XVIII, sustentando un pensamiento de accién, que testimonia
las suficiencias intimas de estos grupos, que han entretejido
sus sentidos de humanidad plena en condiciones adversas.
Buisqueda inquebrantable por la afirmacién del ser y la
existencia sin aplazamientos.

Con renovadas fuentes, a lo largo de sus capitulos y en un
debate sostenido que se intensifica de un tramo al otro, nos
convoca a didlogo con una juiciosa y afortunada seleccién
de pensadores nacionales: Luis Antonio Robles, Candelario
Obeso, Sofonias Yacup, Rogerio Veldsquez, Hugo Salazar
Valdés, Arnoldo Palacios, Manuel Zapata Olivella entre otros.
Asistimos a la edificacion de una biografia de la dignidad;
central preocupacién del autor, sustentada y defendida con
solvencia y autenticidad intelectual.

Apreciado Lector(a), estamos frente a un libro indispensable
para acercarnos a un panorama mds adecuado y justo de la
construccién del pensamiento social en Colombia y el mundo,
por ello no sélo importante para los hijos de la didspora
africana, sino para todo aquel preocupado y comprometido
con nuevos proyectos de sociedad en que primen la justicia
epistémica, clave en la transformacién integral que requieren
nuestras naciones.
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Las aves parecen dibujar la primigenia danza de la seduccién
en la alborada, atrapadas en la misica de las olas que se
arrebatan y el viento que deambula entre ronquidos, los
pescadores preparan la partida, con brazos y manos alzadas
en regocijo; anuncidndome promisorias y perennes faenas
para este libro.

Santiago Arboleda Quifionez

Isla del Morro, Tumaco
Febrero 6 de 2011
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Colombia en la didspora africana:
sobre la lucha intelectual de los
afrodescendientes

Prologo de Laurence E. Prescott

Catedrdtico de Espaiiol y Estudios Afroamericanos
en la Penn State University

Como bien se sabe, junto con la poblacién indigena y la
europea, las personas de ascendencia africana constituyen
los principales pilares demogréficos de la nacién colombiana.
Sin embargo, a diferencia de los indigenas, cuyos antepasados
eran los que habitaban el drea que hoy es Colombia y las
otras tierras que recibirian el nombre de “Nuevo Mundo” y
“América”; y adiferencia de los ciudadanos de origen europeo,
descendientes de los que llegaron como ‘“descubridores” y
conquistadores de las tierras ocupadas por los indigenas, la
gran mayoria de los afro-colombianos son descendientes de
cautivos africanos que fueron desarraigados de sus tierras
maternas y llevados involuntariamente en barcos negreros
a las Américas. Alli fueron vendidos como mercancia y
convertidos en esclavos destinados a llevar a cabo las faenas y
labores de la agricultura, la mineria, la pesca, la ganaderia, las
casas y otros sectores de la economia y la sociedad, primero
en la época colonial y, con posteridad durante el periodo de la
independencia y de la Republica.
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A través de los siglos, historiadores, soci6logos, economistas,
politicos, escritores y otros intelectuales nacionales y
extranjeros han tomado nota de la presencia africana en
Colombia y el papel que han ejercido los afrodescendientes
en la sociedad y la cultura. Mientras algunos han constatado
la existencia de elementos positivos en el grupo africano y
reconocido que su situacién de desventaja se debe a su historia
de esclavitud y privacion, otros, haciendo caso omiso de esa
historia, han visto en la vida y las tradiciones de los negros,
atraso, falta de cultura y supersticién; en fin, un estorbo al
desarrollo de la nacién y una mancha en el rostro que la clase
que gobernaba el pais deseaba proyectar al mundo.

En su informativo, ambicioso y bastante documentado libro
A mano alzada... memoria escrita de la didspora intelectual
afrocolombiana, el profesor José Antonio Caicedo Ortiz
arguye de modo concluyente que desde los primeros afios
de la Republica -y ain antes-los afrodescendientes no han
dejado de percibir y enfrentarse a las fuerzas y entidades
que intentaban mantenerlos subordinados, marginados y
silenciados. Algunos, como Luis Antonio Robles, Sofonias
Yacup, Diego Luis Coérdoba, Addn Arriaga Andrade vy
Natanael Diaz desarrollaron su lucha principalmente en
el campo politico, desde curules y diversos puestos de
responsabilidad politica. Otros, como Candelario Obeso,
Jorge Artel, Manuel Zapata Olivella, Helcias Martdn Géngora,
Teresa Martinez de Varela Restrepo, Arnoldo Palacios, Juan
Zapata Olivella, Hugo Salazar Valdés, Miguel A. Caicedo y
Lino Antonio Sevillano Quifiones, lo han hecho mediante
la poesia, la novela, el drama, el cuento y el ensayo, entre
otros géneros literarios. Y otros -como Rogerio Veldsquez,
Aquiles Escalante y Delia Zapata Olivella- en su calidad de
antrop6logos y estudiosos e intérpretes de las tradiciones
populares, han contribuido a un mayor aprecio de los aportes
africanos a la cultura y al folklore nacionales. Todos, a través
de la palabra escrita y hablada -sea para obtener igualdad
politica para un departamento, sea para mejorar el comercio
de un cultivo en una comarca, sea para expresar los valores

26



A mano alzada

y las costumbres de los negros desde una perspectiva interna
y no externa, sea para refutar la representacion negativa de
los negros que otros autores habian creado o perpetuado- han
utilizado su voz y su pluma para exponer la problemética de
los afrodescendientes en Colombia y dar testimonio de sus
aportes literarios, musicales, culturales, econémicos, politicos
a su pais y de su lucha a favor de la democracia y en contra de
la discriminacién racial, de clase y de género.

Emprender un proyecto que abarca el estudio no sélo de
asuntos histdricos sino también de cuestiones generalmente
pertenecientes a otros campos o disciplinas (como la literatura,
la critica literaria, la antropologia) y realizarlo bien, es,
vuelvo a repetir, ambicioso y requiere mucha investigacion,
constancia, y diligencia. El profesor Caicedo ha demostrado
que posee estas cualidades.

El libro del profesor Caicedo no trata, sin embargo, de
presentar un catdlogo de intelectuales y sus publicaciones.
Aprovechando el trabajo de otros investigadores, Caicedo
busca analizar y comentar minuciosamente la palabra
escrita de politicos, antropdlogos, socidlogos y literatos
que él ha identificado como figuras claves en la larga lucha
intelectual de los afrocolombianos por la justicia, la dignidad
y la concientizacién, para poder demostrar cémo ellos y sus
escritos se relacionan con la tesis que expone. Refiriéndose
a los literatos, Caicedo afirma: “. . . estos intelectuales de la
didspora hicieron de su poética un género de reivindicacién
politica de la negritud en nuestro pais.”

El autor quiere mostrar la historia de las luchas llevadas a
cabo no sélo por las masas populares sino especialmente
por los individuos y élites intelectuales -los “Talented
Tenth”- que tenfa en mente W. E. B. Du Bois en The Souls
of Black Folk (1903). Ademads, quiere que el lector vea y
entienda la situacién de los afrocolombianos en general y
de los intelectuales afrodescendientes en particular, pero
dentro del contexto més amplio de la didspora africana y sus
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repercusiones. Dicho de otra manera, desea sefialar y conectar
las luchas reivindicatorias de la didspora africana mundial y
de la didspora africana en Colombia. En ese sentido, logra
recoger textos, movimientos, nombres e individuos de la
didspora afrocolombiana y relacionarlos con los movimientos
artisticos, literarios, intelectuales de lucha y concientizacién
de la didspora de africanos y sus descendientes en otras partes
geograficas y en varios periodos de la historia humana (por
ejemplo, las actividades del jamaicano Marcus Garvey, el
Renacimiento de Harlem en los Estados Unidos, y la négritude
franco-antillana de Aimé Césaire, Leopoldo Sédar Senghor y
Leén G. Damas).

El libro del profesor Caicedo es una ttil contribucién a la
investigacién y el estudio de la problematica histérica
afrocolombiana de invisibilidad y racismo destacando el
importante papel de politicos, de escritores y poetas, y de
cientificos y estudiosos negros en crear una oposicién a
los discursos nacionales que normalizaban y exaltaban lo
hispanico y exclufan y denigraban lo afrodescendiente.
Ademds, el libro de Caicedo busca superar los limites del
regionalismo al estudiar textos, experiencias y valores
negros y mulatos de la regién del Pacifico y del Atlantico
(o Caribe). Tomando en cuenta las diferencias regionales,
insiste en enfatizar y demostrar lo que los afrodescendientes
colombianos tienen en comun, lo que los une, por ser
participes en la didspora africana.

Permite, asimismo, conocer muchos estudios recientes sobre
los afrodescendientes en Colombia y repasar otros textos,
como los de Manuel Zapata Olivella que ilustran décadas
pasadas como los sesenta y a su vez revelan el pensamiento
perspicaz y la perspectiva penetrante de este escritor que
todavia no ha recibido el reconocimiento que se merece.

Con este libro el profesor Caicedo se establece como un
scholar emergente. Es un investigador serio cuyo trabajo esté
moldeado por la sensibilidad étnica, el compromiso académico
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y la voluntad de comunicar una multitud de ideas y de revelar
la relacion que hay entre ellas. Hay mucho que digerir en este
libro y el lector interesado podrd aprender mucho sobre la
vida individual y la preparacién profesional de destacados
afrodescendientes en Colombia, quienes levantaron la pluma
y la voz en contra de la opresion y la hegemonia iniciadas en
la trata de esclavos, continuadas bajo el régimen esclavista
y mantenidas desde la época republicana. Presenta ideas y
conceptos estimulantes que animardn a otros estudiosos a
seguir explorando los desaffos a los que se han enfrentado
los intelectuales afrocolombianos y sus conexiones con la
didspora africana a nivel mundial.

Como el poema “I, Too” (“Yo también”) del gran poeta
estadounidense Langston Hughes, a quien cita, el profesor
Caicedo enfatiza mediante su libro que los afrodescendientes
en Colombia también son colombianos, también son
americanos y también moldearon la gran experiencia
histérica, intelectual, humana que fue y sigue siendo la
didspora africana.

Febrero de 2011
Ottawa, Canada
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El pensamiento diasporico afrocolombiano

Hace varios afios he venido reflexionando sobre lo que a mi
modo de ver, constituye un aspecto central de la experiencia
intelectual de los escritores negros y afroamericanos': su
pensamiento diaspdrico, aquel que contiene la memoria
prolongada del destierro, con sus afioranzas de retorno y con
sus imagenes de llegada. Considero que la manera de tratar esta
amplia, dispersa y compleja produccién académica, politica,
folcldrica, poética y literaria de la didspora afroamericana,
deberfa considerar las memorias del hecho fundante de la
travesia diaspdrica en todos los territorios del exilio. Me
refiero concretamente al dmbito de la tradicion escrita del
pensamiento afrocolombiano que contiene textos, discursos
y representaciones metaforizadas de africania y criollismo
negro, con sus modos disimiles, en los que se ciernen las
experiencias esencialistas e hibridas de larga duracion,
expresadas en las trayectorias subjetivas de los intelectuales

' El uso de los términos es genérico, y serd usado asi a lo largo del
texto. Obedecen a una posicién de inclusion de las distintas formas de
autoreconocimiento. Asi mismo se utilizan opciones como negritud,
africania y afrodescendencia, negro, afrocolombiano como descriptores
y no necesariamente sujetas a las definiciones tedricas
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negros?. En ese sentido, el pensamiento diaspdrico representa
el legado de hombres y mujeres afrodescendientes, que
enunciaron la realidad histérica de la esclavitud en cantos de
dolor y esperanza, dejdndonos sus lamentos, tonadas y voces
elocuentes en la palabra impresa. Se trata de seres que hicieron
de la cruda realidad una metafora sonora, melancélica y alegre
para sublimar el dolor con la poesia, el verso, la novela, los
discursos politicos y la investigacién social.

Por esta razén, el pensamiento diaspdrico no se puede
comprender si se le despoja de estas memorias africanas en
América, de la experiencia trdgica de la esclavizacion y el
colonialismo y de las secuelas que esta historia de poder racial-
cultural ha dejado en las mentalidades de los descendientes
de africanos y en el resto de la sociedad. Secuelas como el
racismo, la invisibilidad en sus miultiples formas, la tragedia
de la negacion y la visibilidad reductiva o la estereotipia, son
los problemas comunes que ha enfrentado todo pensador de la
didspora africana. Asi por lo menos lo apalabro la escritora de
origen haitiano Marie-Célie Agnant en su novela “El libro de
Emma”, para referirse a la experiencia de una escritora africana
en Francia, a quien el canon académico le negé el derecho de
escribir su propia historia. Una novela autobiografica donde el
pasado atraviesa la propia existencia de la narradora.

Todo este pasado solo tiene de pasado el nombre,
Flore. Se empefa en permanecer siempre,
acechdndonos tras la pantalla oscura del olvido.
Por eso tomé la decision de estudiar la historia de
la esclavitud. Pero ya sabes lo que me hicieron. Se
negaron a escuchar mi voz. Yo queria escribir un libro
que, cuando alguien lo abriera nunca pudiera volverlo

Es claro que el pensamiento diaspdrico no se expresa solamente a través
de la escritura, pues la oralidad en sus multiples manifestaciones de
coplas, decimas, cantares, decires, la religiosidad y la musica, entre otras,
representan el amplio acervo del pensamiento de los escritores negros
y afrodescendientes. Este trabajo se concentra en la especificidad de la
tradicién escrita, y es esa expresion la que en este libro denomino como
pensamiento diaspdrico.
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a cerrar. Pero ya sabes todo.... Nuestra historia estd
escrita con sangre y chapotearemos en la sangre
durante toda la eternidad (Agnant 2003:139).

Sin embargo, este es solo un rostro de lo acontecido, porque
si bien es cierto que los intelectuales negros y afroamericanos
han tomado el lenguaje para denunciar los horrores con la
belleza de la palabra, para recordarnos que “nuestra historia
estd escrita con sangre”, para hacernos notar el terrible lado
de las penurias, también han alzado sus manos para narrar las
gestas, las hazafias y el heroismo de la gente de la didspora
africana, lo cual ha sido posible en medio de la adversidad
de los acontecimientos y las condiciones estructurales, con la
capacidad creativa de las descendencias africanas por medio
de las resistencias, las adaptaciones, las mimesis, en fin, todas
sus ticticas, aquellas que hacen posible la inmanente africania
en estas tierras, ya sea con las huellas evidentes de los objetos y
las précticas culturales, o con las sombras que la espiritualidad
y la memoria proveen. Me refiero a ese otro lado de la didspora
africana que ha desbordado todos los limites de la sujecion
con su inconmensurable capacidad creativa, que por ejemplo,
se expresa bellamente en la voz de la poetiza nortecaucana
Maria Teresa Ramirez, en su poema Addis Ababa:

“Yo soy Addis Ababa/la nueva flor de América/gestada
en el palenque de la revolucién.../La fuerza del
negrero,/en cada latigazo,/ me dio mas fortaleza para
lIuchar contra é1./Y fueron esas marcas/del latigo y el
hierro,/las que le dieron vida/a mis pétalos liricos/para
dar el salto/hacia la tigritud” (Ramirez 2008:39-40).

Por consiguiente, esta experiencia demasiado compleja
no puede reducirse solo a la esclavitud y sus secuelas mas
ignominiosas, pues cuentan también las formas solventes y
astutas de asaltar el curso de la historia. Por ello, es posible ver
los multiples rostros de la presencia diaspdrica, con sus versiones
esencialistas que reclaman la continuidad transcontinental con
un Africa reificada en las tierras del exilio, o con sus imagenes
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creolizadas que refundan el origen colectivo a través de las
metaforas de las nuevas formas de ser por fuera del continente
madre. Esencialismo de origen, hibridacién de traslado, retorno
a la tierra originaria, construccion en la tierra re-originalizada,
la historia estd ahi, presente en el recuerdo y el olvido.

Por lo tanto, las manifestaciones politicas, literarias, poéticas,
narrativas, ensayisticas y etnolégicas del pensamiento
diaspdrico, contienen la doble naturaleza de la didspora,
constituida en la experiencia dialéctica que liga los
sometimientos y los vencimientos. Memorias de sufrimientos
y remembranzas libertarias representan la imagen sustancial
de “las voces de negritud” en el pensamiento diaspdrico, una
imagen perpetua de lucha y reinvencidn en los interminables
exilios de los esclavizados y sus hijos en las tierras
reapropiadas. Al acercarme a las biograffas y a las escrituras
de los pensadores diaspéricos del mundo y de Colombia,
todos estos elementos se me fueron revelando, entre discursos,
ensayos, articulos, versos, décimas, coplas, crénicas, cuentos
y novelas, en cada uno de los cuales subyacen las voces y
los rostros de una africania hecha memoria y persona, con las
voces de selva hiimeda, con los olores del rio, el mar y la selva
que recrean las geografias de las negritudes, con el folclor
hecho letra, la sonoridad del tambor, la alegoria mestiza y las
cadencias de la raza. Esta estética de la escritura diaspdrica,
ha tenido en el caso de los autores afrocolombianos de los
mares y los rios su mayor grandeza.

Se manifiesta en las voces caribes de Jorge Artel, Candelario
Obeso, los hermanos Zapata Olivella; en las voces del
“litoral recéndito” de Martdn Goéngora, Arnoldo Palacios,
Lino Sevillano, Miguel A. Caicedo, Alfredo Vanin, Rogerio
Veldsquez, Amir Smith Cérdoba y Hugo Salazar Valdés.
En las denuncias epistolares de Natanael Diaz, Diego Luis
Cérdoba y Sofonias Yacup, entre muchos otros. Todos ellos
han hecho de la palabra un tributo a la memoria diaspdrica, una
memoria impresa, desde diversas posiciones de sujeto negro,
en las cuales, a pesar de sus diferentes origenes regionales y
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los tiempos en que se escribieron, estdn presentes las formas
y los contenidos de la negritud renovada. A estos humanistas
de las memorias diaspéricas en Colombia, fundamentalmente
los une la conciencia de un pensamiento hecho contra el
olvido afrodescendiente de la nacién mestiza en el siglo xx.

Por ejemplo, en la literatura esta definicién de pensamiento
diaspdrico se acerca a lo que el escritor haitiano René Depestre
(1995) denomind una literatura de la identificacién, aludiendo
a la experiencia de los escritores afrocaribefios, segtin la
cual, en sus obras estaba impregnado el acontecimiento de la
esclavitud y el colonialismo. En el &mbito de la prosa me apoyo
en lo que Prescott (1983) define como poesia negra, en tanto
“expresion poética de un individuo que se ve y se identifica
como miembro del grupo o pueblo sin dejar de mantener y
afirmar su propia individualidad. Es poesia que comunica
los sentimientos, los valores y la situacién peculiar del ser de
origen africano desde su propia perspectiva y con su propia voz
auténtica” (Prescott 1983:2-3). En una linea similar, Kamau
Brathwaite (2006), denomina a esta marcacion histdrica,
literatura de expresion africana, la cual tiene sus raices en los
pueblos de origen africano y se expresa en material literario y
literatura de reconexion, producida por escritores caribefios
que han vivido en Africa y que intentan conectar puentes entre
la tierra madre y sus expresiones en el Nuevo Mundo.?

No obstante, lo que denomino como pensamiento
diaspdrico incluye ademads de la literatura, otras esferas de
pronunciamiento ptblico de las ideas como la politica y las
ciencias sociales, &mbitos de memoria impresa y discursiva

3 Kamau Brathwaite, identifica dos tipos més de expresion literaria

donde el Africa estd presente: 1) Literatura Retorica, en la cual la
imagen de lo africano solo aparece como recurso semantico, pero sin
develar rasgos identitarios, 2) literatura de supervivencia, en la que
se trata conscientemente los temas africanos, pero sin reconectarlos e
interpretarlos con relacion a tradiciones africanas. Estas dos expresiones
se asemejan mds a la corriente del negrismo literario donde lo africano
y lo negro se reduce a la alusién metaférica, producida por escritores no
africanos, ni negros.
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donde la experiencia intelectual diversifica la amplia gama de
esta tradicién. Este pensamiento estd articulado en muchos
casos con las experiencias transcontinentales y transhistéricas
de la didspora africana, por lo que la condicién del intelectual
diaspérico se construye como rasgo de identificacién
primordial e ideol6gica. En ese sentido, para el caso de la
politica, coincido con la definicién de “liderazgo negro” del
historiador Pietro Pisano (2010), refiriéndose a los politicos
que relacionaron su condicidn parlamentaria con los asuntos
del racismo en Colombia. Este autor sefiala que:

Por esta razén, restringi la definicién a algunos
personajes cuyos discursos y programas, tanto a
nivel local como en el Congreso, fueron directa o
indirectamente relacionados con las problemadticas
raciales: el chocoano Diego Luis Cérdoba y los
nortecaucanos Natanael Diaz, Arquimedes Viveros y
Marino Viveros”. Esta definicion tiene entonces como
punto de partida la pertenencia de los personajes
estudiados con un grupo histéricamente marginado,
pero conjugado con un discurso politico que se
propuso representar las instancias y los problemas de
la gente negra (Pisano 2012:19).

En sintesis, el pensamiento diaspdrico es la manera de
nombrar la tradicion intelectual de negros y afroamericanos,
quienes apropiaron la escritura alfabética como un medio
para narrar sus biograffas autoafirmadas en la condicién étnica
y racial de la afrodescendencia, y para contar la historia del
destierro africano del cual se sienten parte a pesar del peso de
los siglos, definicién que abarca a intelectuales inmersos en
el ambito de la literatura, la politica y las ciencias sociales.

En este horizonte del debate requiero plantear tres salvedades
metodoldgicas. Una referida al hecho de que no incluyo
en este andlisis los aportes de las poetas, ensayistas y
humanistas afrocolombianas y/o negras, fundamentalmente
por restricciones en el acceso a material documental, apenas
visibles en los Ultimos afios a través de proyectos editoriales,
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y de otra parte, por mi falta de formacién para abarcar un
tratamiento desde la especificidad histérica de raza y género.
Esta es una tarea indispensable que pienso adelantar mas
adelante. La segunda salvedad se refiere a la restriccién de
esta obra al pensamiento impreso, que bdsicamente es una
determinacién metodolégica y no un recorte en el campo, pues
reconozco que las tradiciones de la oralidad afrocolombiana,
son la veta intelectual doblemente silenciada por el racismo
epistémico y letrado, pero parte constitutiva de este
pensamiento, pues los intelectuales negros y afrodescendientes
han sido socializados sobre todo en la experiencia de la palabra
viva de las culturas a las cuales pertenecen. En tercer lugar, en
este trabajo analizo parte de las obras que estdn relacionadas
directamente con la negritud, la africanfa, la afroamericanidad
y la afrocolombianidad, pues es claro que las obras de los
autores con los que dialogo no se limitan solo a este dmbito.

En memoria de la intelectualidad diaspérica
negra y afrocolombiana

Hacia mediados del siglo xx, los primeros dos cientificos
sociales de la didspora afrocolombiana iniciaron la empresa
intelectual de producir conocimiento sobre las culturas
negras de nuestro pafs. Los estudios etnograficos del
chocoano Rogerio Veldsquez a finales de los afios cuarenta
y los trabajos del atlanticense Aquiles Escalante sobre la
lingiiistica en el Palenque de San Basilio, trabajo publicado
en 1954, abrieron desde la periferia de la antropologia (De
Friedmann 1984), un campo poco explorado hasta entonces,
respecto a las comunidades negras en las costas Pacifica y
Caribe, lo que di6 lugar a la valorizacién de la cultura y la
lengua palenquera, en oposicion a las valoraciones negativas
y estandarizadas sobre ‘el mal hablar de los negros”, como un
imaginario racista legitimado socialmente.

Por la misma época, a finales de los afios cuarenta aparecen las
obras literarias del chocoano Arnoldo Palacios, del guapirefio
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Helcias Martdn Goéngora y el cartagenero Jorge Artel, ellos
desde las dos orillas de los océanos evocaron en su narrativa y
poética las metdforas de la gente negra en Colombia, recreando
las vivencias de la identidad, la exclusién, la marginalidad y
la religiosidad que caracterizaban al hombre y a las culturas
negras en los dos extremos costeros del pais. De igual manera,
la figura emblemadtica de Manuel Zapata Olivella, entr6 en la
escena intelectual, poética, literaria y etnogréfica a finales de
la primera mitad del xx con una obra vasta y prolija sobre la
africanidad, el mestizaje, la religiosidad, la multiculturalidad
y la identidad negra, una infinidad de problemas, que bien
le merecen el epiteto del escriba de los “humillados y
ofendidos”, como lo sefiala Mina Aragén (2006).

No obstante, la produccién de estos intelectuales diaspéricos
alcanz6 realmente su mayor circulacién en Colombia, al final
del sigo xx, cuando algunos de ellos estaban en el epilogo de
sus vidas. Solo para nombrar las figuras méds reconocidas de
esta tradicion intelectual y politica, que en gran parte reflejan
la expresiéon de una lucha profunda iniciada por el poeta
momposino Candelario Obeso a finales del siglo xix y el
politico chocoano Manuel Saturio Valencia, ultimo fusilado
en Colombia en 1907. Sobre el poeta momposino, Jorge Artel
en uno de sus tantos escritos periodisticos, describi6 en 1984
la triste realidad de su olvido literario, ni siquiera paliada por
la edicién de su obra en el centenario de su muerte.

Transito por la novela y el drama, y sobre todo ahond6
en las inquietudes del folclore habiendo sido el
primero que dio a Colombia una obra maciza en este
campo. Su cancién del boga ausente es algo inmortal.

El gobierno nacional edité hace algunos afios parte
de la obra de Obeso. No creemos que haya recibido
la merecida divulgacién. Pero este centenario de
su muerte que se celebra ahora debe ser una buena
oportunidad para aclarar y arrojar mas luz sobre la
imagen de quien fuera honra y prez de la costa y de
toda Colombia (Artel 2008: 262).
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Candelario y Saturio representan dos personalidades de la poesia
y la politica respectivamente, quienes ubicados en lugares y
experiencias distintas, dejaron huella de su paso irreverente como
descendientes de la didspora africana, ya fuera por la evidencia
escrita de su pensamiento, como en el caso de Obeso, o por los
trabajos sobre su memoria, como en el caso de Valencia, cuya
biografia ha sido abordada por intelectuales chocoanos, y que
ha permitido su vigencia a través de obras como “Memorias
del odio” de Rogerio Veldsquez (1953), “Mi cristo negro” de
Teresa Martinez de Varela (1983) y “Manuel Saturio Valencia.
El hombre” de Miguel A. Caicedo (1992); todos productores
de diversas narrativas de la memoria diaspdrica que afirman “la
identidad regional negra” chocoana (Leal 2007).

Pero la didspora intelectual ha estado precedida por el
discurso politico de personajes que entre mediados del siglo
xix y la primera mitad del xx, denunciaron la marginalidad
que padecian las regiones con presencia negra. Los primeros
“negros republicanos” (Robles y Obeso), hombres de
la primera generaciéon del abolicionismo, representan
la expresion fundante de la intelectualidad politica
afrodescendiente en Colombia. Medio siglo después, figuras
como Diego Luis Cérdoba, Natanael Diaz y Sofonias Yacup,
entre otros, iniciaron el debate sobre la marginalidad de
regiones con poblacidn negra del Pacifico y el norte del Cauca.
Cérdoba retom6 en parte los legados de Saturio, denunciando
el racismo regional e institucional de la época en el Chocd,
aspecto que segun las biograffas sobre Saturio Valencia,
constituy6 la razén de su fusilamiento, y que Arriaga (2007)
describe como la tensa vivencia de “un apdstol de la igualdad,
perseguido por la fatalidad™ para referirse a la triste paradoja
de su condena a muerte por desafiar las estructuras del poder
de los blancos a inicios del siglo xx en Quibdé.

De esta manera, existe un acumulado muy importante que
ha servido para el reconocimiento simbdlico de politicos
e intelectuales diaspdricos del siglo xx, cuyo registro de
existencia reposa en las memorias colectivas de las regiones,
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pues se trata de hombres situados en la didspora africana en
Colombia, quienes desde las fronteras espaciales y temporales
de la geografia nacional, incorporaron imégenes y retratos
de Africa y/o de negritud en sus obras y en sus biograffas,
ya fuera de forma explicita como en el caso de la literatura,
o denunciando las condiciones de marginalidad econémica
como en el caso de los politicos negros.

A estos hombres y mujeres que alcanzaron alguna dimensién
publica por sus aportes al campo de las letras, la antropologia,
la educacion, la historia, la literatura y la poesia, entre tantas
otras manifestaciones del pensamiento, se suman la cantidad de
narradores orales, cuenteros, decimeros y trovadores quienes
en su anénima dignidad han logrado mantener y actualizar
la riqueza mistica, critica y propositiva de la tradicién
afrodescendiente. Los vestigios de este pensamiento en los
archivos de las memorias escritas constituyen la expresion del
pensamiento diaspdrico politico e intelectual afrocolombiano
del cual me ocuparé en este trabajo. Una de las expresiones
mds importantes de este horizonte epistemoldgico lo
constituye la obra pionera de Candelario Obeso, quien hizo
de su poética una condicién sentipensante, para nombrar la
cosmogonia de los bogas del rio Magdalena. Esta nocién que
desarroll6 Fals Borda en los afios sesenta, permite entender la
profunda singularidad del pensamiento negro de las riberas
del Sind, el Magdalena y el San Jorge (Fals Borda 1979B).

Por todo lo anterior, este libro, mds que presentar un
andlisis detallado de las obras de los pensadores diaspéricos
afrocolombianos, pretende evidenciar vinculos y articulaciones
entre las luchas que en el campo epistémico han librado los
politicos e intelectuales negros de las geografias diaspdricas
en el mundo con los intelectuales afrocolombianos,
especialmente en las primeros setenta afios del siglo xx,
mostrando que a pesar de sus diferencias contextuales y
cronoldgicas, subyace una preocupacién permanente: la
dignificacion del negro como forma de enfrentar el racismo,
la marginalidad, la exclusién y la invisibilidad histérica.
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La invisibilidad afrodescendiente
en la memoria nacional

Lainvisibilidad histérica del negro en Colombia fue uno de los
asuntos centrales que la antropdloga Nina S. de Friedemann
combatié a través de sus investigaciones desde los afios
ochenta del siglo pasado, haciendo un llamado al silencio
de la antropologia colombiana por haber dejado por fuera
de su horizonte investigativo los aportes de la africania en la
construccién de nacidén. De modo general, la invisibilidad se
refiere fundamentalmente al patrén ideoldgico desde el cual
se ha negado sistematicamente la presencia e impacto de las
poblaciones negras y afrodescendientes en la configuracién
politica, cultural, econémica e intelectual de la nacionalidad
colombiana, a la vez, que ha sido un mecanismo desde el
que se han desdibujado los antecedentes de las poblaciones
negras como pueblos originariamente africanos, y por tanto
portadores de trayectorias que incidieron de manera central
en la configuracién de lo que hoy conocemos como América.

Me interesa aportar un nuevo elemento a esta perspectiva
de la invisibilidad, originalmente planteada para el campo
de la antropologia. Se trata de la invisibilidad de los
intelectuales negros y/o afrocolombianos. Cuando se revisan
las investigaciones producidas sobre el negro y las culturas
negras y/o afrocolombianas a lo largo del siglo xx* es posible
detectar cuatro tendencias de aproximacion; una centrada en
los aspectos historiograficos del periodo colonial (esclavitud,
vida cotidiana, economia, cimarronismo); otra referida a
los eventos asociados al proceso independista del siglo xix
(abolicionismo, manumisién); una tercera que se ocupa de las
presencias culturales en el siglo xx; y una cuarta tendencia,
ocupada de los estudios sobre la afrocolombianidad vy
los movimientos sociales, centrada en las dinamicas

4 Para mayor informacion véase fundamentalmente al balance presentado
por Restrepo y Rojas (2008) en su obra Afrodescendientes en Colombia:
Compilacion Bibliogrdfica, que abarca los estudios y materiales producidos
desde los afios cincuenta del siglo xx hasta la primera década del siglo xxi.
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organizativas producidas entre finales de los afios ochenta y
la dltima década del siglo pasado. Este panorama deja por
fuera el andlisis de la presencia politica de las poblaciones
negras durante la primera mitad del siglo xx, periodo sobre
el cual hay suficiente evidencia para mostrar su incidencia en
los eventos mads significativos de la nacion. En ese sentido la
historiografia academica hasta la decada del noventa del siglo
xx invisibilizé el capitulo de los parlamentarios negros de los
afios treinta, quienes fueron figuras importantes en la politica
y en la vida intelectual de las regiones y del pais.

Otro aspecto que quiero abordar se refiere a la visién
fragmentada y coyuntural que prima en muchos de los estudios
sobre los movimientos sociales afrocolombianos, los cuales
producen la idea de eventos y sucesos separados en el tiempo y
desconectados unos de otros. Se trata de una historia lineal, que
no destaca las articulaciones de orden ideoldgico que subyacen
a los acontecimientos de finales del xix y el siglo xx. En esta
perspectiva la década de los noventa y la promulgacién de la
Ley 70 de 1993 se muestran como el hito fundacional de las
luchas reivindicatorias de los derechos de los afrodescendientes
en Colombia, y se deja de lado las luchas del pasado, que en
muchos casos quedan reducidas como antecedentes inconexos
o simples anécdotas desprovistas de continuidad.

De esta manera, el enfoque de la didspora africana implica ir
mds alla del tiempo de las narrativas del nacionalismo que se
hegemonizé en el pais desde el siglo xix, y que ha operado
como uno de los mecanismos centrales de invisibilizacion,
al otorgar a los descendientes de africanos un lugar de seres
pasivos en la construccion de la nacionalidad. En ese sentido,
la nocidén de invisibilidad requiere ser llenada de contenido,
pues se corre el riesgo de que termine siendo una nocién
vacia, que enunciada en su generalizacion, no contribuye a

> Estaausencia, en parte ha sido llenada por los Estudios Afrocolombianos.

Andlisis sobre el proceso histérico del movimiento afrocolombiano se
encuentran en Wade (1993); Agudelo (1999); Escobar (2001); Duncan
(2003); Restrepo (2005); Wabgou, et. al, (2012).
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comprender de manera concreta el modo cémo ha operado
este dispositivo y las consecuencias que ha tenido para los
afrodescendientes. A mi modo de ver, cuatro mecanismos han
incidido en la incapacidad para aceptar y/o comprender este
legado diaspdrico invisibilizado.

El primero se asocia con la ausencia afrodescendiente en la
memoria nacional. Es importante diferenciar las nociones
de historia y memoria. Siguiendo los argumentos de Gnécco
(2000), la historia como relato oficial de la nacién es un
dispositivo estratégico para la domesticacién de la memoria.
Ha sido un mecanismo concreto a través del cual se nos ha
ensefiado qué y como recordar. Como dispositivo hegemdnico
se institucionalizé para legitimar el proyecto nacional como
una unidad imaginada, homogénea y proveedora de una sola
identidad, produciendo una memoria hegemonica.

Por fuera de este relato se han producido otras historias de
rebeldias, cimarronajes y levantamientos negros que nunca
fueron objeto de la narrativa nacional, pero que configuraron las
memorias disidentes (Gnecco 2000), y que para la especificidad
de lo afrodescendiente, yo denomino memorias de la didspora
afrocolombiana, las cuales han estado silenciadas por el
paradigma mestizo de la nacionalidad, o en otro sentido, como
lo sugiere Gémez (2004), han sido borradas por la pretension
de la historia de rechazar la relacién afectiva con el pasado,
es decir, la memoria. A través de los dispositivos disciplinares
como la arqueologia, la antropologia y la historia, las culturas
afrocolombianas han estado ausentes de la “narrativa nacional”,
al menos hasta la primera mitad del siglo xx, ya que al ser
reconocidas como culturas y gente “no originarias” del territorio
americano, quedaron por fuera del patrén andinocéntrico® que

¢ Retomo la nocién de Arocha y Moreno, para quienes el andinocentrismo

constituye el modelo de nacién disefiado por las elites mestizas del siglo
xix, en el cual, la idea de civilizacién se focaliza en las zonas templadas
de los andes y que ha creado por antonomasia las zonas del “trépico-
salvaje” localizadas en contextos torridos imaginados en territorios de
barbarie por su presencia histérica y mayoritariamente no mestiza,
considerada inferior en lo racial y cultural (Arocha y Moreno 2007).
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configurd la sintesis de la hibridacién cultural, la civilizacién y
lamemoria patria. Es por esta razén que la memoria domesticada
de la nacién, neg6 el protagonismo afrodescendiente.

El segundo mecanismo de la invisibilidad tiene que ver con la
despolitizacion de los sujetos negros en la narrativa historica,
hecho que resulta de regimenes de representacion que operan
bajo una inferiorizacién racial, asi como estereotipada, la
cual ha configurado valoraciones e imdgenes negativas de la
alteridad negra. Esto tiene que ver con lo que Quijano (2000),
ha denominado la colonialidad del poder, una estructura
piramidal de largaduracién creadadesde el siglo xv, mediante la
cual la sociedad establecid jerarquias en todas las dimensiones
de la vida como la sexualidad, la autoridad, el conocimiento,
la subjetividad y el trabajo con base en la clasificacion racial,
localizando a los africanos y sus descendientes al final de
esta estructura, y que persistié en el periodo republicano
e incluso hasta nuestros dias, independientemente de los
nuevos idearios de sociedad. Esta mentalidad ha servido de
fundamento para mantener las visiones racistas que otorgan
una condicién de fijeza a la poblacién negra (Fanon 1974),
basicamente reducida al tiempo colonial como esclavos,
animalizados, inferiorizados y por tanto gente “sin historia,
sin memoria”. Me refiero a representaciones legitimadas
posteriormente por las elites intelectuales del centro del pais
a comienzos del siglo xx, para quienes los indios y los negros
“eran sobre todo el espiritu perdido o el pasado que se debia
superar” (Herrera 2001: 136).

El tercer modo de invisibilizacién que ha operado en esta
compleja experiencia del racismo en Colombia, y que ha
llevado a producir las fronteras de la nacién visible del centro y
lanacién invisible de los margenes -o en su defecto visiblemente
“salvaje’”-, que en este caso concreto corresponde a las culturas
y las geografias de las poblaciones negras asociadas al atraso y
lo distante, es lo que denomino la representacion periférica de
lo afrodescendiente. Un mecanismo que opera por asociacion
simbdlica, mediante el cual, los otrora territorios nacionales
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quedaron por fuera del mapa de la moderna nacién colombiana
del siglo xx, lo que ha contribuido a desconocer y subvalorar
la participaciéon de regiones y poblaciones como las del
Pacifico, vistas histéricamente como territorios de extraccion,
desconociendo sus aportes en la construccién politica e
intelectual de la nacién. Este fendmeno de la representacion
periférica de lo afrodescendiente, que resulta de la mentalidad
del blanqueamiento cultural internalizada en la memoria
colectiva nacional, trajo como consecuencia el reduccionismo
de los negros a la condicion de seres bucélicos, inmorales,
y sin ninguna aptitud psicoldgica e intelectual para obrar con
autonomia; imaginario con el cual se establecié un régimen de
representacion racista para pensar a la gente negra, sus territorios
y sus culturas con la barbarie y el atraso, invisibilizando su
capacidad intelectual para pensarse a si misSmos.

El cuarto mecanismo se relaciona con la fragmentacion del
tiempo histérico mediante el cual se ha analizado la presencia
afrodescendiente en el pais. Esta vision fragmentada de la
historiahallevado aque la presencia de las comunidades negras
en Colombia sea vista como retazos de una temporalidad
discontinua, apareciendo anclados a periodos especificos y
dependientes de las posiciones en las estructuras de poder
vigentes en cada época; como por ejemplo, “propiedades”
en el régimen hacendatario o minero del periodo colonial; o
como “negros libertos sin ciudadania” en la fase republicana.
Me refiero a una fragmentacién de los acontecimientos,
inscrita en el contextualismo microhistérico, que si bien ha
sido importante para la comprensién profunda de los dmbitos
sociales de los africanos y sus descendientes en periodos y
contextos especificos, ha carecido de una mayor perspectiva
de larga duracién, que permita dar cuenta de la historicidad
de la negritud en Colombia, no s6lo en sus rupturas y sus
cambios, sino también en sus persistencias y continuidades.

Esta falta de inteligibilidad sobre la temporalidad de lo
afrodescendiente, explica, en parte el ocultamiento de sus
voces y pensamientos. De ahi que la invisibilidad también
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se pueda comprender como un dispositivo de visibilidad
invisible (Bourdieu 2000), no porque no hayan sido vistos,
sino porque en las formaciones discursivas institucionalizadas
en las disciplinas que legitimaron la identidad nacional,
su singularidad histérica no se amoldaba a los marcos de
referencia legitimados, y por tanto quedaron por fuera del
tiempo y el espacio de la historia nacional.

Memorias afrodescendientes a Mano Alzada

Las memorias intelectuales afrodescendientes son un hecho
diaspérico que se relaciona con la logica de lo impensado, es
decir, aquello que no ha estado manifiesto en las superficies
de los discursos y las narrativas oficiales de la nacidn.
Estas memorias no se inscriben en los cédigos simbolicos
de las memorias domesticadas, tampoco en las formas de
movilizacién convencionales que han servido para el anélisis
e interpretacion de los movimientos sociales, pues sus
formas de lucha -las memorias del pensamiento diaspérico
afrodescendiente-, no siempre coinciden con las tomas de tierra,
las marchas en las calles o los mértires de los panteones. Se
trata en este caso de memorias registradas en otras estrategias
de posicién con relacién al poder y la conquista de derechos.
Bésicamente, estas estrategias se localizan en el plano de las
ideas politicas, por ello sus vestigios reposan en la memoria
impresa y escrita del pensamiento diaspdrico, en este modo
singular de resistir propositivamente se manifiesta su batalla,
su sentido mds intimo de luchar por la libertad sin tregua.

Los acontecimientos que se referencian en estas memorias
afrodescendientes no se reducen a eventos publicos o a
fendmenos de masas, pues por su cardcter de suficiencia/
resistencia/persistencia’” dan cuenta de procesos latentes,

Comparto la perspectiva de Arboleda, en el sentido que no es posible
resistir, sin tener repertorios subjetivos y colectivos en la larga duracion,
mediante lo cual se establece una relacioén intrinseca entre la accién
y el pensamiento, que el autor denomina suficiencias intimas, como
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aquellos que se mantienen muchas veces en medio del anonimato
o salvaguardado en los archivos y documentos escritos.

En consecuencia, un recorrido histérico sobre el pensamiento
diaspdrico en Colombia hace posible identificar al menos tres
tendencias, la de los parlamentarios, la de los humanistas, y
la de los cientistas sociales negros; reconocidas cada una, por
el tipo de reivindicaciones asumidas con mayor prioridad en
cada caso. Esta distincién no implica una linealidad histérica,
por el contrario, supone articulaciones y vinculos que expresan
coexistencias, continuidades y discontinuidades. En el mejor
de los casos, su contextualizacion corresponde a un ejercicio
metodoldgico conel objetivo de graficar laespecificidad de cada
momento preciso en la trayectoria de la didspora intelectual y
politica negra y afrocolombiana, configurada a lo largo de més
de cien afos. Estas tendencias revelan las prioridades de cada
tiempo y lugar, no obstante, como se menciond anteriormente;
al igual que lo acontecido con los intelectuales de la diaspora
en el mundo, trasiegan con una preocupacién continua: la
dignificacion del negro y/o afrocolombiano.

Esta permanencia de razones también ha dado lugar a las
luchas por los derechos de los descendientes de africanos,
sean estos raciales o étnicos, negados juridicamente hasta
finales del sigo xx, cuando se les reconocié como comunidad
negra en la Ley 70 de 1993. Cada uno de los planos que

materia prima de las resistencias. “La relacion entre las suficiencias/
resistencias se debe puntualizar; las suficiencias intimas se entienden
como orientaciones mentales, claves epistémicas y practicas sociales,
no necesariamente reactivas que despliega un grupo concretando y
afirmando su existencia. Tener en cuenta esta dimensién de suficiencia
resulta indispensable para entender las resistencias, ya que sin esta,
siempre anterior y primaria no se puede pensar la articulacién de
resistencias. En cierto sentido se puede plantear que las suficiencias son
el insumo, el recurso indispensable para avanzar en actitud de resistencia;
estando vinculadas a las experiencias y elaboraciones espirituales y
religiosas, a las cosmogonias festivas de los grupos en la larga duracion,
la mayoria de veces, que redundan en instituciones sociales muchas veces
imperceptibles. Se trata de una dimension esencial en que el sentido de
humanidad es impostergable” (Arboleda 2011: 11).
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senalaré expresa singularidades en los discursos politicos,
las influencias ideoldgicas, los tipos de luchas étnicas a nivel
mundial y la influencia de diferentes actores y circunstancias
en las reivindicaciones de la didspora mundial africana en el
mundo y en Colombia.

Por lo tanto, A mano alzada... memoria escrita de la didspora
intelectual afrocolombiana, pretende ser una obra de
convergencia entre la historia y la memoria de las luchas de
intelectuales negros, afrodescendientes y afrocolombianos,
protagonistas de una larga disputa epistémica, desde la
cual se fue configurando un campo de saber que inicia con
las denuncias tempranas de africanos en tierras del exilio
en contra de la esclavitud en el siglo xviii en Europa y
América, pasando a las luchas por la libertad del siglo xix, el
fortalecimiento comunitario, la inclusién y el reconocimiento
en el siglo xx. Por ello, este libro rinde tributo al pensamiento
escrito diaspdrico global y afrocolombiano, el de las memorias
silenciadas, que aun hoy, en la “nacién multicultural” no
encuentran la posicién que merecen en estas sociedades.

En lo que corresponde a Colombia, este trabajo incluye de
manera selectiva a una generacién nacida entre finales del
siglo xix y los albores del siglo xx, en el tiempo del post-
abolicionismo, entre quienes se encuentran poetas, escritores,
politicos y académicos. Este periodo es esencial por las
condiciones que favorecieron el florecimiento de pensadores
negros como un acontecimiento anterior a los procesos del
multiculturalismo, que hoy reconocen la existencia de la
afrocolombianidad y le otorgan derechos de orden cultural,
territorial y politico a las poblaciones de origen africano.

A mano alzada, fue la mejor manera que encontré para nombrar
un acontecimiento que retine de modo extraordinario dos
dimensiones del pensamiento politico e intelectual de la didspora
africana en Colombia, la escritura y la accion politica. A mano
alzada connota la escritura inicialmente forjada en los pliegues
de pergaminos decimonénicos y que luego perpetud en las
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viejas mdquinas de escribir, las tecnologias de la palabra para
decir y para condensar la existencia de la negritud en este pais.
Por otra parte, la mano alzada que surgi6 en las protestas, las
denuncias, las proclamas y las primeras reuniones de los negros
inconformes con el lugar socialmente asignado a su raza, a sus
regiones y a sus culturas. A mano alzada fueron escritos los
poemas de Obeso y Artel, los cuadernos de Miguel A. Caicedo y
las notas de Manuel Zapata Olivella en sus viajes por el mundo;
las crénicas del racismo de Arnoldo Palacios en la fria capital,
posteriormente incineradas en el fatidico 9 de abril de 1948. A
mano alzada hablaron Yacup, Diaz y Cérdoba en el Parlamento
colombiano reclamando por la pobreza y la marginalidad de sus
territorios. A mano alzada se escribieron desde los rincones de
Tumaco, Sipi, Guapi y Condoto, algunas de las innumerables
obras que hoy figuran bajos los nombres de Sevillano,
Veldsquez, Martdn Géngora y Salazar Valdés. A mano alzada se
produjeron las memorias de los primeros congresos de negritud
en Colombia, la primera marcha de negros en Bogot4 en 1943,
los encuentros de poetas y la candidatura presidencial de Juan
Zapata Olivella en 1978.

Por las anteriores razones, este texto se sostiene en relatos y
testimonios dispersos en la historia, la literatura, la politica, la
etnologia y la geografia, cuyos contenidos expresan las gestas
de la didspora africana en Colombia y el mundo, en un intento
por dejar atrds las narrativas de la derrota producidas por las
voces oficiales de la “memoria patria” y porque no develar un
mecanismo mads de la justicia reparativa o de las afrorepaciones
como apuesta ético-politica (Mosquera 2009) contra el olvido
de la memoria intelectual de la didspora africana. Finalmente
puedo decir que en sentido estricto, este no es un ejercicio
original, pues mds bien lo que hace es juntar las piezas
dispersas y refundidas del pensamiento y la ideologia negra
desde finales del siglo xviii y afrocolombiana desde finales del
xix. En ese sentido, este trabajo es diaspérico de principio a fin,
no porque hable de la africanidad o la negritud en si misma,
sino porque la junta, la articula y la pone a dialogar en tiempos
y lugares distintos, como una manera de entretejer los viejos
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problemas de la colonialidad con las luchas contempordneas de
la afrocolombianidad.

Precisamente, como una forma de testimoniar la existencia
continua de la negritud y la afrocolombianidad, el libro esta
estructurado en seis capitulos, los cuales pretenden mostrar un
cuerpo articulado y continuo del pensamiento diaspérico. El
primero es un intento por conceptualizar la diaspora africana
como acontecimiento histérico y como proceso de reinvencion
social en las geografias del exilio. El segundo capitulo recoge
el surgimiento de la intelectualidad diaspdrica global desde
el siglo xviii, cuando los primeros africanos alzaron su mano
para denunciar la esclavitud, hasta los escritores y politicos del
siglo xx, quienes escribieron para denunciar las secuelas de
la esclavitud y el colonialismo en Africa y América. El tercer
capitulo analiza las condiciones de emergencia, articulacién y
desenvolvimiento del pensamiento diaspdrico afrocolombiano,
principalmente en el siglo xx. En los tres siguientes
capitulos, se ofrece un plano profundo y detallado respecto
a las tres tendencias del pensamiento afrocolombiano: los
parlamentarios negros, los humanistas del Pacifico y del Caribe
y los investigadores sociales. Por ultimo, en las conclusiones
expongo un rasgo fundamental del pensamiento diaspdrico
como es también su cardcter moderno, pues es innegable este
aspecto en la intelectualidad negra y afrocolombiana.

En definitiva, este libro recoge los fragmentos dispersos
del pensamiento diaspérico mundial y afrocolombiano, es
un “inventario” de “palabras para lavar oscuridades” como
alguna vez lo dijo el maestro Manuel Zapata Olivella (2002),
porque la didspora estd en lo que subyace en el tiempo, en la
geografia, en la memoria, en la cultura, en la historia.....
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Capitulo 1
La diaspora africana como
acontecimiento historico

Hablar de la didspora africana obliga inevitablemente a
retomar la historia de la esclavizacién de los pueblos africanos
por parte de los europeos, especificamente en lo que significo
la trata negrera, en cuanto proceso que produjo uno de los
mayores genocidios padecidos por hombres y mujeres en la
historia de la humanidad. El destierro de pueblos y culturas
africanas traidas por la fuerza al continente americano entre
los siglos xvi y xix, periodo del trafico legal e ilegal de
africanos marca el inicio de un nuevo momento de la historia
mundial, sin precedente alguno.

La trata negrera como parte del sistema colonial mundial'
es fundamental para comprender dos rasgos esenciales de
la didspora africana. En primer lugar el que se refiere a la
didspora como acontecimiento histérico, concretamente
por las implicaciones que para la historia de la humanidad

' Como lo ha planteado I. Wallerstein (1992), para referirse al fenémeno
de formacion del sistema mundo moderno que se produjo mediante la
colonizacién de pueblos y territorios como el continente africano y que
conllevé a la expansion de un régimen capitalista global como antecedente
indiscutible de la formacion del capitalismo moderno a nivel mundial.
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conlleva el proceso de la esclavizacion, en términos de la
configuraciéon de un orden mundial; en segundo lugar, por
los procesos de reinvencién de Africa y los africanos que
tuvieron lugar por fuera de las “geografias de origen”, dando
lugar a la historia afrodescendiente en tierras del exilio®.
Este segundo rasgo contiene la otra cara de la didspora, es
decir, el proceso de reinvencion, adaptacién y transformacién

de

la condicién africana en el contexto de la esclavizacion.

Los planteamientos de Patterson y Kelley complementan la
comprension de esta doble perspectiva de la didspora africana:

Como proceso se estd reelaborando constantemente
mediante el movimiento, la migracion, y re-imaginada
por medio del pensamiento, la produccién cultural
y el debate politico. Sin embargo, como condicién
estd directamente ligada al proceso por el cual es
construido y reconstruido... la didspora africana
existe en el contexto de las jerarquias globales de raza
y de género (Patterson y Kelley, citados por Laos-
Montes 2007: 51).
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La didspora como acontecimiento histérico aparece por primera
vez en el siglo IIT A.C., en el texto Septuagint, que corresponde
a la traduccion griega de las escrituras hebreas dirigidas a la
comunidad de Alejandria, y se usa de modo concreto para describir
la vida de los judios por fuera de Palestina, considerado su lugar
de origen. Desde entonces, el término didspora ha sido utilizado
para dar cuenta de los pueblos y comunidades que se han visto
enfrentados a reconstruir su existencia por fuera de sus territorios
originarios (Izard 2005). Desde la perspectiva de los estudios
culturales la didspora refiere a un “Término tradicionalmente
asociado con el exilio judio, pero ahora utilizado en Teoria
Cultural para cubrir un abanico de desplazamientos territoriales,
tanto los involuntarios (por ejemplo, el trabajo forzado y la
esclavitud) como la emigracién voluntaria. Las definiciones
recientes no sélo han destacado los vinculos complejos de la
memoria, la nostalgia y la politica que unen al exiliado con una
patria de origen; también buscan iluminar los ejes laterales que
relacionan las comunidades en la didspora con otras multiples
comunidades de poblacién dispersa” (Payne 2006: 141).



La didspora africana

De este modo, mientras la primera perspectiva de la didspora
africana alude esencialmente al hecho histérico como tal, en
el cual se inscriben las relaciones de poder racial, geocultural,
epistémico y subjetivo que originaron la esclavizaciéon y la
colonizacién europea; la segunda estd en la reconfiguracién de
lo africano surgido en el marco de las sociedades esclavistas
y coloniales, que resultaron en estrategias de insurreccién
en légica de suficiencias-resistencias (Arboleda 2011) de
cimarronismo como la formacién de territorios de palenques
(Colombia), quilombos (Brasil) y maroons (Estados Unidos),
ademds de acciones de insercidn tictica en el sistema colonial
por la via de la adaptacidn, creando dindmicas de sincretismo
cultural y religioso, asi como la apropiacion de las “tecnologias
del poder”, como por ejemplo la escritura. Todos estos
mecanismos permitieron a los sujetos esclavizados irrumpir
con sus acciones rebeldes y adaptativas en medio de la noche
colonial como lo enuncia la metidfora del maestro Manuel
Zapata Olivella (1989), para referirse al oscuro capitulo
de la esclavitud; y de este modo iniciar la existencia de un
pensamiento diaspoérico que cuestiona el cardcter inhumano
de este sistema. Esta otra cara de la didspora, menos visible,
permite reconocer la genealogia epistémica de la didspora
africana, es decir, aquella que se produjo entre las geografias
del exilio y las estructuras del poder racial-colonial.

Por consiguiente, puedo sefalar al menos cinco rasgos
fundantes de este proceso diaspérico, que en el devenir
histérico han configurado los horizontes de interpretacion
de la africanidad por fuera de Africa, y que han conducido
a teorizaciones sobre las afrodescendencias. Por esta razon,
inicio este abordaje con una descripcion de la didspora africana
como condicién histérica mundial que llevé a la invencion
de América como acontecimiento y que se expresa en los
territorios especificos del exilio, en términos de las trayectorias
de las poblaciones negras en este continente. Mi vision de la
didspora, corresponde entonces a su andlisis como proceso
de larga duracién que contiene fenémenos de los pueblos
africanos en la reconstruccién de sus vidas en América. En
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este sentido, la nocién de trayectorias afrodescendientes que
utilizo, se refiere exclusivamente a la existencia de un campo
de acciones intelectuales y politicas, las cuales no pueden ser
pensadas por fuera de su condicién diaspdrica.

En su sentido histérico, la didspora africana permite pensar de
una manera distinta el pasado y el presente de los africanos
y sus descendientes en América y en Colombia, con el
propésito de entender y reconocer criticamente las presencias
y las trayectorias de los diferentes pueblos de descendencia
africana en los multiples puntos geograficos del continente.
Por esta razén, conocer las trayectorias afrodescendientes
permite relacionar los tiempos de la historia con los espacios
donde esta acontece, insistiendo en los entramados del poder
colonial que han determinado la posicién de los sujetos en
dichas relaciones. Esto permite vislumbrar las travesias
diaspdricas como una historia afectada por las marcas del
poder colonial, al igual que por las suficiencias/resistencias o
puntos de fuga ha dicho poder. Se revela entonces, un saber
histérico que da cuenta de las continuidades y discontinuidades
del pasado colonial en los procesos contempordneos de las
comunidades negras, afrocolombianas y raizales.

La condicién histérica de la didspora africana articula tiempos
y espacios histdricos distintos, como planos convergentes
en el escenario Africa-América-Europa, y enfatiza que el
desplazamiento forzado de africanos al “Nuevo Mundo”
fue sobre todo un desplazamiento de culturas con sus
respectivas cosmovisiones y pricticas de existencia que
se han prolongado de modos cambiantes hasta el presente.
En este sentido, la perspectiva de la didspora que asumo
en este trabajo, destaca sobre todo el protagonismo de
los sujetos de las culturas de origen africano a lo largo del
continente americano y durante cuatro siglos. Asi mismo,
como tronco comun, contiene las multiples expresiones que
los afrodescendientes han producido y asumido en esta larga
historia; sus dispersiones, sus fracturas, sus diversas formas
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de existencia® y especialmente, su pensamiento diasporico,
al punto de constituir hoy en dia un campo de produccién
intelectual que da cuenta de dicha historicidad.

América y Africa: dos caras de un acontecimiento

Empezaré por afirmar que la historia de los africanos y sus
descendientes en el llamado “Nuevo Mundo” no inicia con el
denominado “descubrimiento”. Hacia el siglo xiv lo que hoy
conocemos como el continente Africano, estaba constituido
por una compleja y diversa red de sociedades y pueblos,
con diferentes formas de vida, de organizacién politica, con
diversos sistemas religiosos, formas lingiiisticas y estructuras
de organizacion social. En ese sentido, 1492 como un tiempo
histdrico se va a relacionar con tres lugares: América, Europa
y posteriormente Africa. Por esta razén, estos territorios como
espacios de poder politico tendrdn posiciones diferenciadas
en la narracién histérica producida por los colonizadores en
relacién con el denominado “descubrimiento de América”.

Esta narracién colonial de Ia historia funda un tiempo y una
manera de pensar la temporalidad de los pueblos, segtn la
cual, antes de los procesos colonizadores no hay historia,
no hay civilizacién. Mirada que limita la historia africana a
las relaciones impuestas por Europa a partir del siglo xv, y
con ello dard lugar a lo que Nina S. de Friedmann (2009)
ha denominado la invisibilizacién de Africa en la historia.
Una de las consecuencias del saber histérico colonial, es la
reduccién de la existencia de los africanos a los episodios
de la esclavizacién y la colonizacién de su continente. Se
trata entonces de una historia colonial sobre Africa y sus

Me refiero por ejemplo, a la existencia de distintas formas de
reconocimiento y autoreconocimiento de los afrodescendientes a lo
largo del tiempo, manifiesta en identificaciones histéricas como esclavos,
bozales, cimarrones, negros, afrocolombianos, morenos, palenqueros y
raizales, maneras distintas de nombrar y de sentir la “negritud”, pero
todas originadas en la experiencia comun de la didspora africana.
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descendientes, no de la historia africana. En otras palabras
asistimos al imperativo de lo que Trouillot denomina los
“universales noratlanticos”, entendido como la hegemonia
del Atlantico Norte como geografia de administraciéon y
de imaginacién, delineada por los discursos modernos del
renacimiento y la ilustracion y sus procesos modernizadores,
que siendo locales, adquirieron estatus de universales, dejando
por fuera la historicidad africana (Trouillot 2011).

A finales del siglo xv, lo que entendemos como comercio
internacional estaba restringido al Mar Mediterraneo y
el Océano Indico, y se encontraba monopolizado por
mercaderes drabes que habian explorado, mucho antes que
los europeos, las costas africanas, estableciendo intercambios
de telas, especies y algunos esclavos. Este intercambio
comercial y cultural también supuso relaciones de dominio
que no aplicaron formas similares a las de la esclavizacién
europea (Inskeep 1959; Tamsir 1979). Respecto a la situacién
de Africa para este mismo periodo, existen estudios histéricos
que refieren la existencia de relaciones de dominio. Un texto
clésico sobre este asunto es el de Walter Rodney, “De c6mo
Europa subdesarroll6 a Africa” de 1972, quien apoyado en la
teoria marxista explica el proceso de “atraso” econdmico de
los africanos como resultado de la colonizacién y la injerencia
europea en este continente a lo largo de cuatro siglos.

El trabajo de Rodney es sugerente porque muestra entre otras
cosas, el modo de desarrollo existente en Africa antes de la
esclavitud, evidenciando que el sometimiento del hombre por
el hombre, no fue el medio mas utilizado de acumulacién
en esta parte de la tierra. Por el contrario, argumenta que el
comunalismo fue el modelo de organizacion social paralelo al
feudalismo europeo, lo cual establecid relaciones jerarquicas
diferentes al sistema esclavista a partir del siglo xv.

En gran parte de Europa, cuando el comunalismo se

desintegrd, dio origen a la esclavitud generalizada
como la nueva forma de movilizar fuerza de trabajo.
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Dur6 a lo largo de toda la Edad Media, época en que
las cruzadas entre cristianos y musulmanes fueron una
excusa adicional para esclavizar...En Africa hubo
pocos esclavos y ciertamente no hubo una época de
esclavismo. Lamayoria de los esclavos se encontraban
en Africa del Norte, y en otras ciudades musulmanas,
en la que un hombre y una mujer mantenian su
condicién de esclavos durante generaciones, aunque
dentro de una estructura social predominantemente
feudal. En el resto de Africa las sociedades
comunalistas conocieron el concepto de apropiarse
de seres humanos extrafios cuando se les capturaba
en la guerra. Aunque al principio tales prisioneros
se encontraban en posicion muy desventajosa,
comparable a la de los esclavos, posteriormente ellos
0 su progenie se iban incorporando como miembros
ordinarios de la sociedad porque no existia la
perspectiva de perpetuar la explotacién del hombre
por el hombre en un contexto que no era ni feudal ni
capitalista (Rodney 1982: 49-50).

Desde esta perspectiva, el acontecimiento de la trata fue
definitivo en la configuracion de un modo de produccién
basado en esclavizacién, sistema desconocido por los
africanos, quienes habian implementado formas de dominio
de unos seres humanos sobre otros, pero sin alcances, siquiera
parecidos, al que se instituyé después del siglo xvi. Como
lo sefiala Wabgou (2008), las relaciones jerarquicas entre los
africanos eran sobre todo de cautiverio:

En este contexto, se desarrolld la esclavitud mediante
la cual el mundo isldmico se abastecié de esclavos
negros, oriundos del sur del Sahara, quienes
contribuyeron en el desarrollo econémico de Egipto,
de paises del Oriente Medio y de varios paises
asidticos, principalmente del Suroeste asidtico. En
este punto, es necesario precisar que, excepto el caso
egipcio, la esclavitud no era una practica comun en
Africa antes de la llegada de los europeos: en general,
tras conflictos de invasiéon de tierras, los grupos
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victoriosos se llevaban a los “cautivos™; son estos
ultimos quienes son considerados erréneamente por
algunos historiadores europeos como “esclavos”, en
el sentido estricto del término (Wabgou 2008: 101).*

De acuerdo a lo planteado por Wabgou, la vida en Africa
entre los siglos vii al xiv estuvo marcada por la influencia
musulmana, especialmente por guerreros ndémadas quienes
por varios siglos cimentaron relaciones comerciales con
el proposito de difundir el islam, por lo que la influencia
arabe, berebere e islamica consolidé un modelo comercial
dominante, y a la vez propicid afectaciones en el orden de
la cultura, el pensamiento y el arte de los diferentes pueblos
africanos antes del periodo de la esclavizacion (Mauny 1959).

Develar estos hechos es esencial para comprender la
historia de los pueblos africanos antes del siglo xv, como un
fendmeno rico y potente en términos culturales, econémicos
y sociales, que después de la invencion de América serd
afectada de forma radical, dando paso a la didspora africana
como nuevo acontecimiento que generd las condiciones de
posibilidad, para que a partir del siglo xvi se configurara el
tridngulo de la trata negrera -Africa-Europa-América-, y por
tanto la emergencia de las nuevas geografias continentales en

4 Refiriéndose ala situacion de los africanos en el sistema de plantacion en
el Caribe, especialmente en Hait{, Jean Casimir establece una diferencia
entre el esclavo y el cautivo, el primero como aquel que no se rebela
contra laignominia y el segundo como sujeto de rebelion. En ese sentido
afirma que: “Un esclavo es un cautivo domado. Todo lo que produce
en tanto tal pertenece a su amo. Un cautivo estd encadenado porque se
niega a bajar la cabeza. Cuando obedece al amo, de buena o de mala
gana, actiia como esclavo. Cuando consigue defender sus intereses, aun
disimulando o comportdndose como un cimarrdn, adopta la actitud de un
cautivo. La vida de un esclavo que trabaja en la plantacion se despliega
en una direccion opuesta a la del cautivo, incluso si se confina en su
fuero interno” (Casimir 2004:62-63). Esta distincién es clave porque
permite asumir la diferencia entre el esclavo y el esclavizado, asumiendo
el andlisis de Casimir. Por consiguiente, los intelectuales diaspdricos
de la etapa colonial se ubican en un 4mbito de la suficiencia-resistencia
como esclavizados o cautivos.
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la l6gica de centro-periferia’. De este modo inicia el trafico
de esclavos a través del comercio esclavista, como prictica
constitutiva del régimen colonial en su relacionamiento
con Africa, y que produjo la expatriacién de millones de
africanos, la configuracion del sistema mundial moderno y
la emergencia del fenémeno de larga duracién de la didspora
africana en América.

Este hecho es central para comprender la didspora en sus
trayectorias afrodescendientes de suficiencia/resistencia,
adaptaciéon social, produccién de pensamiento y accidén
politica, agenciadas desde el siglo xvi hasta la actualidad. Para
el siglo xiii en Europa se presentaba una situacién compleja,
su condicién de atraso con relacién a los califatos drabes y
a los imperios chinos en la edad media, hizo vulnerable su
sistema feudal, y produjo desventajas para su sostenimiento
econdémico, dando paso a lo que Wallerstein (1992) denomina
el triple colapso: el de los sefiores feudales, el de los Estados
y el de la Iglesia. Entre 1250 y 1450, tuvieron lugar una serie
de hechos que llevaron al derrumbamiento del sistema feudal
y la paulatina emergencia de un nuevo sistema social a nivel
global: el sistema mundo moderno.

De otro lado, situaciones como el enfriamiento del clima, las
enfermedades producidas por la llamada “peste negra”, la
invasion de los mongoles en Europa oriental, contribuyeron
al abandono de las aldeas agricolas, las cuales condujeron a
guerras internas como la de los Cien Afios. Wallerstein (1992)
seflala que estos acontecimientos anuncian el derrumbamiento

> A partir del siglo XV se empieza a establecer contactos entre las
tres partes del mundo que configuraron el triangulo de comercio de
esclavizados. Antes de este siglo solo existian relaciones comerciales
entre Africa y los comerciantes drabes y algunos portugueses que habian
penetrado las costas occidentales del continente africano extrayendo
marfil, piles preciosas, maderas y la extraccién de oro, que desde 1481
hacfa parte de una practica econémica de explotacion. Para los africanos,
América como continente no existia, a la vez que los imperios aborigenes
no tenfan el minimo conocimiento, ni de los africanos, ni de los europeos
colonizadores desde una perspectiva continental.
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de los tres poderes de la sociedad feudal, debido a que con
la peste y las guerras mermé la servidumbre disponible,
permitiendo a los siervos capacidad de negociaciéon debido
a la escasez de fuerza de trabajo, lo que les posibilité mayor
maniobra para exigir a los sefiores feudales participacion
en la produccién, llevando con ello al debilitamiento de
las relaciones serviles. De otra parte, esto desestabilizé las
estructuras estatales sostenidas en las economias feudales,
por lo cual los propietarios de este sistema perdieron poder
frente a los siervos, a la vez que se desplomaban los aportes a
los estados, por lo que se fueron desmantelando las pequeiias
burocracias. Finalmente la Iglesia, tercer pilar del feudalismo,
comenz6 su desplome debido a que los cambios en la
explotacion de la tierra propiciaron su crisis financiera dado
su cardcter terrateniente.

En esta encrucijada, las clases dominantes encontraron el
terreno abonado para “reordenar la casa” y es a finales del
siglo xv cuando se inicia la era de los descubrimientos, los
grandes cambios a nivel cientifico, politico y econdmico
que impactaron de modo trascendental. Por un lado, en
Europa, especialmente Espaiia y Portugal se despierta el afan
expansionista, por lo cual estas regiones a partir del siglo xv
amplian sus fronteras hacia el norte y occidente de Africa.
Este tiempo de los descubrimientos, es resultado de las
nuevas rutas comerciales hacia estos territorios, y se convierte
en la salvacion a la crisis econdmica, social y politica del
estado feudal y el sistema politico de las monarquias. Con
los descubrimientos se expandieron las tecnologias de la
navegacion que incidieron profundamente en la aceleracién
de los procesos de colonizacion.

Con la expansién europea se produce el “descubrimiento
de América” y por primera vez se estable una relacién
entre las sociedades de Europa y lo que ellos llamaron
América. Este hecho marca un nuevo rumbo en la historia
de las civilizaciones aborigenes, de las sociedades europeas
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y las africanas, debido a que este encuentro se caracterizo
por el saqueo, la dominacién y el sometimiento violento
que los europeos ejercieron sobre los “indios americanos”
y la esclavizacién de los africanos, quienes empezaron a
ser exiliados para su explotacién en el “nuevo mundo”. En
consecuencia, con lo seflalado anteriormente, debo reiterar
que después de este hecho se establece por primera vez en la
historia el contacto colonial entre América, Europa y Africa.
Un contacto que va dar paso a la formacién del sistema de
dominacién de las sociedades europeas sobre las no europeas
y con ello la génesis de lo que conocemos como capitalismo
mundial, para el que la explotacién de los pueblos aborigenes
y la esclavizacion de los africanos y sus descendientes, se
constituyé en uno de sus principales pilares.

Debido a las riquezas encontradas en las tierras de América,
se desarrolla un sistema de explotacién de los recursos
naturales y minerales, asi como de las poblaciones. En este
sentido, las sociedades aborigenes enfrentaron una dramatica
transformacion histérica que les desplazé de su condicién de
civilizaciones, a la de poblaciones sometidas a la servidumbre
por parte de los europeos®. Hay que afadir que estos cambios
implicaron también el doble extrafiamiento con el poder fisico
y cultural impuesto por seres portadores de rasgos fenotipicos
arios. La eliminacién fisica de los aborigenes, sumado a la
voracidad de los europeos por explotar el oro, el azicar, el
algodén, el cacao, entre otros recursos naturales, impulsé a
los colonizadores para acelerar los procesos de esclavizacién
de los africanos iniciados por los portugueses en el siglo
xiv. A partir de la trata esclavista, como ya lo mencioné, se
inaugura una nueva geografia econémica y cultural entre
Europa, Africa y América.

Esto no significa que por fuera de Europa no existieran conflictos,
jerarquias de poder, “cautivos” por guerras, es decir, que las comunidades
africanas vivieran en absoluta armonia, lo que intento destacar es la
diferencia radical que significé la esclavitud europea en el sentido de la
condicién humana.
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El proceso de la trata esclavista y el régimen colonial
incidieron en el fendmeno diaspdrico, pues sus formas de
expresion y materializacién en la vida cotidiana, a través
de las relaciones de sometimiento, evangelizacion, castigo,
explotaciéon e incorporacién a los dmbitos de produccién
material y cultural del sistema, produjeron igualmente hechos
de suficiencia/resistencia, rebelién, adaptacion y apropiacién
de dichos rasgos.

En consecuencia, con lo anteriormente expuesto, se debe
reconocer como un hecho histérico incuestionable que las
sociedades africanas después del siglo xvi fundamentalmente,
enfrentaron un cambio radical en su condicién de existencia
y pasaron a ser objetos de la triada colonial, convertidos
en bienes de compra y venta. Estas condiciones influyeron
profundamente en la diada esclavizacién-colonizacién que
determina la doble historia de Africa, la de su sometimiento
y la de su diasporizacién en América, dos caras del mismo
acontecimiento.

Los rasgos constitutivos de la diaspora africana
en América

El modelo de esclavizaciéon europea se sostuvo en la
concepcién de deshumanizacion de los africanos, pues asi era
posible hacer legitimo y moralmente aceptable las relaciones
de sometimiento y dominio impuestas. A pesar del poder
totalitario de este régimen, los africanos y sus descendientes
mantuvieron, reprodujeron y/o adaptaron de distintos
modos y en diferentes condiciones aspectos esenciales
de sus tradiciones culturales (gastrondmicas, lingiiisticas,
espirituales, artisticas, intelectuales, etc.). De este modo, el
mundo de los africanos con sus saberes y sus préicticas se hizo
parte esencial de la historia cultural del nuevo continente, y
un dmbito central en la configuracién de hibridaciones con
tradiciones indigenas y europeas. Este plano de la historia
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diaspdrica contiene las trayectorias de adaptacion, dispersion
e hibridacién que dieron existencia a la afroamericanidad y a
la afrocolombianidad’.

Lo que me interesa resaltar es que, si bien es cierto,
los africanos y sus descendientes fueron inferiorizados
en el marco de las relaciones coloniales y sus culturas
instrumentalizadas para beneficio del sistema, muchas de sus
concepciones sobre el mundo y sus préicticas de vida lograron
desplegarse por diferentes puntos del continente americano.
Obviamente por efectos del desplazamiento, algunos de estos
legados desaparecieron, pero otros encontraron formas de
conservacion. Esta posibilidad generada por los africanos y
sus descendientes en la adversidad de la esclavizacion, es la
que nos permite ver la condicién dialéctica de la didspora
africana, en tanto experiencia de dolor y sufrimiento, a
la vez que de existencia y reinvencién de la vida. Por esta
razon fue posible la existencia de la libertad en la esclavitud
(Diaz 2002) a través de la automanumision, las fugas, el
cimarronismo, entre otras estrategias de adaptabilidad.
Esta tension diaspdrica es fundamental para comprender la
complejidad contenida en las trayectorias afrodescendientes
en América y en Colombia.

Me refiero concretamente a la posibilidad de reconocer
en las expresiones de lo africano, no solo la continuidad
cultural, las marcas de ancestralidad, sino sobre todo la
historicidad de estos fendmenos, es decir sus continuidades
y discontinuidades en materia simbdlica, politica, territorial

7 Un ejemplo concreto fue la misica que al llegar con los barcos negreros
dejé un sello de africania que estd presente en los ritmos musicales
afrolatinos contemporaneos, como lo sefiala De Carvalho: “En barcos
negreros llegados Africa se escuchaba musica africana, incluyendo la
mbaganga, el soweto, el juju y el sukus -muy popular en Francia. La
version distorsionada de estos ritmos africanos condujo a la creacién de la
champeta, género que permitié expresar nuevos contenidos y hablar de la
experiencia de la discriminacién racial de los jovenes negros marginados,
de un modo andlogo a lo que pasa con el funk, rap, hip-hop y reggae”
(De Carvalho 2005:35-36).
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y epistémica. Por consiguiente, la didspora nos permite
entender las ausencias, las presencias y las reconstrucciones
de los legados africanos en esta parte del mundo, ligando los
tiempos de la historia con los espacios de esa historia en la
larga duracion. A continuacidn describo los rasgos que a mi
modo de ver son inherentes a la didspora africana.®

L. Exilio y desterritorializacion de las culturas africanas

“Todo pueblo que camina
deja rastros evidentes, aunque
la selva sea muy densa y los
senderos apenas visibles”
Agnés Agboton

Na Mitén (2004)°

Lo primero que habria que decir es que la nocién de exilio
africano no se puede reducir al desplazamiento fisico al
cual fueron sometidos los africanos, pues se trata de la
desterritorializaciéon de sujetos portadores de culturas,
legados ancestrales, memorias y pricticas; en ese sentido, el
exilio diaspdrico es un fendmeno que afecta a las culturas
africanas y sus miembros, asi como a los procesos que
acontecen en los territorios originarios y en los lugares de
llegada. El exilio produce en primer término una ruptura con

8 En eeste apartado retomo la estructura tipoldgica que desarrollé en el

articulo “Didspora africana. Claves para comprender las trayectorias
afrodescendientes” publicado en el libro “Catedra de Estudios
Afrocolombianos. Aporte para Maestros” (2008), en el cual formulo una
perspectiva descriptiva para entender el fendmeno de la afrodescendencia
en Colombia. Una caracterizacién similar de los rasgos constitutivos de la
didspora los desarrolla Martha Maffia al analizar la didspora cavoverdana
en Argentina, para quien los rasgos esenciales o “marcadores’” como los
denomina serian cinco: “dispersion (por varios puntos), alejamiento (con
relacion al origen), identificacion (con el origen ancestral), tiempo (mas
alla de las generaciones) y adopcién de referencias (las de la cultura de
origen)” (Maffia 240: 2003).

Segtin Agboton, escritora africana originaria de Burkina Fasso, Na Miton
significa “Nuestra Madre,” un vocablo utilizado también para denominar
al vodiin, la diosa de la fertilidad femenina.
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el lugar de referencia, por esta razén, el primer rasgo de la
didspora africana es el desplazamiento del lugar originario,
lo que nos remite a la condicién de expatriacion como
resultado de un violento proceso de movilidad forzada al
que fueron sometidos millones de seres humanos por més de
cuatrocientos afios. Este rasgo da cuenta de pueblos africanos
que fueron convertidos en comunidades desterradas y culturas
exiliadas. De esto se trata el exilio y la desterritorializacién
de las culturas africanas en el marco del desplazamiento
geogrdfico forzado, inherente a todo proceso diaspdrico.

Hablamos de pueblos y culturas desarraigados de su
continente ancestral, por ello los hombres, mujeres y nifios
africanos perdieron sus vinculos familiares primarios y parte
de sus tradiciones culturales, debido a que la trata esclavista
cambi6 dramdticamente sus condiciones de existencia, en
el sentido de que nunca mds volvieron a ser lo que fueron.
Desde el momento en que dejaron de ser comunidades libres,
con familias constituidas, con formas lingiiisticas, creencias
religiosas y estilos de vida propios a sus cosmovisiones y
pasaron a ser esclavizados, se afectd radicalmente su sentido
colectivo presente y se instauré un vinculo colectivo con el
pasado que se expresa en las memorias del retorno, sea fisico
o simbdlico.

Por ello, los africanos y sus descendientes, quienes nacian
también esclavizados en tierras americanas, fueron convertidos
por los europeos en exiliados, tratados como mercancia y
fuerza de trabajo para la explotacién en las minas de oro y en las
plantaciones de aztcar en el Caribe, de algodén en Norteamérica
y el trabajo servil en las haciendas y plantaciones del resto de
América, a través de un sistema que los cred como esclavos
(Casimir 2007). En este sentido la didspora africana como
desplazamiento geografico marcé la vida de pueblos enteros
que tuvieron que soportar la tragedia de perder su condicién
de pueblos originarios y asumir una nueva territorialidad:
la diaspdrica. Esta dramatica situacién de los africanos y
sus descendientes se produce, como ya lo mencioné, por un
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complejo proceso de esclavizacion y colonizacion cultural, que
definié de modo trascendental la vida de los africanos y sus
descendientes en América. Segin Tuttolomondo:

Una vez llegados a destino los esclavos solian
ser cebados o incluso drogados para que lucieran
saludables, eran sometidos nuevamente a un examen
anatémico pormenorizado y luego, eran comprados
por algin plantador o minero dvido de explotarlos.
Su calvario comenzaba un nuevo capitulo. En las
plantaciones o en las minas, el hambre, la falta de
suefio, las condiciones de trabajo inhumanas y
los malos tratos, terminaban por agotar el vigor
del esclavo, y una vez sin fuerzas, el amo preferia
comprar uno nuevo que cuidar de su esclavo enfermo.
El circulo mortal comenzaba de nuevo (Tuttolomondo
2005: s.p).

Los planteamientos de este historiador africano nos ayudan a
complementar la descripcién del primer rasgo de la didspora
africana como exilio y desterritorializacion hacia las tierras de
la esclavitud, que expresa no sélo un desplazamiento de lugar
sino de posicién ontoldgica, es decir, dejar de ser pueblos
libres para convertirse en esclavizados. Esta experiencia
constituye un hecho trascendental en las narrativas del
pensamiento diaspdrico contempordneo, toda vez que
contiene el significado politico de las memorias del exilio, la
huella de los eventos mas emblematicos del desprendimiento.

Estas memorias serdn reconstruidas e incluso mitificadas por
los descendientes de los africanos expatriados en América, en
versiones que incluyen la pervivencia de las voces antiguas,
las imdgenes producidas en la distancia y los lazos de
pertenencia tejidos en medio de las nacionalidades impuestas
como marco de referenciacién poscolonial a los sujetos y las
comunidades diasporicas. Representan la batalla persistente
contra el recuerdo del “crimen huérfano” del que nos habla
Kalulambi (2002), mediante el cual se intenta mantener en
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silencio el genocidio de la esclavitud africana en la memoria
historiografica. Por lo tanto, las memorias del exilio solo
son posibles en las vivencias de la desterritorializacion de la
africanidad en la americanidad, y en ese sentido contienen
emblemas concretos de libertad en la vida colonial, de
igualdad en la vida republicana y de reconocimiento en la
naciéon multicultural, como una manera de recuperar la
dignidad robada por los efectos de la experiencia esclavista.
Por ello, en la conciencia diaspdrica reposa la esperanza de la
dignificacion de los afrodescendientes en América.

Cabe anotar que el proceso de dignificacién del hombre
negro en las tierras del exilio inicia en el momento de la
expatriacion y se puede constatar en las tradiciones orales
que evocan, rememoran y afioran el tiempo de la libertad
en Africa. Sin embargo, las memorias de la africanidad
van a ser reconstruidas en medio de la sujecién esclavista,
del cimarronaje colonial, de la esperanza republicana y de
la afroamericanidad contempordnea, todos estos periodos
contienen fragmentos dispersos de una geografia “ancestral”
que sirve como vinculo simbélico para miles de hombres y
mujeres nacidos en lugares distintos de sus pueblos tribales.

En el caso colombiano, el exilio enfrentd una dimension
profundamente colonial continuada en su fundamento
ideolégico en la republica liberal y conservadora, o lo que
Antonio Garcia llamé la “Republica Seforial” (Garcia citado
por Jaramillo Uribe 1989), lo cual devela las exclusiones
concretas que tuvieron los descendientes de africanos en la
“nueva sociedad” que operd bajo concepciones neocoloniales,
donde los hijos de la didspora mantuvieron el emblema del
exilio histérico. Este largo camino evidencia una dispersa
continuidad, apenas visible, tal como lo sugiere la escritora
africana Agnés Agboton. Es precisamente esta condicién
de exilio la que en el siglo xx serd razon y palabra en las
posturas epistémicas de los intelectuales diaspdricos de la
América postcolonial.
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Para cerrar este apartado, quiero dejar planteado que la
experiencia de los africanos en América, surge como un
suceso triste y doloroso, como una experiencia violenta de
desterritorializacidn, que conel tiempo, llevé aque los territorios
apropiados en el nuevo mundo, se transformaran en territorios
de identidad. Para los afroamericanos y afrocolombianos,
América como lugar de esclavizacién se convirtié con el
tiempo en metédfora de libertad. Aquello que hizo sufrir tanto,
se fue transformando por los hijos de la didspora en simbolos
de sus sueflos y mayores aspiraciones politicas.

I1. La afroespiritualidad como reinvencion de las
culturas africanas en las geografias del exilio

Hoy enterramos el mijo

la semilla sagrada

en el ombligo de la madre Africa

para que muera

se pudra en su seno

y renazca en la sangre de América

caiga tu maldicion sobre nuestras espaldas
renazca en cada herida nueva llama

pero revélanos, Chango, tu rostromariana
hacia donde corre el desconocido rio del exilio
Manuel Zapata Olivella

Chango el gran putas (1983)

Entendida la complejidad del exilio como un fenémeno
estructural que transformé radicalmente las formas de
existencia de los africanos y sus culturas, es importante
ahora centrar la mirada en los mecanismos de reinvencién
que se produjeron en las diferentes geografias de llegada. En
este sentido, el segundo rasgo de la didspora se refiere a las
capacidades que los africanos exiliados y sus descendientes
tuvieron para rehacer sus précticas culturales tradicionales
y sus referentes simbodlicos, como colectivos y personas
en territorios de exilio y en condiciones impuestas por el
sistema esclavista.
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Los africanos traidos a América provenian de distintos lugares
del continente originario, y en esa medida estaban vinculados
a los diversos pueblos existentes, por ello sus rasgos de
identidad cultural (Ienguas, pertenencia territorial, religiones,
formas de organizacion social, habitos alimenticios, modos de
produccidn agricola y artistica, entre muchos otros) hicieron
mdas compleja las dindmicas de adaptaciéon en el nuevo
mundo, y por supuesto en la Nueva Granada (Palacios 1973;
De Friedemann 1993; Gutiérrez 2000). Esta complejidad se
refiere basicamente a dos asuntos, en primer lugar, porque la
mirada de los esclavistas no considerd en ningiin momento la
pluralidad de culturas africanas, mds bien se fundament6 en
el referente totalizador africano como sinénimo de “esclavos”
y/o “negros”. En otras palabras, la diversidad misma de
Africa, quedé reducida a la categoria supraétnica® de lo
negro, con lo que se borraron las identidades culturales bajo
la nocidn racial. En segundo lugar, el modo como procedio la
trata esclavista desintegré a muchas familias y comunidades,
con lo cual se produjo una reconfiguracién de los vinculos
primarios en el exilio. Esto llevé a situaciones en las cuales
miembros de diferentes étnias, como Banties, Congos,
Carabalies, Mina, Arard entre otros, dejaron de ser parte de
comunidades “tribales” para pasar a ser piezas del mercado
esclavista y trasladados a diferentes lugares del mundo
colonial. De acuerdo con varios investigadores:

Esta experiencia, histéricamente traumatizante
contribuyd, querdmoslo o no, a perfilar el inconcluso
proyecto cultural americano. Quedando atrés la tierra
de los suefios, vino el exilio nostdlgico, obligado, con
presagios de muerte, pero también de encendidas
esperanzas... Se trataba, también, de una didspora
cultural, que desde el mismo momento en que fue

10 Esa categoria fue planteada por Guillermo Bonfil Batalla en 1972, para
referirse a la invencidn del indio como un concepto genérico creado por
los colonizadores, cuyo sentido histérico corresponde a la necesidad de
clasificar la mulietnicidad indigena bajo una nocién colonial. En ese
sentido, hago uso de esta categoria, para extrapolarlo al fenémeno similar
africano. Ver Bonlfil, Obras Escogidas, Tomo I. 1995.
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embarcada en las costas africanas, fue descalificada,
racializada, llamada atrasada, salvaje y sometida a
trampas ideoldgicas, en las que siguen cayendo los
Ilamados expertos de las culturas negras americanas
(Mendoza et, al. 2008: 107-108).

En las condiciones descriptas, la reinvencién de las culturas
africanas en las geografias del exilio procedié como un largo
proceso en el que se fundaron modos de vida comunitaria en
condiciones de desterritorializacion, se configuraron nuevas
identidades africanas y se produjeron las bases de nuevos
patrones culturales de origen africano. De otra parte es
necesario recordar que esta reinvencion acontecié en medio
de condiciones de vida dramaticas, en las cuales la esclavitud
implicaba no sélo pricticas de sometimiento fisico y maltrato,
sino también violentos mecanismos de colonizacién, con los
cuales se buscaba extinguir de la vida cotidiana las expresiones
africanas consideradas como amenazantes al régimen
catélico y sefiorial de la época. Por las anteriores razones, las
poblaciones debieron en muchos casos, mimetizar y ocultar
sus culturas, lo que a mi modo de ver corresponde a un
esquema de adaptacion cultural en medio del sometimiento.

Es en el plano de la espiritualidad donde se concentran de
modo importante estas pricticas de reinvencién cultural,
como un proceso simbodlico que conlleva a radicalizar
en la esfera emocional y de la conciencia, la pervivencia
de creencias y vinculos de identificacion con las culturas
africanas originarias. Debido a las desventajas objetivas en las
que se encontraban los esclavizados, sin continente originario,
ni mecanismos societales de aceptacion, mds bien inmersos
en un régimen religioso y cultural que los satanizaba y
subordinaba, fueron las corporalidades de hombres y mujeres
africanos sus territorios de reinvencion de las espiritualidades
originarias, es decir un 4mbito central de su ancestralidad,
o parafraseando a Arboleda (2011), un reservorio espiritual
de suficiencias intimas o como lo sefiala Garcia (2006) un
encuentro con el yo interior.
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La afroespiritualidad en el espacio Caribe, es uno
de los aspectos distintivos y complementarios de
todas las civilizaciones que convergieron en este
espacio. Aferrarse a la fe, es aferrase a la vida para
poder combatir todas las formas de opresién. Cuando
decimos afroespiritualidad estamos diciendo lo
que algunos introyectan como religién, otros como
culto. Para nosotros la afroespiritualidad es lo mas
profundo, ya que es la decisién por la que optamos
para el encuentro de uno mismo donde las energias
ancestrales nos sirven como guia. El espiritu es
quien puede resistir a los maltratos fisicos, morales,
materiales... como decimos, te podrdn destruir parte
de tu cuerpo, flagelarlo pero cémo pueden reprimir
los espiritus ancestrales, como pueden encarcelar
los espiritus. Por eso, es que la mayoria de las
expresiones de origen africano en el espacio Caribe,
se mantuvieron después de medio siglo de opresion
continua (Jesus Garcia 2006: 45).

Desde la perspectiva de “Chucho” Garcia, la dimension
espiritual en tanto encuentro de si y para si con la africania,
constituye una dimension trascendental de la caracterizacién
diaspoérica. La importancia de la espiritualidad en esta larga
historia de la didspora es que representa un universo simbdlico,
emocional e identitario, el cual se constituyd en una especie
de depositario de la fuerza africana para resistir las épocas
mads duras de la esclavizacidn, pero también para emprender
las experiencias emocionales que acontecen a partir del siglo
xix, porque la espiritualidad es un rasgo transhistérico y
transcultural, independientemente de las pertenencias étnicas
y en el escenario de las nuevas territorialidades, es ahi donde
se ha sostenido la imagen de la africanidad, como nocién que
se superpone a la categoria supra étnica del poder colonial
y se sitda en el escenario de las culturas africanas, es decir,
de culturas profundamente espirituales y reinventadas en
América. Es en este sentido que argumento que la didspora
africana signific6 también la posibilidad de reinventar las
vidas en el exilio, haciendo renacer la sangre africana en
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América como lo muestra la narrativa mitico-historica de
Manuel Zapata Olivella en Chang6 el gran putas.

I11. Africanizacion de América, la negritud
en el nuevo continente

Me contaba mi abuelita que su abuelo le conto

que su abuelo le contaba que su abuelo le conto

que a Santa Maria de la Antigua del Darién un dia llego
cargada una carabela con gente de mi color

que en las selvas del rio Atrato con el nativo compartio
vejdmenes y maltratos como pago a su labor.

La epopeya de una era de ignominias y maldad

la que ayer vivié mi raza alld en su Africa ancestral
Cuando esos barcos malditos, malditos barcos negreros
sus aldeas asolaron con sadismo criminal

llevdndose en sus entraiias al otro lado del mar

a esos de mi sangre y raza a tierras del nunca jamds
“Oda Raizal”

Alfonso Cérdoba “El Brujo™!!

Sobrevivientes en la América seforial, los africanos debieron
enfrentar a lo largo de los siglos xvii y xviii un sistema
administrativo y politico que se habia perfeccionado e
institucionalizado en la vida cotidiana de la colonia. De cierto
modo el acontecimiento diaspdrico iniciado sistemdticamente
desde el siglo xvi, propicié su insercién en el mundo
americano como seres esclavizados para las economias de
las minas, las plantaciones y las haciendas. Pasados dos
siglos de vida colonial se produjo un cambio importante por
cuenta de la vinculacién de hombres y mujeres descendientes
de esclavos en los oficios y funciones de la vida cotidiana
de ciudades como Santa fe de Bogotd, La Habana, Saint
Domingue, Cartagena y Popayan entre otras, que devino con
su participacién en el escenario cultural de la colonia. Ello
dio lugar a nuevas formas de adaptacion diaspdrica por cuenta

" Cantautor chocoano. Tomado del trabajo discogréfico “El Brujo y su
timba. Musica del viejo Chocé”
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de un sistema sostenido entre el mundo del catolicismo y el
feudalismo, una combinacién de piedad y sometimiento, un
binomio emocional profundamente ttil y necesario para este
proceso de incorporaciéon de quienes habian estado hasta
entonces ubicados en las fronteras de la esclavitud.

La necesidad de especializarlos para nuevos trabajos, asi
como la insercién en d4mbitos como los talleres de artesanos
y las casas de familia, configur6 otro escenario de adaptacién
de los esclavos a la vida colonial con lo cual se completd
el sistema colonial y su institucionalizacion. El fenémeno de
la evangelizacidn, planteado inicialmente como un asunto de
obligaciones para los esclavistas se convirtié en un dispositivo
de cristianizacién de los esclavos en las colonias americanas,
con lo qué los legados de la afroespiritualidad enfrentaron
igualmente una importante transformacioén por parte de los
cautivos (Akomo 2008).

Su funcién en la vida colonial les llevé entonces a ocupar
nuevos lugares en la configuracién del orden cotidiano,
tanto en la esfera econdmica como en la esfera simbdlica,
pues su presencia no sélo fue fisica, también se traté de una
presencia que comporta practicas, actitudes y significados que
actualizan la idea de Africa en América. Presencias que vistas
como trayectorias culturales van a complejizar el campo de
las adaptaciones y las suficiencias/resistencias diaspdricas,
en un movimiento que va de las rebeldias cimarronas a las
resistencias tacticas. Se trat6 de un mundo colonial que
contenia en su interior la crudeza de la trata esclavista y la
incorporacion estratégica de sus descendientes en el sistema,
razén por la cual las formas de racializacién que sustentd
este modelo no sufrieron modificaciones estructurales en
su ideologia, aunque los mecanismos de tratamiento a la
poblacién negra expresaran ciertos cambios de forma.

Una dimensién importante en este proceso de
institucionalizacién de la vida colonial tiene que ver con la
ampliacion en las relaciones e intercambios. Quiero decir con
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esto, que se presentd una afectacion de las fronteras raciales,
con lo que se produjeron dindmicas de mestizaje, que ya para
el siglo xvii, reportaban la existencia de mulatos en todos los
virreinatos de la América espafiola y portuguesa.’> De este
modo, se enfrenta la emergencia de un nuevo tipo de poblacién
mestiza y la necesidad de adecuar las regulaciones propias de
una empresa colonizadora en clave de orden societal colonial,
por ello fue la iglesia un actor central en esta nueva etapa de
sometimiento del cuerpo y el alma de los descendientes de
Africa. Es un periodo en el cual la sociedad colonial ya no
veria africanos, sino negros, es decir, la racialialidad adquiri6
un nuevo sentido, en la medida que los hijos de los antiguos
esclavos, se convirtieron en los negros de la colonia.

Para el fendmeno diaspdrico estos acontecimientos implican
un escenario central de incidencia africana en la historia
cultural de América, pues la presencia de sus descendientes
en la vida colonial es sobre todo una presencia cultural que
actualiza en los oficios de artesanos y roles domésticos, los
rasgos de africanidad que sobrevivieron al sometimiento fisico
y que se expresan en formas variadas como la gastronomia,
la oralidad, la corporalidad, la estética y el pensamiento.
En esta configuraciéon de las sociedades coloniales en
América, los legados africanos, asumidos como resistencias
y adaptaciones en la vida cotidiana, pasaron a constituirse en
parte de una nueva matriz cultural. Fue un tiempo en que el
funcionamiento de la trata esclavista no termind, y por cuenta
de ello, siguieron arribando esclavos bozales, quienes con su
presencia revitalizaron las marcas ancestrales de africanidad.

Porello, lo diaspdrico se funda en lo americano, en un contexto
profundamente jerarquizado en términos de racialidad, pero
que no logra blindarse al efecto cultural africano, porque
justamente los saberes y las practicas culturales venidas

12

2 Paraverel caso de Nueva Espafia (Fracchia 2009); para la Nueva Granada
(Diaz 2005; Tardieu 2006); para el virreinato del Perd (Fisher 2000);
para el virreinato del Rio de la Plata (Diaz 1998).
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de este continente, se convirtieron lentamente en parte
constitutiva de su vida cotidiana. Es a este complejo proceso
al que denomino la africanizacion de América, como un
rasgo de la didspora africana que nos permite ver la forma
como Africa se impuso sigilosamente en el “Nuevo Mundo”,
a través de los afrodescendientes que con sus disimiles modos
de enfrentar la esclavitud, lograron permear con la fuerza de
la cultura, la espiritualidad, la inteligencia y la corporalidad
un mundo al que no decidieron llegar, pero que finalmente
apropiaron como suyo.

IV. La razon diaspérica como condicion historico-
ontologica de los sujetos

Nunca me habia dado cuenta de las terribles
desventajas de un ambiente de escorias,

hasta el dia en que la pandilla a la que yo pertenecia

se encontro en guerra con los chicos blancos que vivian
al otro lado de las vias...

Richard Wright

Los hijos del tio Tom (1952)

La historia de los afroamericanos, las comunidades negras,
los afrocolombianos, palenqueros y los raizales, es también
la historia politica del sometimiento y la liberacién en
el continente. En ese sentido, desde el poder colonial
instaurado en el siglo xvi, hasta los nacionalismos mestizos
del siglo xx, las luchas diaspéricas han enfrentado con sus
distintos matices ideoldgicos, el racismo, la exclusién y la
marginalidad. También han tenido en todos los casos y
episodios de la historia un elemento comiin compartido,
la lucha por recuperar la condicién de libertad que Africa
otorgaba y que Occidente nunca podra devolver, aun en medio
de sus ofrendas de igualdad. Me refiero a una lucha histérica
que no sdlo es politica, es también ontoldgica, pues apela a
una condicién de existencia arrebatada por cuenta del proceso
colonizador ya referido.
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La diaspora entendida como un acontecimiento histdrico,
entrafia también las propias elaboraciones e interpretaciones
que los africanos y sus descendientes han hecho a posteriori,
de un episodio que para muchos se localiza en un pasado
lejano, pero que por los significados que contiene, siempre se
torna en objeto de evocaciones y motivos para no olvidar, y
para enfrentar acciones politicas de reclamacién y demanda
en relaciéon con la libertad robada. En ese sentido, toda
existencia de la didspora negra encarna esta historia africana,
sus ideales y sus nuevas reconfiguraciones, ya sea en relacion
con el pasado més lejano o con el presente inminente. Por ello,
toda lucha diasporica, es decir, la de los sujetos autoafirmados
en su existencia afrodescendiente, contiene la razén histérica
ontolégica primaria, asunto que es demostrable en los
siguientes capitulos del libro.

En la medida que se han ido esclareciendo los distintos
impactos que el fendmeno diaspdrico ha tenido para la historia
de los afrodescendientes, especialmente en el continente
americano, es irrefutable que junto a la pérdida de la libertad
y la dignidad a causa de la esclavizacion, se suman las
condiciones de marginalidad y exclusiéon que desde el siglo
xvi hasta el xxi, condujeron a una condicion estructural de
pobreza material que padecen gran parte de las poblaciones
de origen diaspdrico. Me refiero al fenémeno de la pobreza
que resulta de esta historia de larga duracién que se puede
reconocer en la metdfora de Fandn, “los condenados de la
tierra”, que no ha desaparecido, ni siquiera con el desmonte
del sistema esclavista, ni de las administraciones coloniales.
Una marca imborrable que Césaire, poetizé en su “Cuaderno
de un retorno a la tierra natal”, mediante el cual mostraba la
huella de la esclavitud en el cuerpo, la biologia y la geografia,
con sus secuelas perennes en los siglos posteriores.

Y mi original geografia también; el mapa del mundo

trazado para mi uso, iluminado, no con los colores
arbitrarios de los sabios, si conforme con la geometria
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de mi sangre derramada, acepto...y la determinacién
de mi biologia, sin ser la prisionera de un angulo
facial, de una nariz suficientemente chata, de un
tiente suficientemente meldnico, y la negritud, ya no
es indice cefélico, o plasma, o soma, se mide con el
compas del sufrimiento (Cesaire 2008:69).

En la medida que estos acontecimientos se condensan de
formas disimiles en las biografias de hombres y mujeres
afrodescendientes, es posible afirmar que la condicidn
diaspdrica de los sujetos, es sobre todo una condicién politica
que se localiza en las formas de poder que actualizan muchos
de estos aspectos y que se expresan en las relaciones mas
contempordneas, asi como las mds coloniales de racismo,
estereotipia e invisibilidad. Por ello, es poco probable que
exista una persona negra en el mundo, que no haya enfrentado
en algun nivel del registro simbolico, lingiiistico y/o material
las secuelas de estos modos como el mundo no africano
asumi6 su relacidén con lo diaspérico. Esto ocurre incluso,
para quienes ubicados en mejores posiciones del orden social,
consideran que estos son asuntos superados con el paso de la
historia. La prueba mas contundente de este fenémeno es que
todavia, pasados cinco siglos, es necesario escribir sobre lo
negro como un una manera de dignificar su existencia y no
s6lo como un motivo académico.

Si bien la experiencia diaspdrica es asumida de maneras
distintas por los sujetos de la afrodescendencia, y en ello cuenta
de modo determinante las esferas de localizacién politica
e ideoldgica de las poblaciones, si podemos reconocer que
este asunto ha oscilado entre el ocultamiento o la afirmacién
del ser negro como condicién constitutiva de las personas en
su condicidn racial-diaspérica. El ocultamiento ha llevado a
fendmenos tan complicados como el endoracismo; mientras
que la afirmacién a experiencias tan trascendentales como
las luchas por la dignificacién de “la negritud”, en cabeza de
politicos e intelectuales negros y afrodescendientes.
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De ahi que todo asunto relacionado con la afrodescendencia
es un asunto politico, estd inscrito en el problema histérico del
poder que se manifiesta en relaciones racistas, de exclusion,
de marginalidad, y aun de inclusion, sostenidas a la largo del
tiempo, dado que permiten constatar que no hemos resuelto del
todo el estatus de dignidad de los hijos de Africa. En el fondo,
la negritud es un hecho inevitable en las relaciones de aquellos
que portan esta condicién, independientemente del grado de
concienciacién o enajenacidén asumida, pues estd atravesado
por la ideologia histérica de la “superioridad racial”.

Los anteriores planteamientos permiten sefialar entonces
un rasgo central en la experiencia de la didspora africana,
la existencia de una razonabilidad diasporica que se
fundamenta en los acontecimientos histérico-ontoldgicos
que transformaron de manera irreversible la posicion, la
condicién y la dignidad de los africanos en la historia de la
humanidad, sostenidas a lo largo del tiempo como un motivo
central para las luchas y las batallas que los descendientes
de africanos han librado en los distintos lugares de las
geografias del exilio, en donde esta dindmica se ha producido
con matices distintos, pero con un comin denominador: la
subalternizacion étnico-racial. Para los propios sujetos de la
didspora, este rasgo se manifiesta en la tension dialéctica de la
negacion y/o afirmacion de la negritud, con todo el contenido
simbdlico y politico que esto tiene para los hombres y
mujeres negros localizados en democracias incompletas del
continente americano. Para cerrar este apartado, las palabras
de la poetiza afrobonaverense Mary Grueso Romero, logran
recoger de modo profundo la razén ontolégica de la didspora
en un fragmento de su poema “Orishas’:

En un reino africano/Entregandome los poderes
Para convertirme en una diosa mds/Y en medio de ese ceremonial
Me dieron el poder de la palabra,/Para viajar en el tiempo
Y asi convertirme/ Por siempre y para siempre,
En una fiel exponente/De la cultura negra
(Grueso: 2008:81).
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V. La didspora africana como experiencia subjetiva
de la negritud inmanente

Siento lo que vivo

porque no vivo de espaldas
a las cosas que me aluden,
por las razones de mis siglos
que eran las edades

cuando yo no me encontraba
y sin querer,

los mios ya hacian...

largas travesias

Sancy Mosquera
Vivencias (1981)

Las razones centrales que me permiten hablar de la didspora
como una experiencia subjetiva, residen en el reconocimiento
que debemos hacer de ésta como un acontecimiento de
los sujetos y para los sujetos de la negritud; en tanto que
contiene, sobre todo, elementos de dignificacién que se han
sedimentado a lo largo de la historia, para llevar a la existencia
de una condicién étnica que hoy se reivindica positivamente
por su capacidad de resistir y reinventar en medio de la
adversidad y la opresiéon del poder racial. En este sentido,
este apartado pretende hacer entendible la razén por la cual, a
pesar del peso implacable de la esclavizacién, la subjetividad
diaspdrica se mantiene como un deseo existencial en quienes
se siguen reconociendo como negros, afroamericanos,
afrocolombianos, palenqueros o raizales. Las razones
esenciales, intimas, que explican este acto de afirmacion,
hacen parte del propio hecho diaspérico y su expresion en las
diferentes geografias del exilio.

La didspora africana es también la historia del poder de
pueblos y culturas sometidas, que revirtieron los mecanismos
de subalternizacién como posibilidades de su perennidad,
asi los procesos diaspdricos han sido a la vez el paso y la
huella que marca los caminos recorridos por hombres y
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mujeres esclavizados, que guardaron el poder para si, para
la perpetuidad de su existencia como herederos de un motivo
de liberacién. La condicién diaspdrica en su sentido mas
literal: la negritud, contiene también una historia continua
de reinvenciones personales y colectivas que trazada desde
muchas orillas fue dando poder a las subjetividades de la
negritud, una terquedad del alma negra, que se mantuvo
en secreto, pero vigente en formas intangibles como la
conciencia, la memoria y la palabra antigua.

Este tltimo rasgo al cual me refiero, entrafia la pregunta por
la existencia de la experiencia del exilio, luego de tantos afios
de dominio colonial, por eso requiere ser pensada desde los
linderos de la subjetividad, en esas gestas secretas y anénimas
de quienes mantuvieron para sus hijos y sus descendientes, una
dosis suficiente de dignidad a través de los actos simbdlicos
de la africanidad, esto es, de las trayectorias diaspéricas como
experiencias de formacién identitaria y moral.

De otra parte, la didspora como experiencia de
afectaciéon subjetiva ha sido una importante vivencia de
autoreconocimiento que ha permitido que muchos hombres y
mujeres asuman su existencia en la negritud como un triunfo,
como una forma de renunciar a claudicar ante las presiones de
un sistema que durante mucho tiempo y de muchas maneras
ha buscado el blanqueamiento de las sociedades y sus gentes.
Por ello puedo afirmar que la existencia diaspérica, es ante
todo un hecho de continuidad, seguramente ampliado y
transformado, de una conciencia de la negritud “originaria”,
que con el tiempo ha aprendido a cargarse de nuevos recursos
simbdlicos y culturales para su sostenimiento.

El contexto histérico que he descrito, ha hecho de la
experiencia de la travesia del exilio una victoria para quienes
en un momento dado estuvieron condenados a desaparecer
de forma definitiva, pero que lograron a través de multiples
estrategias de rebelidn, suficiencia/resistencia y adaptacion,
mantener su vigencia cultural y racial. Tal vez en ello reside
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el poder simbdlico que hoy evoca el fendmeno diaspérico
como un hecho global que trasciende las geografias locales y
recuerda la historia de un drama compartido por millones en
América, Africa y Europa.

La negritud como la experiencia subjetiva que sostiene la
existencia de la didspora, es un acontecimiento que contiene
importantes rasgos de emocionalidad, tenacidad y conciencia,
que de otro modo, no hubiera hecho posible impactar
lentamente las condiciones objetivas de existencia para miles
de generaciones posteriores. En esta dimension, lo diaspérico
es un proceso en el cual los afrodescendientes trascendieron
en sus acciones y pensamientos mas inmediatos dando lugar a
la emergencia de intelectuales, artistas, politicos y militantes
que a lo largo y ancho del mundo hicieron visible la historia
y el pensamiento de origen africano como una experiencia
politica y no sélo cultural.

Aunque sobresalen las voces y nombres de algunos y no de
todos, es importante en justicia a la verdad, reconocer que
este entramado de posibilidades se conjugé magistralmente
en la labor de muchas personas, quienes desde Nueva Orleans
hasta Uruguay, desde la cocina familiar y el culto de domingo,
hasta las manifestaciones multitudinarias, tejieron cada pieza
de este mapa de dignificaciéon que recorrié a la América
desde el sur hasta el norte, muy a pesar de los poderosos,
hasta entonces convencidos de su carécter invencible. Con la
mirada puesta en los hijos segregados, asumieron una tarea
sin precedente en la historia: encarar el poder de la raza
blanca desde el poder de la gente negra.

Por estas razones al hablar de la didspora como
acontecimiento de la subjetividad, es obligado referirme a los
efectos que su trasegar tiene y tendrd en la conciencia de los
afrodescendientes, pues representa un capitulo valeroso que
transmite esperanza. Se trata de una memoria colectiva que
ha permitido en este siglo revivir los rostros y las palabras
de Zapata Olivella, Artel y Martan, en la valentia ejemplar

81



A mano alzada

de Rosa Parker, en el suefio de Martin Luther King, la
irreverencia furiosa de Malcom X, los cantos populares de la
tierra de Candelario Obeso, lo cantado y evocado en el soul, la
musica del alma, en los redoblantes de la chirimia chocoana,
en los encantos de la marimba del Pacifico, en la asombrosa
espiritualidad de la santerfa cubana, en el enigma del Vudid
haitiano, en la corporalidad de Delia Zapata, en la negritude
de Senghor y Césaire, en la rebeldia anticolonial de Fanén,
Cabral y Lumumba, para nombrar solo algunos; pero también
en todos los rostros anénimos de la didspora afrolatina que
impregna de tenacidad la vida de todos los dias.

Esto también es un triunfo en la historia, una disputa contra el
olvido y la amnesia que por ejemplo la escuela ha promovido
por muchos afios, a sabiendas que colonizar los recuerdos
es también una manera de someter el respeto hacia unos en
detrimento de otros. Pero como en el acto de memoria la
lucha contra el olvido es innegable, seglin nos dice Verges
(2010), puesto que si bien es cierto, la esclavitud fue abolida,
los recuerdos no, sentimiento palpable que acude al pasado
desde el presente, manifiesto en muchas de las obras de los
escritores de la didspora africana

La didspora africana como conciencia histdrica de los sujetos,
es depositaria de profundas rebeliones y revelaciones. En
primer término porque sin ellas no hubiese sido posible
enfrentar las 16gicas del blanqueamiento y el mestizaje en el
siglo xix y xx. En segundo término porque éstas dieron lugar
a los motivos para conocer, para dar vuelta a las paginas del
pasado y encontrar los puentes entre el aqui y el ahora de la
africanidad ancestral. En ese sentido preciso, la didspora ha
sido también una batalla por conquistar una historia de las
subjetividades, a partir de las memorias de la dignificacién
y no s6lo de la dolorabilidad. Allf reside su movilidad en el
tiempo, en la capacidad de juntar las complejas y dispersas
experiencias de la negritud en relatos que convergen como
parte de una misma utopia.
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En ello reposa su capacidad articuladora, en la inmensa
necesidad de los afrodescendientes de contar con un horizonte
compartido, un suefio comun que funde razén y deseo de la
gente negra. Porque la didspora es también la historia de
quienes han hecho del dolor una resignificacion histérica de
dignidad y libertad, y sobre todo porque el poder de la didspora
reposa en las trayectorias individuales y colectivas de la gente
negra de este continente, cuya fortaleza ha salvaguardado
lo esencial de una condicién ontolégica: la negritud, debe
entenderse como una trayectoria epistémica producida en la
invisibilidad del racismo y con la capacidad insospechada de
quienes en la posicion subalternizada de la racialidad, han
levantado la voz y la mano para decir y para escribir sobre si
y sobre sus hermanos.

Para finalizar este apartado quiero plantear que la didspora
representaparamiunaimportanteexperienciadereconciliacion,
que sin abandonar el pasado, es capaz de mirar el presente
en una aspiracion colectiva para que nunca mds se repita lo
acontecido en la oscuridad colonial. Por ello, la didspora
africana va en este siglo de multiculturalismo neoliberal
como una experiencia sostenida en el orden simbdlico,
politico y espiritual, avanzando en las batallas juridicas del
reconocimiento, pero sobre todo en la contundencia que
celebra la perpetuidad de lo africano en América.

De huellas y ausencias de la africanidad. A manera
de conclusion

El bisabuelo francés y el bisabuelo de Sudan, en alas de libertad
coincidieron alguna vez, en la trocha de Chanzard

por el camino de Iscuandé

El bisabuelo de Suddn apodaba el blanco Mesié,

pero él deciale Nor Juan y a su nieto negro bebe

y a su hermana negra mamd en la trocha de Chanzard

por el camino de Iscuandé
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Hizose asi la integracion racial en nuestro litoral
entre la hermanita de Nor Juan y el intrépido francés,
en la trocha de Chazard por el camino de Iscuandé
Ast el Martin se hizo Martdn y en seiior trocase mesié
y recorddndolo bisnieto que vino aqui desde Chanzard
por el camino de Iscuandé

Helcias Martan Géngora

Los Ancestros (2008)

Los rasgos diaspodricos que he expuesto hasta aqui, nos
sugieren pensar la historia de la didspora como un fenémeno
de larga duracion de las poblaciones afrodescendientes. La
idea de larga duracién implica una temporalidad de mas de
quinientos afos, que evidencia la tension entre lo que los
descendientes de africanos han logrado mantener y reconstruir
de sus ancestros, asi como lo que se perdi6 definitivamente,
lo que conduce a reconocer los rastros de las rupturas y las
continuidades en este largo camino. Por consiguiente, entender
la diaspora africana como proceso de rupturas y continuidades
implica comprender las condiciones histéricas que la hicieron
posible y los procesos de adaptacién, reinvencién y reificacion
de las tradiciones africanas en América.

Como rupturas podemos identificar especialmente dos
hechos: en primer lugar que los africanos esclavizados
perdieron el vinculo fisico con su territorio originario, puesto
que el exilio los ubico en lugares distintos a los de su origen,
a los cuales jamas regresaron fisicamente. Un segundo hecho
es que esta experiencia, cambio profundamente su condicion
de existencia, al perder su posicion de personas libres y pasar
a la condicién de objetos de propiedad del poder colonial.
En este sentido hablamos de las rupturas existenciales y
territoriales. Estas son las rupturas mas visibles, aunque
podriamos hablar de aquellas que se expresan en practicas
culturales, formas organizativas, saberes que con el paso del
tiempo y la procreacion de los esclavizados, sobre todo en los
territorios andinos, no lograron mantenerse.
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Las rupturas producidas con el fendmeno diaspdrico,
por lo tanto dan cuenta de aquello que se fragment6 en la
extensa temporalidad, debido a diversos sucesos histéricos,
culturales, politicos y econdmicos que afectaron las culturas
africanas en los diferentes territorios del exilio. De otra parte,
es necesario sefialar que la historia de la didspora en América
implica fenémenos de pérdida de legados ancestrales, pues
dadas las draméticas caracteristicas que contuvo el proceso
esclavista-colonial, fue imposible el mantenimiento de
practicas culturales, como por ejemplo las referidas al uso
de las lenguas africanas. En otras palabras, la didspora como
acontecimiento histérico-cultural contiene un lado oculto, que
todavia no es del todo legible, el referido a los legados que se
perdieron en la larga travesia de Africa al mundo colonial, es
decir aquellos rasgos de las culturas africanas que no lograron
sobrevivir. Este punto es central para comprender la ruptura
en el doble plano de lo que significé para quienes fueron
exiliados, pero igualmente para las poblaciones africanas
que se quedaron en el continente originario, para quienes la
historia también cambi6 de forma definitiva.

De otro lado, cuando me refiero a continuidades legibles estoy
enunciando aquellas expresiones culturales que dan cuenta
del mantenimiento de significados y simbologias contenidos
en objetos y el uso de éstos en pricticas concretas, como el
tambor y los instrumentos de percusién, que han logrado
sobrevivir, mantenerse e incluso impactar las tradiciones
musicales continentales; del mismo modo, podemos incluir
précticas y saberes ligados a las tradiciones gastrondmicas,
medicinales y artisticas, que en muchas ocasiones se hibridaron
con otros saberes y pricticas indigenas y europeas, dando
paso a manifestaciones culturales renovadas. Estdn también
las continuidades imperceptibles que se refieren a los rasgos
de lo africano que lograron perdurar en el orden simbdlico
de la palabra, la corporalidad, la memoria, la conciencia y
la espiritualidad, todas éstas localizadas en la esfera de las
subjetividades de la negritud, y que pudieron mantenerse y
reelaborarse por la fuerza de la transmision intergeneracional.
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En esta perspectiva la didspora como fenémeno de rupturas
y continuidades de larga duracién, me refiero a una categoria
que nos permite vislumbrar lo que los afrodescendientes
dejaron atrds, lo que mantuvieron de sus ancestros y lo que
lograron reconstruir en las nuevas tierras. Por estas razones,
la Didspora tiene una marca histérica para todos los grupos
comprometidos en ella, pero no puede verse como algo fijo
en el tiempo, Sino como un proceso en constante movimiento.

El exilio:
Africanos en
América

La Africanidad
como marcacién de
lavida en América

Reinventarse Africa
en el Nuevo
Continente

LA DIASPORA
AFRICANA

AFRODESCENDENCIA

Marcaciones e

insurgencias del
Poder colonial

Subjetividades de la
negritud

Para acotar los planteamientos centrales expuestos hasta
aqui, quiero recoger tres planos transversales que permiten
pensar de forma dindmica e interdependiente las trayectorias
afrodescendientes diaspéricas. El primero es el referido
a la didspora africana como un fenémeno global que ha
afectado la historia del mundo, y por lo tanto representa
un acontecimiento universal que contiene la historia de la
humanidad. En segundo lugar, estd el plano de la historia
de América en general y de Colombia en particular, los
cuales se encuentran determinadas en su propia constitucién
como continente y nacién respectivamente, y por lo tanto
no pueden ser comprendidas al margen de la historia de la
didspora africana.

La forma en que en estos cinco siglos nos hemos constituido
en continente y sus respectivas naciones, “es también

la historia de los africanos y sus descendientes, quienes
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han forjado, no solo desde el dolor, sino también con la
esperanza, la posibilidad de estar siempre reinventado la
vida, contribuyendo con ello a la riqueza de nuestro pais, lo
que se expresa en la diversidad que nos constituye” (Caicedo
2008:96). Pues si bien es cierto muchas de esas presencias
son visibles en los objetos materiales de las culturas africanas
dispersas por las geografias del mundo, me interesa resaltar
en este trabajo, sobre todo, las formas que han permanecido
en el pensamiento y la reinvencién que se produce con la
palabra, que de modo perenne contiene “esencialidades”
diaspéricas, manifiestas en las producciéon de poetas,
escritores, politicos y académicos, que surgen para romper la
invisibilidad epistémica.

Finalmente, el tercer plano se refiere a la produccién en la
larga duracién de un pensamiento y una intelectualidad
diaspdérica, hechos que se actualizan de distintos modos, y
contienen en sus distintas versiones, las complejas formas
de existencia de la didspora africana como condicién y como
proceso epistémico y politico. En ese sentido, la escritura, la
oralidad y las ideas de los intelectuales afrocolombianos de
quienes me ocuparé en las siguientes paginas, es sobre todo
las voces y los testimonios de la experiencia existencial de
la didspora africana en Colombia, que aun estando por fuera
de Africa se resisten a perder el vinculo ancestral, su marca
originalmente negra.
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Capitulo 2
Repensar lo africano
El surgimiento del pensamiento
diasporico global

En el primer capitulo argiii que para comprender la didspora
africana desde una perspectiva histérica, se requiere
acercarse a ella desde una doble implicacion que articula
su sentido como movimiento, dindmica y/o reconfiguracion
permanente y su condicién como un hecho histérico presente
en las subjetividades afrodescendientes. Por estas razones
se debe comprender la doble experiencia diaspdrica, esto
es, un proceso y una condicién, un hecho de la historia y
la reinvencién de ese acontecimiento por los sujetos de
esa historia. En este sentido, el presente capitulo abordara
la didspora africana en la segunda acepcién sefialada, es
decir, como proceso, enfatizando los desarrollos que en
el campo intelectual dieron lugar a la emergencia de un
pensamiento diasporico transcontinental, que en el marco de
la esclavitud en el siglo xviii y el colonialismo del xix y xx
repensé el lugar de Africa en la historia y en las relaciones
coloniales. Al igual que reflexionar sobre la vida y la historia
de los afrodescendientes en distintos lugares del mundo,
especialmente en la América del siglo pasado. No obstante,
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a lo largo del libro argumentaré que la misma produccién de
pensamiento diaspdrico debe ser entendida como parte de las
dindmicas derivadas de la experiencia histérica de la didspora
africana, ligada a las relaciones de explotacion étnico-raciales
en el contexto del surgimiento del capitalismo occidental a
partir del siglo xvi.

En este apartado haré referencia a dos procesos centrales
en el acontecimiento de la didspora. En primer lugar su
emergencia como pensamiento politico, que desde distintos
lugares del mundo, y a partir del siglo xviii tendrd una
incidencia importante en la forma de pensar y nombrar lo
referido a los africanos y sus condiciones de esclavizacién
por fuera del continente originario. En segundo lugar, me
referiré a la emergencia de un campo tedrico en relacion
con la didspora, agenciado por intelectuales diaspéricos
del siglo xx. De esta manera propongo entender que las
luchas politicas provenientes de las didsporas han generado
al tiempo, corrientes de movilizacién, de pensamiento y
de categorizaciéon que posteriormente fueron la base de los
trabajos de teorizacién. Es decir, como hecho histérico, la
didspora es originariamente un proceso politico y epistémico.
Esto no implica una separacién sustancial entre politica y
epistemologia, sino més bien el reconocimiento de aspectos
que en un momento determinado constituyen el eje de las
acciones de la intelectualidad diaspdrica.

Pensamiento antiesclavista. Los primeros pensadores
de la diaspora africana

Los pueblos africanos y sus descendientes en América y
Europa, no solo fueron victimas de la esclavizacién, sino
que en medio de estas condiciones adoptaron estrategias que
la mayoria de veces resultaban ajenas a sus cosmovisiones.
Este es el caso de la adopcion de la escritura eurocéntrica y
las lenguas coloniales, que se transformé en el mediano plazo
de una tictica de dominacién a una estrategia antiesclavista.
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Durante los siglos xvii y xviii, tiene lugar un proceso
de adaptacion del poder colonial a las particularidades
culturales de los africanos esclavizados; cuando el sistema
esclavista estaba institucionalizado y demandaba estrategias
mads eficientes para la gobernabilidad de estas poblaciones.
Por lo tanto, fue necesario para los esclavistas vincular
africanos a la administracién y el control del sistema. Como
se describi6 en el apartado referido a los rasgos diaspéricos,
la institucionalizacién del modelo colonial durante el siglo
xviii implicé importantes dindmicas adaptativas para los
descendientes de africanos; asi como los ajustes del sistema
cultural, econémico y politico en las colonias. En este
contexto, parte de la poblacién esclavizada asume una nueva
funcionalidad en el régimen, especialmente en los dmbitos de
la vida cotidiana, por lo cual se hace necesario “instruirlos”
en unos casos, y en otros aprovecharse de sus capacidades y
conocimientos para su desempefio en el comercio, los oficios
domésticos, la produccion artesanal e inclusive, tareas de
control y supervisién en las plantaciones. La insercién de
esclavizados en planos distintos a los roles habituales del
sistema esclavista, con los cuales fue posible un manejo més
efectivo de la poblacién dominada, permitié con el paso del
tiempo importantes apropiaciones en el campo lingiiistico,
contable y cultural para un nimero significativo de esclavos
y libres. Sin embargo, esta misma situacién produjo casos
inesperados, pues algunos de ellos aprovecharon este privilegio
y su condicién “letrada” para denunciar las dramdticas e
inhumanas circunstancias de la esclavizacién, e incluso para
atreverse a interpelarla desde su reinterpretacion biblica.

Una expresion de este complejo proceso se encuentra en las
narraciones de esclavos que desde el siglo xviii dan cuenta de
un plano autobiogréfico y subjetivo que permite ahondar en las
dimensiones emocionales de la experiencia de la esclavitud,
contada de “viva voz” por sus protagonistas. Una de las obras
con mayor relevancia es la producida por Gustavus Vasa
(Equiano), un africano liberto que 1ibré a lo largo de su vida
una batalla a favor de los esclavizados.
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... naci6 en Africa, quizas en 1742; habia sido esclavo
desde nifio, segin sus propias declaraciones, y lo
habian llamado Olaudah Equiano. Parece que en 1753
fue llevado primero a Barbados y luego a Virginia.
Alli, un oficial naval britanico lo habia comprado y
llevado a Londres, donde lo bautizaron, en el afio de
1759. Obtuvo su libertad en 1766, en principio como
resultado de su éxito comercial en el Caribe y en
América del Norte, donde se le permitié negociar por
cuenta propia y de esa manera adquirié el dinero para
comprar su libertad. Posteriormente, en Gran Bretafia,
se involucr6 de tal forma con el abolicionismo
que algunos lo consideraron “la vanguardia del
movimiento abolicionista en Inglaterra”, como lo
relata Shyllon (154) (Lovejoy 2009: 211).

Este caso, temprano para la época, constituye un ejemplo de
los primeros escritores africanos! que pidieron suprimir las

92

Asumo a Olaudah Equiano y Ottobah Cugoano, ambos africanos y
contemporaneos como los primeros escritores de la didspora africana en la
concepcién que he venido exponiendo, para tomar distancia de escritores
“negros” anteriores, que no pensaron los problemas de la esclavitud y/o
su condicién “étnica/racial” como por ejemplo Alfonso Alvares, mds
conocido como Juan Latino, presumiblemente de origen guineano. Segtin
Janheinz Janh (1971), el primer escritor negro, quien lleg6 a Espafia a los
doce afios en 1528, estableciéndose como profesor, luego de ser educado
por una familia aristécrata. Ni su condicién de africano, ni la esclavitud
fueron objeto de sus reflexiones. A Juan Latino se suman otros escritores
educados por blancos como experimento civilizatorio, entre los que se
destacan Francis Williams, de origen jamaiquino, nacido en 1700, Ibrahim
Petrovich Hannibal, de origen etiope, educado por EL Zar Pedro el Grande,
el filésofo Antonio Guillermo Amo y James Eliza Jhon Capitein, quien
escribi6 en defensa de la esclavitud. También cuentan en este antecedente
la “nifia prodigio”, la poeta Phillis Wheatly, oriunda de Senegal, quien
arrib6 a Inglaterra en 1761, transformandose en una poeta reconocida que
exaltaba a los personajes de la realeza. Janheinz Jahn considera que estos
escritores fueron producto de la experimentacién aristocrata por convertir
aun africano esclavo en un hombre civilizado, demostrando la capacidad
humana por encima de la cultura. No obstante, habria que considerar que
algunos de ellos dieron un giro al utilizar la educacién para denunciar
la esclavitud como fueron Sancho, Equiano y Ottobah, por lo cual la
perspectiva de la intelectualidad diaspdrica le da relevancia a la agencia
del esclavizado y no a la del esclavizador como lo hace este autor.
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practicas esclavistas a través de demandas escritas, abriendo
un capitulo inédito en el contexto de la situacién colonial,
tal como se ha registrado para G. Vassa, quien “el dia 21 de
marzo de 1788 presentaba a la reina de Inglaterra una peticion
de supresiéon de la esclavitud en las Indias Occidentales”
(Burgos 2007:76). Este dato referenciado por el misionero
espaiol Bartolomé Burgos es tomado del texto publicado en
Londres en 1789 bajo el titulo “The intersting narrative of the
live of Oloudah Equiano”, el cual da cuenta de un fendmeno
poco conocido en nuestro medio, y que sin lugar a dudas,
refleja la emergencia de un pensamiento antiesclavista por
parte de africanos y afrodescendientes, lo que constituye un
embrién del pensamiento politico de la didspora africana en
los primeros siglos de su expatriacién forzada.

Equiano representa uno de los capitulos inaugurales del
pensamiento diaspdérico mundial, con el cual se pone de
manifiesto la capacidad que muchos africanos tuvieron para
romper con las practicas esclavistas desde dentro del sistema
que los sometia, ya fuera fugdndose como lo hicieron muchos
esclavizados, o apropiando los medios de las sociedades
dominantes, como la denuncia publica, opcién por la cual
opté Equiano, un hombre que tuvo una infancia de lujo al
nacer en el seno de la aristocracia Ibo, de donde provenia, la
cual fue diametralmente opuesta a su etapa adulta en la que
fue esclavizado.

Sin embargo, la vida de Olaudah no fue igual a la del
resto de sus compatriotas. Secuestrado a los once afios
junto a su hermana, llegé a la Costa de Guinea donde unos
traficantes blancos lo compraron para embarcarlo en un
buque esclavista. Paraddjicamente, este hecho marcé un
rumbo singular en la vida de este africano, pues en medio
de viajes que lo llevaron hasta América, Equiano aprendi6
a hablar, a leer y a escribir en ingles?, igualmente aprendié

2 Los esclavos que sabian leer en inglés se les destinaba a trabajos que

requerian mds comunicaciéon con los amos, como la carpinteria, la
herreria o incluso marineros. A diferencia de los que no apropiaron el
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a tocar el cuerno francés, desarrollé habilidades para las
matemadticas y todos los oficios propios de la navegacion,
hasta que en 1776 a la edad de 32 afios, compré su libertad
al cudquero Robert King. Su experiencia en los barcos le
permiti6 “adiestrarse” en el mundo de la vida de los blancos,
pues su condicién de “esclavo de mar” y no de plantacion,
hizo posible su complejo proceso formativo. Esto explica, en
parte, las diferencias existentes entre en el mundo de ultramar
y el mundo continental, donde las estructuras jerarquicas
tendian a ser menos que en las plantaciones y las haciendas
debido a que las dificiles circunstancias de sobrevivencia
que enfrentaban a diario las tripulaciones, propiciaban un
contexto de mayor integracion, en donde las destrezas de los
marineros determinaba sus posiciones en las redes de poder
y control. En estas circunstancias Equiano pudo conocer
muchos lugares y presenciar las formas de esclavitud,
incluso formar parte del sistema esclavista como capataz de
plantacién en la costa de los Miskitos o conducir un barco
negrero cuando el comandante a bordo muri6 en el trayecto.

Su obra surge en el contexto de la intensificacion de la
trata esclavista, la supremacia ideoldgica del blanco, la
fuerte influencia del movimiento revivalista del Primer
Gran Despertar entre 1740 y 1770, la cual atrajo a muchos
desterrados de la esclavitud por sus ideas espirituales a
favor de “los condenados de la tierra”. De igual modo, en el
contexto en que escribe Equiano, Africa estaba en el centro de
los debates, no solo por el despojo de sus gentes, sino porque
la literatura de viajes habia contribuido a producir imagenes
de ella como salvaje, primitiva e idilica, imaginario que ha
repercutido en la concepcién inferiorizante de los mismos
africanos. Sin lugar a dudas, el lugar de privilegio de Vasa,
del que él mismo era consciente, le permitié adentrarse en el
mundo de los blancos para cuestionar su propia moral.

inglés, a quienes les tocaba los trabajos que precisaban fuerza fisica.
Esto explica parcialmente que los esclavizados mds asimilados ampliaran
sus posibilidades de libertad debido a que realizaban tareas lejos de casa,
aprovechando el distanciamiento para fugarse.
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La narrativa nace cuando Gustavus es libre, se ha hecho a
un lugar en la Gran Bretafia, en donde decidi6 establecerse
definitivamente y a partir del momento en que adopta el
nombre africano, “Equiano”, que en su lengua propia significa
“el que habla bien”, en contraposicion al impuesto por los
esclavistas, Vassa, como se llamé un rey libertador sueco
del siglo xvi, nombre de héroe europeo que acostumbraban
los amos poner a sus esclavos. La oratoria era un elemento
importante en los circulos ilustrados abolicionistas, mejor
dicho, el hablar bien -el habla culta-, constituia un sello de
buen modal, situacién que no fue dificil para Olaudah, quien
provenia de una cultura donde el buen hablar representaba
estatus; de igual modo, la escritura significaba un medio para
reflejar la inteligencia de los hombres. Equiano se apropia de
estos recursos, asi como de los fundamentos teoldgicos de la
biblia, libro del cual retoma su critica contra la trata negrera
y posteriormente contra la instituciéon esclavista. Cecilia
Montolio, en la introduccién que hace a la edicidn en espafiol
de la autobiografia de Equiano, plantea la afirmacién de la
africanidad de Olaudah en los siguientes términos:

Para sobrevivir fisica y moralmente en los viajes por
mar que fue obligado hacer en sus afos de esclavitud,
se habia adiestrado en los modos y maneras de sus
opresores y habia accedido a su mismo nivel de
conocimientos. S6lo después, yalibre y fortalecido por
la propia destreza, es cuando puede volver a su pasado
para apropidrselo con dignidad: en ese momento, que
es también el de la redaccidn de este libro, reivindica
su nombre africano de hombre libre. El acto simbdlico
de despojar al esclavo de su antigua identidad
asigndndole un nuevo nombre no aniquilé su identidad
africana. Y no sélo eso: entre los diversos pueblos ibo
tradicionales, “hablar bien” es uno de los requisitos
fundamentales para ejercer el liderazgo, y Equiano,
“el que habla bien”, termina cumpliendo en Inglaterra,
como voz potente en la actividad abolicionista, aquello
que la esclavitud le habia impedido desarrollar entre
los suyos (Montolio 1999: 12).
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Interesa del andlisis anterior, destacar la capacidad de
Equiano para apropiarse de elementos de la cultura blanca
y reafirmar su identidad africana, para ello se provee de los
instrumentos fundamentales de la sociedad esclavista, dinero,
teologia, razén y escritura, cuatro aspectos esenciales en
los circulos abolicionistas y de los cuales el africano ganard
la admiracioén de los blancos, convirtiéndose en el primer
africano que escribié una autobiografia de su puiio y letra
sin la tutela de blancos, y en ese sentido, se transformé en
un simbolo del antiesclavismo, “Un hombre negro que,
ademds, se aduefiaba con maestria de algo en lo que gran
parte de la opinién publica, colonos, politicos y eruditos de
la época cifraban la superioridad del blanco sobre el negro: la
escritura, la demostracién més patente del uso de una facultad
que se consideraba por antonomasia, la razén” (Montolio
1999: 12). En ese sentido, Equiano hace de la escritura un
medio de denuncia, e inspirard a muchos otros a utilizar este
recurso para relatar la ignominia de la esclavitud, colocdndola
en el centro de la opinién puiblica. Este sentido de denuncia se
refleja en la primera parte de su obra:

Asi pues, la siguiente narracién no resulta lo bastante
interesante como para atraer la atencion general, valga
este motivo como excusa para que se publique. No
soy tan insensatamente vanidoso que espere de ella la
inmortalidad ni la fama literaria. Si complace en algo
mis muchos amigos, a cuya peticion ha sido escrita,
o promueve aun en un grado minimo el provecho de
la humanidad, se habrin logrado los fines por los que
se emprendid y mi corazén habrd satisfecho todos sus
deseos. Recuérdese, pues que mi deseo de evitar la
censura no aspira al elogio (Equiano 1999: 37-38).

La obra escrita por Equiano ofrece una perspectiva de
segundo nivel en relacion con el fenémeno esclavista, pues su
condicidén de esclavizado de ultramar de navegantes ingleses,
hizo posible un amplio conocimiento de las geografias de
la trata de las llamadas Indias Occidentales, donde €1 pudo
constatar de modo permanente el dramatismo que contenia la

96



Repensar lo africano

relacién amos-esclavos y que se constituy6 en el foco central
de su critica al sistema esclavista de la trata y especialmente
en lo referido a sus impactos en el trato ignominioso a los
africanos. En un apartado de su texto describe de modo
completo este fenémeno:

Un pobre negro criollo a quien conocia bien, después
de haber sido transportado de esta manera de isla en
isla, terminé residiendo en Montserrat. Este hombre
solia contarme muchas melancélicas historias sobre
si mismo. Por lo general, cuando terminaba de
trabajar para su amo empleaba sus escasos momentos
de ocio en ir a pescar. Si pescaba algtin pez, a menudo
su amo se lo quitaba sin pagarle, y en ocasiones
recibia este mismo trato de otros blancos. Un dia me
lo expuso en estos conmovedores términos: “A veces
cuando un hombre blanco me quita mis peces acudo
a mi amo y me hace justicia; pero cuando mi amo
me quita mis peces a las fuerza, ;qué debo hacer?
No puedo acudir nadie para que me haga justicia”. Y
sigui6 el pobre hombre alzando la vista: “Debo mirar
a Dios Todopoderoso en las alturas para que se haga
justicia”. Este tosco relato me conmovié mucho y no
pude dejar de sentir la justa causa de Moisés cuando
desagravié su hermano antes el egipcio. Exhorte al
hombre para que no dejase de mirar a Dios en las
alturas, a falta de ningin tipo de resarcimiento en
tierra. Pero no se me ocurrié entonces que yo mismo
habria de sufrir tales abusos, y que en lo sucesivo
necesitaria idéntica exhortacion al realizar mis
propias transacciones en las islas; ni tampoco que
este pobre hombre y yo habriamos de sufrir juntos
algin tiempo después en estos mismos términos,
como contaré mds adelante. Mds no se reducia este
tipo de trato a lugares o individuos concretos, pues
en todas las islas (y he visitado no menos de quince)
el trato a los esclavos era practicamente el mismo;
tanto, de hecho, que la historia de una isla y hasta de
una plantacién con pocas excepciones como las que
he citado, podria servir como historia de la totalidad
(Equiano 1999: 118-120).
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Por otra parte, la descripcién que nos ofrece Equiano expresa
muy bien su lugar y su posiciébn como esclavo inglés y
posteriormente como abolicionista. Por un lado deja ver su
version de los hechos referidos a la esclavitud en su condicién
privilegiada, por lo que puede localizarse en un “afuera” desde
el cual analiza y cuestiona la compleja estructura de la trata.
De otra parte, es evidente que su conversion al metodismo
le otorga una visién critica sobre la trata, mas que sobre la
institucion esclavista, fundamentalmente por las implicaciones
éticas que ésta contenia en relacién con el derecho natural

entendido como igualdad de los hombres ante Dios.
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iTal es la tendencia del comercio de esclavos a
corromper los espiritus de los hombre y a endurecerlos
ante todo sentimiento de humanidad; Porque no voy
a suponer que los traficantes de esclavos han nacido
peores que otros hombres -{Noj es la fatalidad de
la avaricia humana la que corrompe la leche de la
bondad humana y la convierte en hiel. De haber sido
distintas las actividades de aquellos hombres, podrian
haber sido tan generosos, tiernos de corazén y justos
como insensibles, codiciosos y crueles son. jSin duda,
este comercio que se expande como una pestilencia
y mancha todo lo que toca no puede ser bueno;j jQue
viola el primer derecho natural de la humanidad, que
es el de la igualdad y la independencia y le concede
a un hombre un dominio sobre sus semejantes que
Dios nunca pudo desear; Pues tanto eleva al duefio
un estado por encima del hombre como hunde al
esclavo que estd debajo; y, con toda la presuncion del
orgullo humano, establece una diferencia entre ellos
que es inconmensurable en su alcance e infinita en su
duracién. jCuén errada es la avaricia de los duefios de
las plantaciones; ¢ Son mds ttiles los esclavos si se los
humilla a la condicién de bestias en vez de permitirles
que disfruten de los privilegios de los hombres? La
libertad que esparce salud y prosperidad por Gran
Bretana aporta la respuesta: no. Cuando convertis a un
hombre en esclavo le privdis de la mitad de su virtud,
le dais, con vuestra propia conducta, un ejemplo
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de estafa, rapifia y crueldad y le forzdis a vivir con
vosotros en un estado de guerra; |y aun asi os quejdis
de que no son honestos ni fieles; Le aturdis con azotes
y considerdis necesario mantenerle en un estado de
ignorancia, |y sin embargo afirmdis que son incapaces
de aprender, que sus mentes son un terreno o un paramo
tan baldios que la cultura se desaprovecharia en ellas;
y que vinieron de un clima en el que la naturaleza
(aun siendo prodiga en obsequios hasta extremos
que desconocéis) ha dejado al hombre ilimitado e
incompleto, incapaz de disfrutar de los tesoros que ha
vertido para €lj Afirmacién a la vez impia y absurda
(Por qué utilizdis esos instrumentos de tortura? ;Son
dignos de que un ser racional se los aplique a otro? ; Y
no os mortifica la vergiienza y la humillacién cuando
veis que acotas tan bajas se reducen los que participan
de vuestra misma naturaleza? Pero, por encima de
todo, /no acompanan peligros a este tipo de trato?
(No vivis en constante temor a una insurrecciéon? No
seria sorprendente, pues “; Qué paz se nos concederia,
a nosotros esclavos, sino duros calabozos y azotes
y castigos arbitrariamente impuestos? ;Y qué paz
podriamos nosotros dar, en cambio, sino la que estd en
nuestro poder, esto es, hostilidad y odio, repugnancia
invencible, venganza aunque tardia y conspiracién
continua?; Qué otros podrian ser nuestros deseos, sino
buscar como el conquistador pueda aprovechar menos
su conquista, cémo pueda menos regocijarse de los
tormentos a que estamos condenados y mas sentimos?
Pero si cambiaseis vuestra conducta y tratases a
vuestros esclavos como hombres desapareceria todo
motivo de temor. Serian fieles, honestos, inteligentes
y vigorosos; a vosotros, la paz, la prosperidad y la
felicidad os acompaifiaria (Equiano 1999: 118-120).

En el dambito del pensamiento antiesclavista existe una
tendencia relacionada con las biografias de esclavos en las
que la referencia biblica tiene un lugar central, en un esfuerzo
por reinterpretar los textos y sus profecias con el objeto de
cuestionar la esclavitud africana como una verdad teoldgica.
Esta tendencia presente en Equiano adquiere un énfasis mas
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radical en el pensamiento de Quobna Ottobah Cugoano, un
esclavizado nacido en la actual Ghana, quien en 1787 entraba
en la escena colonial con una critica acérrima a la esclavitud
y el trifico de esclavos, como hechos que habian sido
justificados con base en el mito catélico del hijo “ilégitimo” de
Noe, llamado Cam, segtin el cual, este habria sido condenado
a la esclavitud por sus rasgos negros y por ver a su padre
desnudo. Pero ademads de su critica cristiana al cristianismo,
Cugoano fue un intelectual abolicionista que inspirado en
las ideas filoséficas de la época cuestiond la ilegitimidad del
sistema esclavista en base a su defensa del derecho natural, el
derecho comtin y el derecho a la libertad.

En un relato contra la hegemonia epistémica del catolicismo
biblico de la colonia, Ottobah argumentaba que la maldicién
no habia sido para Cam, sino para Canain. Lo anterior se
enmarca en las primeras manifestaciones de restauracion
de la imagen de Africa y de los africanos, inspiradas en la
reinterpretacién biblica y cristiana con propdsitos politicos,
que Paget identifica “como parte de la tradicién afrocristiana
a la esclavitud” (Paget 2011:110).

Pero por otro lado, Cugoano no se limit6 solo a hacer de la
narrativa de esclavo un relato de su propia experiencia como
esclavizado, sino que utilizé el pensamiento de la época para
cuestionar el sistema de la filosofia, la moral y la religién que
legitimaban la esclavitud como un derecho que debian ejercer
quienes eran colonizadores. Bogues (2003) considera que
Quobna Ottobah fue un pensador que produjo un discurso
politico y no solo una narrativa autobiografica, puesto que
su cuestionamiento a la esclavitud tomd la nocién de justicia
e igualdad humana liberales adaptdndolas al cristianismo y
soportar desde esa base los derechos de libertad del esclavo y
el colonizado.

Lo que intento avanzar es contra el terrible y criminal

mal de la esclavitud del hombre, pues aunque son
solo Pensamientos y Sentimiento que se me ocurren,
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también es obvio que son argumentos deducidos de
la Verdad de las Divinas Escrituras principalmente,
con otras observaciones que he sido capaz de recoger.
Algunas de estas observaciones podrian servir al
largo campo de consideraciones sobre el tratado de
la esclavitud africana (Cugoano citado por Bogues
2003:33).

De este modo, Ottobah apeld a la filosofia moderna junto a
las bases del catolicismo para crear una “teoria” abolicionista
con unas bases filosdficas que apelaban al derecho natural,
a los derechos de los hombres y a la inmoralidad de la
esclavitud, condenada segin su punto de vista por la misma
biblia, por lo que argumenté que la esclavitud era contraria a
los fundamentos de la razén cristiana, la moral y la filoséfica
pregonada en su tiempo. Por ello Quobna sent6 las bases del
abolicionismo filosé6fico-teoldgico.

La oscuridad externa de los Etiopes, es tan inocente
y natural, como las manchas en los leopardos; y las
diferencias de color y tez, son complacencia de Dios
para designar a los hombres, no son inapropiadas
para cualquiera de ellos, al igual que las diferentes
sombras del arco iris....Esto no cambia la naturaleza
y la calidad de un hombre, asi él lleve un abrigo negro
o blanco, asi se lo ponga o se lo quite, €l todavia
sigue siendo el mismo hombre (Cugoano citado por
Bogues 2003:39).

La perspectiva intelectual diaspdrica de Ottobah Cugoano
responde a la vision de un liberal cristiano, quien consciente
de la predominancia de los discursos teolégicos y del papel
que la filosofia iba adquiriendo como productora de la realidad
a finales del siglo xviii, los retomé de modo estratégico para
elaborar una de las criticas mas radicales a la esclavitud, a
la trata africana y la negacién de la libertad del hombre
africano, develando las propias contradicciones del discurso
hegemonico. Utilizando el pensamiento politico radical de
la época considerd la esclavitud una prictica contraria al
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derecho comiin como una condicién natural, y acudiendo a las
nociones de justicia, razén y humanidad establecio la relacién
entre derecho natural y libertad natural (Bogues 2003) para
mostrar que la libertad era un derecho que estaba en la esencia
misma de la filosofia, de la religioén y de la condicién humana.

Es importante destacar que esta condicién de “bisagra” que
asumieron algunos esclavizados autoliberados, les permitid
ocupar una posiciéon de puente entre el mundo de los
esclavistas y el mundo de los sometidos, lo que hizo posible
el surgimiento de los primeros africanos negros letrados. Esta
situacion les permitié acceder a un “capital cultural” que les
sirvi6 para la defensa de la libertad, una nocién que desde el
siglo xviii cuando en Europa y el resto del mundo las ideas
abolicionistas ganaban terreno ideoldgico, permitieran el
surgimiento de las primeras manifestaciones de esclavizados
en el sistema, pero libres en el pensamiento, quienes por
medio de la escritura en lenguas coloniales (como el inglés),
plantearon sus reclamaciones en consonancia con los valores
modernos de igualdad y libertad. Podriamos decir, que con
este pensamiento antiesclavista, surge el rostro africanizado
de la modernidad.

Los primeros negros escritores criticos de la trata esclavista
y la esclavitud del siglo xviii, aprovecharon el ambiente del
abolicionismoliberal paradenunciarel sistemaque los sometia;
al mismo tiempo, pretendieron construir una nueva imagen
de Africa y los africanos en oposicién a la de inferioridad
construida por la Europa colonial. En el siglo xviii, ademas de
Equiano y Coguano, sobresali6 Ignatius Sancho (1729-1780),
otro esclavo liberto, quien es considerado el primer africano
que accedi6 al voto en las elecciones britdnicas. En 1782
aparecieron publicadas un gran ndmero de sus cartas, dos
afios antes de su muerte, en las cuales consigné reflexiones
criticas sobre la esclavizacién, que le valieron el epiteto del
“negro extraordinario”, convirtiéndose para los abolicionistas
en un simbolo de la humanidad de los esclavos, debido a que
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exigia la igualdad ante los europeos, manifestando con fervor
“primitivo” su orgullo de ser negro.

Distinto a los episodios ocurridos en los territorios de la Europa
Imperial, los procesos de colonizacién que tuvieron lugar en
la América sefiorial y esclavista, como ya sefalé, produjeron
al tiempo relaciones de sometimiento y de adaptacioén. Este
aspecto es especialmente importante para entender el suceso
emblematico de la independencia de Saint Domingue (Hait{),
cuyo proceso representa un capitulo esencial en la historia de
la didspora en América, pues se trata de la primera revolucién
de negros y mulatos en el continente, encabezada por politicos,
intelectuales, militares y esclavos de plantacién, a quienes
James (2003) denomind los jacobinos negros, para referirse a
un liderazgo ejercido fundamentalmente por los descendientes
de antiguos esclavos, quienes en su condicién de criollos en
la etapa colonial, conocieron y apropiaron aspectos centrales
de la ideologia francesa del siglo xviii, y emprendieron la
difusién de los ideales de libertad e igualdad, en cabeza de
Toussaint L."Ouverture, Dessalines y Alejandro Petion,* dando
lugar al primer grito de libertad en América a favor de la
igualdad racial, la abolicién esclavista y el nacimiento de la
primera nacién soberana en sus ideales. Juan Zapata Olivella
afirma que este acontecimiento, diaspdrico a mi modo de ver,
inaugura un cambio de época en las tierras del exilio:

Haiti no lleva a cabo una revolucién descuadernada,
y de envergadura de fusiles, y pdlvora, sino toda una
empresa social de cambios sustanciales que otorga
derechos inalienables a negros y mulatos en el proceso
mds profundo cumplido en el continente en materia

No obstante, debe mencionarse que C.L.R. James, retoma la imagen de
los jacobinos franceses como una critica a independentistas haitianos,
que como L"Ouverture, no pudieron eliminar el sistema de plantacién y
transformar radicalmente la colonia en un territorio libre. Otros autores
mds contemporaneos como Trouillot (1995) y Casimir (2004), coinciden
con la critica de James. Sin embargo, para efectos del argumento que
he venido desarrollando, el hito de la revolucién haitiana representa un
antecedente excepcional en la trayectoria de la didspora mundial.
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de justicia social, y reconocimiento explicito de leyes
reivindicadoras de los oprimidos y discriminados...El
feudalismo ancestral, el colonialismo vergonzante, y la
tiranfa de la servidumbre se ven caer como escombros
de un edificio que ha perdido sus cimientos de primitivas
armazones de infamia (Olivella J. 1986: 136).

La radicalidad de la revolucién de los jacobinos negros
reside en la posicién que adquirid este acontecimiento,
al estar protagonizado por miles de esclavos haitianos,
quienes marcaron de modo definitivo el primer episodio
de independencia en América, en 1804. Por esta razén la
conformacién de la repuiblica de Haiti representa un evento
politico de la didspora con doble impacto, por un lado,
respecto al papel que los negros y mulatos tuvieron en la
conduccion de esta gesta independentista, que en ningin otro
caso del continente tiene un correlato siquiera parecido, y
dos, por el caricter radical en el cual se asumieron los iconos
de su revolucion: libertad e igualdad negra, al localizarse
primordialmente, en una lucha anticolonial y antiesclavista
y antirracista, organizada en primer lugar por la figura
de L’Ouverture, lider antiesclavista basado en principios
constitucionalistas (Rojas 2011). En sentido estricto, la
primera independencia en América fue negra, afectada
de modo estructural por un pensamiento politico de corte
diaspérico desde un perspectiva de adaptacion ideoldgica a
las ideas liberales francesas*.

Por su parte, en la Uni6on Americana la realidad de los
esclavizados no era muy distinta a la del resto de América.

4 Enun plano ideoldgico distinto, se debe resaltar también la participacién
en los procesos independentistas de mulatos criollos como Manuel
Piar en Venezuela y Jose Prudencia Padilla en Colombia, quienes al
contar con los privilegios de quienes portaban descendencia europea,
lograron escalar posiciones en las filas de los ejércitos libertarios
como comandantes de tropas. Piar, Petion y Padilla, contemporaneos
en distintas geografias del exilio, componen una trilogia diasporica,
parafraseando a Juan Zapata Olivella (1986), entregada a la libertad y
la igualdad racial.
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Si bien es cierto, los procesos de colonizacién no fueron
iguales desde el punto de vista del origen del colonizador,
de las relaciones establecidas entre amos y esclavos y las
concepciones teoldgicas sobre el hombre africano, es claro
que la condicién de esclavo igualaba a todos los exiliados de
cuerpo y alma a las penurias de la esclavitud como el objeto
de redencioén y castigo. En la primera mitad del siglo xix, las
ideas abolicionistas constituian un asunto protagdénico en la
Unién Americana, especialmente en los estados del norte, las
criticas a la vigencia de la esclavitud en los estados del sur
con sus précticas de castigos, violaciones y abusos de toda
indole. Por supuesto que la tendencia abolicionista del norte
se explica no solamente por cuestiones humanitarias, sino por
las disputas politicas y econémicas entre el sur y el norte. No
obstante, vale la pena resaltar que en ese contexto de agitacién
ideoldgica, la presencia de esclavos autolibertos significé uno
de los aspectos mds sobresalientes de la lucha por la libertad,
agenciada por negros en el mundo, en una época marcada por
la inexistencia de derechos reconocidos para ellos.

En el importante recorrido por la autonarrativa esclavista
inaugurada por Equiano, al otro lado del Atlantico, casi medio
siglo después, surge la voz de Frederick Douglas, quien dejo
tres autobiografias acerca de su experiencia como esclavo (My
Bondage and My Freedom, The Life and Times of Frederick
Douglas, and Narrative of Life of Frederick Douglas. An
American Slave), esta tltima su primer escrito realizado en
1825. Pero ademds de Douglas, aparecieron las narrativas de
la experiencia esclava de Nat Turner (Confessions), Moses
Grandy (Narrative of Life of Moses Grandy), Henry Box
Brown (Late a Slave in the United State of America. Narrative
of Henry Box Brown, Who Escaped from Slavery Enclosed
in a Box 3 Feet Long and 2 Wide) y Booker T. Washington
(Up From Slavery). Es importante sefialar la presencia de dos
mujeres que dejaron constancia de sus experiencias como
esclavizadas. Me refiero a las autobiografias de Sojourner
Truth (Narrative) y Harriet Jacobs (Incidents in the Life of a
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Slave Girl), textos donde se devela también la negacién de la
humanidad hacia las mujeres esclavas.

Podré notarse en esta corriente del pensamiento diaspdrico,
la preeminencia de la narrativa de vida, debido a que sus
escritos dieron cuenta de sus propias experiencias como
hombres y mujeres victimas del sistema esclavista, siendo
estos testimonios los primeros antecedentes de seres que se
resarcieron de su condicién para denunciar a través de sus
propias letras las injusticias sufridas por miles de hombres
y mujeres condenados al flagelo esclavista y producir un
pensamiento vivencial sobre la experiencia de la esclavitud.

En ese sentido, los primeros pensadores de la didspora no
solo adquieren importancia por sus obras autobiogréficas,
sino porque contribuyeron en la reflexién moral y politica
de la esclavitud, y de manera esencial, porque forjaron en
las soledades de los condenados de la tierra, la movilizacion
de las ideas y las acciones abolicionistas contra “La puerta
manchada de sangre, la entrada al infierno de la esclavitud”
como el propio Douglas se referia al episodio de los castigos
contra los esclavos que tuvo que soportar desde nifio y que
narra tridgicamente en su relato autobiogrifico “Vida de
un esclavo” de 1825. Uno de los pasajes mds reveladores
donde se demuestra esta compleja trama de dolorabilidad
se desenvuelve en un episodio referido a la seleccion de los
esclavos para el trabajo en las granjas y una de las maneras
como intentaban resarcir la tragedia de la esclavitud, a través
de los cantos religiosos hechos de expresiones y sentimientos
de dolor. Asi registraba Douglas cémo los pensamientos se
hacian palabra cantada en las plantaciones.

En todas sus canciones hacian siempre para urdir
algin tema relacionado con la Granja de la Gran
Casa. Lo hacian sobre todo cuando partian hacia ella.
Cantaban entonces con la mayor euforia la siguiente
cancion:

“!'Voy de camino de la granja de la Gran Casa j
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joh, sij joh, sij joh, oh;”

Cantaban a coro, con palabras que muchos verian
como de una jerga sin sentido pero que, sin embargo,
estaban para ellos cargadas del mismo. A veces he
pensado que la sola escucha de estas canciones le
harfa a una mente comprender el horrible cardcter de la
esclavitud con mayor claridad que la lectura de toscos
volimenes de filosofia escritos sobre el tema.

No entendia cuando era esclavo, el sentido profundo de
estas toscas y aparentemente incoherentes canciones.
Estaba dentro del circulo; de manera que no podia
ver ni ofr, como no ven ni ponen aquellos que estin
incapacitados. Esas canciones contaban una historia
que por aquel entonces estaban mds alld de mi pobre
entendimiento; eran tonos altos, largos y profundos;
expresaban la oraciéon y la denuncia de almas
desbordantes con amargas angustias. Cada tono era un
testimonio contra la esclavitud y una invitacién a Dios
para que le liberara de la cadenas. La escucha de estas
notas salvajes siempre abatia mi espiritu y me llenaba
de una tristeza inefable. Con frecuencia me sorprendia
a mi mismo llorando mientras las escuchaba. La
mera repeticion de estas canciones todavia ahora, me
causa afliccién; y mientras escribo estas lineas, una
expresion de tristeza ha encontrado su lugar bajando
por mis mejillas. A través de estas canciones vislumbré
mi primera idea del carcter deshumanizador de la
esclavitud (Douglas 2010: 58-59).

Las memorias escritas de Douglas contienen sus reflexiones
sobre el dolor de la esclavitud, que con el paso del tiempo
se vuelven denuncia, una vez trascienden el dolor y que
posteriormente se transforma en memoria de la didspora.
Esta dorabilidad hecha reflexién se convierte en un espejo en
el que pueden ser vistos muchos otros que sufren penurias
similares. De esta manera, quienes vivieron la experiencia
de la esclavitud dejaron su registro histérico. Memorias que
confrontan la idea de lo anacrénico, al traer al presente la
intensidad del pasado, haciendo posible la idea de que lo que
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estd lejano se puede actualizar, que los hechos de siglos
pasados siguen vigentes en la memoria colectiva y emocional
que produce un pensamiento diaspdrico cuyo punto cero de
ida y vuelta es la esclavitud.

Por su parte, en la América espaiola la voz del yo esclavizado
no se hizo esperar, aunque su difusién no fue tan amplia
como en las colonias de habla inglesa, ya que al colonialismo
espaiol no le interesé recopilar testimonios de esclavos y en
su tardio proceso abolicionista no se preocupé de impulsar la
redaccién y edicion de la literatura de los esclavos (Arnalte
1990). Sin embargo en el siglo xix, exactamente en 1839°
aparece en Londres el testimonio escrito de Juan Francisco
Manzano, “Autobiografia de un esclavo”, el cual solo
apareci6 publicado en Cuba hasta 1937 (Jackson 1979) y de
quien se sabe, servia como esclavo doméstico en una hacienda
de las plantaciones azucareras. Manzano, al igual que sus
hermanos de penuria aprendi6 el arte de la escritura hurgando
en las tertulias de los amos y en los libros que circulaban en
los escenarios de los blancos.

En la primera mitad del siglo xix, las ideas abolicionistas
habfan ganado protagonismo en la isla, producto de la
presencia britdnica con sus fines de acabar con el trifico
de esclavos, pero de manera especial, se debe destacar que
los antecedentes de la revolucién haitiana habian generado
un ambiente emancipador, mediante el cual fue posible la
eliminacién de la esclavitud en Santo Domingo. Aunque en
Cuba, los ingleses y las revueltas de esclavos sometidos al
trabajo forzado en las plantaciones, constituian coyunturas
que forzaban a la abolicién de la esclavitud, la produccion
de azicar y otros dmbitos de la economia que requeria de la
participaban activa los esclavos, conllevaba al trafico ilegal
de africanos. A pesar del tratado suscrito por los gobiernos
de Madrid y Londres en 1817 y pese a la abolicién legal de

> Para Coulthard (1958) y Jackson (1979), el libro se public6 en Londres
en 1840.
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la trata de esclavos en Cuba en 1821, la llegada de africanos
no ceso.

Fue en este contexto de tridfico ilegal, pero socialmente
aceptado por la clase dominante cubana, donde surge
la voz critica de Juan Francisco Manzano, quien con su
autobiografia y sus poemas contribuyé significativamente a
promover las ideas abolicionistas en la isla. La obra, que va
a ser impulsada por Domingo Del Monte y Richard Robert
Madden, miembros del movimiento abolicionista en Cuba,
narra la vida de un esclavo y su relacién con los amos blancos,
sentando las bases del relato autobiogréfico de la experiencia
del esclavo en lengua castellana, convirtiéndose en un texto
de viva voz sobre la injusticia de la esclavitud.

Del Monte estaba consciente de estos males, y de
la urgencia de ir encontrando soluciones viables
a ellos. Fue un hombre de nobleza moral, al
menos, en la medida en que un patricio de la época
concebia la posibilidad de ir haciendo reformas
sin violar los intereses de la clase terrateniente. Es
a él, sin embargo, a quien debemos la iniciativa de
la libertad de Manzano y, ademads la existencia de
obras antiesclavistas como Francisco, de Anselmo
Sudrez y Romero. Y, como ya hemos visto, sin su
insistencia y estimulo, Manzano nunca nos hubiera
dejado el mejor testimonio personal de la tirania de la
esclavitud cubana (Schulman 1975:31-32).

La autobiografia de Juan Francisco surge pues, en el contexto
de las ideas antiabolicionistas y encontré en el mecenazgo
de Del Monte, el estimulo y las condiciones objetivas para
salir a la luz publica. De hecho, la autobiografia de Manzano
aparecio reeditada en el periddico La Revolucion en 1886, en
una obra titulada “poetas de color”, que tuvo dos impresiones
mads en 1878 y 1879, en la que ademas del testimonio de Juan
Francisco, aparecieron los relatos de Gabriel de la Concepcion
Valdés, conocido como Pléacido, ejecutado por “conspirador”
por el gobierno espafiol, al igual que Agustin Baldomero
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Rodriguez y Antonio Medina, todos poetas que habian nacido
esclavos. Sin embargo, como lo afirma Coulthard, la parte
mads interesante en términos de testimonio antiesclavista fue
la de Manzano, a pesar de que el mas conocido de estos cuatro
escritores fue Placido (Coulthard 1958; Jackson 1979).

Manzano era un esclavo urbano, que tuvo una infancia
privilegiada por su condicién de mulato, lo que le sirvié para
tener algunos privilegios en medio de la esclavitud. Su madre
formaba parte de la servidumbre, lo que le daba un estatutos
dentro del grupo de las mujeres negras que se consideraban
diferentes al resto de esclavos, pues por ser negra de razon,
como Manzano la llamaba, le permiti6 tener cerca a su hijo y
ser el preferido de la ama blanca. En ese sentido, su padre lo
estimulaba para que no se juntara con el resto de negros, pues
desde muy nifio, Manzano mostré cualidades intelectuales
excepcionales y esto lo llevé a interiorizar un rasgo de
superioridad que serd definitivo en su relato, especialmente
cuando fue llevado en su adolescencia a otra ama, quien no lo
trat6 con los privilegios de su antecesora, y por el contrario le
hizo sentir los rigores de vivir como un ser muerto, expresion
con la que Manzano denominaba al esclavo.

A través de una narracién compleja de la vida del esclavo,
ofrece una radiografia estructural del sistema esclavista desde
su propia trayectoria biografica, dando cuenta de manera
cronoldgica de sus vivencias, tragicas la mayoria, como los
castigos, azotes, padecimientos, pero también de algunos
momentos apacibles, como cuando tuvo amos quienes le
permitieron leer y dedicarse a las labores intelectuales, tan
apreciadas por Juan Francisco. Su autobiografia representa un
icono de la lucha por la liberacién de los esclavos, y aunque
él mismo se identificaba como un mulato entre los negros,
poseedor de la facultad de la escritura, su voz apalabré la
experiencia de sus hermanos de sangre, pues su condicién de
letrado no lo eximié de los terribles tratos a los que estaban
sometidos los esclavos.
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Se ge. nunca pr. mas qe. me esfuerze con la verdad
en los lavios ocupare el lugar de un hombre perfecto
o de vien pero a lo menos ante el juicio sensato
del hombre imparcial se berd hasta ge. punto llega
la preocupacién del mayor numero de los hombres
contra el infeliz qe. ha incurrido en alguna flaqueza
(Manzano citado por Cosme 2008:17)

De esta manera, Manzano describia en parte sus sensaciones
como un hombre que vivia entre el mundo de los esclavizados
y el de los blancos, consciente que a pesar de las habilidades
que demostraba como escritor, poeta y ejemplo de la lucha
por la igualdad, nunca fue visto como un hombre pensante,
cultivador del juicio de la razén, cualidades que segin la
mentalidad imperante, solo era de uso exclusivo de los blancos.

Si se tratara de hacer un exacto resumen de la
historia de mi vida, seria una repeticiéon de sucesos
todos semejantes entre si. Desde mi edad de trece
o catorce afios, mi vida ha sido una consecucién
de penitencia, encierro, azotes y aflicciones. As{
determino describir los sucesos mas notables que me
han acarreado una opinién tan terrible como nociva.
Sé que nunca, por mas que me esfuerce con la verdad
en los labios, ocuparé el lugar de un hombre perfecto
o de bien. Pero a lo menos ante el juicio sensato del
hombre imparcial, se vera hasta qué punto llega la
preocupaciéon del mayor nimero de los hombres
contra el infeliz que ha incurrido en alguna flaqueza
(Manzano 1975: 82)¢

Por ello se explica que la autobiografia de Manzano tuvo como
objetivo no solo combatir la esclavitud en cuanto sistema que
deshumanizaba su condicién humana, sino también producir
la imagen de que los negros tenfan las facultades necesarias
para ser considerados como intelectuales. En ese sentido Juan

® Esta es la version del texto original editado por Ivan A.Schulman, que
la corrigié con el fin de hacerla mas legible. Como se ve, es distinto al
que cita Cosme. He introducido los dos estilos con el fin de que el lector
observe las dos formas de escritura.
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Francisco combate desde la escritura las visiones racistas de la
sociedad cubana, segin las cuales, ser negro era sinénimo de
irracional y de esta forma construye un relato donde sobresale
su capacidad intelectual, es decir de pensarse asi mismo.

Manzano afirma con su texto que el esclavo puede
aprender a ser erudito como cualquier blanco
criollo o europeo. Su texto es histérico, ya que nos
presenta la realidad social cubana en el siglo XIX.
Asimismo, muestra la crueldad de los espafoles
criollos al tiempo que la obra es en s{ misma un claro
ejemplo de la inteligencia y el desarrollo intelectual
de Manzano. Su inteligencia se evidencia al final de
la Autobiografia cuando muestra su capacidad como
escritor (Cosme 2008:19).

Sin embargo, el testimonio de Juan Francisco asume un lugar
del sujeto individual que busca incesantemente su libertad
personal, debido a que sus facultades intelectuales deberian
ser consideradas como un rasgo de superioridad frente al
resto de esclavos. De ahi que Manzano deja constancia de
las dramadticas situaciones a las que se vio enfrentado, aun
considerdndose un ser excepcional, un negro de intelecto,
situacién incomprensible para él, que siendo tan brillante
no era aceptado por la sociedad blanca, a la que aspiraba
pertenecer una vez obtuviera su libertad.

En Manzano descubrimos momentos de rebeldia. ..
pero lo que en Manzano predomina sobre todo es el
deseo de conseguir el rescate para incorporarse asi
a la sociedad blanca cuyas normas y costumbres
guiaron su existencia. Esta actitud no tenfa nada
de extrafio, pues en el siglo XIX «entre la gente de
color existia con cardcter muy general la aspiracién a
blanquear a sus descendientes en lo posible y alejarse
de la esclavitud lo mds posible» (Schulman 1975:21).

De este modo, la autobiografia de Juan Francisco Manzano
muestra reiterativamente los flagelos sufridos por la esclavitud,
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pues en su texto se manifiesta el deseo de ser un hombre libre y de
esa forma involucrarse en el mundo de los blancos. Esto explica
por qué en su testimonio pocas veces hace referencia al sistema
esclavista como tal; por el contrario, el relato expresa el drama
personal a través de una voz intimista, lo que no significa que
su autobiografia no haya servido como evidencia palpable de
la situacidn esclavista cubana, pues como la plantea Schulman,
la autobiografia como memoria personal revela desde el sujeto
que narra la relacién amo-esclavo y en esa medida da cuenta
del universo externo. Por ello, el texto se constituye en una
radiografia de la totalidad del sistema, evidenciando no solo el
drama del esclavo, sino fundamentalmente la inmoralidad de la
esclavitud (Schulman 1975).

Desde la perspectiva diaspdrica que he venido proponiendo, la
narrativa autobiogréfica del cubano Juan Francisco Manzano
muestra el impacto de la voz y la mano alzada de los esclavos,
entendidos como narrativas existenciales de la didspora
africana en los espacios de la vida de sus descendientes. De este
modo, en diversos idiomas y lenguajes, la narrativa del esclavo
representa uno de los primeros antecedentes de la intelectualidad
diasporica que produjo un paralelismo histérico en el mundo,
debido a que en las colonias inglesas, francesas y espaiiolas las
voces de protesta contra la esclavitud no se hicieron esperar,
por lo que los descendientes de africanos dejaron una huella
imborrable en la memoria emocional de la esclavitud.

Equiano produce con su escritura una memoria de la
esclavitud que razona su experiencia personal como
esclavizado de ultramar, en condiciones que no lo localizan
propiamente como victima directa de la violencia esclavista,
pero que le permiten reconocer y reflexionar las geografias
de la trata con sus eventos mds tormentosos y execrables
hacia los esclavos. Por ello, su aporte contiene un relato
que denomino cronicas experienciales de la esclavitud.
De otra parte, el caso de Douglas se condensa en una obra
autobiografica que contiene las memorias de la esclavitud en
sus dimensiones de dolorabilidad y padecimiento, y que por
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esta razon contribuyen a la produccién de relatos corporales 'y
emocionales del esclavismo para quienes no perdieron a pesar
de los tormentos, la capacidad reflexiva y la trascendencia.
Finalmente, Manzano provee los testimonios de la experiencia
de vivir entre dos mundos, por la cual se refleja la tensién de
la raza en la esclavitud, entre saber y sumision.

En el caso de las “memorias de los esclavos” se produce
un género literario esencial que logra trascender en la larga
duracidn, configurando un tipo de escritura diaspérica, cuyo
punto de partida es la experiencia concreta de la esclavitud,
que da paso a las expresiones mds variadas sobre los modos
como se han producido a lo largo del tiempo y de las
geografias las formas de existencia de los afrodescendientes.
En esta trayectoria de los inicios del pensamiento diaspdrico,
las memorias que dejaron algunos esclavos adquieren un
valor fundamental en la linea histérica de la intelectualidad
negra en distintos territorios del dominio colonial. El capitulo
del pensamiento antiesclavista constituye un hito de la
didspora intelectual en el mundo y en ese sentido, provee
lecturas e interpretaciones en torno a las articulaciones y las
dispersiones, asi como la continuidad de una lucha llevada al
terreno intelectual y a las acciones politicas que las guiaron.

El Etiopismo como expresion profética
de la diaspora

Al igual que Ottobah Cugoano en el siglo xviii, a finales
del siglo xix surge en América un embrién romantico del
panafricanismo que se expresaba en un movimiento religioso
de corte espiritual, sostenido en la reinterpretacion de la Biblia
que reclamaba por la via teolégica la igualdad de los negros
como hijos de Dios, anunciando por la via profética el arribo
de un rey que los liberaria y les juntaria en la tierra prometida
que corresponde a Etiopia (Burgos 2007). Trescientos
afios de esclavitud y colonialismo habfan permitido a los
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afroamericanos reconocer un hecho incuestionable, el papel
de la biblia como régimen de verdad para el occidente
colonialista. Por ello se entiende que a mediados del siglo
xix se produzca por medio de la religién catdlica, una suerte
de estretagismo teolégico, mediante el cual se produjo un
movimiento religioso de restauracion de la imagen y el lugar
de Africa en el mundo catélico, denominado “El Etiopismo”.

Los escritos de africanos sobre Africa y los africanos
—o descendientes de africanos- fueron en aumento
durante la segunda mitad del siglo xix y los primeros
del xx. Consecuencia de lo cual fue la elaboracién
de los conceptos de “alma africana” y “personalidad
africana”. Esta reflexién no era meramente tedrica,
sino invitacién real a la accién, comprendia
estrategias para la mejora de las condiciones de
vida de la gente de descendencia africana tanto en
Estados Unidos de América y en las islas del Caribe,
como en Africa misma. El movimiento “Retornar
a Africa”, tempranamente nacido, crecié con la
emigraciéon de americanos negros a Sierra Leona a
partir de 1787 y a Liberia y la Costa de Oro, pero fue
perdiendo nervio a medida que los inmigrantes iban
experimentando la frustracién de haber abandonado
una sociedad industrializada con un alto nivel de
vida, no compensada por los sentimientos romanticos
centrados en la “Madre Africa” (Burgos 2007:77).

Para comprender el devenir de la didspora en sus
manifestaciones politicas e intelectuales durante el siglo xx, es
necesario abordar las apropiaciones y formas de recepcion que
tuvieron lugar en distintos puntos de las geografias diaspodricas,
en relacién con su trayectoria politica en el siglo xix. Esto
implica reconocer en primer lugar, la complejidad a la que se
enfrentaron los sujetos colonizados por occidente en la fase
republicana y de fundacién de las naciones que reconocemos
como modernas. Su entramado se expresa en posiciones de
sujeto, desde los cuales el pensamiento diaspérico afectado y/o
producido sobre la base de las epistemologias occidentales, se
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expresa como contranarrativas a las pretensiones universalistas
o como racionalidades misticas, profundamente antagénicas
con la razén ilustrada en cuanto legitimacion primordial de la
civilizacién occidental.

Bogues (2003) afirma de manera categérica que el
pensamiento politico radical negro del siglo xx, es un
producto de la modernidad, esto significa entonces, entender
que la obra de los intelectuales diaspéricos estd marcada
por las tensiones que resultan de su doble condicién como
afrodescendientes occidentalizados y como negros modernos.
Para referirse a este proceso histérico, el autor seiala dos
corrientes en relacién con el devenir de los intelectuales y
politicos radicales negros del siglo xx, como heréticos y como
proféticos redentores. Los primeros educados en la tradicién
intelectual moderna occidental, configuran las clases medias,
y son reconocidos por su condicidn civilizada e ilustrada en
el marco de sociedades que atin mantienen rasgos coloniales.
Esta experiencia de clase y raza, como seres ilustrados y
como descendientes africanos, propicia lo que Du Bois (2001)
denomina la “doble conciencia”, para referirse a la tensién
que enfrentan estos intelectuales negros.

La “clase media” negra educada, revestida con los
protocolos intelectuales de Occidente, debe poner
especial atencién a esta distancia de los 6rdenes
negros mds bajos dedicdndose a un conjunto de
précticas que incluye lenguaje, vestimenta, maneras
de hablar, habitos de alimentacidn, practicas religiosas
y culturales. Pero ellos lo hacen en un contexto de
racismo anti-negro. Esto nos lleva a un segundo
punto. El intelectual negro, a través de la educaciéon
formal, llega a ser un intelectual occidental mediante
el entrenamiento, aprendiendo a vivir dentro de la
estructura epistemoldgica occidental...Cuando los
intelectuales radicales negros se sumergen en la
tradicion intelectual occidental, a menudo encuentran
inttiles sus esfuerzos miméticos. Llegan a ser los
intelectuales nativos que hablan bien, los artistas
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negros que han llegado a dominar muy bien la forma
y si comienzan a hablar en el lenguaje critico y en el
giro de la teoria radical, se convierten en especimenes
para contemplar, ejemplos vivos de que en verdad el
nativo negro puede ser civilizado. El intelectual nativo
colonial o el intelectual negro en una sociedad anti-
negra siempre estd poniéndose a prueba. Esto siempre
debe esperarse, dada la naturaleza de la tradicién
intelectual de Occidente. Pero hay un problema mas
insidioso que ha enfrentado el intelectual radical negro
desde la inauguracién de la modernidad occidental. ..
Llegado a este punto, el intelectual politico radical
negro es privado de un ancla. El intelectual radical
negro comienza a forjar el espacio discursivo de la
tradicion intelectual radical negra cuando retorna a
los 6rdenes nativos mas bajos. En ese momento, él
(o ella) comienza a ser un intelectual herético... una
corriente significativa de la produccién intelectual
negra (Bogues 2003: 10-11)

Como lo plantea Anthony Bogues, el asunto de la doble
conciencia constituye una tensién profunda para el sujeto
negro intelectual de clase media, quien reconoce que la
pretension moderna contiene un rasgo antinegro, por ello,
enfrenta muy a pesar de su posicidén social y su dominio
ilustrado, modos mds complejos de discriminacién racial que
le llevan a encarar las imposibilidades reales de igualdad en el
marco de las sociedades modernas ilustradas. Se trata de una
crisis entre los deseos de reconocimiento de los intelectuales
negros y los regimenes de representacion colonial vigentes
para la época. Y en el tramité radical de esta crisis, se produce
su relocalizacion diaspérica en términos de intelectuales
heréticos, es decir, los herejes de la modernidad occidental.

De otro lado, la corriente de los intelectuales proféticos
contiene a sujetos vinculados a movimientos religiosos
redentores que a lo largo de los siglos xviii, xix y xx fueron
la antitesis de los intelectuales heréticos, debido a que su
pensamiento emancipatorio se inspird al margen de la razén
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ilustrada moderna occidental. Por ello sus concepciones y
posiciones fueron consideradas dementes, pues se sostenian en
cosmovisiones como la curanderia y el mesianismo religioso,
expresiones descalificadas por el ojo colonial, en tanto
pensamiento profético. Por lo tanto, el etiopismo por su origen
como movimiento religioso emerge como profecia diasporica,
que constituy6 su base epistémica en la reinterpretacion de los
textos biblicos y la vigencia de profecias referidas al pueblo
Etiope, considerado como la nacién biblica africana.

Su naturaleza religiosa y espiritual hizo del movimiento una
experiencia anclada en la fe como un acto de redencién para
los jamaiquinos especialmente, en el marco de relaciones
de sometimiento racial en el mundo colonial y poscolonial.
Los efectos politicos de este acontecimiento se manifestaron
en el surgimiento de movimientos culturales diasporicos
radicalizados en relacién con el catolicismo blanco y la
negacion de lo africano en la historia biblica. El retorno fisico a
Africa representa una de las acciones centrales de una fraccién
de este movimiento. De otra parte, para afroamericanos y
jamaiquinos encabezados por Marcus Garvey, primer idedlogo
de los movimientos de liberacién negra, la centralidad del
proceso residia en la promesa de un rey africano Haile Selassie”

7 Unade la figuras centrales de la cultura rasta es el emperador de Etiopia
Ras Tafari Makonen, Haile Selassie I: el 225 descendiente de Salomén
y la Reina de Saba segtin el Kebra Negest, la Biblia de Etiopia, del siglo
14 que incluye textos apdcrifos. El emperador fue coronado en el 1930
con el titulo de Le6n Rampante de la tribu de Judah y tomé el nombre
de Haile Selassie (poder de la Santa Trinidad). La restauracién del
trono imperial de Etiopfa (regién ligada a la cultura judeo-cristiana en
modo singular en el continente africano) ocurrié coincidiendo con las
profecias de Marcus Garvey, lider politico y espiritual de uno los primeros
movimientos afroamericanos de liberacién. Haile Selassie se volvid
entonces el Mesfas de una nueva religion, derivada del encuentro entre
la Biblia y la cultura tradicional afro-americana de los descendientes de
los esclavos, establecidos principalmente en Jamaica. Luego esta religion
se difundi6 por todo el Caribe y mas recientemente en EE.UU y Reino
Unido. Cuando Haile Selassie visité Jamaica, en 1966, fue recibido por
millares de Rastas, que vieron en €l la personificacion de Dios. Tomado
de: http://www.rockersound.com/celebrities/selassie.htm
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de quien se obtendria la liberacién, convirtiéndose en un
deseo y una verdad que produjo importantes expresiones
artisticas, espirituales y culturales que aglutinaron un nimero
significativo de seguidores, especialmente en lo que se ha
reconocido como el rastafarismo.

Estas figuras profético-redentoras, como se sefiald
antes, revolvieron la historia politica y social negra,
pero su presencia ha sido marginal en el estudio de
la produccioén intelectual negra. En gran medida,
porque la historia intelectual negra continta operando
dentro de la estructura de conocimiento de una
arrogante razon histérica del Iluminismo. Muchas
de estas figuras “dementes” (Alexander Bedward, un
curandero jamaiquino del siglo XIX; Leonard Howell,
el reconocido fundador del movimiento Rastafari;
y Nontetha Nkwenke, un profeta y curandero
Xhosa) intentaron reordenar las racionalidades
epistemoldgicas de la conquista colonial. Ellos fueron,
ante los ojos coloniales, sinrazon comparada con la
razén europea y las racionalidades disciplinarias.
Dado el régimen de conocimiento del colonialismo,
las practicas de curanderia (tanto del cuerpo como de
la estructura politica) fueron confrontaciones con el
poder colonial que golpearon el mismo corazén del
proyecto moderno colonial y racial. Las figuras que
estuvieron vinculadas a proyectos no pudieron ser
redimidas ni moldeadas. Ellas fueron dementes y
sediciosas a los ojos del orden colonial y racista.

Ciertamente en Jamaica debe haber parecido una
“locura” al orden colonial cuando, en los afnos 30,
Leonard Howell comenzé a predicar acerca de un
rey negro, y a denunciar a la monarquia britdnica, o
cuando Alexander Bedward, resplandeciente en ropas
blancas, declar6 en August Town a fines del siglo
XIX que habfa una muralla negra y una blanca, y que
la primera pronto aplastaria a la segunda. El orden de
supremacia blanca en Sudéfrica fue profundamente
perturbado cuando Nontetha predicé que el Dia del
Juicio estaba cercano y el pueblo africano deberia
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unirse contra el orden racial establecido. Sila opresién
racial y colonial descansa sobre los intentos de
deshumanizar sujetos humanos, y los seres humanos
son autorreflexivos, entonces, no deberia sorprender
que desde el “subalterno”, aquellos que tienen que
reconstituir su humanidad dia a dia a través de
formas ordinarias, hayan emergido ideas que, pasado
el tiempo, han llegado a ser centrales en la tradicién
politica radical negra (Bogues 2003: 18-19).

Sin embargo, como lo han planteado Burgos (2007) e Izard
(2005), el sueno de retorno fisico al Continente Madre para
los residentes y descendientes fuera de Africa pronto se
diluy6. La idea de formar una “nacién africana para todos”,
muy promulgada por las corrientes proféticas del etiopismo,
se confrontd con las dificiles condiciones que mas de
cuatro siglos de colonialismo produjeron en el continente
africano. Frente a la realidad cruda de las condiciones de vida
materiales en el continente “negro”, las acciones orientadas a
retornar en cuerpo y alma, llevadas a cabo por movimientos
migratorios de afroamericanos desistieron rdpidamente. Con
relacién al modo como Europa subdesarrollé a Africa, como
lo expresa Rodney (1982), la evidencia de la desventaja
estructural de larga duracién del colonialismo fue constatada
para los retornantes de la didspora africana a su “tierra de
origen”, reduciendo sus posibilidades de restauracion, por lo
cual, Africa, el continente de las afioranzas, de las memorias
fundantes del origen, pasé de ser un suefio fisico del retorno,
al espacio imaginario de la memoria y en ese sentido, quedd
confinada al territorio de lo simbdlico. Como un recuerdo
inmanente, una imagen mistica, una patria espiritual que
inspir6 muchos procesos afroamericanos para restablecer
el vinculo con la ancestralidad, sin un regreso fisico al
territorio originario, pero con una permanente identificacién
con el Continente Madre. Se trata entonces de una metafora
territorial, cultural y espiritual. Esta resignificacion de
Africa 1levé al surgimiento de procesos literarios como el
movimiento de Harlem Renaissance a comienzos del xx y el
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movimiento literario franc6fono de la negritude en los inicios
de la década del veinte del siglo xx.

Para el caso especifico de América, los antecedentes
independistas del siglo xix, periodo en el cual hubo un
protagonismo importante por parte de negros y mulatos en
este continente, deja una trayectoria politica de la didspora
que sent6 los cimientos para las nuevas luchas que iniciaron
en el siglo xx, dado que el modelo republicano no resolvié
de modo estructural problemas como la discriminacion y
exclusion que desde la colonia habian sido ejercido hacia los
descendientes de africanos. De este modo, el republicanismo
en América ejercié bajo nuevos formatos administrativos y
politicos, casi las mismas relaciones jerdrquicas basadas
en la clasificacion racial que desde el siglo xv localizaron
a los esclavizados en una condicién de inferioridad. Para
el caso africano este periodo se caracteriza por dindmicas
postcolonialistas iniciadas a finales del siglo xix, y que
configuraron nuevos escenarios para las luchas diaspdricas, lo
que condujo a una dindmica de nivel transcontinental bajo el
fenémeno que se conoce como la descolonizacién de Africa
desde los afios cincuenta del siglo xx. Estas nuevas batallas
ya no se situaron en el terreno de las revoluciones militares
solamente, sino que avanzaron sobre todo, al dmbito de la
accion politico y la sustentacién ideoldgica.

La literatura diaspoérica en los inicios del siglo xx

Por constituir un campo de poder letrado y por situarse con
mayor distancia de los regimenes de verdad eurocéntrica, la
literatura representa uno de los &mbitos con mayor posibilidad
para la expresion y consignacion del pensamiento diaspérico
en el mundo afroamericano. Este es el caso del movimiento
The Harlem Renaissance en Estados Unidos en los inicios
del siglo xx, desde el cual se otorgd una fuerte valoracién a
las culturas orales afroestadounidenses como una forma de
reivindicacién de las identidades étnicas de origen africano

121



A mano alzada

a través de la creatividad literaria, donde la palabra, el verso
y el poema se constituyeron en lenguaje diaspdrico. Cuesta y
Ocampo (2008) recrean la historicidad del Renacimiento de
Harlem e Hispanoamérica de la siguiente manera:

A partir de los afios veinte, se reconoce con el nombre
de Harlem Renissance, aun movimiento derenovacion
artistica afroestadounidense, de gran creatividad,
radicado especialmente en el barrio de Harlem, de
la ciudad de Nueva York...Sus inicios se remontan a
1918 con la publicacién del poemario Harlem Dancer,
de Claude McKay. Y se prolonga hasta 1938, con la
publicaciéon de Uncle Tom’s Children, de Richard
Wright. Se da énfasis a la valoracién cultural propia, y
a la identidad étnica afroestadounidense, como fuente
de creatividad artistica. Desde estas raices profundas
se entra a participar y se establece una nueva manera
de entender el ser estadounidense, en su diversidad
de procedencias étnicas. Generalmente, se reconoce
al poeta Langston Hughes (1902-1967), como uno
de los principales lideres de todo este movimiento.
Junto con el poeta Arna Bonetemps, Hughes publicé
una importante Antologia: Poetry of the Negro, 1746-
1949. Se comienza dando importancia a la poesia oral,
la cual lleva a mantener una tradicién ancestral, entre
los poetas negros estadounidenses, tanto durante la
época de la esclavitud (1746-1865), como a las voces
del periodo denominado de la Reconstruccion (1865-
1910); hasta desembocar en el Renacimiento de
Harlem. El poema es para decirlo. Con ello se suple
la necesidad expresiva. Y se da énfasis a la tradiciéon
oral mediante el ritmo y la diccién. Los cuales se
conservan y se trasmiten por medio del jazz, de los
blues y del be-hop. Y en los cantos espirituales. Asi,
en estas manifestaciones vivas, se expresa el alma del
creador y del intérprete, en comunicacién ritmica y
de creatividad espontdnea con su audiencia.

Junto con los poetas: Zora Neale Hurston, Wallace
Thurman, Calude McKay, Countee Cullen,
Richard Bruce Nugent, y el antillano y luego
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premio Nobel, Derek Wolcot, lider6 Hughes este
importante movimiento con repercusiones en
Hispanoamérica. Hughes...fue gran amigo tanto del
poeta cubano Nicolds Guillen, como del colombiano,
Manuela Zapata Olivella. Sobre esta amistad y la
correspondencia entre Hughes y Zapata Olivella,
véase el articulo de Laurence E. Prescott, publicado
en Afro-Hispanic Review, Volume 25, Number 1
(Spring, 2006), pp. 87 a 104, de Homenaje a Manuel
Zapata Olivella. Asi como Hughes se inspiré en
el jazz y blues, insté a Guillen a utilizar la musica
afrocubana y el son en su diccion...Es también
importante el impacto de este movimiento en Puerto
Rico, con Luis Palés Matos y Evaristo Rivera; y en
la Republica Dominicana con Manuel del Cabral
(Cuesta 'y Ocampo 2008: 21-22).

Entre otras figuras importantes de este movimiento, destacan
también el activista jamaiquino Marcus Garvey, en Estados
Unidos y E.W Blyden, considerados sus fundadores, pero
hubo otros miembros como Claude McKay, Langston Hughes,
Artur A. Schomburg, Jean Toomer, Countee Cullen y Sterling
Brown. Antes de ellos estuvieron Agewise McKay, Alan
Noche y W.E.B Dubois, quienes habian llevado una profunda
investigacion sobre Africa y su historia, su naturaleza y la
unidad de la raza negra (Burgos 2007). Del gran caudal de
escritores afroamericanos, fue Langston Huges, el que mayor
incidencia tuvo en el pensamiento de la reivindicacién negra
en la América del Sur.

Su estrecha relacién con México donde vivia su padre,
sus viajes a Cuba y Espafia, hicieron que se compenetrara
con el mundo hispano, al punto que unos de sus primeros
poemas publicado en América “El negro habla de los rios”
lo escribi6 en un trinsito entre Toluca y ciudad de México,
asi como sus lecturas del Quijote de la Mancha lo llevaron
a crear en 1943 el personaje Jese B. Simple (Mullen 1985),
una representacion que simboliza la vida tipica del habitante
del ghetto, publicados en el Chicago Defender, desde donde
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retrataba de forma irénica la realidad de Harlem. Su estadia
en México por quince meses, y la traduccion de algunas de
sus obras al espaifiol, permitieron a este lado del continente,
conocer y sentir las voces del jazz de los campesinos negros
del sur de los Estados Unidos, a través de sus poemas, los
cuales contienen una plegaria de sus raices, de su condicién
como hombre negro y de la presencia africana que atraveso
su existencia.

Escogié consciente e inconscientemente como su
metafora, la condiciéon de ser negro, la condicién
dentro de la cual él se convierte en la personificacion
del negro norteamericano, cotidiano, inquisidor,
determinado. El sublimé su vida personal e interior,
sus experiencias psicolégicas y emotivas y encontrd
sentido de la vida al fundirse en una totalidad humana
mds grande: su propia negritud o mejor dicho, la
presencia africana en el mundo (Mullen 1996:215).

Eneste sentido, Lanhston Huges hizo de la literatura un recurso
para su experiencia vital, que con su estética negra y su voz
poética, expresd sus arraigos, su experiencia histérica como
una pieza de la totalidad de la historia diaspdrica africana y de
este modo, representd, al igual que el movimiento The Harlem
Renaissance, una de las primeras manifestaciones poéticas y
literarias de la negritud, mediante la cual el pensamiento es
autorepresentacion de la existencia como hombres negros,
hijos de un tiempo racista producido siglos atrds, y al que
Huges poetizé como una expresion concreta del pensamiento
diaspdrico, pues no se trata solamente de la ficcion literaria,
sino también de escritura testimonial de la larga experiencia
de la travesia diaspérica en América y en el mundo, tal como
lo expres6 en uno de sus mds bellos y elocuentes poemas.

Yo también
Yo también canto a América/Soy el hermano oscuro.
Me mandan a comer a la cocina/cuando llegan visitas,
Mas yo me rio/Y como bien/Y crezco fuerte,
Manana, me sentaré a la mesa/ cuando lleguen visitas.
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Entonces, nadie se atreverd a decirme/ -“Ve y come a la cocina”.
Ademads/que soy hermoso/y se avergonzarin
Yo también soy América
(Langston Huges)®

A esta gran estela se suma Richard Wright, una de las figuras
mads importantes de la literatura negra universal. Por ejemplo,
en su libro de cuentos “Los hijos del Tio Tom” de 1946, cre6
una voz de protesta contra la mentalidad de posguerra de los
negros serviles llamados Tio Tom; por ello, los negros de
estos relatos representan la muerte simbdlica de Tom y una
negativa contra la educacién “A lo Jim Crow”, una ética de
la sumisién aprendida en la vida cotidiana y en el contexto
de la segregacién racial, que no dejaba a los negros otra
opcidén que aceptar el racismo por medio de maltratos fisicos
y psicolégicos. Es contra esta ética racista que Wright declara
la muerte de esta conciencia, por lo que la literatura fue su via
de rebelion.

Enesesentido,elmovimientoliterario The Harlem Renaissance
contribuyé de manera sustancial en la reconstruccién
de la descendencia africana a través de la valorizacion
de las tradiciones orales de las culturas afroamericanas,
configurando un campo de la palabra africana en la realidad
norteamericana de gran influencia entre los escritores de la
negritude francoparlante y en muchos intelectuales negros del
Caribe y del resto de la América continental. De ahi que las
expresiones literarias como el renacimiento negro de Harlem
haya surgido de las cenizas del olvido como el ave fénix de
la negritud, levantando las memorias de la africania en las
letras, los versos y las voces de las barriadas populares de los
guettos negros, abriendo un horizonte para la diasporizacién
de la literatura, transformada en prosa estética como una
especie de panafricanismo poético y politico, fundamental en
las reivindicaciones de la identidad africana en América.

8 Citado por Mullen (1996:217).
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De otra parte, los franc6fonos parecen haberse sumado a este
tipo de panafricanismo después de la primera guerra mundial,
por medio del pensamiento de la negritude, que en sus inicios
era mds filoséfico, literario y poético que propiamente politico.
Uno de los primeros politicos e intelectuales fue el haitiano
Jean Price-Mars, quien en 1895 inicia sus estudios de medicina
en Parfs y regresa a Haiti en 1900, justamente en el aflo cuando
se realiza el primer congreso panafricano. En sus textos
plasmé una filosofia de la negritud, especialmente en el trabajo
titulado “Asi hablé el Tio” de 1928, una recopilacién de sus
conferencias pronunciadas desde 1920, en pleno contexto de
la ocupacién militar norteamericana en su pafs, texto en donde
hace una defensa de la cultura nacional haitiana, asumiendo
los fundamentos de la negritud, en procura de resaltar el
folklore, la religion del vudd, su mitologia, y su lengua como
expresiones de la africania en la isla y aspectos que se debian
defender como legado histdrico para dicha cultura nacional.

(Quién ha puesto nunca en duda la existencia de
la literatura suiza, belga, canadiense, de expresion
francesa? ;Quién ha impedido nunca a la lengua
inglesa expresar el estado del alma de los negros
de América en las obras de James Weldon Jhonson,
Dubois, Booker T. Washington, Chesnut? ;Y por qué
entonces seria la lengua un obsticulo para que los
haitianos aporten al mundo una nocién de arte, una
expresion del alma que sea a la vez muy humana y
muy haitiana? (Price-Mars 1968:239)

De estas corrientes surgid, de unlado, la personalidad africana,
la negritud y la africanidad, y de otra parte el nacionalismo
fanti, el pannegrismo y el panafricanismo. Todos en general
reivindicaban la independencia nacional y coincidian en la
unidad africana (Burgos 2007). Por lo tanto, la idea de la
negritud surge como un término de desafio contra la negacién
de lo negro y la autonegacién que los propios negros hacian
de su condicién en la Francia de los afios veinte. Fue Céesaire,
quien utilizé6 por primera vez el concepto de “negritude”,
justificando su uso y sentido al afirmar que:
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Como los antillanos se avergonzaban de ser negros,
buscaban toda clase de perifrases para designar a un
negro. Se hablaba de “hombre de piel curtida” y otras
estupideces por el estilo...y entonces adoptamos la
palabra negre, como palabra desafi6. Era este un

99

nombre de desafio” (Césaire citado por Depestre
2006: 357).

Frente a la reaccién colérica del joven Cesaire por la
autonegativa de los antillanos a denominarse negros, la
negritude simbolizaba una nocién anticolonial y opuesta
al racismo contra los africanos y los afrodescendientes,
propiciado en las metrépolis francesas y en sus colonias
del Caribe. A pesar de las distancias geograficas entre los
movimientos del renacimiento negro estadounidense y la
negritude de los antillanos y africanos en Francia, un vinculo
intelectual y politico los unia: la reivindicacion politica y
estética del negro. Al punto que en el “Discurso sobre la
negritud. Negritud, etnicidad y culturas afroamericanas”,
pronunciado en la Primera Conferencia Hemisférica de
los Pueblos Negros de la Didspora, celebrada en Miami
en 1982, en homenaje a Cesaire, el escritor martiniqués
reconocia explicitamente la influencia que los escritores
afronorteamericanos habian ejercido sobre €l y Senghor:

En efecto, observo formidables progresos alcanzados
por nuestros hermanos afroamericanos en el dltimo
periodo, cuando veo la cantidad de grandes ciudades
administradas en Estados Unidos por alcaldes negros,
el nimero siempre creciente de jévenes negros y
de hombres negros; cuando veo este formidable
avance -por emplear la expresion estadounidense:
advancement of coloured people (avance de la
gente de color)- no puedo evitar pensar en la accién
llevada a cabo por Martin Luther King Jr., vuestro
héroe nacional, al que con toda justicia, la nacién
estadounidense consagr6 un dia de conmemoracion.

Pero en este congreso cultural pienso también en otros,
en particular en esa pleyade, ya lejana, de escritores,
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de ensayistas, de novelistas, de poetas que nos han
influenciado a Senghor y a mi, que inmediatamente
después de la Primera Guerra Mundial constituyeron
lo que se ha llamado el renacimiento negro: el Black
Renaissence.

Hombres como Langston Huges, Claude Mckay,
Countee Cullen, Sterling Brown, a los cuales se le
afiadieron hombres como Richard Wrigth, y me
quedo corto... Porque ha de saberse, o mejor ha de
recordarse, que es aqui, en Estados Unidos, entre
vosotros, donde nacié la negritud. La primera negritud
fue la negritud estadounidense. Tenemos para con
estos hombres una deuda de reconocimiento que es
necesario recordar y proclamar (Cesaire 2006: 89).

De hecho, las palabras pronunciadas por el escritor antillano,
reflejaban parte de la trayectoria diaspdrica intelectual que a
su paso por diferentes momentos de la historia dejaba una
marcacion ideolégica en las nuevas generaciones. Huellas de
pensamiento que han sido objeto de apropiacion en diferentes
contextos geograficos, mas alld de que muchos de estos
planteamientos hayan respondido a periodos de tiempos
especificos y a coyunturas determinadas, este pensamiento
diaspdrico, como acontecimiento epistémico mundial en
la version de la negritud, continuaba con la lucha contra
el racismo, el colonialismo y una constante busqueda de
afirmacion identitaria manifiesta en las letras. Como Cesaire
lo manifestaba afios después, la negritude “Es una manera
de vivir la historia dentro de la historia: la historia de una
comunidad cuya expresiéon se manifiesta, a decir verdad,
singular con sus deportaciones, sus transferencias de hombres
de un continente a otro, los recuerdos de creencias lejanas,
sus restos de culturas asesinadas (Cesaire 2006: 86-87).

En ese sentido, la negritude como movimiento literario
representa un capitulo relevante en la lucha intelectual de los
pensadores diaspdricos, como quiera que contiene la rebeldia,
la critica y la denuncia contra las secuelas de opresion
producidos por la esclavitud y el colonialismo de tantos siglos.
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Los intelectuales de la negritude como Cesaire, representan
una poética de la critica colonialista y un pensamiento de la
estética de la afirmacién. Una de sus grandes revelaciones
fue su critica acérrima contra el colonialismo y sus impactos
en la despersonalizacidn, no solo del sujeto colonizado, sino
de la misma civilizacién occidental, desnuda en su propia
contradicciéon humanista, revelada en uno de los manifiestos
mads potentes del siglo xx, como lo es el discurso sobre el
colonialismo.

Una civilizacién que se muestra incapaz de resolver
los problemas que suscita su funcionamiento es una
civilizacioén decadente.

Una civilizacién que elige cerrar los ojos ante sus
problemas mas cruciales es una civilizacién enferma.

Una civilizacién que hace trampas con sus principios
es una civilizacién moribunda.

El hecho es que la civilizacion llamada “europea”, la
civilizacién “occidental”, tal como le dieron forma
dos siglos de régimen burgués, es incapaz de resolver
los dos problemas mayores que origind su existencia:
el problema del proletariado y el problema colonial;
que, presentada ante el tribunal de la “razén” y ante
el tribunal de la “conciencia”, esta Europa no puede
justificarse; y que, cada vez mads, se refugia en una
hipocresia tanto mds ociosa cuanto que cada vez
tiene menos posibilidades de engafar. Europa es
indefendible (Césaire 2008: 313).

Indefendible, una consigna que revela la falsedad de Occidente
frente a sus promesas de igualdad hacia los hombres, cuando
en su propio interior mantiene la pobreza y el racismo.
Decadente, enferma y moribunda, son los apelativos que
evidencian la ambigiiedad de La Civilizacién, un proyecto
humanista contradictorio en sus propios enunciados,
claramente develados en el discurso de Césaire, como un
testimonio latente de la decadencia filoséfica y moral del
paradigma eurocéntrico.
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Son la prueba de que la colonizacién, repito,
deshumaniza hasta al hombre mas civilizado; que
la accién colonial, la empresa colonial, la conquista
colonial, fundada en el desprecio del hombre nativo
y justificada por ese desprecio, tiende de manera
inevitable a modificar a quien la lleva a cabo; que el
colonizador, quien, para no tener remordimientos,
se acostumbra a ver en el otro al animal, se entrena
a tratarlo como animal, tiende objetivamente
a transformarse €l mismo en animal (Césaire
2008: 321).

El discurso sobre el colonialismo simboliza el grito del
colonizado que interpeld a Occidente, una de las obras mas
influyentes para el pensamiento diaspérico del siglo xx,
porque en ella se descubre al intelectual herético, quien
formado en las entrafias del humanismo occidental, en la
sobrevalorada ilustracidn, en la promesa de larazén, descubre
los limites y contradicciones de su proyecto. Por ello, la obra
del escritor martiniqués resalta el vinculo inseparable entre
civilizacién occidental y colonialismo, mostrando que la
razén europea, es una razén para el beneficio de los blancos
europeos, de las clases altas, transformadas ellas mismas en
la expresion de la barbarie.

Por su parte, el guyanés Le6n-Gotran Damas reivindicaba
una nueva version de la historia, en la cual desmitificaba la
vision enaltecida de la cultura occidental como una narrativa
hegemonica, asumiendo que la historia era fundamentalmente
la vida cotidiana y por la cual establecia una diferencia
ontoldgica entre un “ellos” y un “nosotros”, los primeros
como significado de la cultura occidental productora del
exterminio, la muerte y el exilio y los segundos, como
receptores de las acciones violentas de la aculturacion y el
sometimiento. Critico de la aculturacién propiciada por
Occidente y la recepcién que de ella hicieran las burguesias
mulatas locales en las Antillas, consideraba que la asimilacién
cultural representaba una mala copia que habia dejado una

130



Repensar lo africano

nefasta consecuencia en las culturas antillanas, manifiesta en
la perdida de su originalidad®.

La poesia de Damas, no solo representaba una expresion
intelectual, sino también un llamado a la accién politica de
los negros a defender sus culturas, una forma de vengar el
avasallamiento producido por la colonizacién, es decir, su
poesiaeradescolonizadoray convocante de ladesalienacién de
los colonizados, de los negros sometidos a la deculturacién y a
las concepciones estereotipadas que popularizé “el negrismo”
de la postguerra de principios del siglo xx, un movimiento
estético europeo que produjo la imagen estereotipada de los
africanos y negros de las Américas como bailarines, cantantes
y folcléricos. El rechazo y la rabia de Damas hacia la imagen
que del negro y su cultura habia producido el occidente
colonial, le hizo poetizar la violencia (Boadas 1991), en
una reflexion estética y politica de su propia condicién y la
de sus hermanos de penuria; que invocaba a sus hermanos
intelectuales a escribir desde sus raices culturales y alejarse
de la tendencia de asumir la cultura metropolitana como
medio de aceptacién social, en lo que Damas conceptualiz6
como “poesia de la copia”, es decir, obras en las cuales se
borraran las influencias de ascendencia negra.

En fila india
Y los cascos de las bestias de carga que
martillan en Europa el amanecer atn difuso
me recuerdan la extraia abnegacion de las
bateas matinales desbordantes

En los aflos treinta del siglo xx, Damas escribi6 el poema “Etcétera”, en
el que exhortaba a los senegaleses a dejar de luchar en guerras ajenas a
sus propios intereses y ocuparse de liberar a su pais del colonialismo.
El poema fue asumido como un llamado a la accién en Costa de Marfil,
traducido a las lenguas autdctonas, con arreglos musicales, por lo que
influencié a muchos soldados marfilefios quienes se negaron a participar
en la guerra a favor de los aliados. “Yo les pido comenzar por invadir
Senegal/Yo les pido dejar a los teutones en Paz”. Por este poema, la
agencia de seguridad nacional francesa incauté los ejemplares de su
libro Pigmentos, al considerar que atentaba contra la seguridad nacional
francesa. Ver: Boadas Aura Maria 1999. Prélogo a Pigmentos.
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que acompasan en las Antillas las caderas
de las cargadoras en fila india

Y la extrafia abnegacion de las bateas

matinales desbordantes
que acompasan en las Antillas las caderas
de las cargadoras en fila india
me recuerdan los cascos de las bestias
de la carga que martillan en Europa
el amanecer atn difuso
(Gotran Damas 1991:27)

Estos antecedentes, podriamos decir, constituyen la génesis
de una ilustraciéon negra, la continuidad del pensamiento
diaspérico a nivel mundial iniciado por los congresos
panafricanistas a comienzos del siglo xx, en la medida que
fueron movimientos que reivindicaban la ancestralidad
africanay la de sus diferentes lugares de origen, pero al mismo
tiempo abogaban por la unidad de los pueblos africanos de
todo el mundo y contribuyeron significativamente a apropiar
la plataforma politica del panafricanismo, pretendiendo
dignificar la imagen de Africa y los descendientes de africanos
en el mundo, violentada por la invencidn europea.

En ese sentido, la literatura de la negritud constituye una de
las fuentes del humanismo diaspdrico, desarrollado como una
utopia anticolonial (Chakrabarty 2006), fundamental para la
comprension de la presencia intelectual negra del siglo xx,
fuente central de la reivindicacion de los derechos humanos de
losseresdelatierray delos hijos deladidspora. Las perspectivas
de esta corriente tuvo en pensadores como Senghor, Césaire y
Damas un conjunto de disquisiciones poéticas y filoséficas tan
variadas, opuestas y en algunos aspectos convergentes, como
es el caso de la discusion por el humanismo.

A pesar de sus diversas y en algunos casos antagdnicas

interpretaciones filoséficas, la negritud contiene de modo
estructural los mismos elementos: reconocerse parte de un
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legado histodrico, reafirmarse en la cultura negra, rebelarse a
la opresidn de siglos producida por la cultura europea, luchar
contra el colonialismo, rechazar la asimilacién cultural, y
propender por un futuro basado en la dignificacién de los
negros. No obstante, para Senghor la negritud significaba
fundamentalmente la reivindicacién de la esencia africana
negra, es decir, el espiritu de “su civilizacién”. “En la poesia
de Senghor la negritud ha acompafiado la expresién en
francés de una sensibilidad, de una forma de apropiarse al
mundo sin los paradigmas del eurocentrismo” (Dfaz Saldafia
1992:8), mientras que para Céesaire, la negritud significaba
la rebeldia y la autoafirmacién como actos de identificacion
racial en oposicién a sus compatriotas, quienes se negaban
a asumir su condicién racial; y para Damas, una forma de
expresar el rechazo contra la asimilacion cultural en defensa
de su condicién racial como negro y de su condicién cultural
como guyanés.

Pero de otro lado, para estos tres intelectuales diaspéricos, la
negritud representaba la posibilidad de alcanzar un camino
hacia el humanismo universal, sin que este perdiera los
particularismos que lo enriquecian. Como lo metaforiz6 el
poeta caucano Helcias Martdn Goéngora, Cesaire, Damas
y Senghor “preconstituyen la trinidad lirica de la negritud
mundial” (2008:141). Me refiero entonces a un pensamiento
que reconoce los valores universales del humanismo francés
del siglo xx -especialmente en la figura de Sartre (1956),
quien afirmaba la negritud como un “racismo al revés”- que
pueden ser alcanzados por medio de caminos particulares y
formas “propias” de lograr la justicia de los hombres. Asi
lo consideraba Senghor en un discurso pronunciado en la
Sorbona en 1961:

(Qué es, por consiguiente, esta NEGRITUD que
atemoriza a los delicados y a los que os ha sido
presentada como un nuevo racismo? Ha sido
precisamente en francés como un principio fue
expresada, cantada y bailada. Este solo hecho debe
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serviros ya de garantia. ;C6émo se ha podido pensar
que fuésemos racistas nosotros, precisamente
nosotros que, durante siglos, hemos sido las
victimas inocentes, las hostias negras del racismo?
JEAN PAUL SARTRE carece de razén cuando en
Orfeo negro define la Negritud como un <<racismo
antirracista>>, mientras que si la tiene cuando la
presenta como <<cierta afectiva respecto al mundo>>.

En realidad, para nosotros se trata de cumplir nuestro
deber de Hombre hacia nosotros mismos, pero
también de cumplirlo respecto a los demds hombres,
nuestros hermanos (Senghor 1970: 329).

Por consiguiente, en sus disimiles versiones -que no son
objeto de reflexién en este trabajo-, los poetas de la negritud
nos ofrecen un marco de interpretacién estética que politizo la
raza, la cultura, el colonialismo y el racismo. Siendo Damas,
Cesaire y Senghor diferentes en sus concepciones sobre la
negritud, representanun capitulotrascendental del pensamiento
diaspérico mundial, en la medida que posicionaron por
fuera de Africa y las Antillas, la voz de los exiliados de la
didspora en uno de los centros del colonialismo como lo es
Francia, legando uno de los pasajes mas emblematicos de la
critica a Occidente con la belleza de la palabra impresa, un
maravilloso archivo de la intelectualidad diaspérica del siglo
xX. De este modo, la negritud es una expresion latente de esta
tradicion intelectual, porque contiene las convergencias y las
diferencias mas radicales en su mismo interior. En ese sentido,
en el contexto de consolidacién de las potencias europeas, la
negritud abria paso a otras formas de movilizacién intelectual
en el contexto de las guerras de liberacién nacional africana,
donde los pensadores africanos y afroamericanos se reunian
en distintos lugares de Europa a lo largo de veinte afios
aproximadamente, para combatir el colonialismo en Africa,
dando paso a la paulatina configuracién de lo que aqui
denomino como otra expresion del pensamiento diasporico
mundial: El panafricanismo.
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El panafricanismo: politica del pensamiento
diaspoérico mundial

La perspectiva del panafricanismo contiene complejidades
de todo orden, pues su emergencia y configuracién a lo
largo del siglo xx, se ha visto afectada por varios planos de
la realidad africana y la vida de los descendientes africanos
en las Américas. De una parte, todos los procesos referidos
al colonialismo europeo en Africa y algunas geografias del
Caribe y las Antillas; de otra parte, por la convulsién ideol6gica
que resulta de la expansion del socialismo y sus vertientes en
las luchas politicas de liberacién que acontecen en las distintas
latitudes del mundo; y también por los impactos de las dos
guerras mundiales que en términos concretos redefinieron los
mecanismos de control territorial sobre Africa; y en ltimo
lugar esta la propia experiencia generacional de intelectuales
diaspdricos quienes encarnan en su pensamiento y en sus
posturas politicas, a lo largo de ocho décadas (1900-1980),
las distintas expresiones del proceso de independencia y
democratizacién africana, asi como los esquemas de andlisis e
interpretacidn que tuvieron lugar en los distintos momentos de
esta historia politica. Por estas razones, la lectura que propongo
a continuacién pretende mostrar las tendencias producidas
en relacion con lo que hoy reconocemos como pensamiento
panafricanista, que antes que constituir un enfoque monolitico
del pensamiento africano y afroamericano, mds bien expresa
la pluralidad de ideas que convergen para darle forma en el
tiempo y en el espacio de su trasegar en el siglo xx.

Molefi Kete Asante (2007) plantea que la emergencia del
panafricanismo, o lo que yo denomino otra expresion del
pensamiento diaspdérico mundial, acontece en el contexto de
los congresos panafricanistas realizados en los inicios del siglo
XX, en los cuales se debatia una nueva configuracién geopolitica
en razon de la situacién de los pueblos africanos en el ambito
del colonialismo europeo y de las condiciones de segregacion
racial en pafses como Estados Unidos y Sudafrica. En estos
congresos, se proclamaba un llamado a la unidad de los pueblos
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africanos contra el racismo y la insubordinacién administrativa
y cultural hacia el fenémeno colonialista, cuando la Europa
occidental se habia consolidado como una civilizacién
hegemodnica. Uno de los primeros congresos fue convocado
por W.E Du Bois en Paris en 1919 después de la primera guerra
mundial, cuando las fuerzas de paz de los aliados definian la
suerte de los territorios africanos colonizados. En este evento
de postguerra, la peticién de los congresistas panafricanistas
se centr6 en el reconocimiento de los derechos culturales,
politicos y econdmicos de los pueblos africanos en las colonias.
Podriamos decir que el congreso de Paris se caracterizé por
el reconocimiento del colonialismo como modelo politico y
administrativo del Estado, y la necesidad de obtener en este
contexto de desigualdad nacional, el reconocimiento juridico
de los derechos de los pueblos africanos.

En 1921 W.E. Du Bois realiza una correria por algunos paises
europeos, dando conferencias en Londres, Bruselas y Paris,
con el fin de divulgar los planteamientos panafricanistas
del congreso de 1919. De este modo se promueve una
primera corriente intelectual sobre los derechos de los
pueblos africanos en el contexto del colonialismo europeo.
El pensamiento panafricanista busca consolidarse como un
movimiento que apela por la autodeterminacion de los pueblos
africanos frente a las metrépolis europeas. Posteriormente se
convocan otros congresos, en Londres y Lisboa en 1923; New
York en 1927 y Manchester en 1945, contexto marcado por
el final de la segunda guerra, ambiente que favoreceria las
luchas independentistas de los paises africanos. A medida
que los congresos se realizaban se fue ampliando el ndmero
de participantes africanos y afroamericanos'’, ademas se fue
consolidando el movimiento panafricanista.

10 Segin Molefi Asante (2007), en el primer congreso de Parfs participaron
57 delegados de 50 paises, solo doce de ellos eran africanos, el resto
provenia de otras latitudes. 16 de EE.UU, 21 del Caribe y el resto
residian en Francia. Esa correlacién numérica fue cambiando a medida
que avanzaron los congresos, en los cuales se conté con mayor nimero
de congresistas africanos.
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Con temas especificos tratados en cada uno de los congresos,
y con posturas ideoldgicas de distinto orden como los nacio-
nalismos africanos, los socialismos africanos, los nacionalis-
mos negros, etc., las demandas generales se focalizaron en la
exigencia a los paises colonizadores los derechos de autogo-
bierno de los africanos en sus territorios, la devolucién de sus
tierras, el respeto a sus costumbres culturales tradicionales y
el acceso a una educacién cientifico-técnica como posibilidad
para el desarrollo de las colonias africanas. Se podria decir,
que el panafricanismo se presenté como un movimiento glo-
bal que nacié paralelamente a las transformaciones del siglo
xX, e influyé parcialmente, en la posterior formacién y conso-
lidacién de los partidos politicos que lideraron a partir de los
afios cincuenta la lucha por la descolonizacién del continente
para dar paso a las naciones africanas.

De otro lado, el panafricanismo representd una corriente
de pensamiento politico y de militancia étnico-racial de los
pueblos de la didspora africana en el mundo, influyendo en
la historia del siglo xx, especialmente en lo relacionado con
las luchas por la emancipacién de los pueblos, sus derechos
humanos y culturales, y su abierta oposicién a las politicas
racistas contra la naciones que ejercian estas formas legales
de imperialismo racial como en el caso de los Estados
Unidos y Sudéfrica; y de colonialismo interno'! para el caso
de Latinoamérica. Tal vez, la manera como Manuel Zapata
Olivella analiz6 este capitulo de la emancipacién negra,
resulte més reveladora para nuestra propia historia.

Simultdneamente al “panafricanismo” de Dubois, la
idea de una patria comtin africana habfa alimentado a

1" El colonialismo interno se debatié también en los congresos panafricanos.

Sin embargo, esta nocién adquirié un significado sociolégico en
Latinoamérica a través de la definicién de Pablo Gonzales Casanova,
quien lo concebia como un fendmeno interno de las naciones emergentes
africanas y asidticas y latinoamericanas, en la cual la estructura colonial
se reproducia a través de una estructura de clase que obstaculizaba el
desarrollo interno de las nuevas naciones. Ver Gonzales Casanova (2009).
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prominentes figuras del mundo africano, nativos y de
la didspora: Marcus Garvey (jamaiquino) preconizé
el regreso de todos los negros al Africa en 1919, y
en 1920, en Nueva York, lanzé su revolucionaria
“Declaracién de los pueblos negros del mundo™;
Jean Prices Mars (haitiano), médico, antropé6logo,
socidlogo, historiador y diplomético, abogd desde
1927 por un “panafricanismo cultural”; George
Pademore (trinitefio), abogado y politico, habia sido
arrestado por los nazis en Alemania en 1933, por sus
articulos de denuncia de la politica racial de Hitler
contra los judios y los negros; en 1958 publicé un
ensayo planteando una disyuntiva: “Pan-Africanismo
o Comunismo”.

El convulso despertar del pueblo africano entre las
dos guerras, periodo en que miles de africanos de
Africa y América sucumbieron por la libertad, no
tolerd mas los linchamientos del Ku-Klux-Klan en los
Estados Unidos y se puso en pie de guerra contra el
apartheid en Sudafrica. Es cuando aparecen en Paris
(1932) los primeros brotes literarios precursores de la
negritud en la revista Legitima Defensa, dirigida por
Etienne Léro, Jules Monnerot y René Menil, nacidos
en Haiti...

En el 33, en plena eclosion reivindicatoria, aparece
Senghor, Cesaire y Leon G. Damas. En su revista
Estudiante Negro (1934), se proclaman “bérbaros”,
portadores de las raices mds profundas de la
humanidad para rescatar el pensamiento, el mito,
la lirica y el arte africanos. Para poner orden en la
mente y el corazén del “civilizado” habia que volver
al manantial de la sabiduria y el amor ocultos en
el arca ancestral de los primeros hombres, tesoro
guardado por los griolts de Africa, los poetas de
Harlem y las Antillas, y tantos creadores -poetas,
misicos, pintores, escultores, cantantes- del Caribe
continental, los Andes, Suramérica, Oceania, y toda
la didspora africana repartida en el mundo (Zapata
Olivella 109-110: 1997).
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Se podria decir que los congresos panafricanistas llevaron
al concierto internacional el juicio politico sobre el
colonialismo y el racismo por parte de las militancias negras
del mundo, pues en los congresos confluyeron las complejas
y multivariadas tendencias y posturas del pensamiento
diaspérico emancipatorio. Una utopia encarnada en la
experiencia histérica de la didspora africana esparcida por el
mundo y de los propios africanos, daba paso a un capitulo
inédito en la lucha de los antiguos esclavizados por fundir
sus fragmentos culturales e histdricos, dispersos en la densa
memoria de la trata y la esclavitud y sus impactos en el
siglo xx. En ese sentido, el panafricanismo generd para la
didspora transcontinental, espacios de reflexién y anélisis
sobre la situacién econdmica, politica, econémica y cultural
de los pueblos negros de Africa y las Américas frente a la
hegemonia de Europa y las elites blancas en América,
propiciando el encuentro y didlogo entre intelectuales de las
distintas geografias de la didspora africana.

En el V Congreso Panafricano de Manchester (1945)
se reunieron los principales escritores y politicos de
todas las tendencias africanistas: no habfa una sola
postura sino actitudes y criterios divergentes. La
negritud los unia y los distanciaba; quiza porque,
por ejemplo, nunca han sido unisonos los lenguajes
de la poesia y la guerra; y entre los participantes
habia verdaderos guerreros: Kwane Nkrumabh,
idedlogo marxista, lider de la independencia de
Ghana; Jomo Kenyata, antropdlogo y jefe de los
Mau-Mau de Kenya; George Pademore, inspirador
del panafricanismo comunista; Peter Abrahams,
acusador del apartheid sudafricano.

Las rutas de la negritud volverian a encontrarse diez
afios después en el Primer Congreso de Escritores y
Artistas Negros en Paris (1956), promovido por el
movimiento cultural Presencia Africana, liderado por
Aliun Diop. Entre sus miembros figuraban Jean-Paul
Sartre, Albert Camus y André Gide. Se proponian
continuar el movimiento panafricanista y pacifista
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de Dubois. Preocupados por divulgar el pensamiento
africano, publicaron obras fundamentales de su
cultura: Filosoffa bantd, del R.P. Placide Tempels y
Naciones negras y cultura, de Cheik Anta Diop, sobre
la etnia negra de los faraones egipcios.

El Congreso de Escritores y Artistas Negros tuvo
repercusiones mundiales. Entre mds de setenta
delegados, concurrieron Leopold Sedar Senghor,
Aimé Cesaire, Jean-Prices Mars, Richard Wright, el
malgache Jacques Rabemanjara y nuestro novelista
chocoano Arnoldo Palacios. El espiritu de las
deliberaciones revivi6 el sentimiento negro-africano,
“el despertar de los pueblos esclavos”. Afloraron
reparos en torno a la vigencia de la filosofia original
de la negritud en el periodo revolucionario y post-
colonialista, inquietud principalmente planteada por
Frantz Fan6n (Zapata Olivella 111: 1997).

Las reflexiones de los intelectuales panafricanistas produjeron
un pensamiento centrado en la relacién de Africa con el
colonialismo europeo y la relacién del proceso histérico de la
esclavitud con sus secuelas en el presente de los descendientes
de africanos en las Américas. En el contexto de la segunda
guerra mundial, cuando el nazismo abria un nuevo y oscuro
capitulo de la politica del racismo y del neocolonialismo
nacionalista, los intelectuales de la didspora revivian las luchas
utépicas por la emancipacion y la descolonizacién, quizas
presagiando que la negritud en el marco del panafricanismo,
pronto pasaria de un campo de reflexion filoséfica y literaria al
de las acciones armadas. El poder de las armas conduciria a la
descolonizacion africana, lo que darfa lugar a partir de los afios
cincuenta a la creacidn de las naciones africanas y sus partidos.

En este contexto escribi6 Frantz Fanon sus reflexiones en
torno a la descolonizacién. En primer lugar, para tratar el
asunto de la psiquis del hombre colonizado que desde su punto
de vista como psiquiatra, era resultado de la colonizacion.
En ese sentido, Fanon introdujo en el dmbito de las ideas
anticoloniales planteamientos novedosos sobre el poder, pues
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a diferencia de los debates que venian predominando en la
afirmacion de las culturas y la raza, como razén fundamental
para el avance y emancipacion de los pueblos africanos y de
la didspora, este autor propuso un andlisis del inconsciente de
los colonizados y del colonizador, con lo cual fuese posible
indagar la psiquis de los sujetos involucrados en tan compleja
trama. En un contexto marcado por la colonizacién argelina
por parte de Francia entre 1954 y 1962, y en cumplimiento
de su rol como director del hospital Blida de Argelia, con
pacientes torturados por la mdiquina colonialista, Fanon
escudrifié la mente del sujeto colonizado, ampliando el
andlisis de sus efectos como imposicién sistémica, a sus
impactos en la dimensién psiquica.

De este modo, comprender el colonialismo segin la
perspectiva de Fanon, implicaba no sélo entenderlo como
realidad objetiva o dimensién estructural del sistema mundial
de poder; sino también en lo profundo de su dimensién
psicolégica, en el territorio de la psiquis, para lograr entender
la manera como es interiorizado en las estructuras subjetivas
del colonizado. Desde este enfoque, mds que una estructura
que se impone a la fuerza, el colonialismo se encuentra
incorporado en las mentes de los sujetados como una huella
indeleble, como una memoria imborrable y contradictoria
que pervive en los cerebros con la naturaleza del que aprende
que negarse a si mismo es una forma de “salvarse” de la
cércel impuesta por las instituciones racistas de los poderes
coloniales. Por ello, Fanon consideraba que el colonialismo
constituia una dialéctica de la psicologia del colonizador y el
colonizado. Este dltimo es un producto del primero y viceversa.
Trascendiendo la visién eurocéntrica freudiana, Fanon supuso
que la psiquis del hombre negro -1éase colonizado- no podia
ser analizada por fuera de esta estructura ideoldgica, mental
y fisica. El hombre negro colonizado vive en el mundo del
colonizador psiquica y culturalmente, siendo un negro, visto
como un negro. Esta experiencia de la colonizacién subjetiva
es la tesis central de su primera publicaciéon de 1952, “Piel
negra, mdscaras blancas”, donde sefiala:
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En las Antillas, el joven negro, que en la escuela no
deja de repetir <<nuestros ancestros los galos>> se
identifica con el explotador, el civilizador, el blanco
que lleva la verdad a los salvajes, una verdad toda
blanca. Hay identificacién, es decir, que el joven
negro adopta subjetivamente una actitud de blanco.
Carga el héroe, que es blanco, con toda su agresividad
(que en esa edad, se relaciona estrechamente con la
oblatividad: una oblatividad cargada de sadismo).
Un nifio de ocho afios que ofrece algo, incluso a
una persona mayor, no sabrd tolerar el rechazo.
Poco a poco, se ve como se forma y se cristaliza
en el joven antillano una actitud, una costumbre de
pensar y de ver, que es esencialmente blanca. Cuando
en el colegio lee historias de salvajes, en las obras
blancas, piensa siempre en los senegaleses. Cuando
yo iba al colegio podiamos estar discutiendo durante
horas enteras sobre las supuestas costumbres de los
salvajes senegaleses. En nuestras afirmaciones habia
una inconsciencia como poco paraddjica. Pero es
que el antillano no se piensa como negro; se piensa
antillano. El negro vive en Africa. Subjetivamente,
intelectualmente, el antillano se comporta como un
blanco. Pero es un negro. De esto se dara cuenta una
vez llegué a Europa, y cuando se hable de negros,
sabrd que se trata de €l tanto como del senegalés
(Fanon 2009: 137).

De esta manera, Fanon asumié que el colonialismo no solo
es una estructura de poder/dominacion en el orden objetivo,
sino una forma de sujecion interiorizada en las estructuras
subjetivas. De ahi la importancia de sus aportes en el plano de
la psicologia del colonialismo, entendida como una experiencia
de autolegitimacion para quienes provienen de sus entrafias. En
ese sentido, la reflexién del martiniquefio se ubica en un tiempo
de confrontacion directa, en el cual sus reflexiones representan
un pensamiento sobre la subjetividad del negro colonizado y
militante del Gobierno Provisional de la Revolucion Argelina
(GPRA) en Tunez, cuando habia dejado su cargo de médico
y se habia puesto el uniforme de la revoluciéon. Fanén
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encontrard entonces en la violencia, un medio légitimo para
la descolonizacion, mediante la que se podria abrir un camino
tactico y estratégico en la disputa por las culturas nacionales
colonizadas, asumiendo las doctrinas emancipatorias del siglo
xix de que el cambio revolucionario solo es posible por la
fuerza. Asf abria en su libro “Los condenados de la tierra” de
1961, el capitulo sobre la violencia:

Liberacion  nacional, renacimiento  nacional,
restitucion de la nacién al pueblo, Commonwealth,
cualesquiera que sean las rubricas utilizadas o las
nuevas formulas introducidas, la descolonizacién es
siempre un fendmeno violento (Fanon 2003: 30).

Marcado por la experiencia de la lucha anticolonial y las
movilizaciones antirracistas en Norteamerica durante los
afios cincuenta, su pensamiento diaspdrico planteaba la
fuerza politica de las ideas emancipatorias de la militancia,
legitimando el uso de la fuerza en el horizonte de analisis para
la causa argelina, pero también para las luchas anticoloniales
en toda Africa. Una apuesta intelectual donde se focaliza
la razén de los oprimidos, ya no como campo de reflexién
solamente, sino como andlisis surgido de las entrafas de la
lucha armada como tictica y estrategia, afirmada no solamente
como identidad cultural o como negritud, sino como liberacién
nacional. Esto lo llevé a plantear en el Segundo Congreso de
Escritores y Artistas Negros en 1959, en su ensayo “Sobre la
cultura nacional” su apuesta por alcanzar la independencia de
las naciones africanas, pero al margen de la consigna evolutiva
de la historia que colocaba a Europa como el paradigma a
imitar (Wallerstein 2003). Sin embargo, en la perspectiva de
Fanoén, la descolonizacién del negro, y por ende de los paises
africanos, debia plantearse mds alla de la negritud como una
esencia ontoldgica y monolitica distanciada de las condiciones
de dominacién econdmicas producidas por la explotacién
capitalista como proceso histérico. La inferiorizacién era un
proceso epidérmico, pero inscrito en un marco de explotacién
econdmica histéricamente producido.
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Cuando el colonizado comienza a presionar sus
amarras, a inquietar al colono, se le envian almas
buenas que, en los “Congresos de cultura” le exponen
las calidades especificas, las riquezas de los valores
occidentales. Pero cada vez que se trata de valores
occidentales se produce en el colonizado una especie
de endurecimiento, de tetania muscular. En el
periodo de descolonizacién, se apela a la razén de los
colonizados (Fanon 2003: 37).

Precisamente, en el periodo de la descolonizacién armada,
el cual influencié el pensamiento de Fanon, la razén del
colonizado encuentra su “idolo” intelectual para contrarrestar
la vision dominante, ese lado “universal” hegemodnico
sobrepuesto a la fuerza frente al mundo animalizado,
cosificado y desnaturalizado representado en el colonizado.
Su pensamiento se inscribe en el capitulo de la didspora
de la rebeldia armada, que lo llevd a producir anilisis
confrontadores hacia la sociologia de la colonizacion que
habia dominado la mente del colonizado. En su estudio
“Sociologia de una revolucion” de 1966, Fanon analiza la
lucha de Argelia, mostrando cémo los sistemas de significacién
cultural presentes en la sociedad argelina frecuentemente eran
interpretados por los franceses como atraso o barbarie, con
el fin de occidentalizar la sociedad argelina y de esta forma
justificar su dominio cultural y mantener su poder, “Es un
hecho constante que los intelectuales colonialistas transforman
el sistema colonial en un ““caso sociol6gico” (Fanon 1968:46),
afirmaba en uno de los pasajes relacionado con el uso del velo
de las mujeres, sobre el cual se tejian infinidad de valoraciones
eurocéntricas con el fin de legitimar el dominio a nombre de
una supuesta subordinacién femenina producida al interior de
la sociedad argelina, valorada negativamente desde el saber
experto de Occidente.

De este modo, el panafricanismo como pensamiento politico

diaspdrico abria otro capitulo de su larga confluencia
intelectual, ahora en el contexto de las luchas frontales por la
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descolonizacién y el antirracismo. Los pensadores ampliaban
el espectro de unas ideas renovadas, criticas de la opresion
frente a los africanos y los pueblos de la didspora, por lo
menos en Norteamericana. El panafricanismo de estado daba
un giro a las luchas de los pueblos oprimidos, una visién
internacionalista influenciada por la Unién Soviética, donde
la negritud se ponia en cuestién como corriente ideoldgica de
“Africa para los africanos” al estilo de Garvey o de un “alma
negra de emocién” a la usanza de Senghor. El panafricanismo
de la negritud comenzaba a tambalear, pues la reconfiguracién
del orden global conducia a las nuevas naciones a aliarse con
las potencias de la guerra fria para desarrollar sus paises, y
esto definirfa un nuevo rumbo en la politica y en la produccion
de discursos ideoldgicos, afectando las perspectivas del
panafricanismo con las corrientes del socialismo y el
capitalismo. El mismo Sekou Touré consideraba que el
panafricanismo no deberfa reducir a los africanos a una
identidad monolitica y esencialmente culturalista.

En el VI Congreso Panafricano realizado en 1974 en
Tanzania, bajo el gobierno de Julius Nyerere (1945 y 1974), el
concierto internacional se habia transformado radicalmente.
De los primeros congresos realizados por Du Bois, James y
Padmore, caracterizados por el flujo de ideas con relacién
a la reconstruccién de la historia africana y de los pueblos
negros de Norteamérica, donde se reivindicaban los valores
culturales, las lenguas y las tradiciones que generaban
identificacion, el sexto congreso aconteceria en un escenario
marcado por la guerra fria, la descolonizacién armada y no
solo epistémica, las administraciones africanas y sus rebeldias
internas (Larkin 1981). Nwane Nkrumah habia liderado
el proceso de descolonizacién politico-administrativo del
Africa, transformando la geopolitica internacional. En el sur,
las luchas anticoloniales tomaban los ejemplos de Nkrumah
bajo el lema de resistencia africana concebido como un
proceso de resistencia practica y una revolucién intelectual,
al que llam¢ concienticismo filoséfico.
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La filosofia que debe estar detrds de esta revolucién
social es aquella a la que me he referido como
concienticismo filoséfico: el concienticismo es el
mapa, en términos intelectuales, de la disposicién
de fuerzas que hara posible que la sociedad asimile,
dentro de Africa, los elementos occidentales,
isldmicos y eurocristianos, y los desarrolle de
tal modo que puedan adaptarse a la personalidad
africana. La personalidad africana se define por el
conjunto de principios que fundamentan a la sociedad
tradicional. El concienticismo filoséfico es aquel
punto de vista que partiendo del contenido actual
de la conciencia africana, indica la manera en que el
progreso se forja desde el conflicto de esa conciencia
(Nkrumah 2001:28).

La perspectiva revolucionaria de Nwane Nkrumah se enfoco
en la concrecidén de los ideales revolucionarios, los cuales
debian ser puestos en la préctica, al asumir que el ejercicio
de descolonizacién implicaba la dialéctica de la accién
acompafiada del pensamiento y viceversa. Por su parte,
Angola, Mozambique y Guinea-Bissau estaban en pleno
proceso insurgente por obtener su independencia, por lo que
estas ideas también influyeron la accién revolucionaria en
estos territorios. De ahi que gran parte del Africa se revolvia
en una lucha encarnizada contra sus antiguos verdugos.

De otro lado, en Estados Unidos, la lucha por los derechos
civiles acechaba el mito de la democracia racial y ponia de
manifiesto las diferentes formas de combate frente al sistema
de segregacidn racial en los estados del sur. La desobediencia
civil liderada por Martin Luther King, movilizaba a los
negros en busca del gran suefio, aquel perseguido por el
reverendo, que cefiido a los ideales democréticos de la carta
de independencia, consideraba su aplicacién como el tinico y
verdadero sueflo americano, pensamiento que se reflejaba en
su escrito de 1963 “El sueiio americano.”
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No es dificil saber de qué se trata el suefio. Lo
dicen las majestuosas palabras de la declaracién de
Independencia, palabras grandes como el universo:
“Sostenemos que las siguientes verdades son
Evidentes: todos los hombres son iguales, y por
voluntad de su Creador, poseen derechos inalienables,
que son la Vida, la Libertad y la Busqueda de la
Felicidad”. Este es el suefio. El gran suefio.

Si dirigiéramos nuestra atencién hacia las primeras
palabras del suefio, nos maravilla su universalidad.
No dice “algunos hombres”; dice “todos los
hombres”. No dice “todos los hombres blancos’’; dice
“todos los hombres”, judios gentiles. No dice “todos
los protestantes”; dice “todos los hombres”, catélicos
y protestantes. Tampoco dice “todos los fieles y los
creyentes”; dice todos los hombres, tanto agnésticos y
ateos como fieles y creyentes. .. Pues bien, desde el dia
que los padres de la patria sofiaron el suefio en toda su
majestad, los Estados Unidos han padecido algo que
—para usar la palabra de los psiquiatras- parece una
personalidad esquizofrénica, trdgicamente dividida
contra si misma. Por un lado estamos orgullosos
de haber profesado los grandes principios de la
democracia. Por el otro lado, admitimos con tristeza
que hemos practicado los principios opuestos.

Hoy més que nunca. Los Estados Unidos se enfrentan
a un reto: hacer realidad su suefio, porque, para como
va el mundo, no podemos darnos el lujo de tener una
democracia anémica. Si en los Estados Unidos los
negros y otras minorias han de seguir oprimidos, los
Estados Unidos deben pagar la opresion al precio de
su misma destruccién. Se hace tarde. El reloj avanza.
Hagamoslo ya, antes de que se nos acabe el tiempo
(Luther King 2000: 67-69).

Este pensamiento representaba la linea “d6cil” de la lucha por
los derechos civiles, un pensamiento absolutamente civilista
que apelaba a un discurso moral sobre los principios de la
democracia, concebido como un dilema de la razén moderna
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por la igualdad de los hombres'?. En cierta forma, King
apelaba al reclamo de los derechos formales consagrados en
la carta de independencia negados a la poblacién negra, esa
especie de esquizofrenia encarnada en lo que Gunnar Myrdal
habfa denominado en los afios cincuenta como ‘el dilema
americano”, para caracterizar la sociedad estadounidense, que
seglin él, se debatia entre el racismo y el subdesarrollo como
fendmenos intrinsecos. Otros contextos, otros lenguajes, en el
fondo aquella continuidad de la esclavitud tomaban un nuevo
ingrediente en el colonialismo y los sistemas de gobierno
segregacionistas nacionales en el siglo xx.

Por consiguiente, se podria argiiir que estas primeras didsporas
politicas globales se consolidaron en el marco de luchas por
la descolonizacion y propiciaron otras lecturas sobre las
realidades histéricas de los africanos y sus descendientes
en las Américas. Si bien estos procesos se inscriben
fundamentalmente en la 16gica politico organizativa, contaron
con una importante participacién de académicos'. Estos

12° Quizds la figura mds reconocida de la lucha por los derechos civiles sea

Martin Luther King, sin embargo, este proceso tuvo varias tendencias,
representadas en el movimiento radical armado de las Panteras Negras,
en figuras como Stokely Carmichael, los musulmanes negros y figuras
de mayor radicalidad como Malcom X. Todos ellos desde distintas
concepciones de la lucha protagonizaron la amplia presencia de los
negros por reivindicar sus derechos, destacando el cardcter espiritual y
religioso de los principales lideres (Desnoes 1967).

Es importante mencionar que la mayoria de los delegados de los congresos
panafricanistas eran intelectuales formados en las universidades de los
centros coloniales. Por ejemplo W.E. Du Bois habia recibido un PhD
en historia de la Universidad de Harvard; Anna Julie Cooper, quien
escribiera el primer memorial denunciando la injusticia perpetuada por
los poderes blancos contra la poblacién africana, dirigido a la Reina
Victoria en 1900, se habia graduado en la Universidad de la Sorbona. No
obstante otros militantes como Marcus Garvey, una de las grandes figuras
del panafricanismo provenia de movimientos mistico-religiosos. A pesar
de esta combinacion de personalidades y trayectorias, el nacimiento de
la didspora africana como campo de produccion de pensamiento politico
sobre la realidad africana, en el marco de la colonizacién y la dominacién
blanca, emergid con un profundo sentido de denuncia y reclamo politico,
expresado en la intencién de consolidar el panafricanismo como un
movimiento social de todos los pueblos negros del mundo.
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congresos constituyeron los antecedentes de la expresion
politica de la didspora africana, representada en las luchas
por la descolonizacién lideradas por personajes como Kwane
Nkrumah, Nnamdi Azikiwe, Patrice Lumumba, Amilcar
Cabral, Jomo Kenyatta, Steve Vico y Nelson Mandela, entre
muchos otros, quienes en la década del cincuenta abrieron
un nuevo capitulo en la historia de la humanidad, bajo la
consigna de la descolonizacion de sus diferentes paises. De
ahi, que como lo sugiere Kete Asante (2007), el siglo xx, mds
que cualquier otro siglo en los dltimos 500 afios de supresién
colonial sea percibido como el siglo de la libertad africana.

La perspectiva africana sobre el pensamiento
diasporico: Cabral, Diop y Mandela

... no es casual que teorias o “movimientos” tales como
el panafricanismo y negritud (dos expresiones pertinentes,
fundadas principalmente en el postulado de la identidad
cultural de todos los africanos negros)

fueron concebidos fuera del Africa negra.

Amilcar Cabral

El panorama expuesto hasta ahora se refiere de modo central
al pensamiento producido por sujetos diasporicos, tal y
como he definido este concepto. Ahora bien, existe un plano
muy importante del pensamiento diaspdrico mundial que
es aquel que proviene de las reflexiones de intelectuales de
origen africano, quienes desde aristas polémicas y a veces
antagoénicas, dialogaron con la produccién de los intelectuales
negros no africanos. Aunque son muchos los que podrian
incluirse para dar cuenta de este ambito, me voy centrar por
razones de orden metodolégico y por su preponderancia como
militantes e intelectuales en tres figuras: Amilcar Cabral,
Cheik Anta Diop y Nelsén Mandela. Se trata en los tres
casos, de pensadores y militantes vinculados a los procesos
de descolonizacién africana, quienes fueron protagonistas de
los debates politicos y tedricos del periodo de los afios sesenta
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y setenta, y cuyas obras tienen un rasgo diferenciado dada su
condicién de africanos que reflexionaron el fendmeno de los
movimientos panafricanistas y de la negritud.

Una de las figuras mds destacas del pensamiento africano de
este periodo, quien tuvo una gran influencia en la historia del
panafricanismo fue el ingeniero agrénomo y poeta Amilcar
Cabral, nacido en Guinea-Bissau, una de las colonias mds
pobres de Portugal en Africa. Como guerrillero milit6
en la causa de la liberacién nacional de su pais y con sus
ideas produjo un pensamiento politico para pensar el Africa
colonizada, pensamiento de la accién que lo llevé a fundar el
Partido Africano para la Independencia de Guinea-Bissau y
Cabo Verde (PAIGC), en 1959.

La visién de Cabral es muy sugestiva con relacion el asunto
de la liberacién nacional, pues a través de una de sus tesis
fundamentales segtin la cual “la lucha de liberacién era
ante todo un acto de cultura” (1985), sent6 las bases de la
politizacién de la cultura para el andlisis de las luchas por
la descolonizacién africana, toda una tradicién intelectual
y politica que influyé profundamente en la intelectualidad
afroamericana.

Amilcar Cabral consideraba que la descolonizacién se
sustentaba en la afirmacién de la cultura popular representada
en los campesinos y en las comunidades tradicionales
marginadas por las elites extranjeras y la burguesia criolla,
que habian adoptado los modelos de la cultura imperial, para
lo que sugeria la desculturalizacién como condicién necesaria
paraladescolonizacion, era un proceso que fundamentalmente
enfrentaban las clases burguesas nativas cuando eran victimas
de la exclusién por parte de los extranjeros, al darse cuenta
que a pesar de su privilegio de clase, no alcanzaban a tener el
estatutos de los blancos europeos.

Los planteamientos de Cabral son fundamentales para el
andlisis del retorno a los origenes, aspecto que fue central

150



Repensar lo africano

en las reivindicaciones de las diferentes versiones del
panafricanismo, pues, desde la perspectiva de Amilcar, esta
mirada era un fenémeno experimentado por los africanos
que vivian las didsporas coloniales, es decir, de las elites
nativas que vivian en las metrépolis. Asi dejaba plasmada su
visidn sobre este tema crucial en la reunién de expertos sobre
nociones de raza, identidad y dignidad de la ONU en 1972, a
la cual no asisti6, pero donde su ponencia fue expuesta.

Reprimida, perseguida, humillada, traicionada por
cierto nimero de categorias sociales comprometidas
con el extranjero, refugiada en los pueblecitos,
en los bosques y en el espiritu de las victimas de
la dominacién, la cultura sobrevive a todas las
tempestades, para recuperar, gracias a las luchas de
liberacion, toda su facultad de florecimiento. He aqui
por qué el problema de una “vuelta al origen” o de un
renacimiento cultural no lo plantean ni sabrian cémo
plantearlo las masas populares; ya que ellas mismas
son el origen de la cultura y, al mismo tiempo, la inica
entidad verdaderamente capaz de preservar y de crear
la cultura, de hacer la historia (Cabral 1985:22).

Para el panafricanismo esta tesis es trascendental en relacion
con la idea del retorno al origen, pues Cabral insistia en
seflalar que el “origen” estd en las culturas populares
ancestrales, que a pesar de la empresa colonial, sostienen de
modo concreto en la vida cotidiana los sentidos y los modos
ancestrales de las culturas africanas. En su anélisis enfatizaba
que la necesidad del “retorno al origen” resultaba de la
tensidén que vivian las élites africanas en su relacién con las
culturas imperiales, contexto en el que estaban sometidos a la
discriminacién racial y a la marginacidén, experiencia que los
llevaba a adquirir conciencia de una esencia cultural africana
que les atravesaba independientemente del lugar o la posicion
de clase que representaban, y que les obligaba a localizarse
del lado de las culturas populares y apoyar abiertamente los
procesos de descolonizacion.
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Es en el marco de este drama cotidiano, que tiene
como tel6n de fondo la confrontacién generalmente
violenta entre las masas populares y la clase colonial
dominante, que surge y se desarrolla en la pequefia
burguesia indigena un sentimiento de amargura
o complejo de frustracion y paralelamente, una
necesidad urgente de la cual poco a poco toma
conciencia, de impugnar su marginalidad y forjarse
una identidad. Por lo tanto, se vuelca hacia el otro polo
del conflicto sociocultural en el seno del cual vive -el
de las masas populares nativas-. De esta manera el
“retorno al origen”, que parece mas imperioso, en
tanto que el aislamiento de la pequefia burguesia (o
de las élites nativas) es grande y que su sentimiento
o complejo de frustracién se agudiza, como es el
caso para las didsporas africanas implantadas en las
metrépolis colonialistas o racistas. Por lo tanto, no
es casual que teorias o “movimientos” tales como
el panafricanismo 'y negritud (dos expresiones
pertinentes, fundadas principalmente en el postulado
de la identidad cultural de todos los africanos negros)
fueron concebidos fuera del Africa negra.

Mais recientemente, la reivindicacién de los negros
americanos, por una identidad africana, es otra
manifestacion, tal vez desesperada, de esa necesidad
de “retorno al origen”, aunque claramente influida por
una realidad nueva: la conquista de la independencia
politica para la gran mayoria de los pueblos africanos.

Mis el “retorno al origen” no es, ni puede ser, en si
mismo un acto de lucha en contra de la dominacién
extranjera (colonialista y racista), ni tampoco
significa necesariamente un retorno a las tradiciones.
Es la negacion, por la pequefia burguesia indigena, de
la pretendida supremacia de la cultura de la potencia
dominante sobre la del pueblo dominado con el
cual tiene necesidad de identificarse. El “retorno al
origen”, por lo tanto, no es un paso voluntario, sino
la dnica respuesta viable a la exigencia imperiosa de
una necesidad concreta, histérica -determinada por
la contradiccidn irreductible- que opone la sociedad
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colonizada a la potencia colonial, las masas populares
explotadas a la clase extranjera explotadora,
contradiccién con respecto a la cual cada capa social
o clase indigena esta obligada a definir su posicién.

Cuando el “retorno al origen” sobrepasa el marco
individual y se expresa a través de “grupos” o
“movimientos”, esta contradiccion se transforma en
conflicto (velado o abierto), preludio del movimiento
de pre-independencia o lucha por la liberacién
del yugo extranjero. Asi el “retorno al origen” es
histéricamente consecuente si implica, no solamente
un compromiso real con la lucha por la independencia,
sino también una identificacién total y definitiva
con las aspiraciones de las masas populares, que no
impugnan tnicamente la cultura del extranjero sino
también y globalmente la dominacién extranjera.
Sino el “retorno al origen” no es otra cosa que una
solucién que aspira a obtener ventajas temporales,
o sea una forma consciente o inconsciente del
oportunismo politico (Cabral 1985:24-25).

Por lo tanto, la visién sobre la cultura como eje articulador de
la resistencia para la independencia colonial, fue uno de los
principales aportes de Cabral al pensamiento diaspérico. Con
su afincamiento ideoldgico sobre el papel de la cultura popular
y tradicional, Amilcar comprendié su importancia en la lucha
contra la destruccion cultural que ejercia el colonialismo, ya
fuera como imposicion forzada para eliminar todo vestigio de
la tradicién o como armonizacion, un proyecto que buscaba
conciliar la dominacién econémica y politica de los pueblos,
y que se reflejaba en las teorias de la asimilacién promulgadas
por las metrépolis. Frente a esta disyuntiva que Amilcar
denominé “el dilema de la resistencia cultural” (Cabral
2001:144), 1a cultura era, de acuerdo con su punto de vista, el
verdadero motor de la historia de cara a la transformacion de
la realidad colonial e imperial.

De otro lado, el pensamiento de Nelsén Mandela es sobre
todo el del movimiento por la lucha contra el apartheid en
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Sudafrica. Sus reflexiones escritas a lo largo de una condena
de 27 afios de cércel, aportan un conocimiento profundo sobre
la condicidén segregada que experimentd el pueblo sudafricano
durante casi la totalidad del siglo xx. En relacién concreta con
el pensamiento diasporico del panafricanismo, su pensamiento
es esencial para comprender nociones referidas a la unidad
africana y su proceso de descolonizacién, que en este caso
especifico, implic6 una batalla por su democratizacion.
En este sentido, debe entenderse que las principales
preocupaciones de Mandela gravitaron en relacién con los
problemas de segregacionismo racial sufridos al interior de la
nacion africana, razén que lo llevé a establecer relaciones con
el Partido Comunista, por lo que sus consideraciones hacia
el marxismo son rasgos presentes en sus preguntas sobre
los lugares de batalla que Sudéfrica tenfa que enfrentar para
superar el duro régimen racializado que le condenaba.

Desde luego, por mi parte, creo que habria que
debatir si el Partido Comunista puede tener un papel
0 no en esta etapa concreta de nuestra lucha politica.
La tarea fundamental en este momento es acabar
con la discriminacion racial y conseguir derechos
democraticos sobre la base de la Carta de la Libertad.
Si el partido estd dispuesto a avanzar en esta tarea,
bienvenida sea su ayuda. Veo que es uno de los
medios que permitirdn involucrar a gente de todas las
razas en nuestra lucha (Mandela 2005: 257).

En 1936 se implant6 en Sudafrica la politica gubernamental
de segregacién como respuesta a los procesos organizativos
y de reclamacién que los africanos venian protagonizando
desde 1904, una vez cerrd su ciclo el periodo de las tribus
para pasar a la época de la organizacidén nacionalista y las
luchas sindicales con adscripcién al partido comunista. Es
fundamental el papel desempeiado por la Liga de Jovenes
del Congreso Nacional Africano durante este periodo, en la
definicién ideoldgica de las luchas nacionalistas.
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Hay dos corrientes del nacionalismo africano: Una
se centra en el slogan Marcus Garvey, “Africa para
los africanos”. Se basa en el slogan de “Marchaos
de Africa” y en el grito “Arrojad a los blancos
al mar”. Este tipo de nacionalismo africano es
extremo y ultrarevolucionario. Hay otra corriente
del nacionalismo africano, el Africanismo, que es
lo que profesa la Liga de Jévenes del Congreso.
Los miembros de la Liga de Jévenes nos hacemos
eco de la situacién concreta de Sudafrica y nos
damos cuenta de que todos los grupos raciales van
a quedarse en el pafs, pero insistimos en que la
condicién para la paz interracial y el progreso es
el abandono del dominio blanco y un cambio en la
estructura basica de la sociedad sudafricana que haga
que esas relaciones que dan lugar a la explotacién
y la miseria humana desparezcan. Por ellos nuestro
objetivo es la consecucién de la libertad nacional para
los africanos y la inauguracién de una sociedad libre
en la que se prohiban la operacién y la persecucion
racial (Mandela 2005: 36).

En este enfoque la postura del Africanismo, entendida como
un nacionalismo que se producia desde el interior de Africa
y de sus propias condiciones interaciales, se coinvirtié en
una interpelacion a los discursos panafricanistas producidos
desde la externalidad del continente, especialmente aquellos
que enarbolaban la radicalidad racial. Por esa razén, Mandela
llamaba la atencién acerca del contexto especifico de Sudafrica
en lucha por condiciones de libertad e independencia, sin obviar
el grave problema del segregacionismo racial, pero sin limitar el
problema de la nacién a una contradiccion de razas solamente.

Debemos librarnos de estos elementos y dar a nuestra
organizaciéon el tremendo poder de una auténtica
organizacion de masas militantes. A Kotane, Marks,
Bopape, Tloome, y a mi se nos ha prohibido asistir
a reuniones y ya no podemos unirnos ni debatir
con vosotros los graves problemas a los que se
enfrenta nuestro pais. Nos lo han prohibido porque
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defendemos la libertad del pueblo oprimido en nuestro
pais y porque hemos luchado sistematicamente
contra la politica de discriminacién racial a favor
de una politica que garantice los derechos humanos
fundamentales de todo el mundo, sin distincién de
raza, color, género o lengua (Mandela 2005: 51).

En un contexto de confrontacion directa, la accién marcaba
el lenguaje de la lucha. Si bien es cierto que las ticticas
de violencia no fueron iguales en todas las luchas por la
descolonizacién, pues aunque a todos los pueblos africanos
los unia su condicién de colonizados, las realidades internas
de cada uno de ellos era diferente en muchos aspectos. Sin
embargo, el uso de la fuerza como tactica también condujo
a que en algunos contextos se hiciera un llamado a ampliar
los discursos de referencia politica e ideoldgica. Esta
especificidad, por ejemplo, era lo que caracterizaba el proceso
sudafricano encabezado por el Congreso Nacional Africano
(CNA), que para los afos cuarenta tomaban la bandera de los
oprimidos, con lo cual se buscaba confrontar el régimen del
apartheid como una lucha de los oprimidos, sobreponiendo las
reivindicaciones sectoriales y étnicas. La consigna de luchar
a favor de los derechos de los africanos imprimi6é un sello
distintivo a la lucha antiapartheid, expresando las diferentes
corrientes del nacionalismo africano. En su texto de 1965,
“Un camino nada fdcil hacia la libertad”, Nelson Mandela
reflejaba este posicionamiento:

Todo el continente hierve de descontento y ya hay
poderosos estallidos revolucionarios en la Costa
de Oro, en Nigeria, en Tunez, en Kenia, en las
Rodesias y en Sudafrica. Oprimidos y opresores
estan en pugna. No estd lejos el dia del juicio en que
se encuentren cara a cara las fuerzas de la libertad
y las de la represién...El nivel de compromiso
politico del pueblo se ha fortalecido y se traduce
en una mayor conciencia de su fuerza. La accién
se ha convertido en el lenguaje del presente...Los
lideres de las organizaciones sindicales son a la vez
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miembros importantes de las ramas provinciales
y locales del Congreso Nacional Africano. En el
pasado hablabamos de las luchas de los africanos, los
indios y los mestizos...Hoy hablamos de la lucha de
los oprimidos que, aunque estd canalizada a través
de sus respectivas organizaciones auténomas gravita
hacia un mando central (Mandela 2005:46-47).

Asi, la apuesta por la descolonizacion llevada a cabo por los
ejércitos revolucionarios de liberacién nacional al mando de
militares y politicos en Africa y Asia, constituia el capitulo
practico de muchos debates filoséficos y académicos
realizados por intelectuales africanos y afroamericanos. El
senegalés Cheikh Anta Diop, uno de los mds radicales criticos
de Senghor, a través de la egiptologia habia demostrado por
medio de estudios filogenéticos el origen de la humanidad
en Africa; ademds de mostrar que la civilizacién egipcia,
de origen negro, era la cuna de la civilizacién occidental.
En un tiempo en el que las acciones militares comenzaban a
dominar las ideas, el suefio panafricano, no obstante también
encontraba en el trabajo de Diop una justificacién académica
al suefio de la unidad africana.

En 1976, Anta Diop cuestionaba el planteamiento de Senghor
de que laemocidén eraafricanay larazén helena, al considerarlo
como un alienado por el pensamiento colonial. Al margen
de la disputa que no es pertinente profundizar aqui, vale la
pena resaltar que como fisico, humanista y politico, fundador
de varios partidos de oposicién al régimen senegalés de
Senghor, Diop pensaba que la ciencia en Africa era necesaria
y posible, pero desde los postulados de su origen establecido
en la lengua materna. Desde 1954, cuando sustentdé su
tesis doctoral “Naciones negras y culturas”, en la editorial
Presencia Africana, Cheikh Anta Diop consideraba que la
verdadera liberacion no era posible sin romper las estructuras
neocoloniales conservadas por algunos de los gobernantes
africanos que mantenian el debate sobre las lenguas maternas
como un asunto marginal. En sentido estricto, Diop sentd
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parte de las bases del panafricanismo, al vincular el pasado
de Egipto con las lenguas africanas, considerando que ese
vinculo constituia parte fundamental del proyecto de la unién
del Africa y de su renacimiento. Boubacar Boris Diop (2009)
atribuye a Anta Diop, la responsabilidad de sentar las bases
académicas del panafricanismo.

El suefio panafricanista, por ejemplo, fue popularizado
por Nkrumah, Nyerere, Cabral, Sékou Touré vy
otros lideres progresistas. Diop fue de aquellos que
lo dotaron de un sélido fundamento cientifico...
La unidad cultural de Africa, que es un elemento
esencial de su proyecto federal, surge en el parentesco
actualizado por Diop entre el egipcio antiguo y las
lenguas africanas. Entre los grandes pensadores
y politicos de su tiempo, fue el tnico que dedic
un lugar central a la cuestion lingiifstica. Asignd a
las lenguas nacionales un papel estratégico en la
unificacion y liberacion de los pueblos africanos y
veia en su abandono por las elites una prueba evidente
de su alienacion (Boris Diop 2009: 124).

Hasta comienzos de los afios setenta, el protagonismo
panafricanistalotenianlosintelectualesy politicos diaspéricos,
cuyas posturas delineaban las utopias emancipatorias frente a
las potencias colonialistas y las fuerzas estatales blancas. De
otra parte, el panorama concreto de violencia y persecucion
del Africa que se descolonizaba, alteré las imagenes y los
ideales que inspiraron el pensamiento panafricanista y puso en
tension incluso, algunas lecturas que se produjeron por fuera
de los procesos concretos. Las luchas por la descolonizacién y
la democratizacion sudafricana fueron el telén de fondo para
una autonomia del pensamiento africano, que puso el acento
en algunas discrepancias con intelectuales diaspéricos.

Concretamente, esto se manifestd en varios aspectos como la
produccién de un pensamiento politico desde la experiencia
de la lucha africana que situaba el panafricanismo como una
utopia producida en la exterioridad del continente y centrada
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en un esencialismo de las raices, y el origen de la negritud que
se enfrentaba a unas condiciones contextuales multiculturales,
donde lo negro adquiria otro tipo de centralidad y no se
constitufa en la uUnica reivindicaciéon fundamental. Por
ello, estas mdltiples versiones del panafricano surgieron en
planos de realidad diferenciada; por una parte en las propias
agendas de accidn politica generadas por los africanos en sus
contextos nacionales y con una fuerte influencia del marxismo
y el comunismo; y de otra parte por quienes en su condicién
diaspérica producian discursividades sobre el hecho politico
de la descolonizacién, logrando con ello un importante
fenémeno de solidaridad y visibilidad mundial en torno a
estos procesos, pero mantenidos en el borde del continente.

Los elementos que nos ofrecen las posturas de estos pensadores
africanos, muestran una perspectiva politica e ideoldgica de
las luchas anticolonialistas que incluy6 un enfoque interracial,
una perspectiva de unidad con organizaciones populares y la
busqueda de una democracia nacionalista. Bajo el ideal de
la organizacion de las organizaciones como frente unido a
nombre de los oprimidos, surgié una categoria que fue central
en los debates de muchas corrientes criticas en Africa y
América Latina, y que con el tiempo se convirtié en objeto de
debates ideoldgicos de las propias corrientes panafricanistas
de finales de los afios setenta, cuando los congresos que
reunian a lideres politicos, intelectuales y militantes llegaban
a su epilogo.

Se podria decir que mientras el pensamiento panafricanista
diaspdrico resultdé de la experiencia de intelectuales
negros por fuera de Africa, el pensamiento africano de la
descolonizacidn se sustentaba en una lucha armada y politica
por intelectuales, militares y politico “nativos” africanos.
Esta diferencia es importante para entender dos vertientes
del panafricanismo, el panafricanismo utopico, en cabeza
de los intelectuales negros antillanos principalmente, y el
africanismo revolucionario, liderado por militantes nacidos
en Africa. En este movimiento panafricanista mundial, es
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evidente que no todos enfrentaron del mismo modo, ni con
los mismos medios, el ideal de la descolonizacién.

El pensamiento diaspérico y el pensamiento africano
alimentaron de modo fundamental un panafricanismo que
expresaba mds pluralidad que singularidad. Una vez aconteci6
la reconfiguracién geopolitica de un Africa colonizada a un
Africa independiente y de nacionalismos, en otras palabras,
el paso del continente de las colonias al continente de las
naciones, se presentaron también cambios en las narrativas
producidas desde el adentro y desde el afuera africano, dando
paso a nuevas realidades que tuvieron que enfrentar las nuevas
naciones, especialmente los vestigios de la cultura colonial,
tal como denominé Babakar Sine (1975) al proceso de
gobernabilidad de los nativos africanos, pero orientado por la
ideologia colonialista responsable del subdesarrollo africano.

De la militancia intelectual diaspérica a la teoria de
la diaspora

Es amediados de este mismo siglo, en el contexto de las luchas
anticolonialistas cuando podria decirse que la didspora africana
inicia su configuracién como campo de produccién tedrica
para explicar las realidades de los descendientes de africanos
en el nuevo mundo desde una perspectiva panafricana. De
este modo, la mayoria de estudiosos de la didspora africana
coinciden en que ésta surge entre los afios cincuenta y
sesenta, producto de acontecimientos politicos y culturales
como la descolonizacién, la lucha por los derechos civiles,
el rastafarismo y el panafricanismo, relacionados todos, con
las reivindicaciones politicas de los afrodescendientes en el
mundo. La historia de las luchas anticoloniales que produjo
tantos “esencialismos militantes”, posteriormente se constituyd
en objeto de teorizaciones para académicos afrodescendientes,
quienes con sus producciones contribuyeron a configurar lo
que denomino epistemologias diasporicas.
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Al rastrear la emergencia de la didspora como un campo
politico e intelectual, se debe considerar que toda esta amplia
produccién de conocimiento es resultado de la historia
del poder, lo cual supone que ningtin dmbito de reflexién
sobre la realidad afrodescendiente emerge por fuera de
las transformaciones sociales que crean su condicién de
posibilidad. En este sentido, la emergencia de la didspora
como acontecimiento epistémico no es ajena a la historicidad
de los movimientos afroamericanos, toda vez que pensar la
didspora en cuanto campo de saber implica contextualizar
su génesis. Por ejemplo, en el caso del Caribe, Hall (1999)
plantea que el surgimiento de Africa como una metdfora
discursiva, resulta de la transformacién de los significantes
identitarios a partir de las didsporas neocoloniales de las
migraciones afrocaribefias a paises como Francia e Inglaterra
desde los afios sesenta.

De otro lado, Tiffany, Patterson y Kelley sostienen que
si bien es cierto las corrientes intelectuales, los procesos
culturales y las dindmicas de produccién de pensamiento
de los africanos y sus descendientes han sido translocales
desde su exilio, en el contexto de la modernidad capitalista,
las formas de nombrar esas experiencias en tanto lenguajes
discursivos son visibles sélo a partir de los afios cincuenta
(Citados por Lao-Montes 2007). Por su parte, Izard (2005)
considera que la nocién académica de la didspora surge en
1965 durante el Primer Congreso de Historiadores Africanos
en Tanzania, con participaciéon de intelectuales de ambos
lados del Atlantico, cuyo objetivo fue analizar la historia de
los africanos en América; al mismo tiempo que sirvié como
referente simbdlico y politico para las reivindicaciones de la
dignidad cultural de los descendientes en las tierras del exilio.
Para Irazuzta (2005), la emergencia de la didspora en las
ciencias sociales tiene un interés mds reciente, al considerar
que solo a comienzos de los noventa, con la apariciéon de
la revista Diaspora: A journal of Transnacional Studies
(1991) en Canad4, editada por Khaching Toloyan y el libro
Theorizing Diaspora (2003), editado por Braziel J. y Mannur
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A., se inaugura los estudios de la didspora como campo
especializado en las ciencias sociales, problematizando temas
alrededor de la migracion, la nacién y la globalizacion.

Por lo tanto, el surgimiento de los estudios sobre la didspora
africana como campo de saber y dmbito académico, estd
afectado por tres hechos fundamentalmente: por un lado,
su emergencia epistémica es el resultado de la formacién
de intelectuales africanos y afroamericanos comprometidos
politicamente con los procesos de cambio social, cuya
producciodn serd un insumo sustancial para las luchas raciales
y las reivindicaciones étnicas contemporédneas; en segundo
lugar, estos antecedentes representan una base significativa
mediante la cual se promueve un nuevo discurso politico
y cultural sobre las trayectorias de los africanos y sus
descendientes, que permite enunciar las nuevas experiencias
de la afroamericanidad y la africanidad en el marco de las
dindmicas histéricas en las que se produjeron. Un tercer
aspecto radica en que estas elaboraciones legitimaron
procesos culturales de gran influencia provenientes del
rastafarismo o el panafricanismo, con lo que se promovieron
iconos de negritud, reconfiguraciones identitarias politicas y
culturales que influyeron en los movimientos sociales y las
subjetividades de los afrodescendientes a nivel mundial.

Siguiendo a Hall asumo que ‘“los movimientos provocan
movimientos tedricos. Y coyunturas histdricas insisten sobre
las teorias: son momentos reales en la evolucidn de la teoria”.
(1992:284). Aunque no podria hablarse de una teoria de la
didspora propiamente dicha, su emergencia, conceptualmente
hablando, es producto de estos movimientos sociales, por lo
que podria decirse que mds que académicos de la didspora,
estos procesos generaron intelectuales diasporicos. En ese
sentido, apelando a la historicidad epistémica de la didspora,
se debe precisar que esta producciéon de pensamientos
historizados localmente, ha llevado a otro nivel que es
necesario destacar: el desenvolvimiento de la didspora en
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cuanto produccion tedrica se ha concentrado prioritariamente
en el territorio simbdlico y fisico de lo que Paul Gilroy
(2005) denomina el Atldntico Negro, metidfora geocultural
que da cuenta de los procesos de hibridez e intercambio
cultural de las identidades étnicas transnacionales producidas
entre poblaciones negras del Caribe, Gran Bretafia, Africa y
los Estados Unidos, focalizando los estudios de la didspora
africana en el mundo angl6fono y en menor medida, en los
territorios de influencia hispano-parlante.

Cuadro de sintesis sobre la ubicacion, el pensamiento y los objetivos
politicos de los discursos panafricanistas en el siglo xx

Geopolitica . L, Movimientos
L Pensamiento diasporico Lo
diasporica diasporicos
Africa como Retornar a las raices .
. Recuperacién
territorio de ancestrales como

. .. .| cultural- ancestral
colonizacion | experiencia de autonomia.

Las luchas por la | Afirmar los nacionalismos | Revoluciones

descolonizacion africanos. nacionalistas
La configuracion | Critica a los fendémenos L
. . Democratizacion
de las naciones del racismo y el
africanas colonialismo interno.

Diasporas politicas y epistemologias diasporicas

Para pensar las didsporas politicas se debe entender
que fundamentalmente su base discursiva reside en las
perspectivas afrocéntricas de la didspora. Para ello nos sirve
la imagen de lo que Izard (2005) denomina una etnografia
del retorno de las comunidades diaspéricas de origen
africano en América, aclarando con el autor, que no se trata
de una etnografia en el sentido clasico de la antropologia
colonial, sino de descripciones que dan cuenta de las
politicas e identificaciones diaspéricas', en las cuales los
retornos a Africa, imaginada como el continente de origen,

14 Tzard, citando a Gordon y Anderson
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se han constituido en un referente simbdlico y fisico de
regreso al territorio primigenio. Esto implica ademds una
relacién con el territorio, es decir, un andlisis alternado de
las territorialidades y las politicas de identificacion que
articulan las reconstrucciones de la identidad con el origen
territorial, significado como un espacio apropiado para su
reproduccién material, simbdlica y cultural en el contexto de
las transformaciones globales.

Como le he venido sefialando, esta perspectiva adoptada
por algunos intelectuales caribefios y norteamericanos,
tiene una amplia trayectoria y ha tenido mucha influencia
en movimientos religiosos, culturales, literarios, politicos
e intelectuales en todo el siglo xx, entre los que podriamos
mencionar a Marcus Garvey, un jamaiquino emigrado a
EE.UU en el primer cuarto de este siglo, quien propendia por
el regreso fisico de los descendientes africanos a su “patria
natal”. Por su parte, del movimiento panafricanista surgieron
distintas versiones que establecian vinculos simbdlicos
con Africa; al igual que redes de intelectuales africanos
y afroamericanos. Resalta la figura del soci6logo W.E.B.
Du Bois (2001), quien planteaba el sentido ontolégico que
alberga el presente de la afroamericanidad en su vinculo
con el origen anterior en Africa, como constitutivos de la
indisociable identidad de la doble conciencia.

En el campo literario estos procesos tuvieron una resonancia
importante. En un caso ya referido anteriormente, se
encuentra el Harlem Renaissance en Estados Unidos y La
negritude en el caribe franc6éfono. La primera, defensora de
los valores africanos y sus raices en la experiencia histérica
de la esclavitud, el sur esclavista y el gueto norteamericano
(Izard 2005). Sin embargo, la corriente literaria que alcanzd
mayor difusién en Latinoamérica fue la de la negritude,
que tuvo en el guyanés Leon Gutran Damas, el haitiano
Jean Price-Mars, el martiniqués Aimé Césaire, quien
acufi6 esta denominacion, y el senegalés Léopold Senghor,
sus mds destacados exponentes, quienes desde distintas
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miradas reflejaron en sus escritos la “esencia del hombre
negro”, afirmando una conciencia “propia” producida en su
distincion con la del colonizador'®. Sin pretender profundizar
en las multiples versiones del afrocentrismo'® diaspdrico,
podemos sefialar que su mayor aporte estd en propender
por una visién del mundo desde la experiencia de lo negro
africano, arguyendo que este es el centro desde el cual se
explica la historia, lo que permite a cada quien hablar desde
localismos racializados. Africa y la negritud configuran el
lugar de enunciacién en cuanto alternativa de interpretacién
del pasado afrodescendiente.

Esta perspectiva actualiza el sentido politico derivado de
corrientes como el panafricanismo, el rastafarismo y el
nacionalismo negro, entre otras, y desde las cuales se percibe
la experiencia africana como el centro del universo. Africa
representa entonces la metifora de la historia. La nocién
de africania es central en esta visién, puesto que a partir de
ella el continente negro representa la tierra primigenia y la
patria de origen que da nacimiento a las memorias; el lugar
de reivindicacion del continente como una esencia inmutable,
pura, perdurable e imperecedera, que trasciende cualquier
temporalidad. Siguiendo a Lao-Montes, por discursos
afrocéntricos se alude a:

15 Lo propio es entendido como la expresién autoafirmada y exaltada de

los valores africanos, con la que se pretende producir visiones del mundo
desde la experiencia de la negritud para contrarrestar la ideologia racista.
No obstante es oportuno mencionar que las fuentes epistemoldgicas de esta
corriente, se nutrieron de tradiciones filoséficas y antropoldgicas europeas.

Desde el punto de vista conceptual, el afrocentrismo se centra en la
produccién intelectual de escritores negros, africanos y afroamericanos
que ven en la herencia africana su principal centro heuristico respecto a
los problemas del pasado y del presente (Chaves y Amorim 2011). Esta
tendencia fue conceptualizada en los afios ochenta por el historiador
africano Molefi Kate Asante para quien el afrocentrismo implica una
lectura de las trayectorias afrodescendientes desde su propia historia en
cuanto centralidad epistémica. En el mismo sentido Handelsman (2001),
conceptualiza el afrocentrismo como un modelo critico que busca establecer
un equilibrio en la revisién de la historia y de la identidad nacional.
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...esas narrativas que asumen una unidad esencial
de todos los pueblos de origen africano que pueden
ser rastreados hasta origenes africanos comunes, un
andlisis basado en una ldgica histérica monolitica
en la que la civilizacién moderna es simplemente
un producto del continente africano. En el ultimo
significado, el afrocentrismo es la otra cara de la
moneda del eurocentrismo, pero usando el mismo
tipo de l6gica monocéntrica del desarrollo histérico
(Lao-Montes 2007: 52).

Por lo tanto, el afrocentrismo diaspérico alude a
representaciones politizadas de la historia donde Africa
constituye la madre patria, el espacio ontoldogico de la
historia de los africanos. Esto explica porque en los
discursos politicos afrocéntricos el retorno fisico y simbdlico
constituye el emblema que vincula las memorias, el
territorio y las identidades culturales que permiten pensar la
africanidad en el presente. Considerando que las versiones
afrocéntricas apelarian por concepciones “propias” para
entender las experiencias de la negritud, las denomino
didsporas politicas, entendiendo que este concepto intenta
dar cuenta de procesos afincados en un “pensamiento politico
propio” de los africanos y sus descendientes en América.
La adjetivacién “propio” corresponde a una intencién de
distinguir la produccién de un pensamiento africanista que
ha servido como marco ideolégico para los procesos de
movilizacion y lucha politica de africanos y afroamericanos.
Se trata entonces de una ideologizacion de lo africano
basada en una manera de pensar los problemas del poder
colonial desde la esencialidad africana. De esta forma,
asumo entonces que la expresion politica del afrocentrismo
constituye el dmbito de las didsporas politicas; &mbito que si
bien responde a finalidades fundamentalmente ideoldgicas,
también debe ser considerado una experiencia intelectual.

Sin embargo, con el paso del tiempo el afrocentrismo ha estado
sujeto a diversas criticas, sobresaliendo los cuestionamientos
a su vision de pureza que asume una esencia inmutable
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de la afroamericanidad.'” Esta critica considera que las
apropiaciones de la africanidad no deben ser interpretadas
como busqueda de la esencialidad del ser africano, sino en
los impactos que la experiencia colonial ha dejado en los
descendientes de esclavizados. En ese sentido la didspora
africana deberia ser entendida en sus hibridaciones de lo
africano con lo europeo y lo indigena, las cuales tuvieron en
América el territorio geosimboélico de la triada trasatlantica,
generadora de un espacio de creolizaciéon que produjo nuevas
existencias, obviamente en el marco de las relaciones de
poder racial perdurables, incluso, con la eliminacién de
las administraciones coloniales, pero transformadas en la
experiencia de la afroamericanidad. Desde estas perspectivas,
las identidades culturales diaspéricas, son productos hibridos,
afirmacién que no descarta las dimensiones del poder racial y
cultural que las atraviesan.

Estas corrientes que denomino epistemologias diasporicas,
se caracterizan porque su lugar central ha sido el de una
produccién tedrica ocupada de analizar las trayectorias,
las continuidades y las discontinuidades, las presencias y
las ausencias del fendémeno diaspérico. Por esta razén su
diferencia radica en lo siguiente: mientras las didsporas
politicas configuran un dmbito de ideologizacién de Africa;
las epistemologias diasporicas constituyen un campo de
teorizacion académica de lo africano. Esto no implica una

17" En el caso del esencialismo de la negritud, especialmente el profesado
por Senghor, el escritor haitiano René Depestre en su famoso ensayo
“Saludo y despedida a la negritud” de 1980, cuestionaba la manera como
éste hizo de ella un fenémeno atemporal, ahistérico, arraigado en un
vitalismo de retorno romantico, apasionado e irracional hacia el pasado
africano y su presunta “emocion negra”. Depestre, de afiliaciéon marxista,
consideraba que la identificacién con lo negro no podia sustraerse de
sus influencias indoeuropeas, y por fuera de las relaciones materiales
producidas por la esclavitud. Se oponia a la esencia de la negritud, puesto
que este concepto desligaba las condiciones objetivas del capitalismo y
las maltiples expresiones de la experiencia negra nacionales, que si bien
portaban la misma historia esclavista, habfan adoptado diferencias en el
Caribe franc6fono, angléfono y hispano. Por ello saludaba a la negritud
como movimiento literario y lo despedia como funcién ideoldgica.

167



A mano alzada

bipolaridad sino més bien una complementariedad en relacién
con las experiencias diaspdricas. Como lo veremos mds
adelante, sus distintos modos de apropiacién se manifiestan en
las obras y las trayectorias de politicos, poetas e intelectuales
afroamericanos de forma paralela, dado que obedecen a
momentos e intereses historicos particulares. Podemos decir
entonces, que la teorizacién de la didspora ha sido posible
por su esencializacién producida con el afrocentrismo como
didspora politica, y viceversa.

En el dmbito de las epistemologias diaspdricas se ubican
fundamentalmente intelectuales de centros de investigacion,
universidades e institutos, quienes han reinterpretado el
afrocentrismo, marcando una diferencia sustancial con sus
trayectorias surgidas en los bordes de la institucionalidad
académica. Toda vez que los intelectuales de las didsporas
politicas son particularmente producto de procesos de
militancia diasporica, los productores de las epistemologias
diaspdricas son ante todo tedricos de la didspora.

Histéricamente esta corriente emerge a finales de los
aflos cincuenta del siglo xx, con el ingreso de inmigrantes
afrocaribefos a las principales universidades de Inglaterra
y Estados Unidos. Esta situacién propicia las condiciones
para la emergencia de una “intelectualidad negra” que
hace parte de lo que Hall (2003) ha llamado “la tierra en
el exterior”, para referirse a la migracién de jamaiquinos
al Reino Unido, como un nuevo hecho en la historia de la
didspora. Este nuevo desplazamiento surge entonces, no de
la trata esclavista sino de procesos migratorios, donde la
experiencia del racismo que muchos inmigrantes africanos y
caribefios habian sufrido en estos lugares generaron lo que el
poeta jamaiquino Louise Bennett, llamara la “colonizacién
inversa”, refiriéndose a los procesos migratorios de los
sujetos diaspdricos a las metrépolis coloniales, mediante lo
cual redefinieron los centros imperiales a su interior (Bennet,
citado por Demissie 2009).
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Podria hablarse de didsporas contempordneas que renuevan
las interpretaciones del origen africano comin de los
afrodescendientes a perspectivas mas amplias, donde el
atravesamiento de raices multiples constituye el eje de
andlisis de la afroamericanidad. Se trata de una experiencia
de la africanidad postcolonial, que evoca desde el presente la
larga duracién africana en toda su complejidad, con todas sus
contradicciones, constituyéndose en las memorias tardias del
colonialismo. Lo tardio entendido como presentismo histérico
por lo que Africa retorna contextualizada radicalmente en el
aqui y el ahora, estableciendo un vinculo imperceptible entre
la condicién afrodescendiente contempordnea y la trayectoria
diaspérica de larga duracién que antecede a esta condicién
temporal. En otras palabras, es una reinvencién que asume
que la afroamericanidad simbdlica y tedrica, es posible s6lo
porque la antecede la africanidad y se carga con ésta, aunque
no siempre se nombre.

En este sentido, uno de los pensadores mds influyentes de
esta corriente es el jamaiquino Stuart Hall, quien produce
pensamiento diaspérico en el marco del “neocolonialismo
del retorno” de afrocaribefos a los centros de poder colonial
a partir de los afios sesenta, destacando la reapropiacién
del africanismo en sus discursos de identidad étnico/racial.
Para Stuart Hall, la didspora debe ser pensada no en su
esencia como un origen comun, sino en los impactos que
ha generado en la vida de los afrocaribefos en su relacién
con las demds raices fundidas en América por la experiencia
esclavista y colonial.

Para Hall, Africa constituye un significante apropiado en las
coyunturas de la migracién neocolonial por lo que la didspora
significa “una zona de contacto, término que invoca la co-
presencia espacial y temporal de los sujetos anteriormente
aislados por disyunturas geogréficas e histéricas (...) cuyas
trayectorias ahora se cruzan” (Hall 2006: 31), a través de
productos como las musicas, la cinematografia y el arte,
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producidos por caribefios migrantes y descendientes de
migrantes en Europa.

En ese sentido, vale destacar que la didspora como
experiencia africana en el caribe, es posible en la medida que
se han presentado acontecimientos como las migraciones
contempordneas, las luchas anticoloniales y la lucha por
los derechos civiles, que han llevado a la emergencia de
discursos identitarios de la africanidad, donde Africa ha sido
apropiada como una metafora, asumiendo que no se trata del
Africa original, ni esencial de los discursos afrocéntricos,
sino una simbologia donde la historia, la memoria y el poder
han llenado de contenido la experiencia de los sujetos como
identidades posicionadas en contextos especificos y en
identidades hibridas.

Las corrientes constructivistas diaspdricas se centran
basicamente en tres aspectos: en primer lugar, contienen una
critica frontal a la concepcién unitaria, esencial e inmutable
delaafricanidad como elemento identitario, en segundo lugar,
que las experiencias diaspdricas no deberfan ser imaginadas
por su origen comun africano, sino en la manera como se
han reconfigurado en cada contexto, teniendo en cuenta las
multiples presencias europeas, africanas y americanas como
una nueva experiencia identitaria, y un tercer aspecto radica
en la idea de que los discursos afrocéntricos reproducen la
ideologia occidental del mito del Africa primitiva, pura,
inmutable, que termina legitimando la clasificaciéon del
poder colonial.

En un sentido similar, Gilroy (2005) ha planteado la
comprension de las trayectorias diaspdricas caribefias como
un proceso transnacional que trasciende las experiencias
modernas de los nacionalismos, y da lugar entonces a
nuevos procesos identitarios, hibridos, que afectados por
la produccién simbdlica translocal, otorga a la didspora su
metafora del viaje transatlintico como experiencia que
acontece por encima de las fronteras y los discursos de los
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estados nacionales y mds bien produce la convergencia de
geografias diaspdricas con pertenencias étnicas globales. Esto
es sobre todo el desplazamiento tedrico de la didspora como
una categoria localizada en los territorios de la esclavizacién
hacia una cartografia de conexiones Yy articulaciones
diaspdricas transcontinentales.

Por consiguiente, entre didsporas politicas y epistemoldgicas
diaspdricas se entretejen distintas narrativas que describen la
idea de un Africa esencial e inamovible, con diversidad de
presencias y con multiples incidencias. Esto generd laidea de
las africanidades en su condicién hibrida y multicultural, por
lo que la africanidad pervive sin esencialismos identitarios.
No se trata de descalificar una u otra tendencia. Se trata
de entender que entre esencialismo y constructivismo, la
africanidad estd presente en las trayectorias de las poblaciones
afrodescendientes que habitan los continentes. De ahi que mi
perspectiva de la didspora africana no busca inscribirse en
una o en otra tendencia, como si se tratara de un campo de
verdad incuestionable, sino mas bien comprender que todas
estas manifestaciones, aunque contradictorias en apariencia,
se expresan en las vivencias de la negritud contemporanea, y
permiten entender la validez histérica que unas y otras han
tenido en los distintos momentos de la afroamericanidad.

De otro lado, las tendencias que he propuesto para entender el
surgimiento y desarrollo del pensamiento diaspdérico mundial,
son en primer lugar una decision arbitraria -hecho implicito
en cualquier tipo de definicién que establece por antonomasia
un limite de lo nombrable-, para comprender de modo mas
complejo las implicaciones de las presencias africanas en
la historicidad de nuestras sociedades. En segundo lugar,
esta delimitacién contiene incidencias conceptuales y
metodoldgicas en relaciéon con el conocimiento sobre la
didspora. Y en tercer lugar, en tanto afectaciones en el campo
del saber y de las luchas afroamericanas, son perspectivas que
contribuyen aun ejercicio hermenéutico y de problematizacion
sobre las maneras como han sido investigadas y representadas
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la historia de los africanos y sus descendientes en los estudios
sociales, en la historia colonial y en los anélisis sobre las
culturas de origen africano en América.

La irreductibilidad del pensamiento diaspérico

Ante al complejo y denso panorama expuesto hasta aqui es
necesario finalizar este capitulo planteando tres ideas que
contribuyan a reconocer las relaciones subyacentes entre los
distintos eventos y tendencias constitutivas del pensamiento
diaspérico mundial.

Lo primero que debo decir es que al margen de las corrientes
sefialadas, el surgimiento de la didspora es un acontecimiento
panafricanista, en el sentido que su “esencia” reposa en una
larga duracién que hatrasegado por las geografias continentales
dando lugar a diversos modos de experiencia diaspdrica, por
razones de contexto temporal, politico y territorial en el cual se
han producido. Por ello se explica la multiplicidad de formas
de agenciamiento de lo africano en las tierras del exilio, y
por tanto la pluralidad de expresiones de la didspora como
un hecho politico e intelectual, que con el paso del tiempo y
en el marco de sociedades cada vez mds globalizadas ha ido
encontrando puentes de conexién y complementariedad. De
otra parte, la produccidn tedrica en cabeza de los académicos
negros de la didspora, ha devenido en la tarea de identificar
y describir su dispersion y sus expresiones; y con el proceso
de intercambio académico y politico a nivel mundial, ir
delineando la cartografia y la historicidad diaspdrica.

En el plano de las trayectorias personales, es importante
destacar el lugar esencialmente politico de muchos
intelectuales negros, quienes no s6lo produjeron pensamiento
diaspérico mundial, sino que a la vez, militaron en las
distintas batallas de la negritud. En ese sentido se trata
de sujetos cuyas posiciones y concepciones ideoldgicas
afectaron de manera importante el tratamiento de la cuestién
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racial en los distintos momentos histéricos de los cuales
hicieron parte, razén que explica parcialmente que desde
Equiano, Sancho, Ottobah, pasando por los jacobinos negros
haitianos, los panafricanistas de principios del xx, los poetas
del Renacimiento de Harlem y la negritude, como testigos
directos del colonialismo, emprendieron su lucha intelectual
como un asunto esencialmente politico.

Su produccién no solamente se ubica en el dmbito de las
ideas, sino también en el de las transformaciones sociales por
medio de su militancia y en su vinculacién con la politica
publica. En sentido estricto, generaron un pensamiento de
la accién politica diaspérica como lideres en sus respectivos
paises; es el caso de Senghor y su presidencia en Senegal;
Cesaire como diputado de Martinica; Kwame Nkrumah
como el primer presidente de Ghana o Garvey al frente del
movimiento politico del etiopismo, asi como muchos lideres
africanos que lucharon por la descolonizacién de sus naciones,
y posteriormente asumieron la tarea de participar en la nuevas
administraciones estatales.

En otro nivel quiero hacer referencia a los intelectuales
contempordneos, a quienes percibo como sujetos centrados
en la tarea de teorizar los procesos histérico-culturales,
sobre todo en lo referido a los fendmenos identitarios de
las didsporas poscoloniales. En otro registro representan la
perspectiva académica del pensamiento diaspérico mundial
y en esa medida sus posiciones afectan fundamentalmente
el dmbito de las relaciones y las instituciones del saber, es
decir su radio de accién estd limitado por las propias fronteras
disciplinares. En cierto sentido, esta expresion corresponde a
lo que serfa una actualizacion de los intelectuales heréticos
que referia Anthony Bogues.

Un giro sustancial que provoca este recorrido, es que la
perspectiva diaspdrica aqui planteada otorga visibilidad
epistémica a las corrientes de pensamiento que ponen en el
centro del andlisis las actuaciones de los sujetos, la manera
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como asumen los acontecimientos histdricos y las formas
como han repensado esa estructura histérica a partir de su
lugar en el mundo, el de la afrodescendencia. Esta perspectiva
busca proyectar a los sujetos del pensamiento diaspérico, como
parte inmanente de la historia mundial desde la condicién de
la didspora, pero visibilizados como protagonistas conscientes
de las luchas antiesclavistas, antiraciales y anticoloniales en
todos los momentos de la historia mencionados.

No se trata de ver culturas, huellas, pérdidas o hibridaciones
solamente, se trata de ver a los sujetos productores de
pensamiento diaspdrico, transgresores de los linderos de
la modernidad blanca; como lo sugiere Bogues, dar cuenta
de los intelectuales, politicos y radicales negros heréticos
y proféticos, donde el pasado estd inscrito en la memoria
intelectual. Como lo sugirié Wole Soyinka, refiriéndose a la
historia de la esclavizacién europea en Africa, en 1986 en
el discurso de recibimiento del Premio Nobel de Literatura:
“en cualquier caso, el propdsito no es acusar al pasado sino
evocarlo para prestarle atencién al presente anacrénico y
suicida. Para decirle a ese hoy mutante: eres el hijo de esos
siglos de mentiras, distorsién y oportunismo en las altas
esferas, incluso entre lo sagrado de la objetividad intelectual”
(Soyinka 2004:33). Se trata, siguiendo a Soyinka, invocar el
pasado desde la fuerza intelectual, para comprender nuestro
mundo como una historia fracturada, dispersa y transgresora,
por ello, Glissant sugiri6 en 1962, que “El brotar de la negritud
en los intelectuales antillanos respondia quizds a la necesidad
de volver a encontrar por referencia una raiz comun, la unidad
(el equilibrio) mas alld de la dispersién” (Glissant 2005:20),
para referirse a la fractura de la cultura y geografia antillanas
divididas por la colonizacién, que bien aplica para todos los
intelectuales de la didspora africana.

Podemos encontrar en las letras del maestro Zapata Olivella,
una imagen compacta y dindmica del impacto de este
surgimiento de las luchas y del pensamiento diaspdrico
mundial, en la experiencia de un joven negro en la Colombia
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de los afos sesenta, recreada por la mirada del trashumante
diasporico, como reconozco al maestro Zapata Olivella de
esta etapa de su vida.

La convulsiva época de los sesenta nos sorprendié
con las armas en la mano. En los Estados Unidos los
negros lanzaron el desafio a los racistas, afirmando
que constitufan una raza de seres hermosos: “;Black
is beautiful!”. Todos los dias los escenarios de las
olimpiadas de México y ante los aparatos de television
del mundo, los millones de espectadores se estremecian
de entusiasmo cada vez que subian los reldmpagos
humanos al podio de los vencedores para levantar
el pufio victorioso del “Poder Negro”. Combinando
las tacticas del gandhismo con la violencia armada,
obstaculizaban el trafico sentdndose en las calles,
frente a las fdbricas y universidades, en tanto que las
“Panteras Negras” y los “Musulmanes Negros” se
defendian con metralletas de la violencia policial.

En las calles, barriadas y carreteras de las
principales ciudades de los Estados Unidos-Nueva
York, Chicago, Washington, Atlanta, Detroit, San
Francisco, Los Angeles- se organizaban marchas,
incendios y manifestaciones contra la discriminacion
racial y la guerra en el Viet-Nam. El reverendo Luther
King abanderado de la no violencia, de los negros,
chicanos, indios, judios, chinos, puertorriquefios y
demds discriminados encabezaba la gran marcha
hacia Washington en demanda de paz contra la
polucién y la igualdad racial. Era el comienzo de su
martirio. Los racistas del Ku-Klux-Klan no toleraron
que un negro pudiera ser galardonado con el Premio
Nobel de la Paz y lo asesinaron en Mempbhis. Pocos
afios después cae abatido Malcom X, y la familia
negra del mundo comprendié que la caceria de sus
lideres revivia los peores afios de la esclavitud. En
esa década también rugfa el Africa alli donde antes lo
hacia el leén. Todos los pueblos empuiiaban los fusiles
en vez del tradicional “tan-tan” con que se rechazaba
a los colonizadores. Surgian a la vida independiente
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las naciones de Nigeria, Ghana, Kenia, Mali; y
otros pueblos-Mozambique, Angola, Tanzania, etc.-
, habian hecho retroceder a los colonizadores hasta
los tdltimos puestos donde les esperaba la rendicién
y expulsion. En Addis-Abeba (1963) se proclamaron
los principios de descolonizacién y africanizacién
que cristalizaron en la Organizacién de la Unidad
Africana (OUA). Aterrorizados, los racistas de
Sudafrica multiplicaban sus asesinatos, alambradas,
gases, perros policias y llenaban las carceles de
rebeldes contra el “apartheid”. Nelson Mandela,
sepultado en una mazmorra, iniciaba su cautiverio
que se prolongo por mds de veinticinco afios.

Los gritos de la revolucién negra sacudieron las
dormidas mentes de los negros, mulatos y zambos de

Latino América (Zapata Olivella 2005: 331-332).

Cuadro sintesis sobre las cuatro versiones de la geografia diaspérica

Estados-nacion siglo xx / Colonias europeas siglo xx
Mestizaje vs Racismo Negritude vs Colonialismo
América Latina (Cuba) Caribe y las Antillas
Diaspora hibrida Diaspora racial-cultural

Africanismo vs Colonialismo
Naciones Africanas Negras

Raza negra vs Racismo EEUU

Diaspora racial . . .
Diéspora racial nacional

176



Capitulo 3
La diaspora africana en
el pensamiento afrocolombiano

Como lo he venido argumentando, el pensamiento diaspérico
gravita esencialmente respecto a los eventos de la esclavitud,
el colonialismo y el racismo, como hechos que marcan las
trayectorias de los africanos en las distintas geografias del
exilio, también se puede constatar que las formas como
estos asuntos se han encarado intelectualmente en cada
contexto, responden a las especificidades situacionales de
tiempo y lugar, y a las maneras disimiles como estos tres ejes
fundacionales de la experiencia diaspdrica se han tramitado.

Por esta razon, las obras de los pensadores y los escritores
diaspdricos no pueden verse como un proceso lineal, ni
como un simple acumulado en el tiempo, pues entrafian en
su existencia un conflicto comtn a la afrodescendencia y a
su vez, cuenta también la dispersion en la cual se producen.
Desde este punto de vista, la experiencia diaspérica en
América expresa un paralelismo histérico al interior del
continente, que explica las razones por las cuales los hechos
ocurridos en relacidn con los africanos y sus descendientes,
se presentaron simultdneos y diferenciados en regiones como
el Caribe y la regién Andina para mencionar dos contextos
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solamente, y por tanto dieron lugar a expresiones particulares
de esta trayectoria intelectual desde la etapa colonial hasta
nuestros dias. Un ejemplo de ello se constata en el caso
afrocaribefio, donde la influencia de la doble experiencia
con el colonialismo -el que tuvo lugar en la primera etapa
del siglo xvi y el que vino luego en el siglo xix- y la forma
como se establecid la esclavitud, produjo dos generaciones de
pensadores: la de los esclavos y la de los intelectuales negros,
quienes desarrollaron un pensamiento que da cuenta de los
dramas y las tensiones que enfrentaron los africanos y sus
descendientes con los espafioles, los ingleses y los franceses
en las diferentes etapas del colonialismo europeo. En el caso
caribefio, la huella de la esclavitud tiene su peculiaridad en el
hecho de que la esclavitud fue el centro de la sociedad, segtin
lo ha sefialado Trouillot:

Las islas azucareras de Inglaterra y Francia en
particular, Barbados y Jamaica desde el siglo
diecisiete hasta Saint Domingue y Martinique en el
siglo dieciocho no fueron simplemente sociedades
que tuvieron esclavos: ellas fueron sociedades
esclavistas. La esclavitud definié su organizacion
econdmica, social y cultural (Trouillot 1995: 18).

En el sentido de la distincién que ofrece Trouillot, esta
condicién de sociedades esclavistas, es definitiva en la
configuraciéon de la historia referida a la experiencia de
la didspora, asi como en las memorias que esclavizados y
narradores produjeron sobre este evento comun a ellos, pero
con implicaciones diferenciables en cada caso.

A diferencia del Caribe, en la América Andina, gobernada
desde el siglo xvi por un modelo colonial de ultramar, el
pensamiento que surgié de la didspora africana estd mads
referido a la larga y dolorosa experiencia de la esclavitud
como un evento que determina el lugar de lo africano y lo
afrodescendiente en la larga duracién de esta regién del
continente. De este modo, aunque las memorias corresponden
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en los dos planos, el afrocaribefio y el afroandino, al
hecho diaspdrico, los acentos que marcan la escritura y el
pensamiento de unos y otros, estdn definidos por la relacién
contextualizada con la esclavizacion y/o el colonialismo como
eventos fundacionales en la subjetividad de los africanos y
sus descendientes.

Por las anteriores razones, me interesa en este capitulo
proponer una perspectiva histérica y contextualizada sobre la
emergencia y desarrollo de lo que denomino el pensamiento
diaspdrico afrocolombiano, asumiendo que con ello intento
afirmar la tesis del paralelismo historico, como una mirada
que permite reconocer sus piezas constitutivas en la dispersién
espacio-temporal, y no solo en la convergencia coyuntural
con las discursividades mundiales de corte diasporico.
Lo que pretendo mostrar es que desde finales del siglo xix
y principios del xx, surge en este pais una generacién de
intelectuales negros de la didspora -aunque no todos ubicados
en lugares discursivos africanistas-. Esto no significa que sus
producciones estén desprovistas de la perspectiva diaspdrica,
pues sus énfasis y sus lenguajes en uso se corresponden
con los problemas que ha enfrentado la afrodescendencia
en el orden contextual de una nacién como la colombiana.
Esto implica una analitica de las complejas narrativas de la
negritud y la afrocolombianidad como un hecho de memoria
politica. En otras palabras, el pensamiento diaspdrico no
se reduce solamente a la literalidad de sus expresiones,
sino también a los problemas similares de la experiencia
diaspdrica en contextos diferentes. Como lo argumenta
Handelsman en relacién con la literatura diaspérica, a pesar
de sus singularidades nacionales, siempre ha conservado una
defensa comun por la raza negra.

Ya se sabe que hubo mucha comunicacién entre
los intelectuales negros de todo el continente,
especialmente a partir del surgimiento de Harlem
Renaissance y el afrocriollismo del siglo xx. En
efecto, a pesar de las obvias “diferencias nacionales”,
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la experiencia racial a través de toda la didspora ha
producido una larga tradicién de pueblos negros que
han querido “defender todas las virtudes esenciales
de su raza” (Handelsman 2001:43).

El desenvolvimiento del pensamiento diaspérico en Colombia
de finales del siglo xix y la primera mitad del xx, hace posible
reconocer al menos tres tendencias como ya ha sido sefialado,
definidas por el tipo de reivindicaciones asumidas con mayor
prioridad por sus intelectuales en cada caso especifico. Esta
distincién no corresponde a una evolucién en el tiempo, pues
como se expuso anteriormente, muchos de los procesos se
dieron en forma paralela, lo que es relevante es la experiencia
de la intelectualidad diaspérica como una trayectoria de
pensamiento moderno de la negritud que se ha expresado en
la politica, la poesia, la narrativa y la produccién académica
de las ciencias sociales, lo que las acerca a la categoria de
intelectuales heréticos de acuerdo con Bogues. En este sentido,
la caracterizacién que desarrollaré en los siguientes capitulos,
responde a tendencias en el modo como se manifestd la potencia
intelectual de los negros desde mediados del siglo xix hasta
la afrocolombianidad contempordnea, y que muestran que
el pensamiento producido en esta temporalidad se encuentra
intimamente conectado y coexiste de diferentes formas entre
si y con los fenémenos diaspdricos de orden global.

Se trata de tendencias que contienen los dramas del racismo,
la invisibilidad cultural, las vivencias subjetivas y colectivas
de la exclusién, pero también la enorme recreacion de las
experiencias disimiles de la afrodescendencia, apalabradas
en los discursos, los versos, los poemas, la novela, la
etnografia y la sociologia politica que demarcan los lugares
de enunciacién de los intelectuales negros colombianos.
Estas tendencias de la didspora intelectual afrocolombiana
se expresaron en tres planos: el de los parlamentarios,
el de los poetas y escritores (los humanistas), y el de los
cientistas sociales. Cada una de estas constituye en si misma
una periodicidad en su origen y desenvolvimiento. De otra
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parte, vale la pena mencionar que el universo de las tres
expresiones de esta intelectualidad afrocolombiana gestora
del pensamiento diaspdrico, se inscribe en una temporalidad
nacional y global en la cual los debates y las discursividades
en relacién con lo negro no pueden entenderse como
episodios acumulativos, sino mds bien como superficies de
emergencia que fueron dando lugar a la complejizacién de
las luchas, las ideas y las acciones intelectuales'.

Las tendencias del pensamiento diaspérico afrocolombiano
identificadas en este trabajo permiten hablar de una produccién
intelectual inscrita en la subjetividad negra de larga duracion.
Cada tendencia revela rupturas y conexiones en la genealogia
de sus ideas, destacando lo que ha permanecido inmanente
en el tiempo como una preocupacién continua: dignificar
el pasado negro y/o afrocolombiano, sea por medio de la
reivindicacion racial, mediante el rescate cultural o a través
de su valoracién lingiiistica, folcldrica y oral. Cada una de las
tendencias contenidas en los capitulos que siguen, conserva
sus propias especificidades contextuales, ideoldgicas,
politicas e intelectuales, por lo que deben ser leidas como
modos disimiles de sentar posicién en la historia como
pensadores negros.

Por otro lado, es necesario puntualizar que toda expresion
intelectual de la didspora afrocolombiana encarna una
dimensién politica, referida a los fendmenos del poder que
han marcado de modo definitivo la existencia de los poetas,

' Es necesario aclarar que si bien para este trabajo he decidido centrar
el andlisis histérico teniendo como referencia la produccién escrita
y de abierta circulacién de intelectuales y politicos negros y/o
afrocolombianos de finales del siglo xix, ello no implica que antes de este
periodo se pueda plantear la inexistencia de un pensamiento diaspérico
ubicado en las acciones de resistencia y lucha por la libertad consignados
en los archivos coloniales bajo la mediacion de escribanos, y por tanto
no constituye un material de referencia para este capitulo. Por ejemplo,
los trabajos que muestran las estrategias de libertad de mujeres esclavas
en la etapa colonial. véase Inirida Morales Villegas (2003) “Mujer negra,
mirar del otro y resistencia”.
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los lideres politicos, los escritores y los académicos. Por ello
vale la pena sefialar que no separo pensamiento politico y
posicién intelectual, pues no es posible esta dicotomia, ya
que por la condicién ontoldgica racial de los sentipensantes
de la didspora afrocolombiana, sus obras contienen todas, un
pensamiento politico producto de su militancia, su posicion
y/o su activismo en la lucha de la negritud. Como lo planted
Arboleda (2009)%, la produccién diaspérica contiene la
narrativa de las acciones politicas de hombres y mujeres
que hicieron de su militancia, la expresién de una tradicion
intelectual que en no pocas ocasiones inspird la movilizacién
politica. Esta caracteristica es vital, en la medida que la lucha
por la historia es sobre todo una lucha politica por el control
del pasado.

Como veremos mas adelante, a comienzos de los afios treinta
surgié en Colombia una generacién de politicos negros que
hicieron visible el problema de la marginalidad econémica de
regiones como el Pacifico, quienes desde el lugar de poder que
alcanzaron en las esferas parlamentarias pretendieron mejorar
las condiciones econémicas y politicas de sus regiones de
origen. Por la misma época, quizds unos afios después, la
emergencia de un pensamiento poético y literario dio cuenta
de asuntos como la invisibilidad y el racismo contra la gente
negra en nuestro pais, los cuales fueron interpelados a través
de novelas, ensayos y poesia, donde el reconocimiento de
asuntos como la trietnicidad, el valor de las culturas negras y
su historia permiti6 colocar en tension el proyecto de lanacién
mestiza como paradigma de la identidad colombiana. A partir
de los afios cuarenta, dos antropdlogos, uno mulato (Aquiles
Escalante) y otro negro (Rogerio Veldsquez), irrumpieron en
el campo de esta disciplina para dar cuenta de las culturas del
Caribe y el Pacifico respectivamente, resaltando sus herencias
africanas, al igual que sus condiciones de marginalidad, en un

2 Esta aclaracién fue hecha por el historiador Santiago Arboleda en el

Seminario “Presencias afrodescendientes. Pensamiento y pensadores
afrocolombianos” Realizado en el Banco de la Republica, en Cali, el
20 de Noviembre de 2009.
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pais que hasta entonces solo conocia del pasado y el presente
de la negritud desde la visién de algunos estudiosos no negros.
Finalmente, en los afios sesenta, la figura del sociélogo Amir
Smith Cérdoba con un abierta perspectiva afrocéntrica,
ampli6 el debate de la presencia afrodescendiente con su
reivindicacién de la cultura negra como dmbito de reflexioén y
dignificacién del negro en Colombia.

En este desenlace vale la pena destacar que si bien, el
pensamiento diaspérico afrocolombiano tiene sus origenes
desde finales del siglo xix, serd a partir de la década del
setenta cuando mas claramente serd visible la recepcién del
pensamiento diaspérico mundial en el dmbito nacional, cuya
influencia entre los intelectuales negros colombianos fue
altamente significativa dando lugar a una corriente que logré
permear las luchas de estudiantes, intelectuales y académicos
negros. De este modo, pretendo hacer notar las condiciones
de posibilidad que dieron existencia al pensamiento de la
didspora africana en Colombia a principios del siglo xx,
detallando sus articulaciones con la didspora global, sus
posiciones en el tiempo y sobre todo, las ideas y nociones
diasporicas provenientes de las obras de escritores, poetas,
académicos y humanistas.

El pensamiento diasporico afrocolombiano.
La batalla por la historia

La historia como un campo de saber-poder representa un
dmbito excepcional para seguirle el rastro a la emergencia y
trayectoria del pensamiento diaspérico afrocolombiano. Esto
se debe al hecho de que las narrativas oficiales producidas
respecto a la historia nacional, al menos hasta la primera
mitad del siglo xx, han operado como un dispositivo
de invisibilizacién hacia lo negro y/o afrodescendiente.
Todo lo anterior puede entenderse, como lo he sugerido
en la introduccién del libro, a partir de cuatro repertorios
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puestos en juego para la produccién del saber histérico
colombiano. Estas son: la ausencia afrodescendiente en la
memoria nacional, la despolitizacion de los sujetos negros
en la narrativa historica, la representacion periférica de lo
afrodescendiente y la fragmentacion del tiempo histérico. De
esta manera, tal como lo ha planteado Michel Rolp-Trouillot
(2007), la memoria y el pasado como elaboraciones derivadas
de la historia oficial han puesto en un lugar subordinado la
experiencia afrodescendiente.

En el caso de la revolucién haitiana, Trouillot muestra como
la interpretaciéon europea lo redujo a un hecho impensado
y en ese sentido despojé de toda trascendencia la primera
expresion politica de independencia de los pueblos negros en
América. Desde el punto de vista del antrop6logo haitiano,
este tratamiento no permitié entender la revolucién haitiana
en tanto un episodio de las “historias imposibles” pues las
caracteristicas del eurocentrismo y el racismo cientifico de
la época negaron toda posibilidad de reconocerlo como un
acontecimiento. Se trata de un evento silenciado de la historia,
que incluso, en el momento que ocurria era negado por los
franceses que lo vivieron (los colonialistas) y por quienes lo
metaforizaron como produccién del pasado (los historiadores).
Espinoza analiz6 el trabaj6 de Trouillot de esta manera:

Uno de los derroteros metodolégicos de Silencing
the Past es el de explorar de cerca los dos niveles de
historicidad cuyarelacion es ambiguay estd atravesada
por diferentes formas de poder: lo que pasoé, es decir,
el proceso socio-histérico mismo, y lo que se dice
que paso, es decir, la narrativa que lo convierte en
historia. Trouillot propone examinar la ambigiiedad
de la historicidad en sus dos planos a través de las
tres capacidades que tiene la gente en cualquier
proceso histérico: (1) la de ser agentes u ocupantes de
una posicion estructural como por ejemplo, de clase
o estatus (pensemos en las posiciones de esclavos
y amos), (2) la de ser actores en constante interfase
con un contexto (por ejemplo, si se comparan las

184



La didspora africana

historias particulares de esclavitud afro-americana en
Brasil y en Estados Unidos) y (3) la de ser sujetos,
es decir, asumir una voz y definir los términos bajo
los cuales se describen ciertas situaciones (Trouillot,
1995: 23). Asimismo, Trouillot propone examinar
el impacto del poder en la historicidad a través de
su mirada atenta a la produccién de la historia, a la
manera como ciertas narrativas se vuelven posibles
mientras se silencian otras. Plantea que los silencios
entran en el proceso de produccién histérica en cuatro
momentos cruciales: (1) en el momento de la creacion
de los hechos (cuando se hacen las fuentes), (2) en
el momento de ensamblaje de los hechos (cuando se
hacen los archivos), (3) en el momento de narracion
de los hechos (cuando se hacen las narrativas) y
(4) en el momento del significado retrospectivo
(cuando se hace la historia). Este marco le sirve de
base para su tarea de examinar la razén por la cual
la Revoluciéon Haitiana se convirtié en no-evento.
(Espinoza 2007:32).

En su andlisis, Trouillot plantea que las interpretaciones
realizadas en torno a la revolucién haitiana por parte de los
cronistas europeos, condujeron a su trivializacién, en ese
sentido, nos enfrentamos a dos hechos, la despolitizacién
del evento y de los sujetos que lo agenciaron, asi como la
invisibilizacién del suceso en la narrativa de la historia
independentista del continente. Reducido a un hecho sin
mayor valor o como sugiere Trouillot, a un “no evento”,
dado que no se podia explicar racionalmente -es decir, bajo
los pardmetros del “orden ontolégico” predominante-, la
revolucion haitiana se sometié al silencio de las narrativas
histdricas, lo cual devela el poder en la produccidn del pasado.

En ese sentido, el modelo que propone Trouillot para la
revolucién haitiana permite comprender la importancia
del pensamiento diaspérico como una batalla contra el
silenciamiento de los pasados afrodescendientes. Salvando
la especificidad del Caribe, es posible retomar pistas de esta

185



A mano alzada

perspectiva, en la medida que la historia como ejercicio de
poder ha sido un dispositivo de negacidn de la historia de los
negros y afrocolombianos. Como negacién de las memorias
de los esclavos que no tenfan posibilidad de consignar sus
voces de forma directa, sino a través de los agentes coloniales,
el pasado africano en nuestro pais privilegié la visiéon del
esclavizado como un “ser” pasivo, sometido a la produccién
como fuerza de trabajo. Visto como apéndice del sistema
colonial, como beneficiario de las bondades de los héroes
criollos del republicanismo del siglo xix y como ciudadano
producido por las elites nacionales en la época de la nacioén
de comienzos del xx, la mirada del esclavo, el liberto y el
ciudadano, pocas veces ha encontrado explicacién desde su
propia voz y especificidad.

Esta narrativa fragmentada ha repercutido en la poca
visibilidad del negro y del afrocolombiano como agente
politico, obliterando las memorias de la didspora a un terreno
habitado por el silenciamiento, inscribiendo el lugar de
la narracién a las dependencias objetivas y subjetivas del
poder, entiéndase, las instituciones y los actores que las han
representado. De acuerdo a Trouillot (2007), podria inferirse
que el papel de los negros en Colombia fue pensado desde la
accion de actores exteriores y menos por sus propias razones
de lucha y reivindicacion.

En ese sentido, el pensamiento diaspdrico afrocolombiano
representa una batalla epistémica por visibilizar los silencios,
las ausencias y lo innombrado. Por ello se entiende la
importancia que tiene para la historia nacional las posturas de
muchos intelectuales negros en el pais, quienes a través de sus
producciones literarias, ensayisticas y académicas -no como
historiadores profesionales- sostuvieron como telén de fondo
la historia de la esclavitud y la colonizacién como pilares
centrales en sus obras. Por consiguiente, un rasgo esencial
del pensamiento diaspérico afrocolombiano es su permanente
preocupacién por descolonizar el saber histdrico, asunto que
se evidencia en la novelistica, en la ciencia, e incluso en
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las metaforas poéticas, donde el recurso histérico ha sido
esencial en el proceso de visibilizacién del afrodescendiente
en Colombia como una narrativa de contrapoder académico.

Rastrear el poder requiere una visién rica de la
produccién histérica mds que del conocimiento
tedrico. No podemos excluir de antemano cualquiera
de los actores que participan en la produccién de la
historia o cualquier sitio donde la produccién podria
ocurrir. Al lado de los historiadores profesionales
descubrimos artistas de diferentes tipos, sin sueldo o
trabajadores del campo desconocidos que aumentan,
desvian o reorganizan el trabajo de los profesionales
como politicos, estudiantes, escritores de ficcion,
cineastas y miembros participantes de lo publico. De
este modo obtenemos una visién mds compleja de la
misma historia académica, desde que no consideremos
a los historiadores profesionales como los tnicos
participantes en su produccién (Trouillot 1995:25).

De este modo, la interpretacién de la historia representa un
rasgo constitutivo del pensamiento diaspdrico, toda vez que
es un asunto central para comprender el legado intelectual
que ha dejado esta trayectoria diversa en los &dmbitos
politicos, epistémicos y culturales de la afrocolombianidad
contempordnea. Por ello, los procesos de produccién
intelectual de la didspora africana en Colombia, surgidos
en el periodo posterior a la independencia nacional, dan
cuenta de los impactos del periodo colonial en la vida de las
poblaciones negras, y su lugar en el proyecto de nacién. Las
memorias del racismo, las afinidades de la negritud con la
africanidad y la contemporénea etnizacion, inspiran un campo
amplio, disperso y a veces contradictorio de pensamiento en
el cual la negritud ha ocupado un lugar definitivo. Todas estas
trayectorias, sin embargo, son fragmentos de la experiencia
de la didspora con sus huellas de la esclavitud y de “las
resistencias derivadas de los prejuicios raciales” (Escalante
1993: 233), que me permiten afirmar que la intelectualidad
diaspérica produjo memorias de este pasado, pues sus
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narrativas permiten comprender el contexto histdrico y los
contenidos de su silenciamiento en las historias nacionales.

Cuadro sintesis sobre las trayectorias y periodos de produccion
del pensamiento diasporico afrocolombiano

Generaciones diasporicas Condicion diasporica
Generaciélll8[)7(2)5}121())(())1ici0nism0 Negros libres
Intelectuakla; ;/Olftl)ggi(;:os negros Ciudadanfa negra

Humanistas y leggr(;'fcl)rgegsode la Negritud Negritud africana
Etnologia y S(l);i‘o(}f)lggfg (;16 la Negritud Culturas negras

Literatura y politica como superficies de emergencia

Desde finales del siglo xix se conocieron las primeras
expresiones de pensadores afrodescendientes en Colombia,
con quienes aconteci6 la configuracion de una intelectualidad
negra, en un pais en que la condicién del intelectual ha sido
vista como una experiencia exclusiva de las elites blanco-
mestizas. Esta intelectualidad diaspérica promovié un
pensamiento en el contexto postabolicionista de la esclavitud,
debido a que estos negros libertos de la reptblica en Colombia,
encarnados en las figuras de Manuel Saturio Valencia,
Antonio “El Negro” Robles, y fundamentalmente Candelario
Obeso, se localizan como los primeros antecedentes de
una camada de pensadores que plasmé sus impresiones en
textos. Posteriormente, en la década del treinta y del cuarenta
del siglo xx, entraron a escena una pléyade de escritores y
novelistas, que engrandecieron el pensamiento diaspdrico a
través de sus letras. Me interesa en este apartado resaltar el
papel de la literatura como ambito de produccién intelectual
de los negros y afrocolombianos de la generacién del cuarenta,
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quienes llenaron de contenido afrodescendiente las “letras
nacionales”, y de ese modo, construyeron una politica de la
poética y la narrativa afrocolombiana.

El pensamiento diaspdrico representado en la tendencia
de lo que denominaré los humanistas negros, es decir, el
conjunto de poetas, escritores y ensayistas, adquiere un lugar
protagénico en este trabajo, en la medida que fue quizds la
tendencia intelectual que mejor se articulé con la didspora
africana internacional, pues como lo mostraré en el capitulo
5, ellos fueron quienes mds asumieron los postulados de los
congresos panafricanistas, las movimientos literarios de la
negritud, el renacimiento negro de Harlem y las luchas por
los derechos civiles en Norteamérica. La produccion literaria
debe considerarse como una de las mayores betas intelectuales
de la didspora en nuestro pais, pues sus piezas constituyen un
amplio repertorio para comprender desde la voz de los negros
y afrocolombianos, las posiciones frente a los problemas
derivados del racismo, la invisibilidad y la marginalidad. En
ese sentido, la literatura, para el caso de estos escritores, no
responde solamente a elaboraciones estéticas, sino también a
posiciones de sujeto, puesto que ha sido este escenario uno
de los mejores canales de trasmisién, y de algtiin modo, de
denuncia de la realidad histérica del negro en Colombia y la
reivindicacién de su identidad negra y su herencia africana, a
pesar de sus diferencias regionales y temporales, sin abandonar
sus preocupaciones por los problemas de la nacidn, tal como
lo senald Lewis (1987).

...aunque estos escritores son de diferentes
generaciones y de diferentes partes de su pais, ellos
estan vinculados a través de la experiencia cultural de
ser negros en una sociedad que no pone mucho énfasis
en los valores de su herencia racial...esta bisqueda
de la verdad y la justicia es continua, pero también
en la mayorfa de los escritores afrocolombianos
prevalecen los valores sociales dominantes (Lewis
1987: 13).
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Esterasgo al que serefiere el autor estd presente en la produccién
literaria y estéticadiaspdrica, y hace su arribo para innovar laola
humanista, moderna y liberal que experimentaba el pais hacia
los afios treinta del siglo xx. Por esta razoén la intelectualidad
negra es sobre todo un acontecimiento epistémico que
racializ la experiencia moderna colombiana, logrando con
ello un efecto de incorporacién de lo negro al ambito de
la literatura nacional. Aunque sus producciones no hayan
alcanzado la incorporacion suficiente a los cdnones literarios
y cientificos, reconocidos en las tltimas décadas en el marco
del multiculturalismo y sus afanes de reconocer lo negado,
estas obras forman parte del legado intelectual de la Colombia
contemporanea. Realmente las obras de los humanistas han
quedado confinadas en valoraciones negativas de lo que
Santiago Arboleda (2011) ha denominado la clandestinizacién
a través de cuatro Ordenes epistémicos: el escamoteo, la
tribalizacion, la trivializacién y la invisibilizacién.

Desde luego sin recurrir a una juridica, la politica
académica en el pafs ha clandestinizado ptblicamente
el pensamiento politico intelectual afrocolombiano,
manteniéndolo mediante diferentes maniobras y
convenciones fuera del canon establecido por las
disciplinas, ain hasta cierto punto, el que se ha
desarrollado al interior de las mismas disciplinas desde
o sobre estos grupos. De esta manera ha expresado
su violencia epistémica; en un juego complejo de
escamoteo, minimizacién y/o expulsion de la agencia
y su visién proyectiva que aqui se discute y presenta,
a través de la tribalizacién politica, imponiendo
lecturas que reclaman un comportamiento politico
organizativo cohesionado, monolitico, que observa
como obstdculo las diferencias al interior de los
afrocolombianos y las sustantiva, constituyéndolas en
talanqueras para la posible articulacién de programas
y agendas, descontextualizdndolas y desvirtuando su
heterogénea historicidad. Esta practica académica de
escamoteo se ha normalizado al punto de no advertirse
y ha dependido del apuntalamiento de una tactica
de trivializacién y banalizacién de los argumentos,
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conceptos y en si de los planteamientos realizados por
estos grupos e intelectuales, cominmente acusados
de excesivo localismo, folclorismo o peligrosamente
racista, separatista de la sociedad, en que opera en
la base, la ideologia del mestizaje...Lo anterior
mantiene una activa postura de deslegitimacién y
contencién académico-disciplinaria y de produccién
representacional negativa, de estigmatizacién de
su posibilidad de autorealizacién y determinacion.
Es ello lo que conduce finalmente a concretar un
territorio epistemolégico y politico de invisibilizacién
por la via de la visibilizacién escamoteada. Es cierto
que se muestra, se ilustra ocultando, encubriendo su
integralidad y potencia de ser y existir. De ahi que la
invisibilizacién al tiempo que es una consecuencia,
es un mecanismo a través del cual se construye y
reproducen representaciones peyorativas sobre los
afrocolombianos (Arboleda 2011: 10-11).

El planteamiento de Arboleda, si bien es cierto, estd mas
referido al campo de las disciplinas cientificas (historia,
antropologia, sociologia), cabe resaltar que la literatura
también ha sido sometida el fenémeno de la clandestinizacion
y sus mecanismos de invisibilizacién, particularmente por
la forma como las obras han estado marginadas del canon
literario nacional. Aunque algunos escritores alcanzaron
cierto reconocimiento como fue el caso de Obeso, Manuel
Zapata Olivella, Jorge Artel y Arnoldo Palacios, en una
mirada de conjunto podria decirse que sus obras no han tenido
la difusién que merecen en los centros de formacion literaria,
mds alli de la preocupaciéon de algunos investigadores,
-muchos de ellos extranjeros-, la literatura afrocolombiana ha
sido un campo de produccion intelectual que ha caminado al
margen de las facultades de literatura®.

3 Una constatacion de esto fue el estudio realizado en los afios
ochenta por el chocoano Amir Smith Cérdoba, sobre la difusién
de la obra de Candelario Obeso en varias facultades de literatura.
Los resultados de su estudio fueron contundentes, pues encontrd
que habia un total desconocimiento e invisibilizacién de este
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Por lo tanto, la literatura en cuanto la expresiéon humanista
del pensamiento diaspérico afrocolombiano, constituye un
complejo entramado de ideas y estilos, a través del cual la
cultura, la identidad y el mestizaje han sido reevaluados;
asi mismo ha permitido mostrar las voces de los ausentes
en la vida politica del pais. La novela de corte histérico ha
posibilitado comprender las realidades de las poblaciones
negras en los dos océanos. De otro lado, la literatura escrita
por negros y afrocolombianos representa un espejo retrovisor
para entender el papel de la negritud en la formacién nacional,
al colocar en tensién el proyecto de la nacién mestiza con
las herencias africanas, otorgdndoles a estas tltimas un papel
preponderante como parte de la nacionalidad.

Otro aspecto fundamental de la narrativa negra y/o
afrocolombianatiene que ver con el lugar de la obray el escritor
frente a la nacién. A menudo se critica el énfasis que se le da a
la condicién de la “negritud de los escritores”, al sefialar que
esto rompe con los universales del sujeto que produce. Para
el caso de la literatura de corte diaspdrico, es fundamental
resaltar la condicién racial de quien escribe, pues como he
venido argumentando, el pensamiento diaspérico se refiere
a quienes escriben desde la piel y su historia. Por ello, no
se pretende decir que hablar de una literatura negra implique
una ruptura con valores humanistas mds universales, aspecto

poeta en los planes de formacion de los programas de literatura
de las universidades que investigd. Ver capitulo 6. En el 2009, con
motivo del Doctorado Honoris Causa al maestro Arnoldo Palacios,
otorgado por la Facultad de Humanidades de la Universidad del
Valle como reconocimiento a su trayectoria, el maestro dijo en su
presentacion: “‘el mejor reconocimiento que me pueden hacer, es
que mis novelas se lean en el programa de literatura”. No obstante,
debo decir que los udltimos afios ha surgido una preocupacioén
creciente por la literatura afrocolombiana, aspecto que se puede
evidenciar con la publicacién de la Biblioteca Afrocolombiana,
editada por el Ministerio de Cultura en el 2010, bajo la direccién
de Paula Moreno, primera y Ginica ministra negra de esta cartera
que ha tenido el pais después de 200 anos de vida republicana.
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presente en las obras de los escritores afrocolombianos, pero
resulta importante destacar que sus escritos parten de una
condicién ontoldgica que se abre a problemas mds amplios
de la humanidad. Handelsman (2001) ha analizado este
fenémeno para el caso de lo afroecuatoriano y su relacion con
el estado plurinacional, tomando como método de analisis
una perspectiva afrocéntrica.

Aunque parezca una perogrullada, la experiencia
de ser negro es imprescindible si se espera captarla
cabalmente. Entiendo lo de “ser negro” en un
sentido cultural que trasciende nociones biologistas
y que implica una conciencia de toda una trayectoria
histérica. Estas premisas no son una negacién de
la capacidad de los no-negros de solidarizarse
con la gente negra ni de la posibilidad de escribir
ldcidamente sobre temas propios de los negros. Més
bien, insisto en el didlogo que privilegia la voz del
negro al mismo tiempo que valora la co-participacion
de los demds. Mientras més oportunidades tengan los
negros de hacerse escuchar como autoridades de sus
propias experiencias, mds completo serd el didlogo
que, tradicionalmente, se ha caracterizado por una
dislocaciéon de dichas voces. Es decir (siguiendo
modelos ampliamente conocidos de la critica contra
el colonialismo), los no-negros se apropiaron de la
palabra para imponer su interpretacién mds imaginada
que vivida del mundo de los negros (Handelsman
2001:27).

Este punto de vista que comparto plenamente, puede
extrapolarse para el conjunto de la intelectualidad diaspdrica,
pues se trata de rastrear un pensamiento histérico desde el
lado de los subalternizados, lo que no debe llevarnos a pensar
un separatismo metodolégico, ni tedrico, al contrario, como
demostraré a lo largo del libro, el pensamiento diaspérico
hace parte de la historia de la humanidad, y en cada nacidn,
la historia de la negritud, vista desde la literatura, es al mismo
tiempo y de modo diferente, la historia de la nacién.
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Se trata en lo fundamental de entender cémo desde la
literatura hecha por negros/o afrocolombianos, se han
concebido los asuntos comprometidos con la historia y
las identidades de los mismos escritores, como sus voces
han reclamado un lugar digno en la conciencia nacional,
asumiendo los problemas derivados de la esclavitud, el
colonialismo y el racismo, situacién que permite entender por
qué toda literatura diaspdrica se caracteriza por que contiene
las memorias de larga duracion, un lugar de enunciacién
como sentido de identificacién y una articulacién con los
fenémenos globales de la didspora. En ese sentido, es que
planteo que la literatura diaspdrica es también una mirada
politica sobre el pasado y el presente de los afrodescendientes
en el lugar donde se produzca.

En el caso colombiano interesa analizar el cuerpo literario y
poético como una creacion estética que no ha renunciado a
los problemas que histéricamente ha padecido la gente negra
en el paifs, lo que permite entender por qué las biograffas
y los contextos de produccién, al igual que los contenidos
son piezas de un mismo rompecabezas que requieren ser
analizadas articuladamente. La narrativa afrocolombiana,
si bien, dispersa, disimil y en algunos casos “atrapada”
en los cénones literarios, es sobre todo, una voz politica a
favor del humanismo, y especialmente en beneficio de la
afrocolombianidad.

Cuadro sintesis sobre las tendencias de la intelectualidad
afrocolombiana en el siglo xx

Poetas y escritores Narrativas de la negritud
Politicos Territorios de la negritud
Cientistas sociales Culturas y sujetos de la negritud
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Luchas y movimientos sociales como escenarios
de produccion epistémica

Los afios sesenta del siglo xx vieron la consolidacion del
panafricanismo en el campo de las luchas por la emancipacion
de los pueblos de la didspora a nivel mundial. La radicalizacién
de las diferentes posturas planteadas en los congresos
internacionales ya referidos en el capitulo 2, se trasladaron
al campo de los conflictos armados y de movilizacién en
diferentes escenarios nacionales. El apartheid en Sudafrica,
los derechos civiles en Estados Unidos y todas las luchas por
la descolonizacién en Africa, representan el plano de realidad
que enfrentaban los africanos y afroamericanos, asuntos
que no podian resolverse simplemente con los debates de
las ideas, sino por medio de acciones concretas armadas y
de movilizacién colectiva. Los afios sesenta conmovieron
al mundo cuando los negros norteamericanos y africanos
se lanzaron a cumplir la utopia de la emancipaciéon frente
al colonialismo y a conquistar los derechos civiles en los
estados que se los habian negado como ciudadanos. Podria
decirse que los sesenta representan la praxis de las ideas de la
emancipacion de los negros en el escenario de la via armada
y la lucha politica.

En este ambiente de radicalizacion de la didspora africana y
afroamericana, los ideales del panafricanismo adquirieron
un cardcter global, pues dejaron de ser un asunto solo de
intelectuales militantes y comprometieron a los pueblos,
incluso, relegando uno de los propdsitos de unir a todos
los pueblos de la didspora en una sola razén historica,
para enfrentar sus realidades al interior de cada nacién
-apartheid, segregacionismo y anticolonialismo-, luchas que
se transformaron en estrategias a seguir para la gente de la
didspora africana en el mundo entero, incluida Colombia,
donde se lleg6 a pensar en la posibilidad de extrapolar dichas
movilizaciones, hecho poco probable dadas las diferencias de
contextos entre unos y otros.
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Los movimientos transcontinentales sirvieron como emblema
para muchos procesos afrodiaspéricos, especialmente cuenta
la influencia que el movimiento de la negritud de los poetas y
literatos franc6fonos, y la lucha ideolégica por los derechos
civiles norteamericanos, representadas en figuras como
Martin Luther King y Malcom X, tuvieron en la experiencia
intelectual de la negritud en la Colombia de este periodo.
De otra parte, debe sefialarse la influencia ejercida por el
pensamiento descolonizador de Frantz Fanén, quien ocupd
el centro de la referencia ideoldgica. En el caso de la regién
Caribe se deben considerar algunos elementos particulares
producidos por la influencia que tuvieron los pensadores de
esta geografia diaspdrica que retine a Cuba, Martinica, Puerto
Rico, Republica Dominica y Haiti.

Como acabo de sefialar, este fenémeno se desarrolld en
un contexto global de cambios sociales acaecidos entre las
décadas del cincuenta y el setenta, que vio el surgimiento de
nuevos actores sociales, con reivindicaciones sustentadas en los
derechos civiles y la afirmacién racial, asuntos “novedosos” en
el ambiente de los debates politicos e intelectuales del momento.

Los movimientos de corte racial con sus luchas por el
reconocimiento de las culturas negras al interior de los estados
nacionales y la denuncia contra la exclusién econdmica,
incidieron en el dmbito de las luchas por los derechos en
Colombia. De este modo, las movilizaciones en el orden
internacional se convirtieron en referentes politicos para
escritores, artistas, poetas, humanistas y algunos estudiantes
universitarios negros en ciudades como Pereira, Bogotd,
Cali, Cartagena y Medellin. De ello da cuenta el surgimiento
de diferentes grupos de estudio, centros de investigacion y
publicaciones en revistas, entre otras estrategias encaminadas
a difundir las luchas internacionales por los derechos civiles.
Algunos miembros de la generacién de la negritud moderna
de los cuarenta, ahora en una etapa de madurez intelectual,
cumplieron la funcién de “pregonar” las luchas negras y
afroamericanas en nuestro contexto, y de este modo hacer
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visible la presencia africana en la historia y la cultura de la
gente negra en Colombia.

A mediados de los afos 70 se crean algunos
circulos de estudio conformados por intelectuales y
estudiantes afrocolombianos; uno de los méas notorios
es el CIDCUN, Centro para la Investigacién de la
Cultura Negra, creado por Smith Cdrdoba quien
dirige también la publicacién del periddico Presencia
Negra. En esa misma década se crea la Fundacién
Colombiana de Investigaciones Folcléricas y el
Centro de Estudios Afrocolombianos, dirigidos por
Manuel Zapata Olivella. También surge el Centro
de Estudios “Franz Fanon”, dirigido por Sancy
Mosquera, otro intelectual negro. Pero el espacio
que adquirfa mds trascendencia y continuidad al
convertirse en proyecto politico es el Centro de
Estudios Soweto, transformado en Movimiento
“Cimarrén”... (Agudelo 2005: 172).

Cabe resaltar que las acciones intelectuales en esta segunda fase
se manifestaron en una militancia intelectual que a diferencia
de la primera mitad del siglo xx, no sé6lo se ocupé de continuar
con la lucha contra la marginalidad, y de alguna manera, la
denuncia contra el racismo iniciada por los politicos negros
-especialmente Diego Luis Cérdoba- sino que avanzé en la tarea
de dar a conocer y otorgar valor central a los legados culturales
africanos, otorgdndole ya un sentido de diferenciacién cultural
y politica al asunto de la negritud en Colombia. Estas acciones
se desarrollaron a través de grupos culturales y de investigacion,
encargados de promover los legados de la negritud negados por
la sociedad nacional como estrategia contra el racismo cultural
expresado en la invisibilizacién (Wabgou, et al. 2012). Sin
embargo, la concepcidn liberal de los derechos de ciudadania
encaminada a obtener la inclusién social continué siendo uno
de sus principales objetivos.

Al igual que ocurriera con los politicos liberales de la primera
mitad del xx, el acceso a la educacién superior signific6 un
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mecanismo mediante el cual estos hijos de la didspora africana
protagonizaron la segunda generacién de una intelectualidad
y una dirigencia negra en el pais. Entre el mantenimiento
de la nocién de derechos de ciudadania y la emergencia del
discurso cultural-africano como grupos diferenciados, los
afios sesenta hasta comienzos de los noventa marcaron a esta
generacion de intelectuales diaspéricos, preocupados por su
autoafirmacion étnico-racial y la valorizacién de la “cultura
negra” como estrategia para combatir la discriminacién
histéricamente ejercida hacia los descendientes de africanos.

Como lo ha reseilado Garcés (2008), entre 1975 y 1977 se
celebraron en las ciudades de Cali, Quibdé y Cartagena
respectivamente, el primer, segundo y tercer Congreso de
Negritudes en el pais, ademds de otros encuentros regionales
en Jamundi, Guacari, Buenaventura y Puerto Tejada, donde
se trataron temas educativos, el aporte del negro a la cultura
e historia del pais y sus legados en el arte y la cultura. Estos
primeros acontecimientos enmarcan el surgimiento de un
embrionario “movimiento de la negritud”, sin antecedentes
en la historia de las luchas politicas y de movimientos sociales
en Colombia.

Tres lineas gruesas de reivindicacion constituian las demandas
de los actores regionales vinculados a este proceso: la lucha
contra la discriminacién racial, la lucha contra la desigualdad
econdmicay politicade losnegros, y laafirmacion de la africania
como su horizonte de identificacién cultural. Es importante
recordar que este espectro politico mantuvo la continuidad con
el pensamiento de la negritud moderna de principios de siglo,
pero incorporé el enfoque cultural-africanista y de las luchas
por la identidad de la gente negra en Colombia.

Las memorias producidas en relacién con los discursos y las
demandas politicas del movimiento de la negritud durante
los afos setenta y ochenta, contienen una serie de peticiones
formales que expresaban las aspiraciones mds contundentes
de su ideario, entre las cuales se encontraban solicitudes
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ante los gobiernos de turno y las administraciones regionales
y municipales en materia de atencién a las necesidades de
las poblaciones negras, la inclusién de las propuestas del
movimiento en los medios de comunicacién, la ampliacién de
oportunidades laborales para los negros, la visibilizacién de la
raiz africana en la educacién bésica y universitaria, a través de
catedras de cultura negra, el acceso de estudiantes negros a las
universidades, especialmente en las ramas de la medicina y la
ingeniera; el reconocimiento de los derechos territoriales en las
zonas baldias y la reglamentacion de instituciones de educacion
superior con perspectiva étnico-racial. Estos postulados dieron
cuenta de la trayectoria histérica que ha corrido en relacién
con las exigencias del movimiento de la negritud, y que sélo
parcialmente encontraron trdmite juridico e institucional al
final de los afios noventa, una vez se reformé la constitucién
colombiana. En esta direccién, Garcés (2008) plantea:

Un elemento que queda plenamente establecido es la
continuidad del Movimiento de negritudes durante la
década de 1975-1984, periodo en el que se realiza un
conjunto de gestiones, acciones y se plantea un nuevo
discurso y una critica severa al sistema educativo.
Este nuevo discurso en el campo educativo se
caracteriza por establecer su eje de mirada sobre las
situaciones de Africa, como madre de los “negros”
y el hecho de que se tiene un gran desconocimiento
de ella. El discurso, en términos de movimiento
social, se plantea en el marco de las reivindicaciones
sociales, culturales, politicas y econdmicas, haciendo
centro en una diferenciacion clasista y en un factor de
cardcter étnico que estd basado en la discriminaciéon
racial (Garcés 2008: 146).

De acuerdo con lo mencionado por Garcés (2008), en el
IIT Encuentro Regional y I del Litoral Pacifico celebrado
en Buenaventura por medio del Consejo Nacional de la
Poblacién Negra Colombiana, creado en el Primer Congreso
de Cali en 1975, las peticiones mencionadas se hicieron
llegar al gobierno, al punto que todas estas dieron como
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resultado la aprobacién de una iniciativa en 1982 durante la
administraciéon del presidente Belisario Betancourt (1982-
1986) para crear la Universidad del Pacifico, en el marco
de un plenum de negritudes celebrado en las sesiones de la
Asamblea de Cundinamarca.

La maduracién de los procesos organizativos del movimiento
de la negritud en Colombia acontecid en un contexto nacional
marcado por la incipiente visibilizacién de las poblaciones y
las culturas negras en nuestro pais y el creciente fendémeno
de urbanizacién y modernizacién del centro nacional. De otro
lado, la dindmica internacional signada por la consolidacién
de los movimientos étnico-raciales, la produccién intelectual
y el agenciamiento politico en cabeza de lideres e intelectuales
afrodescendientes representaron las condiciones de posibilidad
histéricas para que estas ideas circularan y se afirmaran
en el pais. Con este panorama de fondo, se llevé a cabo el
Primer Congreso de la Cultura Negra de las Américas en
Cali, en el afio de 1977, el cual representd una de las dltimas
reuniones internacionales panafricanas en los términos que
lo he referenciado, pero la primera expresion de un congreso
panafricanista en nuestro territorio nacional.

Con delegados de Angola, Brasil, Costa Rica, Chile, Egipto,
Ecuador, Espafia, Estados Unidos, Honduras, México,
Nigeria, Panam4, Perd, Puerto Rico, Senegal y Colombia,
ademds de delegados de la OEA y la UNESCO, la capital
vallecaucana abrié sus puertas a diferentes representantes
de la didspora mundial. Como aspecto sobresaliente, el
congreso se realizé en homenaje a Leon Goutran Damas, una
de las principales figuras del movimiento de la negritud. Al
igual que las preocupaciones que se habian abordado desde
el Consejo Nacional de la Poblacién Negra Colombiana, los
temas de discusidn versaron sobre las presencias africanas
de las culturas negras de las Américas y las dindmicas de
invisibilizacién epistémica en los procesos formativos. Del
mismo modo, salieron a relucir temas relacionados con las
identidades culturales negras y sus procesos de readaptacién
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en algunos contextos de América y andlisis histdricos
centrados en la época colonial. Las temdticas relacionadas
con la discriminacién racial, inevitablemente también
tuvieron un importante espacio de debate, de acuerdo a las
ponencias presentadas.

Entre los participantes nacionales se destacaban intelectuales
diaspéricos como Jorge Artel, Helcias Martdn Goéngora,
Aquiles Escalante, Delia Zapata Olivella y Manuel Zapata
Olivella y algunos estudiosos de la africania en Colombia
como Jaime Arocha y Nina S. de Friedmann, entre otros. En
su discurso inaugural del congreso, Zapata Olivella resaltaba
tres problemdticas fundamentales en torno a las cuales gir6
el evento: la reivindicacién de la africania como herencia
cultural, las desigualdades materiales producidas por el
racismo y la necesidad de visibilizar estos asuntos por medio
de la oficializacion de los estudios de la cultura negra. Por la
trascendencia que este evento tiene para el desarrollo de la
didspora africana en Colombia, considero necesario incluir en
este apartado frgamentos de lo expuesto por Zapata Olivella
en su exposicion inaugural:

DISCURSO DE APERTURA A CARGO DEL
DOCTOR MANUEL ZAPATA OLIVELLA,
PRESIDENTE DE LA COMISION
ORGANIZADORA.

EL CONGRESO DE LA CULTURA NEGRA.
NUEVA ERA PARA LA IDENTIDAD
DE AMERICA.

El Por Qué de la Cultura Negra en América.

La presencia de la cultura negra en América es
omnipresente, viva, licida e innegable, sin embargo
desde el punto de vista oficial se le ha mantenido
ignorada. En nuestras escuelas y colegios no se
ensefia la historia del Africa; la participacién creadora
del negro en la vida politica, econémica, cultural,
religiosa y artistica se soslaya, minimizdndola. He
aqui algunos de los aspectos que serdn discutidos y
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analizados en este Primer Congreso de las Culturas
de las Américas, reunido aqui en Cali, a partir de hoy
24 del veintiocho del presente mes de agosto...

El Congreso de la Cultura Negra, por el contrario,
se planteard la presencia del negro como una
corriente cultural sostenida a lo largo de mas de
cuatro siglos, masiva, extendida a todo el continente,
y lo mds importante, persistentemente renovada.
Generaciones y generaciones de esclavos de todas las
edades, engrosaban anualmente el aporte africano,
revitalizdndose en valores africanos y mestizos. El rio
de la cultura africana no fue un éxodo pasajero, Unico,
sino sabia nutriente que aportaba su renovado influjo.

Representatividad de todo el continente.

No es la primera vez que se haya convocado
reuniones regionales con el propdsito de investigar
los aspectos de la presencia negra en América. En
otras ocasiones se han reunido los investigadores
de la problemdtica cultural negra para discutir su
proyeccion en el drea del Caribe y Antillas. También
se han celebrado reuniones con fines similares en
algunos paises americanos, tanto en los Estados
Unidos como Hispanoamérica, principalmente en el
Brasil, donde la poblacién negra es muy numerosa.
Pero el Congreso de Cali es el primer en plantear el
problema a escala continental.

El enfoque regional o nacional no ha sido un hecho
meramente coincidencial. La parcelacién de la familia
negra americana es un derivado de la politica colonial
que ejercieron las potencias esclavistas a lo largo de
su trafico humano. Desde la propia captura en Africa
hasta la dispersiéon de los esclavos en América se
mantuvieron criterios muy firmes para impedir que
los contingentes de africanos pudieran aglutinarse y
conformar nacionalidades negras en América. Cada
pais y cada amo tomaba las medidas necesarias para
mezclar a comunidades negras de diferentes dialectos
a fin de que no pudieran revivir sus lenguas maternas,
enfrentar sus diferentes creencias religiosas, avivar
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las guerras de casta ya existentes en Africa y sobre
todo, borrarles su identidad cultural.

A consecuencia de tales précticas, los africanos en
nuestro Continente han estado incomunicados dentro
de sus propios paises y fuera de ellos en el panorama
continental. A la dispersién impuesta por los amos,
se sum6 la diferencia del idioma de los propios
colonizadores. De aqui viene la divisién alienadora
que separa a los africanos en comunidades de habla
inglesa, portuguesa, hispana, francesa u holandesa,
refiriéndolos a procesos culturales europeos y no a
los de su identidad africana.

Por estarazon, el Congreso de la Cultura Negra reunido
en Cali constituye un primer propdsito de ahondar la
esencia de la identidad africana en nuestro Continente.

(Existe Discriminacién Racial en Latinoamericana?

Uno de los temas que suscitara candentes debates
es el cardcter que asume la discriminacién racial en
Latino América. Por vez primera se podra discutir en
una mesa comun problemas de discriminacidn racial
que tienen profundas raices y que generalmente
apenas se observan como una actitud de rechazo a la
pigmentacién de la piel.

Los problemas discriminatorios se enfocaran desde
sus multiples aspectos fundamentales: la cuestion
econdmica, las razones politicas, las diferencias
sociales, los prejuicios religiosos, la mezcla racial,
etc. este enfoque amplio permitird esclarecer que
la llamada discriminacién racial, apenas vista en el
color de la piel, tiene profundas implicaciones en
toda el area social.

Oficializar los Estudios de la Cultura Negra

En el marco de las denuncias y recomendaciones, el
Congreso de la Cultura Negra serd enfatico en exigir
a los gobiernos de América, y muy en especial a los
de Centro, Antillas y Sur América, la impostergable
inclusién del estudio de la cultura negra en los
pénsumes educativos en aquellos paises donde la
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etnia nacional tenga el aporte africano como una
de sus tres mds importantes raices. La delegacién
colombiana presentard una proposicién para que
oficialmente se incorpore la ensefianza de la Historia
de Africa en la escuela primaria y secundaria, a la
par de que se exija por parte de los profesores un
mayor andlisis del significado de la presencia negra
en nuestra comunidad a través del proceso histérico
desde su arribo e integracion en la vida econémica,
social y cultural.

Tareas y Acciones Derivadas del Congreso

El Centro de estudios Afro-Colombianos, gestor
de la iniciativa de convocar este Congreso,
asume la responsabilidad de llevar a la practica
las recomendaciones trazadas para lograr que en
nuestro pais se canalicen los esfuerzos necesarios
para alcanzar los objetivos trazados. A partir de este
momento, en mi calidad de Presidente del Primer
Congreso de la Cultura Negra de las Américas, doy
por iniciadas nuestras tareas.

El pueblo negro en América y sus descendientes
mulatos 'y zambos estdn atentos a nuestras
deliberaciones (Zapata Olivella 1988: 19-21).

Estos planteamientos resultan clarividentes de lo que fue el
debate central en este evento, que en adelante significé una
de las corrientes de pensamiento diaspdrica mds fuerte en
nuestro pais: la afrocolombianidad. Los legados de la negritud
moderna se radicalizaron en las voces y las posturas de algunos
de sus miembros, ahora puestos en la arena de los debates
politicos de orden nacional e internacional. Esto implicé una
transformacién al terreno de la lucha seméntica, ideoldgica
e intelectual, propuesto por el movimiento de la negritud
colombiana. Los viejos problemas de la desigualdad econémica
empezaron a ser vistos ahora bajo la mirada del colonialismo y
el imperialismo racial, y en esa medida provocaron una critica
distinta al racismo en tanto actitud ideoldgica que obstruia las
posibilidades de la poblacién negra.
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Uno de los mecanismos que estos procesos buscaron
legitimar fue la institucionalizacién de los estudios de las
culturas negras como una forma de afectar la invisibilidad
de la herencia africana y el racismo contempordneo. La
exigibilidad de cétedras de cultura negra se convirtié en un
antecedente fundamental de lo que en los afios noventa fue
proclamado como la Cétedra de Estudios Afrocolombianos,
demanda retomada en los noventa por el movimiento étnico.
Mientras esto sucedia en Cali, en otras ciudades del pais la
influencia histérica de la negritud llegaba a diversos rincones,
donde la experiencia de la didspora como condicién del
pasado afectaba la realidad presente de hombres y mujeres
descendientes de africanos. Las vicisitudes de unaregién como
la Costa Caribe, marcada por una herencia colonial innegable,
fueron causales para que también se transformara en escenario
central de la produccién intelectual y la movilizacién politica
de negros que vieron en este nuevo aire una posibilidad para
resurgir de las cenizas de la noche colonial, ampliando desde
otro contexto el pensamiento diaspérico afrocolombiano. El
historiador palenquero Alfonso Cassiani recrea parte de esta
trayectoria al otro lado de Ia orilla.

La Costa Caribe era epicentro de grupos culturales,
lo que a su vez se constituyeron en el principal canal
a través del cual se desarrollaban acciones tendientes
al reconocimiento y fortalecimiento de la identidad
en términos histéricos y culturales, promovidos
en parte por la familia Zapata Olivella, a la par de
destacados poetas como Jorge Artel, quienes a través
de la literatura y la danza mantenian y alimentaban
cierta dindmica de reconocimiento y valoracién
que abarcaba principalmente espacios intelectuales,
teniendo como eje a las universidades y circulos
intelectuales, intentando promover el desarrollo de
grupos artisticos de danzas, baile, y teatro, en algunas
comunidades negras tal es el caso de Cartagena
y palenque de San Basilio en el departamento de
Bolivar, San Onofre en el departamento de Sucre,

205



A mano alzada

Puerto Escondido en Cérdoba, Barranquilla en el
Atlantico entre otros (Cassiani s.f.:19-20).

El centro de estas reivindicaciones fueron los principales
contextos urbanos, liderados por intelectuales negros,
estudiantes universitarios y profesionales con poca o ninguna
vinculacién con los aparatos partidistas tradicionales. En su
condicién de intelectuales politicos de la didspora, figuras
como Manuel Zapata Olivella, Jorge Artel y particularmente
Amir Smith Cérdoba, problematizaron el fendmeno de la
discriminacion racial y cultural en el pais, al poner en tensién
los discursos hegemonicos de la “nacién mestiza” consagrada
en la constituciéon de 1886, asumida y reproducida en las
diferentes esferas institucionales responsables de transmitir
y legitimar el paradigma del mestizaje y la democracia
ciudadana como una ideologia que habia negado la influencia
de la raiz africana en la formacién de la “cultura nacional.”

En el ambito de la movilizacién estudiantil se consolidaron
procesos que venian gestidndose en centros universitarios
de ciudades como Cali, Barranquilla, Bogotd, Medellin,
Cartagenay Pereira, y que hicieron notorio un nuevo fenémeno
de las luchas sociales de orden mundial y fue el referido a los
derechos civiles de los afrodescendientes en Colombia. En
este contexto fueron importantes la produccién y difusion de
obras de intelectuales afroamericanos y afrocolombianos, asi
como la formacién de centros e institutos de investigacién
encargados de socializar la obra literaria y artistica de corte
diaspérico mundial y nacional. Quiero destacar en este plano
del andlisis, la figura de Juan de Dios Mosquera, quien en
condicién de estudiante de Sociologia de la Universidad
Tecnoldgica y Pedagégica de Pereira, promovié a mediados
de los afios setenta la creaciéon del grupo Soweto, lugar
desde el cual se puso en marcha un movimiento estudiantil
pionero en los procesos universitarios afrocolombianos, y que
posteriormente llevé a la configuracién del movimiento de
comunidades negras Cimarrén, que ha tenido un protagonismo
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central en la historia contemporanea de las luchas contra el
racismo y la afirmacion de la negritud en Colombia®*.

En otra latitud resalta el quibdoseiio Sancy Mosquera (1955
-2010), quien formado en la experiencia del comunismo
soviético asumi6 a finales de los afios setenta un compromiso
radical con los procesos afrocolombianos, creando el
Centro de Estudios Franz Fanon en la ciudad de Bogot4,
el cual adelanté importantes reflexiones sobre la situacion
histérica, politica y cultural del negro en Colombia. De los
planteamientos expuestos por el Centro Franz Fanon en el
“Seminario Internacional sobre: La participacién del Negro en
la Formacioén de las Sociedades Latinoamericanas”, realizado
en 1986 en la ciudad de Bogot4, y convocado por el entonces
Instituto Colombiano de Antropologia, es de toda pertinencia
retomar su propuesta “para el cambio social”:

Entre los puntos que considera el Centro de Estudios
Franz Fanon que su ejecucion contribuird al progreso
del negro y el cambio social en Colombia estan:

a. El replanteamiento del sistema educativo,
incluyendo la historia, el aporte y la presencia del
negro en la formacion de la vida nacional.

b. La ejecucion de planes y programas de desarrollo
econdmico y social en regiones que como el
litoral Pacifico concentran la poblaciéon negra
colombiana.

c. Instalacién de centros industriales y explotaciéon
racional de los recursos naturales: hidroldgicos,
pesqueros, mineros y forestales que conforman
inmensos potenciales en estas regiones.

4 El aporte fundamental de Juan de Dios Mosquera como intelectual
diaspdrico se localiza en el dmbito del pensamiento etnoeducativo
afrocolombiano, escenario en donde él ha sido actor de primer
orden en todo lo referido a la difusién del pensamiento y la historia
afrocolombiano en el magisterio colombiano. Espero abordar a
profundidad la trayectoria de Mosquera en una obra futura dedicada al
proceso de la Etnoeducacién Afrocolombiana.
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d. Dotacién con recursos financieros a organizaciones
de produccién comunitaria y organizaciones
populares de base de poblacién negra.

e. Otorgamiento de una autonomia que permita a
las comunidades de estas regiones administrase y
desarrollarse de acuerdo a las necesidades de su
diversidad histérico-cultural.

f. Promover la incorporacién participante del negro
en todos los niveles de la vida social e institucional,
y de los que ha estado marginado.

g. Establecimiento de relaciones diplomadticas del
Estado colombiano con los Estados africanos,
excluyendo al régimen racista de Sudafrica
(Centro de Estudios Franz Fanon 1986: 195-196).

Gran parte del pensamiento expresado por estas organizaciones
intelectuales de los afios setenta se orientaba a denunciar la
marginalidad y la exclusién de las poblaciones negras en
regiones como la costa Pacifica, como un hecho que promovia
la existencia de Guettos del Pacifico, nocién con la cual el
Centro de Estudios Franz Fanon defini6 la situacién politica
de racismo que enfrentan los negros en el Litoral.

En consonancia con lo anterior, los afios setenta y ochenta se
caracterizaron por la politizacién del asunto de la negritud
con visiones que alcanzaron altos grados de polarizacion,
al punto que la prensa se convirti6 en un instrumento
fundamental para las discusiones contra algunos “detractores”
de las interpretaciones sobre la cultura negra por parte de los
intelectuales congregados en el Primer Congreso de la Cultura
Negra de las Américas celebrado en Cali. Uno de los debates
mas acalorados surgié de la pluma del fil6sofo e historiador
chocoano Néstor Emilio Mosquera, quien a través de diversos
periddicos nacionales cuestiond la existencia de una cultura
negra en Colombia, a lo que Artel le respondi6 en el diario El
Colombiano en septiembre de 1977:
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El doctor Néstor Emilio Mosquera Perea, chocoano
de raza negra, graduado en filosofia e historia de la
Universidad de Antioquia, sale al encuentro del Primer
Congreso de las Culturas Negras en Latinoamérica
y desde “Lecturas Dominicales” de El Tiempo, 4
de septiembre de 1977, dice: “Lo cuestionable es
hasta qué punto puede seguirse hablando de cultura
negra. La cultura es ante todo un conjunto de valores
materiales y espirituales creados por el hombre...
Si hacemos un andlisis critico tendriamos que
concluir que cultura negra no existe...Cefiido a un
concepto rigurosamente tradicionalista de cultura,
el doctor Mosquera Perea no ve en esos “elementos
culturales” que han producido “el enriquecimiento
cultural del Nuevo Mundo” una vivencia de la cultura
misma que tiende a transformar el hecho social
y econdémico del medio en que se da el fenémeno.
Si hay una cultura negra en América. Es el acopio
de las tradiciones diversas que en materia de usos,
costumbres, modos y ambientes, etc., ha operado en
nosotros la transculturacion. Por eso se denomina de
esta manera, que es una forma nueva de expresar las
esencias resumidas por unas madres (Artel citado por
Mosquera 2003: 20-21).

Los intelectuales diaspdricos de esta etapa del siglo xx
asumieron una tarea histérica de total relevancia para el devenir
del pensamiento y las ciencias sociales en el pais, referida a
la construccién y configuracion de una narrativa diversa y a la
vez compartida sobre la existencia y la presencia de la gente
negra en este territorio del continente. Este proceso producido
a partir de los viajes, los encuentros, los intercambios y las
investigaciones soportaron la produccion escrita que a lo largo
y ancho del pais establecié vinculos y puntos de contacto
geogrifico, cultural, simbélico y espiritual entre Africa y
el mundo Caribe; entre el continente madre y los rios del
Pacifico, entre una historia lejana y las historias locales de los
hombres y mujeres de la didspora africana en Colombia.
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La trascendencia de estos intelectuales, politicos, escritores,
poetas, humanistas y cientistas sociales del siglo xx,
radica en que sus producciones no sélo respondieron a sus
preguntas sobre la negritud en el aqui y el ahora de la nacién
colombiana, sino que fueron a la vez una imagen compleja de
la manera como se construy6 la nacién y el continente en su
relacién negada, asumida o desvirtuada con la negritud que le
atraviesa desde el siglo xvi. Por estas razones, se trat6 de una
suerte de paradigma que intent6 resolver de distintos modos
la vieja discusidn sobre la inferioridad y/o superioridad de las
razas, dadas las influencias de las ideologias de la blanquitud
y el eurocentrismo.

Gran parte de la produccién de estos intelectuales se difundi6
en centros de investigacion, revistas, articulos y libros. Por
su parte, en las principales universidades del pais, las ideas
de las luchas antirraciales y anticoloniales acontecidas en
Norteamérica y en Africa se discutian a través de circulos de
estudio creados por los estudiantes negros, casi que al margen
de los planes de estudios oficiales de las universidades, en
una época en la cual la negritud encontraba cabida en estos
espacios dada la presencia de estos estudiantes, en su mayoria
migrantes. De este modo tuvo su origen la configuracién
de un campo de andlisis y politizacién de la negritud y la
herencia africana, ya no de forma aislada e individual, sino
como una tendencia de pensamiento y militancia colectiva
que entraba sigilosamente en la esfera ptblica nacional.
Inspirados por los movimientos literarios, los congresos
politicos y las movilizaciones de negros y afroamericanos
en otras latitudes, el pensamiento diaspdrico en Colombia
durante los afios setenta constituye no sélo un episodio de
la negritud intelectual sino sobre todo, la expresiéon de una
accion colectiva de las ideas sobre la negritud, marcado por
posiciones radicales en el modo de pensar y debatir politica e
histéricamente el devenir nacional y mundial de las luchas de
los afroamericanos en las geografias de la didspora.
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Se trat6 de un momento en el que los negros se asumieron
como un movimiento de pensamiento que radicalizé su
condicién contempordnea de intelectualidad diaspdrica
pretendiendo ser legitimamente reconocida en el pafs. Este
proceso constituye un hito central para comprender las
razones por las cuales las expresiones contempordneas de la
didspora afrocolombiana no pueden ser leidas por fuera de su
relacién con esta experiencia fundante, pues los rasgos mas
visibles y los mas ocultos, son piezas del mismo retablo de
la didspora intelectual y politica, y por tanto no pueden ser
vistos de modo independiente, por fuera de los escenarios de
origen que dan cuenta de los motivos, de los momentos, de las
ideas y de las posturas que sobre la negritud se produjeron en
estos ultimos cien afios.

Porestasrazones, laintelectualidad diaspérica afrocolombiana
expresa la posicion de una minoria reflexiva y critica de su
tiempo, cuyo pensamiento sobrevive a través de su escritura,
como una manifestacion clara y contundente de su condicién
moderna. Las herencias otorgadas en el pensamiento
politico, la literatura diaspdrica y el pensamiento académico,
representan hoy una tradicién que merece ser analizada
como una de las mds importantes trayectorias de la didspora
africana en Colombia. Los intelectuales negros, quienes
especialmente desde los afios setenta inscribieron con voz
epidérmica, cultural y geografica las memorias de la africania
en este territorio silenciado, son la expresion del pensamiento
diaspdrico moderno convertida ahora en una expresién mucho
mads politizada de la negritud.

Resulta importante en el cierre de este capitulo decir que la
produccién intelectual representa una de las mayores betas
del protagonismo de los negros y afrocolombianos por su
dignificacién. Y de modo particular, me interesa destacar
como, en parte, esta tradicidn intelectual es un antecedente
de los procesos organizativos contemporaneos dentro del
multiculturalismo, pues los antecedentes de los politicos,
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los humanistas y los académicos han entrado a formar
parte de los emblemas de organizaciones afrocolombianas
y los grupos estudiantiles surgidos en la ultima década.
Aunque no es posible identificar claramente la influencia
del pensamiento diaspdrico en los procesos organizativos, es
evidente que su actualidad no puede ser analizada al margen
de la obra monumental que nos ha legado esta travesia de
mds de un siglo, con sus referencias histdricas, sus metaforas
poéticas, sus analogias africanistas y sus denuncias contra los
problemas heredados por el hecho fundante de la didspora
africana como experiencia histdrica.

Siguiendo a Trouillot, me atrevo a decir que el pensamiento
diaspdrico es una batalla contra el silenciamiento del pasado.
Su poder radica en la metaforizacién de la historia, y en su
infinita capacidad para completar el mapa sin tiempo de la
africania en América y en Colombia. Sus narrativas, sus
investigaciones, sus discursos politicos, diversos y a veces
contrapuestos, contienen la memoria de otros tiempos, de
otros lugares, de otros actores; tiempos, lugares y actores
silenciados por los archivos del poder y por las memorias
hegemonicas que se han exaltado en los pabellones de la
patria con su absoluta incompletez. Como intentaré demostrar
en los siguientes capitulos, el pensamiento diaspdrico
afrocolombiano representa sobre todo, el otro rostro de la
historia occidentalizada de nuestros pueblos, en la cual se
vierte otra forma de produccién de la herejia intelectual de
la modernidad occidental, parafraseando a Bogues, pero que
ha emergido dentro de su matriz epistémica, al otro lado del
“Atlantico Negro”.
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Capitulo 4
La intelectualidad politica de la diaspora.
Los parlamentarios negros en Colombia

Para iniciar este capitulo es necesario hacer dos aclaraciones,
sin las cuales puede parecer contradictoria la inclusion
del episodio referido a la vida de Saturio Valencia y Luis
Antonio Robles, los dos primeros negros que en el periodo de
finales del siglo xix ejercieron funciones como politicos en
Colombia. En el caso especifico de los intelectuales, politicos,
poetas y académicos negros y afrocolombianos, su condicién
como intelectuales diaspdricos se expresa en sus obras y
actuaciones, ya que en ellas la relacién con la negritud y/o
la africanidad como elemento constitutivo de sus trayectorias
biograficas, ocupa el lugar de mayor trascendencia. En ese
sentido, me refiero a sujetos que no separan sus posiciones
de poder-saber y su condicién racial afrodiaspdrica. Por
estas razones la totalidad de las figuras referenciadas en
este capitulo son intelectuales de la didspora africana en
Colombia, productores de pensamiento politico diaspdrico y
figuras publicas de la negritud.

Ahora bien, para comprender la trayectoria de los
parlamentarios negros del liberalismo del siglo xx, es obligado
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retomar un capitulo de la historia de finales del siglo xix, cuyos
protagonistas, aunque no siendo en sentido estricto politicos
diaspdricos, en el sentido que he definido, se configuraron en
emblema para intelectuales y militantes de la causa negra y
afrocolombiana, razén por la cual serdn fuente de inspiracién
de obras literarias diasporicas producidas a partir del siglo xx.
Se trata de Saturio Valencia y Luis Antonio Robles, quienes
representan esencialmente una experiencia de “la negritud
por fuera de la didspora”, y por lo cual, esta debe ser leida
e interpretada en virtud del tiempo histérico en el que se
produjo y no por fuera de ella. De otra parte, la generacion de
los politicos negros de los afios treinta expresa una situacion
paraddjica y compleja, en lo que serfa un rasgo concreto de
adaptacion y reinvencion de la politica desde la conciencia
diaspdrica, pues como se verd mas adelante, su ingreso a la
esfera de la funcion parlamentaria proviene de su articulacion
con los procesos partidistas que eran el lugar determinante
en estos asuntos, por lo que algunas de sus concepciones y
posturas, ademds de estar alinderadas en el dmbito de una
conciencia racial y regional, también atemperaron con las
ideologias del progreso y la integracién del proyecto nacional.

Las primeras figuras politicas de 1a negritud
en Colombia

En los albores de la vida republicana y pocos afios después
de la abolicién de la esclavitud en Colombia, emergié Luis
Antonio Robles, nacido en Camarones (Guajira) el 24 de
octubre de 1849, hijo de Luis Antonio Robles y Manuela
Suarez. Lleg6 a destacarse como uno de los primeros negros
en ocupar cargos publicos en cdmaras regionales y en
entidades nacionales. Luis Antonio se educé en las huestes
intelectuales del Caribe y de la capital. Fue nombrado en
1876 por el presidente Aquileo Parra como ministro del
Tesoro, cuando apenas contaba con 26 afios de edad. El
“Negro Robles” como se le conocia en el ambiente politico
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e intelectual de la época, protagonizé una brillante carrera
publica e intelectual. Egresado en jurisprudencia del Colegio
Mayor de Nuestra Sefora del Rosario, fue profesor de leyes,
produjo una amplia obra escrita entre la que se cuentan
textos periodisticos y varios libros. Ejercié como rector
de la Universidad Republicana, hoy Universidad Libre.
Desempeid cargos importantes como Director de Instruccion
Pidblica del Estado Soberano del Magdalena; y presidente
del Magdalena en 1878; comisario de la Guajira en 1884;
representante a la cimara por Antioquia en 1892, durante la
presidencia de Rafael Nufez y la vicepresidencia de Miguel
Antonio Caro, periodo especialmente duro en el que tuvo que
afrontar la adversidad de ser el tnico negro y el tnico liberal
durante esta etapa constitucional. Igualmente fue director
de la Universidad Central de Managua en Nicaragua (1895)
durante el tiempo en que estuvo exiliado en Centroamérica.

La formaciéon académica de Robles se desarrolld en un
ambiente intelectual liberal, debido a que provenia de una
familia con algunos recursos econdémicos. En la ciudad de
Cartagena estudi6 en un afamado colegio dirigido por liberales
e intelectuales. Sus estudios universitarios los realiz6 en la
ciudad de Bogotd en el colegio San Bartolomé en 1870, pero por
la cruda situacién de racismo en pleno periodo postesclavista,
Robles decidi6 trasladarse al Colegio Mayor del Rosario, el
cual tenia una concepcién un poco mds humanista.

A pesar de su maravillosa inteligencia, rendimiento
académico y maneras de comportamiento, el racismo
que invadia a los mds sofisticados seforitos de la
timorata sociedad santaferefna constituia una poderosa
talanquera que frenaba el normal desenvolvimiento
de su carrera universitaria. En estos momentos no
valia la capacidad, el don de la oratoria ni la sabiduria
juridica, sino el linaje, el abolengo. Esta incomoda
situacion lo indujo a solicitar cupo en el Rosario,
donde el rechazo a la gente de “color”, no era en
exceso. De esta manera Robles ingresé al nuevo
claustro universitario, en el cual obtuvo la iluminada
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influencia del rector, Francisco Alvares, a la sazén
una de las personas mas capacitadas e influyentes de
la politica nacional (Rodriguez 1995: 24).

La formacion académica del “Negro” Robles transcurri en
un periodo marcado por la hegemonia de lo que se conoce
en la historia como el radicalismo liberal, una época en la
que los intelectuales dominaban a los Estados Unidos de
Colombia, como se llamaba el pais en ese entonces. Como
jurista, la formacién de Antonio Robles estuvo caracterizada
por la lectura de los “cldsicos” europeos, aspecto que tuvo
mucha ascendencia en su labor como politico, especialmente
en el impetu que le dio a la educacién como forma de sacar
a las poblaciones pobres de las condiciones de desigualdad
social. “La mayor parte de la formacién la adquiri6 a través
de la lectura de los textos salidos de las mentes de los poetas,
moralistas, juristas, novelistas y literatos antiguos y modernos
que dejaron huellas en su pensamiento” (Rodriguez 1995: 25).

Su formacién como abogado lo llevé a relacionarse con los
principales protagonistas de la politica nacional de la época,
lo cual constituy6 un medio para acceder a la politica, pues en
este periodo los hombres de letras tenian una gran influencia
en la conduccién administrativa de la republica. Una vez
graduado en 1872, Robles ocupa el cargo de Director de
Instruccién Publica del Magdalena por designacién del
gobierno nacional, puesto que le permitié iniciar una exitosa
carrera politica y desde ese dmbito impulsar la educacién del
pueblo como una de las banderas de los radicales liberales.

Precisamente, los inicios de su carrera los llevé a cabo en el
gobierno de Manuel Murillo Toro, quien lo habia conocido
en el Rosario. En el afio de 1873 cuando José Ignacio
Diazgranados asumié el cargo de Presidente del Estado
del Magdalena, designé a Robles como Secretario General
del Estado en 1874. En ese cargo asumi6 los ideales de la
constitucion de Rionegro, defendiendo los derechos de su
estado, los principios de la igualdad a la justicia, la educacién
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de su pueblo y se hizo cargo de definir los limites con el estado
de Santander.

En el congreso de 1876, en medio de fuertes tensiones
politicas, Robles enfrenté una dura batalla politica contra
sus adversarios. En un clima nacional caracterizado por
la crisis del sector agricola, los problemas comerciales del
pais, la influencia de la economia internacional y el deseo
de progreso como ideoldgica de la época, el poder politico
estaba en manos de los liberales, por lo que los opositores del
gobierno impulsados por el clero conspiraron para tomarse el
poder en 1876, situacién que llevé al nombramiento de Robles
como Jefe General del Ejercito del Atlantico, venciendo
a los rebeldes en Piaurichon, accion militar que le vali6 el
nombramiento de Presidente del Magdalena en 1878.

En pleno periodo de guerra civil en el Magdalena y de la
dictadura de Riascos -quien proponia la candidatura de
Rafael Reyes a la presidencia y la renovacion de la Camara
de Representantes-, Robles ya contaba con reconocimiento
en la administracién publica, debido a la capacidad que
habia demostrado como Director de Instruccién Publica y
Secretario General del Estado. Esto le vali6 para ser elegido a
la Camara, escenario donde enfrentd las secuelas del régimen
de la esclavizacion expresadas en insultos hacia su condicién
racial, cuando sus contrincantes no tenian mds argumentos
para superar sus debates.

De su carrera como congresista sobresale la manera como
enfrenté de forma decisiva e inteligente los ataques racistas
de muchos politicos, una de cuyas anécdotas recuerda que un
parlamentario ve entrar a Robles y grita: “;Se ha oscurecido
el recinto!”, Robles, le responde: “Yo no tengo la culpa de ser
negro: la noche imprimié su manto sobre mi epidermis. Pero
atin blanquean los huesos de mis antepasados en las bévedas
de Cartagena, por darle la libertad a muchos blancos de
conciencia negra, como usted.”. En otro episodio parecido le
gritaron en el recinto, ; "Negro, hijo de esclavos”!, ante lo cual
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respondi6 con una alegérica defensa de la “raza redimida por
la Repuiblica”, que le gand el respeto del publico asistente.

Ante un escenario politicamente hostil, marcado por un
racismo heredado de la colonia, la presencia de Robles
representaba un duro golpe al tradicionalismo politico de las
elites mestizas criollas. “Un joven oscuro de nombre y de
raza” (Iregui 1914: 227) llegaba por primera vez al parlamento
a honrar con su elocuencia y su capacidad de oratoria los
ideales igualitarios liberales. En los debates presidenciales
José Marfa Samper habia hecho una alocucién en la cual
rememoraba los sucesos de la guerra civil en el Magdalena,
culpando al partido radical de haber asesinado a uno de los
generales que habfa participado en dicha contienda. Robles
contradijo elocuentemente el discurso de Samper, una figura
destacada de la politica nacional, lo que le vali6 el insulto
de unos de los parlamentarios quien le grité despectivamente
negro, a lo que él respondi6 con sobrada inteligencia.

Esta sangre, la misma de mi raza, sirvié también en
la guerra magna para fecundar el drbol de la libertad:
en la obra de independencia ni la sangre de los negros
escaseo, ni los blancos la hubieran repudiado como
innecesaria. Si, pertenezco a la raza redimida por
la Republica, y mi deber es servirle a la que volvi
pedazos el yugo secular...soy hijo de esclavos. Mis
padres tenfan la sombra en la epidermis, pero la luz
en el alma. Esa es mi herencia; sombra y luz, hijo
de esclavos: Si, pero este hijo de esclavos ha venido
a la Asamblea en hombros del pueblo, a través de
los jarales formados con las bayonetas pretorianas.
Y el villano que me insulta querra decir como vino?
Dislocando sus vertebras de noble, arrastrandose
como faldero a los pies de un ministro estélido, dando
brillo con sus besos serviles a los zapatos poderosos
(Robles, citado por Pérez 2000: 66-67).

Jorge Orlando Melo (1989) destaca en una reseia histérica
que la presencia de Robles en la Cdmara constituyé la
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Unica expresion parlamentaria del partido liberal durante el
periodo presidencial de Caro, dadas las complejas contiendas
partidistas que caracterizaron la época. Por esta razén, Robles
es recordado como el Unico parlamentario liberal y costefio
en una administracién presidencial de corte ultraconservador.
Este hecho da cuenta de la dura batalla que emprendieron
figuras como el “Negro Robles”, quien a pesar de su condicién
ilustrada y su posicion en el partido liberal debié enfrentar
los vestigios del racismo, vigente en un periodo que apenas
inauguraba el tiempo de la abolicién de la esclavitud, pero
que no resolvié las relaciones de poder racial heredadas del
modelo colonial. Su tenacidad radic6 en la capacidad de
insertarse en las estructuras del poder politico y desde este
lugar interpelar la ideologia racista de la época. Aunque su
biografia es suigeneris para su tiempo, lo notable de sus
actuaciones y su pensamiento, es que expresan una postura
afirmada en los ideales de libertad e igualdad, proclamados
por la independencia, de lo cual hizo su baluarte como politico.

Cabe anotar que las actuaciones antirracistas de Robles se
debieron principalmente a los efectos que esta ideologia
produjo en su propia experiencia como individuo negro,
inmerso en la clase politica blanca, situacion entendible si se
tiene en cuenta que su participacién como figura publica, casi
que es inaugural de lo que podria denominarse la presencia
de la negritud en el poder. Las actuaciones politicas del
“Negro” Robles, estuvieron orientadas a la defensa de los
principios liberales, desde los cuales luché en contra de los
monopolios econémicos, las dictaduras politicas, a favor de
la libertad de prensa y todos los fundamentos del liberalismo
clasico basados en el concepto de igualdad como lo dejé
consignado en una de sus lecciones magistrales en 1909 en
la Universidad Republicana.

La igualdad es el elemento de bienestar cuando se
trata de las relaciones del hombre con los objetos
que lo rodean, porque en un sistema destinado a dar
a todos los hombres la mayor felicidad posible, la ley
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no debe tratar de dar a un individuo mas que a otro,
porque el beneficio adquirido por una parte no seria
equivalente a la perdida que la otra sentiria: el placer
solo seria para la parte favorecida y la pena para el
que no participa del mismo favor (Robles 2010: 125).

Su visién del derecho individual las transmitia en un tiempo
en el que la funcién politica se agotaba en la vida de este
destacado abogado, orador y politico negro. Era una etapa en
la que Robles se dedico a ejercer mds el derecho y la docencia
que la politica. En 1889 abrié en Bogotd su despacho junto
a destacados abogados como Salvador Camacho Roldén,
Aquileo Parra, el general Sergio Camargo y Gil Colunje. A
este ultimo le escribié una radiografia politica e intelectual
en el “Liberal Ilustrado”, un érgano de difusién de los
intelectuales liberales de la época (Robles 1914) en el cual,
ademds de Robles se destacaron las letras de Candelario
Obeso. En 1893 colabor6 en las tareas de la Universidad
Republicana y en el afio de 1894 ocupd nuevamente su
puesto en la Camara de Representantes. En 1895, cuando
pretendia continuar sus labores de funcionario publico en
el Ministerio de Gobierno del vicepresidente Caro, Ospina
Camacho cerr6 la Universidad Republicana por considerarla
foco revolucionario, clausura levantada por Reyes, lo cual le
permitié a Antonio ejercer como rector de aquella universidad
en Nicaragua.

Después de estos turbulentos momentos, Robles abrid
nuevamente su despacho en 1896, y se dedico definitivamente
a la docencia como profesor de derecho civil, derecho
mercantil y legislacion, y viajé al final de ese afio a Nicaragua.
Decepcionado por la politica, debido a que no habia logrado
materializar todos sus suefios de liberal confeso, Robles,
cansado, nostalgico y enfermo, murié de cistitis el 22 de
septiembre de 1899, en el final del siglo xix marcado por la
ilusién de la libertad, donde el “Negro”, crey6é haber dejado
abierto el camino de la igualdad, sin quizds advertir, que el
siglo xx vendria con un nuevo episodio de las secuelas de

220



La intelectualidad politica de la didspora

la esclavitud, contra la cual Robles indudablemente habia
dejado un aporte fundamental para superarla definitivamente.

Para el mismo periodo acontece un evento de obligatoria
referencia en este andlisis sobre la didspora africana en
Colombia, y es el fusilamiento de Saturio Valencia en 1907.
Hecho sobre el cual quiero resaltar el impacto que tendrd en
la obra de varios intelectuales del siglo xx, quienes en una
posterior interpretacion, leerdn este episodio como resultado
del racismo institucional, y de otra parte, por la simbologia
que se produce en torno a esta figura, al ser considerado una
victima del poder racial como tltimo fusilado en Colombia, y
quien se convertird en un emblema para la produccién literaria
de algunos escritores afrocolombianos. Tal vez el modo de
poder tratar en sus justas proporciones este asunto es retomar
la propia reflexién que el maestro Arnoldo Palacios hace en
relacién con su significado y su sentido, en el prélogo del
trabajo de Libardo Arriaga Copete (2007).

El 7 de mayo préximo de 2007, se cumplird el
centenario de su fusilamiento en Quibdd, circula
una invitacién con el objeto de rendir homenaje
postumo al capitdn Manuel Saturio Valencia, victima
de profundas contradicciones, el estudio de su vida
comienza apenas; fue victima del racismo, victima
de falso patriotismo que le confirié este grado de
Capitdn por luchar erradamente contra sus hermanos
esclavos; victima de los celos tanto él como su hijo,
que matado por la familia de su madre, blanca y
aristocrata, metido en un cajén y arrojado al rio
Atrato y encontrado en las orillas del rio frente a
Quibdo; victima de su partido conservador, victima
de su superacion de autodidacta intelectual.

Fue el dltimo fusilado en Colombia, hecho consumado
durante la dictadura del General Rafael Reyes.

Que este homenaje sea como un compromiso
sellado, para garantizar, cuanto mds fuere posible,
que la lucha por la dignidad humana no cesard en
nombre del Ciudadano Comandante Manuel Saturio
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Valencia. Nétese que digo Ciudadano Comandante,
que es preferible a llamarlo capitan, grado al que fue
elevado debido a la valentia demostrada contra sus
propios hermanos negros en Murri, en el Ejército
de la Guerra de los Mil dias; los contrincantes eran
negros frescos descendientes de chocoanos esclavos
todavia, a pesar del Decreto de José Hilario Lopez en
1851. (Palacios citado por Arriaga 2007:19-20).

Teniendo en cuenta los planteamientos del maestro Palacios,
es importante sefialar que si bien la vida de Saturio Valencia
no constituye en sentido estricto una trayectoria diasporica,
al igual que la de Robles, se debe resaltar de su biografia su
posicién critica en relacion con las relaciones de poder racial
que imperaban en Quibdé a finales del siglo xix, y que €l
enfrentd abiertamente dada su condicién de hombre negro con
funciones publicas en el Choc6 y su roce social privilegiado.
Era un autodidacta que aprendié a leer y escribir por si
solo, llegando a decirse que fue el primer personero negro
de América, luego Juez de Rentas y Ejecuciones Fiscales y
posteriormente Juez Penal. Esto acontecié en un periodo en
el que Chocé era dominado por una elite blanca, que segtn
versiones de escritores locales (Arriaga 2007 y Veldsquez
1953) llevaron a que su muerte se atribuyera a motivos
de discriminacién racial, asunto que €l mismo denuncio.
Segtin Leal, las obras producidas por intelectuales locales
en relacion con Valencia, significan una “memoria compleja
y hasta contradictoria construida alrededor de la figura de
Saturio que pueden leerse como una manera de afirmar una
identidad regional negra” (2007: 90). Asf las cosas, su vida
entonces se constituye en un capitulo en el que un personaje
negro cree haber obtenido la igualdad en la sociedad blanca
chocoana. Por esta razén su final es paradéjico, de un lado,
por la traicién que encarna su fusilamiento en cabeza de un
gobierno al cual sirvié lealmente, y de otro lado, por la marca
histérica que va a representar su condicién de victima para
la gente negra, hecho que lo transformé en un icono de su
pasado. En este sentido, la biografia de Saturio Valencia no

222



La intelectualidad politica de la didspora

representa de modo esencial una expresion de la didspora
en los términos que aqui he argumentado, pero el final de su
existencia si obtendrd un lugar de reconocimiento en tanto
victima del racismo, debido a que su fusilamiento ha inspirado
muchos trabajos literarios diaspéricos.

Los lideres politicos negros a quienes he mencionado en este
apartado, hacen parte de un episodio paradéjico de la historia
de la didspora africana en Colombia, dado que sus luchas y
contiendas no se localizaron esencialmente en referencia
a los problemas de la gente negra, asunto que es entendible
si se reconoce el contexto ideoldgico y racista de la época,
apenas recién abolida juridicamente la esclavitud, en una vida
republicana mds marcada por el sesgo de la colonia que por
los ideales progresistas liberales. Este rasgo se constata en los
planteamientos del historiador Jiménez, quien analiza de modo
concreto las maneras como fue asumida la integracién de los
negros libertos del Choc6 a la ideologia del estado-nacion:

Terminada la Independencia, el orden sefiorial seguia
desmorondndose, pero los estereotipos raciales
seguian asociando el atraso de las regiones con la
composicion étnica.

Todavia a mediados del siglo XIX, Agustin Codazzi,
como director de la Comisién Corogréifica no se
mostraba ajeno a este asunto. Por el contrario, en
El Neogranadino expuso extensamente todo tipo de
argumentos sobre el atraso del Chocé y a la relacién
entre la ociosidad de los libertos y la decadencia de la
agricultura y la “industria” en esta region...

Segtn €, “la salvaje estupidez de la raza negra, su
insolencia bozal, su espantosa desidia y escandaloso
cinismo” eran el obstdculo mayor para incorporar
a los manumitidos al nuevo orden social (Jiménez
2004: 112).

Por todo lo sefialado, considero que los acontecimientos que
rodean las biografias de Saturio Valencia y Luis Antonio
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Robles, adquieren un significado diaspdrico por la manera
como ha sido reinterpretada esta historia y las formas de
apropiacién de estos personajes en el pensamiento politico
afrocolombiano contempordneo, y no necesariamente porque
sus actuaciones hayan correspondido a una lucha abierta y
frontal por la causa negra.

En este sentido, podria afirmarse que el devenir histérico de
la didspora africana en Colombia, encuentra en el periodo de
los afios treinta del siglo xx un escenario mds propicio para
la emergencia de una generacién de intelectuales y politicos
diaspdricos, que trascenderd en el plano ideoldgico el lugar
marginal y excluido que hasta entonces habfa sido asignado
a la gente negra en el pafs. Convergen dos acontecimientos
fundamentales para el surgimiento de esta generacidn,
de un lado, un contexto politico més proclive a las ideas
liberales; de otra parte, la configuracién de un partidismo
de liberales negros en localidades del Pacifico colombiano
y el norte del Cauca, quienes aprovecharon su adscripcién
partidista y la hegemonia de un proyecto liberal de corte
progresista, iniciado con Olaya Herrera y continuado por
Lépez Pumarejo, para incluir sus regiones en el proceso de
modernizacién del pais. En este ambiente, las ideas y las
acciones del liberalismo fueron propicias para el ascenso de
una clase politica de origen negro, proveniente del Chocd,
Antioquia y el Cauca principalmente.

Este acontecimiento representa un capitulo inédito en la
historia politica del pais, y es el referido a la emergencia
de los parlamentarios negros, lideres e intelectuales de
provincia, quienes impulsaron un proyecto embrionario de
lo que denomino el progresismo racial, es decir, posturas
liberales afincadas en la idea del derecho al progreso para las
regiones con poblacién negra, que para el momento histérico
en mencién, presentaban los mayores niveles de pobreza
en la nacién. Conscientes que la marginalidad econdémica
de la poblacién negra resultaba como consecuencia de la
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discriminacion racial en el pafs, centraron sus posiciones en
lograr la inclusién de las regiones y las poblaciones negras
del Pacifico en el proyecto progresista de la nacién liberal.

En este periodo, por cuenta de la clase politica negra, se hizo
de ptblico conocimiento las condiciones de abandono estatal
de las periferias, razén por la cual sus demandas hicieron
explicita la relacién entre racismo institucional y pobreza de
las poblaciones negras, en una época donde las aspiraciones
del progreso constituian uno de los referentes ideoldgicos
mds importantes de la politica y la intelectualidad. Por esta
razén es necesario sefialar que si bien la actuacién politica
de estos parlamentarios negros se enmarcé en las banderas
del partido liberal, tal vez como una estrategia configurada
en el mediano plazo como mecanismo de acceso al poder
publico, la tactica politica se orientd por una clara denuncia
de la marginalidad como un hecho que obstaculizaba las
posibilidades de modernizaciéon de sus regiones. En este
sentido, prefiero denominar este fenémeno como el de los
parlamentarios negros del liberalismo, quienes encontraron
mayor eco en los ideales de igualdad y libertad por el que
habian luchado los esclavizados y sus descendientes desde la
época colonial.

Las denuncias sobre la marginalidad estructural de las
regiones con poblacién negra, el acceso a cargos publicos,
la inequidad parlamentaria y la exclusién econémica de los
negros, incluso en regiones dominadas por élites minoritarias
blancas, como el caso especifico del Chocé, donde el acceso
a la educacion era privilegio de los blancos, constituyen las
razones por las cuales los politicos negros abrieron en las
esferas parlamentarias los debates sobre la marginalizacion,
el racismo y el clasismo. Figuras como Sofonias Yacup
o Diego Luis Cordoba, problematizaron las estructuras
gubernamentales, exigiendo en sus escritos y discursos la
igualdad de oportunidades econémicas y educativas para sus
lugares de origen.
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Una vision del “progreso” para el Pacifico
Colombiano: el pensamiento politico de Sofonias
Yacup Carabali

Hay alld todavia vencidos y vencedores
racialmente. Por la obra del prejuicio que niega
a considerable niimero de valores humanos,

la capacidad productiva y la plenitud de
bienestar y se forma de esta suerte una zona
vedada que falsea la democracia.

Sofonias Yacup

Unodelos politicos que denuncié abiertamente lamarginalidad
de la Costa Pacifica fue Sofonias Yacup Carabali, abogado
guapirefio nacido en 1894 y formado en la Universidad Libre
de Bogot4, quien se desempefié como parlamentario y quien
tuvo un papel fundamental como defensor de esta regién. Su
inclusién como politico de la didspora negra en Colombia,
radica en que su lucha intelectual se orienté en dar a conocer
de modo profundo las penurias y frustraciones del litoral
Pacifico colombiano de una manera densa y concreta. En su
trayectoria como politico destaca su condicién excepcional
como diputado de los cuatro departamentos del Pacifico:
Choc¢, Valle del Cauca, Cauca y Narifio. Igualmente fue
Representante a la Camara del Cauca, de Narifio y del Valle;
Intendente Nacional del Choc6; Concejal de Buenaventura;
Juez de Guapi y Profesor en Tumaco.

En el periodo comprendido entre 1930y 1931, Sofonias Yacup
publicé una serie de articulos en el diario El Tiempo, referidos
todos a las complejas circunstancias del Litoral Pacifico, como
él mismo denomind la regién que comprende desde Panami
hasta Ecuador, en los linderos entre la cordillera occidental y
el mar Pacifico. De este trabajo editorial surgié una obra que
vio la luz publica en 1934 bajo el titulo de Litoral Recondito,
por la cual es recordado como un politico de la regién costera,
quien dejé un legado importantisimo para el pensamiento
politico afrodiaspérico antes de su temprana muerte en 1947.
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En sus doscientas treinta pdginas, Yacup desarrolla un
recorrido por la regién a través del tiempo, empezando por el
periodo de la conquista para llegar hasta la década de los afios
treinta del siglo xx. En esta linea de produccién, Sofonias
como intelectual y politico del Pacifico caucano, recopila el
proceso histérico, geografico, antropolégico, socioldgico y
politico de la regién, en lo que considero una de las obras
pioneras del pensamiento diaspdrico afrocolombiano y que
ofrece una versioén del “progreso” visto desde dentro. En
palabras de Vanin, las reflexiones de Yacup “inicia con Litoral
Recondito un camino de escritura propia en el Pacifico y el
reclamo sostenido ante la hegemonia centralista” (Vanin
2010:232). En esta visién se destaca su preocupacion por la
falta de inversiéon econdmica en esta zona del pais, como uno
de los factores que segun él, impedian el acceso de la regién a
los procesos econdémicos, obstaculizando el desarrollo de las
poblaciones del Pacifico.

A través de la metdfora de Litoral Recondito, Yacup
expresaba una dimensioén geogréfica y material sumida en
la marginalidad, haciendo un llamado al Estado para sacar
a la regién de la pobreza. Por su trabajo como politico logrd
un importante proceso de convergencia de intelectuales de la
Costa Pacifica que permiti6é dindmicas de concientizacién de
nuevas generaciones y la difusién de un tipo de pensamiento
econdémico sobre el Pacifico, proveniente de la compleja y
adversa experiencia de exclusién vivida en toda la comarca del
litoral. De acuerdo con Vanin (2010), el libro del recéndito,
como llama a Sofonfas, abri6 el camino para entender al litoral
como territorio de progreso, aunque siguiendo los dictimenes
centralistas, pero con la conviccién de que el Pacifico fuera
una region politica y econdmicamente floreciente.

De este trabajo es necesario resaltar varios elementos muy
valiosos para este episodio de la intelectualidad politica de la
didspora. En primer lugar la produccién de un pensamiento
regional sobre la Costa Pacifica, que pone en cuestién
la organizacién politico-administrativa que dividié las
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poblaciones y los territorios como dreas adscritas a cuatro
departamentos de la regién andina (Narifio, Cauca, Valle del
Cauca y Antioquia), pues para el momento en que Yacup
produce su andlisis, el Chocé era todavia una intendencia,
razén por la cual no contaba con autonomia administrativa
en términos territoriales y dependia del nivel central de la
nacién. De este modo, bajo la categoria de Litoral Recondito,
el parlamentario caucano propuso comprender la regién
como una unidad geografica, cultural, histérica y politica. Asi
describia este vasto territorio:

En el litoral recéndito y letdrgico, el litoral ausente
que encarcelado en su aislamiento extiende sus
mil cincuenta y dos (1.052) kilémetros de longitud
desde el lindero con Panamd hasta su proximidad
con Ecuador. Por esas tierras silenciosas y por esos
mares tranquilos pasearon aventureros y piratas de
distintas nacionalidades sus sordidas codicias y sus
furores, y los hombres de tez negra importados del
Africa, para el laboreo de las minas, dejaron en ellos
sus dolores y sus esperanzas junto a las tristezas del
indio nativo avasallado. Cerca de doscientas mil
almas de distintas razas, incluidas las noventa mil que
pueblan el Chocd, bregan con los feroces ataques de
la miseria y las enfermedades alli, sin desconfiar en
el amanecer de un dia venturoso en que su desgracia
se disipe y se transforme en progreso y bienandanza
(Yacup 1934: 21-22).

Desde el punto de vista de Yacup, la concepcién del
Litoral Recondito como regiéon implicaba comprender sus
caracteristicas especiales de configuracién y poblamiento,
que hacian problemética la relacién entre su riqueza cultural
y su marginalidad econdmica, asunto que fue el mayor
objeto de debate para este parlamentario. Su perspectiva,
profundamente influenciada por la ideologia del desarrollo
y el progreso de la época, contenia una postura territorial y
cultural sobre la regién, contribuyendo a producir una “voz
propia” para el anélisis social sobre el Litoral Pacifico.
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No obstante la existencia de algunas condiciones
adversas, como el aislamiento, el paludismo, el pian
y la anemia tropical, que han contribuido con otros
factores a impedir la formacién de grandes ciudades
en el litoral del Pacifico, y que consecuencialmente
debian de haber producido un medio hostil y
antisocial, es justo declarar que circunstancias de
otro orden han neutralizado el aparecimiento de
ese fenémeno. Por el contrario, el temperamento
de la gente es jovial y acogedor. El caricter que
pudiéramos llamar regional o manera de las gentes
de la regién, presenta condiciones de superioridad,
valor, franqueza, lealtad, amplitud de apreciacién
y espiritu de trabajo, propensién y capacidad para
las artes, imaginacién viva e inteligencia fuerte.
Es admirable la disposicién de las gentes para las
bellas artes, especialmente la musica: Barbacoas la
ciudad que fue del oro, de las letras y de las familias
de linaje esclarecido, muestra en personas de todas
las clases sociales marcadisima disposicién para la
musica. Igualmente hay una predisposicién natural
para la caligrafia y el dibujo. Enorme es el niimero de
vocaciones que han tenido que perderse o limitar sus
dotes a la fama vecinal por la falta de recursos para ir
a las academias, conservatorios y escuelas de bellas
artes (Yacup 1934: 32-33).

El punto de vista del parlamentario guapirefio devela una
concepcion modernizadora sobre el Pacifico y por ello se
puede inferir que su objetivo era lograr que las poblaciones
de esta region accedieran a la justicia social y econdmica,
entendida como redistribucién de recursos y oportunidades.
Aunque hoy en dia este argumento pueda soslayarse, al
ubicarlo como un equivoco, es necesario hacer dos salvedades
de orden ideoldgico y de orden politico. De una parte, Yacup
como liberal y como guapirefio, 1idi6 con las tensiones que
implicaba tener una mirada sobre los problemas de la costa
afrocolombiana nutrida por su experiencia originaria y vital
en estos territorios; pero de otra parte, su adhesion a las ideas
partiditas de la época, por las cuales militdé y seguramente
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fue elegido por el Cauca, lo llevé a pensar que el bienestar
de la poblacién se entendia como progreso que seglin su
propia vision, devenia esencialmente del impulso econémico
producido por inyeccién de capitales fordneos. Este tltimo
punto es particularmente polémico bajo cualquier 6ptica de
autonomia radical, pues implicaba aceptar la intervencién de
los capitalistas en regiones como el Pacifico. Por todo esto,
Yacup fue un politico negro que vio en el progreso un medio
para sacar a la regién de la marginalidad histérico y no como
un fin, quizas, alli residia la diferencia de su parecer con las
posiciones mds ortodoxas del neoliberalismo contemporéneo.

Su experiencia en el Congreso Nacional le permitid
comprender el modelo de gobernabilidad que operaba en el
pais, el cual estaba basado en un centralismo financiero e
institucional que desfavorecia a las regiones mds alejadas del
centro. En ese sentido, previ6 la necesidad de transformar el
régimen normativo vigente para la distribucién y asignacién
de los recursos a los departamentos.

La justicia econdmica y fiscal es base de la
tranquilidad de los hombres, afirmé un estadista, y a
ello cabe agregar: y del progreso de los pueblos. Esta
justicia, que es también justicia social, ha de vivificar
y proteger la integridad del territorio patrio por la
implantacién de un régimen tributario equitativo y de
servicios publicos oportunos (Yacup 1934: 33).

Desde el punto de vista del debate en torno al racismo, Yacup
consideraba que la situacién de abandono y marginalidad
que vivia la region del litoral pacifico era consecuencia de la
poca o ninguna importancia que el gobierno y los liberales
le otorgaban a sus poblaciones. En ese sentido, Sofonias
planteé una perspectiva ideoldgica més cercana al mestizaje
en relacién con la region: “Si se admite la divisién corriente
que hoy se hace de las razas, los moradores del litoral del
Pacifico pertenecen a la blanca, a la negra, y a la amarilla o
india” (Yacup 1934).
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En términos precisos, los planteamientos y demandas
expuestos por Sofonfas Yacup ofrecen una versién adaptada
a las teorfas del progreso y del desarrollo, para decirlo en
términos de pensamiento politico diaspdrico. Por esta razén,
puso el acento en las poblaciones y de manera concreta en
las necesidades y padecimientos de mineros, campesinos,
agricultores, orfebres y pescadores, quienes enfrentaban una
desproteccion plena que les hacia vulnerables en una geografia
que por demds, presentaba también condiciones complejas para
la sobrevivencia. De este modo, su pensamiento politico estaba
centrado en los problemas de las gentes del Litoral, menos en
las geografias de rios, selvas y manglares, propios del mundo
biofisico del Pacifico. De este modo, creo entender su afidn en
sefialar los medios para obtener el bienestar de las poblaciones
de suregidn, y por lo cual su postura claramente andinocéntrica
(Arocha y Moreno 2007) debe ser entendida en el contexto
histérico en que se produjo, marcado por un afdn progresista,
del cual los propios politicos del Pacifico asumieron como una
posibilidad de lograr “igualdad” para sus regiones.

Sin duda alguna, estamos frente a un pensamiento politico que
lejos de ser esencialista, expresa mas bien la posicién de un
sujeto tactico, y con ello quiero decir que Yacup, al igual que
sus compafieros parlamentarios de generacién, logré hacer
uso de recursos propios de la politica liberal hasta donde
le fue posible y hasta donde él mismo pudo interpretar la
realidad del Pacifico y hacerla legible al lenguaje de la nacion
que transitaba por los rieles del progreso y la modernizacién
en los afios treinta.

El asunto central est4 en reconocer la especificidad diaspérica
del politico guapirefio mds que someter a juicio la validez
de todos sus planteamientos, que por supuesto sabemos ya,
estaban altamente influenciados por una visién economicista,
pero no por ello deslocalizada de su naturaleza diasporica,
pues como ya lo he sefialado, contiene una perspectiva
compleja y contradictoria de asimilacién y adaptacién que en
el terreno de la politica produjo una mirada pacificalizada del
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modelo liberal, para que el Litoral Pacifico lograra superar
la marginalidad a la que estaba sometida. Al igual que los
politicos negros de este periodo del siglo xx, Yacup se inscribe
en la ideologia liberal, pero al tiempo produce una distincién
significativa, aquella que proviene de su visién como politico
del Pacifico. En ese sentido, sefialaba cdmo las formas de
administracién y organizacion territorial que se impusieron
sobre la regién habian constituido una de las situaciones mas
negativas para su desarrollo.

Entre las causas adversas, fue de las mds graves la
organizacién politico-administrativa que se dio a
estos pueblos después del fraccionamiento del antiguo
Departamento del Cauca. Se rompid la ligadura
espiritual, la conexion en que habian nacido y vivido,
la continuidad social y geografica para diseminarlos
en forma arbitraria como partes sin importancia de
distintas —organizaciones administrativas.

Perdieron, pues, laenergia que debié acumularse parael
engrandecimiento de todos ellos y se vieron obligados
a aislar el esfuerzo y a buscar soluciones parciales
donde la naturaleza reclamaba perentoriamente un
sistema de uniformidad y de armonia. Dijerdse que
los novadores politicos que consumaron el desacierto
olvidaron el principio, siempre actual, de que para
mandar a la naturaleza hay que obedecerla (Natura
non imperatur nisi parendo) (Yacup 1934: 91).

Las preocupaciones de Yacup estin profundamente
influenciadas por su mirada sobre lo nacional, la cual le
permite agudizar ain més la idea de marginalidad y rezago
en la que se encuentran las regiones del Pacifico. Por esta
razén sefial6 de manera categérica un lugar redentor para
el progreso econdmico que era el modo como este politico
entendia el acceso a las mismas oportunidades que tenian
para la época las demds zonas de la geografia colombiana.

Corresponde a las regiones rezagadas adquirir una
conciencia clara del porvenir, a donde llegardn con
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la perseverancia en la solicitud y la comprensién
nacionalista, que serdn sin duda alguna agentes
mas seguros del bienestar que de la inconformidad
aconsejada por Stuart Mill al afirmar que: “el progreso
es una obra de espiritus inconformes”.

Con ese estado de alma propicia conseguirdn
jalones de progreso que habrdan de resumirse en el
establecimiento de instituciones de crédito agrario
e industrial con la finalidad de servicio publico;
democratizar la estrecha industria bancaria y el
crédito; comunicar entre si las distintas poblaciones
costefias por lineas telegraficas y caminos; fundar
una gran escuela de artes y oficios en alguna de las
ciudades centrales del Litoral; difundir la educacién
primaria por toda suerte de medios, especialmente
con maestros ambulantes; emprender tenaz lucha
contra el paludismo, la anemia tropical y el pian,
y comunicar el puerto de Guapi con el interior
del Cauca; efectuar algunas obras portuarias y el
desarrollo del turismo nacional e internacional, eficaz
servicio de cabotaje, fundar una escuela naval y la
marina mercante nacionales, nombrar un oficial o una
comision que haga las diligencias para arreglar los
titulos de las tierras y generalizar la cooperativa y el
sindicato (Yacup 1934: 93-94).

Como buen liberal de los afios treinta, e inmerso en la etapa
de la Revoluciéon en Marcha de Lépez Pumarejo, Yacup
portaba el entusiasmo en los procesos de dinamizacion
econdmica, sostenidos en inversion de capitales, e incluso, en
la intervencion de extranjeros. Esto debe ser tenido en cuenta
bajo las circunstancias en las que surgieron sus propuestas
y proyectos para el Litoral. De otra parte es de gran valor
la centralidad que le otorgaba a los procesos institucionales
de la democracia liberal como una oportunidad para crear
condiciones de administracién publica favorables a los
intereses y necesidades de las poblaciones, en el fondo su
espiritu reformista se explica por su confianza en el papel
del Estado. Por estas razones hay que reconocerlo como un
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liberal para quien la solucién estaba en reformas estructurales
en el plano econémico. En cierto sentido, su rebeldia se
expresaba en su voz como parlamentario, reconocido como
hijo de una raza oprimida y de una geografia marginada de
los asuntos nacionales.

No ha exhibido la costa del Pacifico un politico de
visién amplia y de realizaciones eficaces, ora por la
falta de autonomia regional, ora por el poco aprecio
que en ella han hecho de la funcién politica. No es ese
género de politicos frios y calculadores, de los que
decia Dryden, que ni aman ni aborrecen, el elemento
que necesita el Litoral para su desenvolvimiento.
No; se necesitan varones fortalecidos por la fe en
el destino de la region, aguijoneados por un ideal
férvido de proyecciones vastas, que sean capaces de
ofrendar por entero el pensamiento y la energia de
una vida (Yacup 1934: 90).

Deeste modo, el pensamiento de Sofonias Yacup dejé plasmado
un ideal de progreso econdémico y el fortalecimiento politico
para una region, que seguin su vision, habia sido abandonada
por el Estado, negdndole su derecho a navegar en la marea
del desarrollo. Armé un rompecabezas con sus pensamientos
y su pluma a mano alzada, lleno de esperanzas y promesas,
las cuales no alcanzé a ver, pues la maquina del progreso
colonizador introdujo un desarrollo para los de afuera, los
colonos del interior y los empresarios extranjeros y una nueva
tragedia para los de adentro, es decir, para la gente negra del
Pacifico colombiano de finales del siglo xx. Realidad que el
propio Yacup no alcanzé a imaginar en su desenlace, debido
a que su suefio de ver modernizado el Litoral Recéndito sigue
atrapado, en parte, en su propia metafora, especialmente en lo
que corresponde al proyecto modernizador de la region, pues
de acuerdo a lo que expresa Vanin:

El litoral recondito que Sofonias sondé como una

regién de grandes promesas tiene ahora la marca de
un conflicto peor: el de la violencia, el desplazamiento
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y la miseria que no se habia padecido nunca. Ahora
el recondito es €él. Nunca olvidado pero lejano en
la concepcién de un pais antiliberal, anticultural,
fundado sobre el desprecio y la desigualdad. El sofi6
contra eso, fue fundador de una palabra politica,
iniciador de una saga que no acaba (Vanin 2010: 174).

Podria decirse que el pensamiento politico de Sofonias Yacup
representa un ideal de igualdad en el tiempo de la promesa
liberal que aplazada desde la constitucién de la reptblica,
inauguré con su voz politica la concepcién de progreso
para las zonas de la negritud, sometidas a la imagen de
atraso, barbarie y falta de civilizacién que los planificadores
del progreso habian definido como inherentes a las tierras
habitadas por negros e indios. Yacup es pues, un pensador
politico de la diaspora, no porque haya sentado las bases de
una reivindicacién de ancestro africano, nada mds alejado de
eso, sino porque fue un pionero en la lucha por exigir para
el Pacifico y sus gentes gozar de un derecho legitimo: vivir
dignamente, todo una gesta propia de las luchas diaspdricas.

Educacion como ascenso a la libertad:
el pensamiento politico de Diego Luis Cérdoba

Vengo a educar a mi pueblo a mi a raza.
Vengo a proponer y dar el cambio social
que mi pueblo anhela.

Diego Luis Cérdoba

Una de las figuras mds contundentes de un pensamiento
politico a favor de la gente negra de una region marginalizada
en Colombia, fue la del parlamentario chocoano Diego Luis
Cordoba. Sus idearios se enmarcaron en una confianza en la
escolarizacion como progreso para la gente negra, fundamento
que se expresa de modo concreto en su planteamiento, “Por la
ignorancia se desciende a la servidumbre; por la educacion
se asciende a la libertad”, una conviccién que mantuvo a lo
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largo de su carrera como politico. Este punto es de especial
interés en este andlisis sobre el pensamiento diaspodrico
en Colombia, pues sin duda alguna la consideracién de
la educacién como medio de emancipacién y progreso,
inscribe un aporte seminal en el &mbito de los derechos de las
poblaciones negras y constituye el embrién de una tendencia
que tuvo desarrollos muy importantes en la didspora politica,
y que denomino el cordobismo ilustrado, para referirme a
una postura mediante la cual Diego Luis postulé que sélo a
través de la escolarizacién y la profesionalizacion era posible
desmarginalizar al Choc6 y acceder al progreso econémico y
material. Este enfoque oper6 bajo la estrategia de insercién
en las estructuras institucionales de poder, especialmente
la funcién puiblica y el magisterio, rasgo que caracterizé el
proyecto de esta clase politica negra.

No obstante, esta estrategia encontré mayores posibilidades
durante “La Revolucién en Marcha” bajo la administracién
de Loépez Pumarejo (1934-1938), debido a la centralidad
otorgada a la educacién como estrategia de modernizacién
del pais. En este contexto, el parlamentario Diego Luis
Cérdoba tuvo una actuacion destacada en relacion con la
defensa radical a la propuesta de reforma global del Estado
promovida por Lépez, y que enfrenté profundas resistencias
al interior de la bancada liberal. Al lado del senador Gerardo
Molina, Cérdoba lideré una importante labor dentro del ala
parlamentaria que se conocié como el “grupo socialista”
(Tirado Mejia 1989), aspecto que le generd dificultades
politicas, debido a que sus contradictores lo tildaban de
comunista, con el dnimo de opacar su imagen como un
congresista de tendencia liberal y humanista. El 31 de marzo
de 1964 declar6 en un programa de opinién que:

...politicos que tienen estas mismas ideas de
izquierda que yo tengo, no se atreven de confesarlas
con franqueza porque les da miedo el remoquete de
comunista. En cambio, yo que no soy comunista,
me atrevo a confesar a Rafael Uribe Uribe en sus
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conferencias, en su adoctrinamiento, porque yo no
tengo nada que temer. Hay algunos politicos que
cuidan de su curul o sus aspiraciones a ministerios.
Yo no tengo ese problema. No lo tengo, porque no
tengo aspiraciones a ministerios. Toda mi politica
ha sido en la plaza publica y en el parlamento, en el
concejo, en la asamblea. Si yo fuera de los que estan
constantemente pendientes del qué diran desde el
punto de vista politico, entonces me cuidaba de no
mostrarme como soy, de no mostrarme izquierdista
para tener contentos a los oligarcas, pero yo no tengo
nada que perder. He venido al parlamento por mucho
tiempo elegido por mi pueblo, por el departamento
del Chocé, por mis negros y esos saben como soy,
porque ellos son los que me han formado asi. De
ahi que yo hable en forma franca y mientras con
mas franqueza hablo mas les gusta a mis chocoanos
(Cérdoba citado por Martinez, s.f> 69).

En las primeras décadas del siglo xx el acceso a la educacién
superior como mecanismo de ascenso social, especialmente en
ramas como el derecho, se constituy6 para algunos negros en
la estrategia central para insertarse en las estructuras del poder
local y regional, estableciendo formas de gobierno con negros
a la cabeza, como el caso del Choc6 y del Norte del Cauca.
El acceso a la educacion superior sirvié para profesionalizar
a joévenes que adquirieron progresivamente un protagonismo
relevante en el mundo de la educacién publica y la politica, y
para obtener una especie de ciudadania social de “primera”,
que sin contar con reconocimiento juridico diferenciado, hizo
posible su visibilidad en los centros de la nacién.

Este procesotuvoenlos parlamentarios negros a sus principales
conductores y promotores, asi mismo, alcanzé sus niveles de
mayor impacto en el terreno de la educacion publica, habida
cuenta de la significativa presencia de docentes chocoanos en
el magisterio de la época, y que explica el aporte sustantivo
de estas generaciones en la expansién de la escuela en las
diferentes regiones del pais. Igualmente debemos tener en
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cuenta las posibilidades que la profesionalizacién ofrecid
en la conformacién de algunas “élites” negras locales y su
vinculacién a las esferas de la administracién publica. Por lo
tanto, la trayectoria biografica de Diego Luis Cérdoba no se
distanci6 de este patrén comin, donde los habitantes de las
regiones negras marginalizadas tuvieron en la educacién un
camino para salirle al paso a una realidad precaria que los
condenaba al anonimato histérico (Villa 2001).

Diego Luis Cérdoba nacié en 1907, afio del fusilamiento de
Manuel Saturio Valencia, un negro que por su actitud altiva
frente a las clases blancas chocoanas habia sido condenado
al paredon, supuestamente por rectar a la burguesia blanca de
la época. En Negud, un pueblo que comunica sus aguas con
el rio Atrato, vio nacer a quien se convirtiera en uno de los
lideres més carismaticos de los politicos negros de la época.
Segtin lo describe Nina S. Friedmann (1997), Negud, aparece
en la historia como uno de los pueblos mds rebeldes que en la
época colonial se alz6 en 1688 contra los amos, cuando negros
esclavos se rebelaron contra las injusticias de los blancos
que los tenian con bajos salarios, castigos infrahumanos y
raciones limitadas de alimentos. Esta historia, que viaj6 por
el tiempo en la memoria colectiva, seguramente llegd a oidos
de Coérdoba, la cual le imprimié su sentido de humanidad
por su gente. Las semblanzas de su infancia recogidas por
Libardo Arriaga Copete, expresan un temperamento que a
muy temprana edad dejaron ver su talante:

Ninglin padre chocoano, donde quiera que haya
escuela deja sin mandar a ella a su hijo. El de
Diego Luis no seria la excepcion. Asi que asistio
a la escuelita de su pueblo y muy pronto aprendi6
a leer y dio muestras de su capacidad precoz y
agudo ingenio que los distinguié siempre, como
lo demuestra esta anécdota, entre la realidad y la
fabula, recogida en versién oral por Ricardo Eledzar
Valencia, acufiado por el médico Ariel Rodriguez
Astié, quien solia referir que siendo Monsefior Felipe
Alvarez del Pino, inspector de instruccién piiblica,
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y estando de visita en la Escuela Rural de Negua,
lugar de donde era oriundo Diego Luis Cérdoba, se
le ocurri6 preguntarle a este que por entonces era
un muchacho anémico y lombriciento como todos,
cudles eran los limites del Chocé. El muchacho, cuya
edad cronoldgica revelaba que habia iniciado tarde la
educacién primaria y que seguramente ademads habia
tenido que repetir varias veces el mismo curso, como
sucedia a menudo, por falta de grados superiores,
dizque contest6 de esta manera con su profunda voz
gatural: “Voy a satisfacer la curiosidad cientifica de
este levita: el Choc6 limita por el norte, con el mar de
las Antillas por donde llegaban los bajeles cargados
de negros esclavos con destino a las minas de oro;
por el occidente, con el océano Pacifico, descubierto
por Balboa que tenia unos perros feroces adiestrados
en comer carne humana, entre los que sobresalia
uno llamado Leoncico; por el sur, con el Valle del
Cauca, de donde eran los blancos despiadados que
atormentaban a los negros en las minas; y por el
oriente, con Antioquia, donde los blancos llevaban el
hierro en las manos, porque en el cuello lo llevaban
los negros”, en mordaz alusién al himno de la raza
antioquefia (Arriaga 2002: 281-282).

Este episodio sostenido en la memoria larga de la chocoanidad
y en la voz de Arriaga Copete, expresa la trascendencia que
tuvo la educacion en la vida de Cérdoba, pero a la vez permite
vislumbrar la grandeza de su historia forjada en los mérgenes
de una region de poblacién negra, esperanzada en la escuela
como medio para obtener una condicién necesaria de igualdad.
Tal vez este aspecto explica el compromiso y el tesén de su
vida politica, que lo llevé a liderar una verdadera reforma
educativa en su regioén, logrando con ello no sélo el acceso
de nifios y jovenes al sistema educativo, sino sobre todo la
formacion de generaciones de maestros y profesionales que
en su momento transformaron la historia del Chocé.

El “cordobismo” de tan formidable impacto en la
vida del Choc6, se tomo literalmente los consejos de
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las dos principales municipalidades de la intendencia:
Quibd6 e Istmina. Estimul6 la formacién de la mujer
chocoana con la creacion del Colegio Intendencial de
Quibdo, plantel educativo para hijas del pueblo, versus
Colegio de La Presentacion, en donde estudiaban las
hijas de la Carrera Primera, el Instituto Pedagdgico
Femenino de Quibdé y la Escuela Normal del Varones
de la misma ciudad, para formar maestros. En Istmina
se cred la Normal de Sefioritas para formar maestras
de educacion rural, a la vez que en todo el Choc6 se
estimula la formacién de jovenes profesionales, con
ayuda y becas que costean los Consejos Municipales
o con auxilios de marcha que el mismo Diego Luis
otorga de su acceso peculio. Todo esto es realmente
revolucionario y comienza a transformar la vida del
Choc6 y de sus gentes. Aunque a decir verdad, en esta
inclita labor de despertar chocoanista, las autoridades
gubernamentales colaboraron eficazmente por el
cambio de mentalidad que ya se habia operado
como consecuencia del manifiesto de los jévenes
del movimiento de Accién Democratica (Arriaga
2002: 285).

Diego Luis Cérdoba se gradué como abogado a los veinticinco
afios, después de estudiar en Quibdd, en la escuela publica
del colegio Carrasquilla. Se traslad6 a Medellin a seguir
sus estudios, los cuales finalizé en la Universidad Nacional
de Bogotd, donde asumi6 el ideal de la educaciéon como
medio de liberacién de si mismo y de su pueblo, logrando a
su temprana edad el Acuerdo 7 del Consejo Administrativo
de la Intendencia del Chocd, por el cual se logré que las
mujeres accedieran a la educacién en Istmina y Quibd6 en
los colegios intendenciales, permitiendo que estas accedieran
a un derecho hasta entonces negado. De igual manera, como
parlamentario habia presentado un proyecto de ley que
reconocia el derecho al voto de las mujeres, iniciativa que fue
derrotada en el debate, pero que expresa el profundo sentido
democratico de Diego Luis. Quizds eso explique el tono
“arrogante” de sus discursos, pues como politico y humanista
luché incansablemente por los derechos de su pueblo.
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De suerte, pues, que cuando Diego Luis Cérdoba recibié
su grado de Doctor, era ya un destacado joven politico
con impetus y agallas transformadoras, que necesitaba
un espacio a sus afanes revolucionarios, y para ello,
nada mejor que su tierra natal, donde la situacién social
era propicio por el ambiente que se respiraba alli,
donde una minoria asfixiante, heredera de privilegios
establecidos desde la colonial y aun no derrumbados
durante la republica, sofocaba a la gran masa popular
de negros regados por rios y veredas, sin derecho a
pisar el santuario de aquella minoria aposentada en la
Carrera Primera de Quibdé, a no ser para servir a los
oficios domésticos (Arriaga 2002: 285).

De su labor como abogado y politico, en convecciones,
sindicatos y en el parlamento, Diego Luis empez6 a sufrir
la arremetida de sus contradictores y de la clase dominante
quienes lo tildaron de comunista, pero que en el fondo
develaban los prejuicios raciales asumidos por las elites que
en Colombia mantenian una actitud racista hacia los negros
que lograban incursionar en las esferas del poder y que se
produce ante el ingreso de figuras que como Cérdoba asumen
roles que la sociedad les ha prohibido. Nina S. de Friedmann
analiz6 esta situacion de la siguiente manera:

Que ocurre cuando individuos o grupos pertenecientes
a una clase social y que también hacen parte de una
etnia reclaman derechos o exigen reivindicaciones.
Entonces el reclamo se estigmatiza aduciendo que la
etnia invoca sus condiciones de raza por encima de su
clase social. Es que esta es una herramienta de censura
con la que el poder dominante se ensafia en las etnias
en Colombia sean estas indias o negras. Entonces,
cuando Diego Luis Cérdoba reclamaba su derecho a
conseguir la educacién para “mi pueblo y mi raza”,
rapidamente se lo encasillaba como racista. En tanto
que no se consideraban racistas o discriminatorios
a aquellos que le negaban la educacién al pueblo
chocoano que en su mayoria puede considerarse
perteneciente a la etnia negra.
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Ante esta tictica que ya se ha vuelto anciana en
Colombia, pero que todavia en el tiempo de Diego
Luis Cérdoba era novel, el lider no lo ignoraba y por
el contrario lo encaraba (De Friedmann 1997:154).

Diego Luis Cérdoba, consciente del lugar que representaba
en la politica nacional y en el imaginario de la poblacién
chocoana como su lider negro, no era ajeno a las criticas
que provenian de diferentes esferas del poder, tanto asi, que
algunas veces tuvo que defender sus convicciones aclarando
sus puntos de vista respecto a los sefialamientos que se le
hacfan como comunista y racista y que enfrentaban esa
“tactica anciana” de desacreditar a los ascendidos negros,
como lo sefialaba Nina S. de Friedmann. Para contrarrestar
los sefialamientos, en 1939 Cérdoba afirmaba que:

Me rechazan muchos la emocién con que defiendo
a los Negros y mi empecinamiento por enaltecerlos.
Llaman a este afan mio <<lucha de razas, cordobismo
y racial socialismo>> y lo condenan en nombre
del socialismo que profeso. Pero olvidan que mi
lucha nunca ha consistido en declarar la guerra del
Negro contra el Blanco, sino en reclamar para el
Negro iguales oportunidades en la economia, en la
educacidn, en la instruccién, en el espacio escolar, en
la administracion...

Conocedor de la politica nacional y de la situacién histérica de
su pueblo y su raza, Diego Luis Cérdoba emprendi6 una lucha
por los derechos de la gente negra del Chocd, reclamando
la igualdad en diferentes esferas sociales y que tuvo en la
educacién y la politica escenarios concretos mediantes los
cuales hizo posible que la gente ascendiera socialmente,
logrando asi, combatir parcialmente el racismo imperante en
su intendencia. Lo anterior explica en parte por qué la nocién
de educacion fue esencial en la visién de Cérdoba, pues su
propia experiencia representaba un espejo para sus paisanos.
Por ello, su imagen encarna el ideal del politico negro para
los chocoanos, rasgo que contribuyd para que se creara una
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imagen sacralizada de un hombre que sobresali en diferentes
admbitos, pero que sobre todo dejé un legado de lucha por su
gente. “Pues en los campos donde él se desempeiiara: en el
manejo de la legislacion, en el dmbito de la educacidn, en la
representacion popular y parlamentaria de su departamento y
por encima de todo en la creacién de una imagen intelectual”
(De Friedmann 1997: 156). Por este legado intelectual, insisto
en denominar su postura como el cordobismo ilustrado.

Con el bagaje intelectual acumulado en su cerebro,
con la experiencia adquirida y los contactos realizados
en las capitales de la montafia y la reptiblica, y con el
apoyo de muchos jévenes de la época, congregados
en lo que ha sido sin duda la mas excelsa generacion
y la que mas ha influido y determinado el destino
histérico del departamento, funda el movimiento de
Acciéon Democrética en 1933, movimiento que en las
elecciones siguientes logra una curul en la Cdmara
de Representantes en cabeza de Diego Luis Cérdoba,
mientras que Addn Arriaga Andrade (integrante del
mismo movimiento) era nombrado intendente del
Chocé, por el gobierno nacional (Arriaga 2002: 283).

En esta perspectiva del cordobismo ilustrado sobresale el lugar
y la funcién asignada a la educacién oficial como un dmbito
que desde el periodo colonial hasta la vida contemporédnea ha
marcado la relacion de la nacién con la gente negra. Es por ello
que resulta muy revelador que los negros liberales de la época
asumieran que la educacién representaba un mecanismo de
ciudadanizacion, un medio para conquistar los derechos civiles
negados a las poblaciones negras. Aunque este planteamiento
podria ser tildado de integracionista, resultaba absolutamente
potente para la época, pues se trataba de una postura visionaria
que aprovechd las condiciones de posibilidad generadas por la
ideologia y la administracién liberales del pais, fuertemente
integracionistas, para favorecer el estatus civil y el bienestar
econémico de los chocoanos y de este modo alcanzar en la
préctica su condicién como ciudadanos.
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Los planteamientos que he sefialado, si bien es cierto, dan
cuenta de un momento especifico de la historia politica
nacional, a la vez se articulan con el desenvolvimiento de
la educacién como politica de larga duracién que afecta
los proyectos de vida de las comunidades negras. De ahi,
que se deba comprender el periodo de los treinta como un
momento de quiebre sustancial en la relacion histérica de la
nacion -educacion- poblaciones negras, pues la educacién
oficial para los negros, muestra sobretodo el fenémeno de
invisibilizacion que oper6 desde el Estado nacional con estas
poblaciones, desde el tiempo de la republica hasta mediados
de los afios noventa del siglo xx.

De todos modos se debe resaltar que el modelo escolar que
se expandié a estas zonas mantuvo los mismos pardmetros
ideoldgicos vigentes desde el periodo colonial, bajo los
cuales la diferencia racial y cultural fue marcada como signo
de atraso e inferioridad (Arocha 2007; Rojas 2011). En ese
sentido, el proceso de escolarizacién de las poblaciones
negras de las riberas de Pacifico transit6 por una ruta similar
a la sefialada por Caicedo y Castillo, para el caso de las
poblaciones indigenas, en términos de evangelizaciéon durante
la colonia e integracionismo escolar durante la republica y la
nacién moderna (Muifioz 2010).

Para el cordobismo ilustrado, educarse equivalia a una
estrategia de ciudadanizacién de los negros por la via del
integracionismo escolar, pues la escuela como institucion
moderna, histéricamente se reconfigurd en la posibilidad de
igualdad para gente negra proveniente de regiones apartadas
del centro geografico de la nacion. Por esta razon, el proceso
de escolarizacién ocurrido en esta etapa de la historia
chocoana expresa diversas aristas, que de un lado mantenian
vigente un régimen centralista y racista en relacién con estas
culturas, pero que de otra parte, y por cuenta de las ticticas
politicas locales y regionales, favorecia entre otras cosas, las
posibilidades de emergencia de los intelectuales diaspéricos.
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La expansioén de la escuela oficial en regiones con poblacién
negra, es producto sobre todo de las demandas regionales hacia
el Estado central en materia educativa, por ello, lo que sucedi6
con el cordobismo ilustrado fue un fenémeno que llevé a que
departamentos como el Chocé lograron la presencia de la
institucion escolar en sus territorios. Para ilustrar este asunto
podemos analizar la situacidén que se presentaba en esta zona
desde los afios veinte y treinta, donde el acceso a estudios
secundarios implicaba desplazarse a ciudades del interior
del pais, situacién que solo era posible para algunas pocas
familias que contaban con recursos econdmicos derivados del
comercio fundamentalmente'.

El objetivo estratégico del proyecto de vida familiar
se convertia en la educacion para los hijos, entendida
como la mejor garantia de ascenso social. Con la
“toma del poder” politico y administrativo local por
parte de las elites negras y mulatas sucedié primero
en Chocé en los afios 40 y mds adelante en el Pacifico
centro y sur, la educacién era un pasaje necesario
para luego acceder a los puestos publicos y dar el
salto social que ello implicaba (Agudelo 2005: 57).

De otra parte, el proceso de profesionalizacién implicé la
migracién a ciudades con escasa presencia de poblacién negra
para esta época, aspecto que enfrentd a estas personas con el
fenémeno de la discriminacién racial, produciendo en ellos
una mayor conciencia de los problemas del racismo cotidiano
y estructural del pafs, a la vez que suscitd una experiencia
de sujetos comprometidos con las reivindicaciones contra
la discriminacién racial. Una de las mayores expresiones
de esta experiencia del racismo por fuera de sus regiones
de origen, fue la negacién de la ciudadania politica de las

! No quiere decir que la situacién haya cambiado radicalmente en la
actualidad, sin embargo, la presencia de la Universidad Tecnolégica Diego
Luis Cérdoba, en la época de Cérdoba era todavia un suefio por construir.

2 Agudelo afirma que este proceso se extendié al Pacifico centro y sur a
excepcion de Tumaco, donde la elite blanca continu6 controlando gran
parte de la administracion publica.
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personas negras, a quienes se les restringia los derechos de
igualdad plena en la vida cotidiana. Me refiero a un hecho que
constituye el motivo que da pie a las acciones de movilizacién
de estos personajes, acciones que contenian un reclamo por la
inclusion y la participacién en las esferas institucionales. Sin
embargo, tales acciones nunca alcanzaron la dimensién de un
movimiento social como lo entendemos actualmente, pero
con el paso del tiempo se han convertido en los antecedentes
de lo que considero las primeras luchas por una “ciudadania
negra” en Colombia’.

Mosquera y Cérdoba (2001) muestran a través de un estudio
genealdgico del “Clan de los Cérdoba”, un proceso histérico
en el que a partir de la acumulacién econémica que se genero
por la explotacién minera a inicios del siglo xix, cuando la
familia Cérdoba Palomeque tempranamente liberta crea la
sociedad minera “La concepcién de Negua”, estos tuvieron
como objetivo explotar terrenos auriferos de su propiedad.
A comienzos del siglo xx con la llegada de norteamericanos
con sus “avances tecnoldgicos” para la explotacién del oro, se

Cabe destacar que paralelamente a las acciones individuales de los
personajes mencionados, en otros contextos también se desarrollaban
acciones reivindicativas como la de los campesinos negros en el norte
del Cauca que ante la arremetida de los terratenientes y la expansion del
capital agroindustrial agenciaron procesos de movilizacién y lucha por
la defensa de la tierra. Aunque es necesario indicar que la bandera de
lucha se amparaba en la reivindicacion del campesinado. Por ejemplo, a
comienzos del siglo xx, otro héroe regional daba inicio a las luchas por
la dignificacion de los campesinos negros contra las injusticias de los
terratenientes blancos. Me refiero a Cinecio Mina, un negro rebelde que
en el norte del Cauca, luch6 contra los hacendados a favor de la igualdad
de sus hermanos de raza por una ciudadania con derecho a sus territorios
expropiados. Su memoria politica fue recreada por Gustavo de Roux un
afio después de decretada la Constitucién de 1991, cuando en su “Carta
a un viejo luchador negro. A propdsito de la discriminacion” elevaba
sus plegarias al cielo para decirle: “A lo mejor, después de tantos afios,
muchos no son conscientes de la importancia de tu legado, o ignoran la
tenacidad indoblegable e inmensa recursividad que desplegaste apelando
a la palabra, las armas y la magia, en tus luchas por contribuir a la
realizacién del viejo suefio de los ancestros cimarrones de libertad con
igualdad (De Roux 1992: 12).
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produjo una fuerte migracién interna de varios rincones del
Chocé a Negua, situacién que la convirtié en un centro urbano
prospero econdémicamente. Los autores analizan la tensién
existente en relacién con el ejercicio del poder politico en el
Choc6 de principios del siglo xx, entre una elite minoritaria
de antiguos esclavistas quienes tenian el monopolio de la
administracién regional y una familia extensa de chocoanos
como los Cérdoba, quienes a pesar de su poder econdémico,
no tenian juego en el poder local publico. Esta carencia se
transformé en unos de los objetivos de la tercera generacion,
que fue lograr el acceso al poder publico, propdsito que
inauguré Diego Luis.

En términos generales, podemos afirmar que el
poder econdmico trae consigo prestigio social y
politico. La primera generacién de descendiente
de Lorenzo Coérdoba, es decir, sus hijos, lograron
cierto reconocimiento social derivado de la
solvencia econdmica, lo cual los diferenciaba de
muchos afrocitarefios. La segunda generacion, sus
nietos, recibieron como parte de herencia dicho
poder y prestigio, pero continuaron sin acceder a la
direccién politica-administrativa citarefia, espacio
que a principios del siglo xx aun era reservado,
casi exclusivo de un afiejo grupo de privilegiados
descendientes de esclavizadores y negreros. La tercera
generaciéon de descendientes de Lorenzo Cérdoba,
sus bisnietos, empiezan a demoler las coloniales
estructuras socio-politica administrativas y con ello
el ascenso al poder. Esta familia extensa, entendida
como el clan embrionario, tuvo que unificarse con
otras familias para enfrentar, derrotar y arrebatarle el
poder politico regional que detentaban otras familias
de abolengo colonial. Fue Diego Luis Cérdoba
Becerra, nieto de Ventura Cérdoba y bisnieto de
Lorenzo Cérdoba quien inicia este proceso. Diego
Luis Cordoba, joven abogado que en 1932 crea el
movimiento politico Accién Democrdtica, el mismo
que después de su muerte se denominé Cordobismo,
se convierte en el primer miembro de dicha familia
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en llegar al parlamento colombiano en el afio de
1933. A partir de él, otros familiares acceden al poder
politico-administrativo, sin que esto implique en ellos
la existencia de un plan de dominio politico-familiar
armonizado con un esquema de desarrollo regional
(Mosquera y Cérdoba 2001: 16-17).

Sin embargo, el hecho de que al interior del la intendencia del
Chocd, el clan de los cérdoba hubiera logrado acumular algtin
capital que favorecid las posibilidades de Diego Luis, no
quiere decir que su vida estuviera resuelta, pues son conocidas
las innumerables dificultades que padeci6 como estudiante, lo
cual sugiere que la nocion de una élite en el Chocé de aquel
tiempo debe relativizarse, al punto que es preferible hablar
de familias con algunos recursos en sus comunidades, que
no necesariamente significaban la acumulacién de capitales
econdmicos que los cataloguen como gente rica o acaudalada,
pues la situacién que experimentd el propio Diego Luis
Cérdoba en la capital asi lo demuestra.

Por todo lo anteriormente expuesto, la educacién resultd
una estrategia eficaz de empoderamiento y acceso a algunos
dmbitos vetados histéricamente para los negros. Especialmente,
en dos regimenes de la funcién publica: el parlamentario
y el magisterial, campos que posibilitaron a los negros de la
época incursionar en las estructuras de poder. En el marco de
un proceso de integracion a las instituciones hegemonicas de
la cultura nacional, la educacién y la politica se convirtieron
en la primera mitad del siglo xx en una estrategia contraria
al integracionismo, en la medida que algunos politicos y
maestros negros dedicaron su labor profesional a denunciar
el racismo. De “gobernados a gobernantes”, de “educados a
educadores”, aun con las limitaciones del momento historico,
lo importante a destacar es que estos politicos, humanistas y
maestros aprovecharon sus posiciones de privilegio para abrir
el debate sobre la vigencia latente del racismo estructural y la
marginalidad econémica hacia las poblaciones negras en el
pais. Esta trayectoria ideoldgica se constituye en un antecedente
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fundamental para lo que sesenta afios después se planteard como
el derecho a la educacion de las poblaciones negras, en una
clara apuesta por la eliminacion del racismo y la dignificacion
de las poblaciones de la didspora africana en Colombia.

Por otro lado, uno de los aspectos mds complejos de la
biografia politica de Diego Luis Cérdoba, es el referido a su
vinculo y militancia como socialista declarado, sefialamiento
que lo llevé a enfrentar duros cuestionamientos, dado que en
el seno del propio partido liberal, del que surgié en buena
parte, el embrién de los primeros socialistas colombianos
implicaba poner en riesgo el statu quo de la clase dirigente
que la constitufa. En relacién con su condicién de marxista
que luchaba por la raza, el reportaje que le hiciera Natanael
Dfiaz para el semanario Sdbado en 1947, recoge de manera
concreta la posicién de Cérdoba al respecto:

Yo soy un marxista y como tal, no puedo ser racista,
ni tener complejo racial alguno, ni superioridad
ni inferioridad. Para el marxista todas las razas
son intrinsecas iguales. Lo que acontece es que
a algunas les faltan oportunidades para que sus
capacidades se manifiesten. Cada raza ha tenido su
época de supremacia sobre las otras, tal como puede
comprobarse respecto de la negra, que levantd las
pirdmides legdndicas. Yo no quiero que se confunda
mi posicion de combatiente en beneficio de la miraza,
con un la de un “rosembergriano”, porque entonces
yo seria nazista. La raza negra por estar en posicion
de inferioridad econdémica, urge de sus integrantes
la realizacion de algo por su levantamiento. Los que
tenemos el orgullo de pertenecer a ella, nos vemos
enfrentados al imperativo de salvarla. Yo he sido
afortunado respecto de lo aludido, porque el Chocé
tiene un noventa por ciento de poblacién negra, que
vive en condiciones primarias. Entonces para mi
como socialista, el plato lo he encontrado servido,
porque coincide la lucha de clases propiciada por
los marxistas, con la lucha de razas. En el Choco, la
clase explotada es la negra y la explotadora la blanca.
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Hay, desde luego, excepciones: negros explotadores.
Por eso, mis convicciones y mis campafias, me han
hecho chocar con algunos hermanos de raza... El dia
que los negros tengan las posiciones intelectuales,
econdmicas y sociales a que tienen derecho, ese dia
no tendrd razén mi lucha racial (Cérdoba citado por
Diaz 1947: 2).

Tal vez el mayor logro politico del parlamentario se condensa
en la creacién del departamento del Chocé en 1947. Este
hecho sobresale en su labor en el Congreso, si se tienen en
cuenta las implicaciones que el proyecto debid encarar en
un momento en el que se debia reformar la Constitucion,
dado el requerimiento demogréafico establecido para otorgar
el estatus de departamento a una intendencia, una poblacién
no inferior a 250.000 habitantes (Arriaga 2002). Ante la
circunstancia de no contar en el Choc6 con este nimero de
habitantes, Cérdoba acompafiado del parlamentario Ramén
Mosquera Rivas, emprendi6 una ardua labor legislativa desde
1944 cuando se produjo el acto legislativo por medio del
cual se determiné: “La ley puede erigir en Departamento la
Intendencia del Choc6 atin cuando no tenga el nimero de
habitantes requerido” (Articulo 6°, Acto Legislativo 1 de
1944). El proposito real de departamentalizar al Chocd, segin
Rivas Lara, era modernizarlo, al igual que los departamentos
vecinos que colonizaban la intendencia, con el fin de eliminar
el antiguo régimen de ampliacion de fronteras que perjudicaba
la antigua intendencia del Chocé.

Amoé al Chocé hasta lo indecible y se encumbré a
los escafios del Congreso para hacer del Choc6 un
departamento al igual que sus vecinos Antioquia,
Caldas y el Valle del Cauca, denunciando en su
época, a la madre Colombia que aquellos hermanos
eran injustos, porque solo se acordaban del Choc6
para limitarlo en territorio y acrecentarse ellos, en vez
de invadirnos con el pito de sus fabricas, el mugido
de sus ganados o el oro verde de la energia eléctrica
(Rivas 1997: 37).
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Para Cérdoba el paso de intendencia a departamento implicaba
superar la dependencia administrativa que suponia la posicién
del Chocé como “territorio nacional”, y la obtencién de
recursos y competencias que respondiera a las necesidades
de una poblacién afectada por el racismo estructural que
prevalecia en aquella época de gobernantes y funcionarios
blanco-mestizos. Cabe recordar que los territorios nacionales
fueron creados en el periodo republicano, como un modelo de
gobernabilidad para regiones con alta dispersién poblacional
y dificiles condiciones de acceso, consideradas geografias
“por fuera de la nacién” y por tanto, representadas en el
imaginario nacional como lo periférico y lo atrasado.

Finalmente, desde el punto de vista del andlisis histdrico, esta
perspectiva corresponde a un proceso de visibilizacién de un
nuevo sujeto negro, maestro, politico, letrado y con posicién
social, quien cuenta con una conciencia estratégica sobre los
modos de funcionamiento del poder. Por ello esta tendencia
se centra en la agencia de los sujetos la cual requiere ser
comprendida descentrdndose del andlisis estructural del
poder en si mismo y ubicarse en los modos concretos como
los sujetos se enfrentan a los dispositivos de poder que para
este caso fue la escuela y la politica. Modos que incluyen
estrategias de fuga, adaptacién y mimetizacion entre muchas
otras, pero que implican siempre reconocer en ello posiciones
activas de los sujetos diasporicos en relacion con el poder,
tal como lo enfrentaron los politicos negros, especialmente
Diego Luis Cérdoba. Tal vez el modo mds genuino de mostrar
la contundencia de esta época de surgimiento diaspérico es a
través de la memoria activa del proceso narrado desde la voz
de un testigo excepcional, el maestro Arnoldo Palacios, quien
en su novela “Buscando mi madrededios” describe en uno
de sus pasajes el arribo de Diego Luis Cérdoba a su pueblo
natal Cértegui.

Por aquellos afios, surgi6 en el Chocé un movimiento

politico que habfa sacudido las entrafas del
departamento. Hasta los nifios nos habiamos dado
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perfecta cuenta de pertenecer a la raza negra. La
mayoria de todo el departamento estaba habitada por
negros. Pero el negro no tenia derecho a muchas cosas.
Los negros no llegaban a ser doctores porque se les
ponia mucha traba en los estudios; tampoco podian
tener puestos importantes en el gobierno. Un blanco
podia pegarle a un negro si el negro le reclamaba
algin derecho; y si el negro se quejaba ante las
autoridades a causa de la ofensa, mds bien arriesgaba
irse a la carcel, pues, las autoridades eran blancas.
Una muchacha negra no alcanzaba a ser maestra
porque no le permitia hacer estudios en el Colegio
de la Presentacion, regido por monjas blancas para
muchachas blancas. Si acaso, una mulata, tirando mas
a blanca que a negra, y con el pelo liso podia tener la
suerte de ser aceptada en Colegio de la Presentacion.
Decian en Cértegui, y esto mds bien era que lo
repetian, pues, en todo el Choc6 lo proclamaban, que
los negros ya no iban a seguir aceptando ese trato...

El candidato de los negros, jefe de toda esa
revolucién, se llama Diego Luis. Dizque era un
orador superior a Dumas Pompilio. Habia nacido
en Negud, un pueblito de mala muerte, mas chiquito
que Cértegui, donde nunca habia habido luz eléctrica
ni carro. El papd, minero, no sabia leer ni firmar su
nombre. En su nifiez, su hijo Diego Luis también
habia trabajado mina, sembrando pldtanos y hasta
aprendiendo a labrar bateas y a manejar la palanca
viajando en canoas entre su pueblo y Quibdé. Pero
ese nifio habia resultado tan inteligente que el papa
tuvo que mandarlo a estudiar fuera del Chocé. Se
habia graduado de Doctor en abogacia, en Medellin,
llegando a ser tan importante, que, incluso, se habia
casado con una blanca. El dnico que se le podia
parar en la historia de Colombia el negro Robles. Se
hablaba del doctor Diego Luis como que fuera mds
grande que el padre Luis Demetrio Salazar.

«;Quién es el Negro Robles?, papd?»

«Su nombre completo era Luis A. Robles. Durante
la hegemonia de los conservadores, por espacio de
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cuarenta y cinco afios, hubo un periodo en que el
partido liberal apenas tenia dos o tres representantes
en el Congreso de la Repitiblica: uno de ellos era,
Luis A. Robles, negro como nosotros. Una vez, un
parlamentario, blanco, naturalmente, desprecio a
Robles, debido al color negro de su piel; al verlo
entrar en plena sesién grito:

«Seflores, jse oscureci6 el recinto!»
«Robles que lo oye y toma la palabra:

«jNegro!;Si!{Pero no olvidéis qué los huesos de mis
antepasados blanquean todavia sobre las murallas de
Cartagena, testigos de los combatientes de mi raza
por la independencia de nuestra patria!»

Al terminar su discurso Robles fue sacado en hombros
por la multitud.

Robles habia muerto hacia mucho tiempo. Diego
Luis debia pasar por Cértegui, estaba haciendo una
gira a través de todo el Choco para que lo conocieran
y oyeran de sus propios labios lo que le se proponia
hacer por los negros, sus hermanos de raza. Por donde
pasaba la gente quedaba cautivada y lo seguia como a
Cristo sus discipulos.

Al fin, un telegrama: Diego Luis Cérdoba llegaria
tal dia, mas o menos a tal hora; venia de Bagadé a
Cértegui; tenia que, primero, cruzar el istmo entre
los rios Andaguedd y Cértegui, atravesando a pié una
trocha llena de culebras, arafiagato, tigres, por donde
el individuo ni siquiera saber bien en qué trampa
metia el pie; tenia que subir y bajar lomas; si llovia,
en esos barriales se descalabraba hasta el putas...

Diego Luis, complacido, la miro como quien dice: «
iVaya, sorpresa admirable!» y le dio un abrazo. De
seguido, el jefe se cuadro. Desde la tribuna, paso una
mirada, abarcando el paisaje circundante. Movi6 la
cabeza afirmativo, como quien dice: <Si. Estoy entre
los mios>. Se irguié. Enarbolé el puiio cerrado en su
brazo izquierdo:

«jSalud y revolucion!».

253



A mano alzada

Hizo una arenga contra las clases opresoras; contra
los blancos asesinos de Manuel Saturio Valencia; en
pro de la instruccidn de los negros, forma de liberarse
del yugo de la ignorancia. Y dijo frases resonantes,
unas que nos comprendi en absoluto, otras que se
le quedaron revoloteando a uno en la cabeza como:
«Todos los hombres nacen libre y permanecen iguales
en derecho...Las masas obreras y campesinas...
Proletarios de todos los paises unidos!» Segin
me explico luego mi papa eran locuciones latinas
aquellos pasajes que uno no captaba, en absoluto.

El significado exacto de cada una de esas expresiones,
nosotros no lo comprendiamos bien. Pero de todos
modos, sentiamos que era algo bueno para nosotros.
Y la manera de decirlo, con arrogancia, sin vacilacion,
nos daba dnimo, nos llenaba de algo semejante a un
buen vaso de agua cuando se tiene sed y se lo bebe.
Se sentia uno como si habiéndose dejado coger el
suefio y ya siendo arrastrado por la corriente, para ser
depositado, sin sentido, en cualquier ojeo-de pronto
lo sacudieran a uno y le dijeran: «mire, hombre: todas
las cosas no eran como le habian dicho a uno que
eran, como le habian hecho creer y aceptar a uno que
eran...y ya muchas cosas tendrdn que cambiar y ser
de tal y tal forma...» (Palacios 2009: 319-322).

Los apartados del fragmento de la novela del maestro
Palacios expresa de forma profunda como la experiencia y
el pensamiento de la didspora portan la memoria emocional
de quienes han vivido los acontecimientos en el escenario
regional. Sin lugar a dudas este integracionismo estratégico
que promovié Cérdoba durante los afios treinta y cuarenta,
puede entenderse de manera mas completa y mas compleja
leyendo esta etapa histdrica con el lente de la chococoanidad,
pues de otro modo, se corre el riesgo de dejar subsumidos
en los grandes relatos de la historiografia nacional estos
acontecimientos diaspéricos, que en el caso de Diego Luis
Cordoba tuvieron hasta el ultimo instante, el de su muerte,
la tensién que produjo en la nacién la figura de un negro
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radical, liberal y politico del pueblo chocoano, por quien se
disputaron el centro y el Pacifico el honor de su sepultura.

... por lo apotedsico de sus funerales con la presencia
de distinguidas personalidades y la multitudinaria
manifestacién popular, y que en el caso de Diego
Luis, cont6 con la del Presidente de la Republica,
doctor Guillermo Leén Valencia quien dijo de €l al
despedirlo: “Su memoria es gloria del Choc6, cumbre
y corona de nuestra democracia, estimulo ejemplo de
la juventud nacional, honor de Colombia”, en ese
mismo luctuoso acto, su emulo y amigo Adén Arriaga
Andrade, zanj6 la controversia entre sus familiares
que querfan darle cristina sepultura en Bogotd y el
pueblo chocoano que deseaba darle el dltimo adids
en su tierra natal, al sugerir que sus restos mortales se
quedaran en la capital, mientras su corazon reposaria
en una urna de cristal (Arriaga 2002: 280).

Es importante mencionar que pese a su adscripcién politica
dentro del partido liberal, debido a la falta de un partido
alternativo en su regién, Cérdoba no negé su condicion racial.
Aunque sus proclamas no siempre aludieron al tema racial,
algunas de sus acciones publicas estuvieron encaminadas
a defender los derechos de los negros. Un ejemplo de esta
posicién ocurrié en septiembre de 1934, cuando un joven
fue expulsado de la Escuela Normal de Medellin por haber
hablado a favor de las escuelas laicas en la Convencién de
Misiones. Al ver que el joven era negro, Cérdoba declard
a su favor identificdndose con él por su condicién racial y
su herencia de esclavo (Rausch 2003). Esta misma autora
retoma un archivo periodistico del periddico El Tiempo del 4
de septiembre de 1934, donde Diego Luis plasmé su punto de
vista sobre este debate:

Esta raza vejada, a la cual pertenezco, también ayudé
a formar la Republica; también dio su contribucién
para ello, y dio la fuerza de su brazo y su misculo
y la fuerza constructiva de su inteligencia. También
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fueron importantes en la época de la Independencia,
y dijo que insistia en ese punto, porque el estudiante
de Medellin que habia sido expulsado de Medellin
por haber hablado de las escuelas laicas, también
pertenecia a su raza (El tiempo, en Rausch 2003: 81).

Por consiguiente, no es descabellado afirmar que Diego Luis
Cérdoba representa un icono de la intelectualidad politica
del pensamiento diaspérico afrocolombiano, no solo para la
chocoanidad, sino para el pais afrocolombiano y para la nacién
mestiza, pues su carrera parlamentaria simboliza la figura del
politico humanista que utiliz6 el poder, unas veces también
a favor de sus hermanos de raza y a favor de la tolerancia
racial. Su pensamiento no puede concebirse como separatista
o esencialista, por el contrario, como liberal y partidario del
socialismo, Cérdoba era un reformista, para quien la politica
y la educacién representaban dmbitos de vital importancia
en la lucha por la igualdad racial, y por ende, constituye un
baluarte de la tradicién intelectual negra y afrocolombiana
del siglo xx en Colombia.

Natanael Diaz. El editorialista de
un pensamiento anti-racista

No es facil registrar la trayectoria biografica del abogado y
poeta Natanael Diaz, oriundo de Puerto Tejada, el municipio
nortecaucano con la mayor presencia de poblacién negra en
la actualidad de esta region. Nacido en las cercanias del rio
Palo y la Paila, Diaz representa la voz del norte de rebeldia
negra en esta estela diaspdrica. De su labor como abogado
se destaca su presencia en el parlamento pues junto a Diego
Luis Cérdoba, hizo parte de esta generacion de los politicos
negros de la primera mitad del siglo xx. De su pluma como
periodista sobresalen sus escritos a favor de la dignificacién
del negro, su dura critica al racismo e incluso la exaltacién
de la figura de Diego Luis Cdrdoba. Igualmente se destaca
por su militancia racial junto a Manuel Zapata Olivella y
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Arnoldo Palacios en la celebracion del “Dia del Negro”, el
20 de junio de 1943 en Bogot4, el cual podria considerarse el
primer antecedente de una movilizacién politica en las calles
por parte de los negros en el siglo xx. Tal como lo recuerda el
maestro Manuel Zapata Olivella, con relacion a la figura del
parlamentario nortecaucano:

Afortunadamente no son pocos los dirigentes
desalienados. Es el caso del fallecido parlamentario,
poetay abogado Natanael Diaz, verdadero precursorde
la negritud en Colombia. Mientras otros congresistas
de mayor prestigio, caucanos y costefios, procuraban
acallar su identidad negra adormecida por la actitud
paternalista del grupo “blanco” dominante, Natanel
proclamaba a través de sus discursos, poemas y
articulos la reivindicacién de su raza (Manuel Zapata
Olivella, 1990: 183-184).

Una de las principales banderas de lucha de Natanael Diaz
fue contra la discriminacién racial, batalla que enarbol6
durante gran parte de su vida como politico y poeta, tanto
en sus reflexiones politicas como en parte de su poesia. La
discriminacién fue un asunto que concentrd su vida publica
y por ello su labor trascendié al reconocimiento como un
politico negro preocupado por la discriminacién que padecian
sus hermanos de raza en Colombia, pero fundamentalmente
en Norteamérica. Alaix de Valencia retoma la imagen de
Natanael a través de su hijo, Eduardo Diaz Saldafia, al
recordarlo como un hombre sensible frente a los problemas
de la gente negra.

No call6 su voz, no fue el silencio ni la pasividad su
linea de conducta. En las barricadas, en los cafiales
donde los corteros dejan su sudor y su sangre, en las
parcelas campesinas prefiadas de miseria, en los toldos
de las huelgas, ahi estaba con su negritud implacable
atizando la hoguera de la rebeldia de su pueblo (Diaz
Saldafa citado por Alaix de Valencia 2003:141).
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Precisamente, su actitud hacia la dignificacion del negro en
Colombia y en su regién por medio de su lucha inclaudicable
hacia la discriminacién racial, constituye el rasgo esencial de
Natanael Diaz como un politico de la didspora afrocolombiana,
posicién que hizo puiblica a través de sus escritos periodisticos
principalmente, y que le han valido el reconocimiento como
un intelectual negro comprometido con los dolores de su raza.

Justamente, en 1943 apareci6 el Semanario Sdbado, un 6rgano
de difusién del liberalismo que se constituy6 en uno de los
espacios de opinién donde Natanael, al igual que intelectuales
como Manuel Zapata Olivella y Arnoldo Palacios, dejaron
plasmados sus planteamientos politicos relacionados con
los temas de la negritud. Este semanario surgié el 17 de
julio de 1943, cuando la republica liberal comenzaba su
ocaso con un espiritu gobiernista pero alejado del sectarismo
partidista. Bajo la concepciéon de un liberalismo cultural
mads que politico, pues se trataba sobre todo de un érgano de
difusion de las tesis filoséficas del liberalismo, mds que de los
proyectos gobernistas, hacian de las reflexiones un espacio
de librepensamiento, segin el deseo de sus fundadores Plinio
Mendoza Neira y Armando Solano, dos liberales doctrinarios
(Torres 1991). Sdbado fue un referente fundamental de la
intelectualidad nacional, donde se trataron temas politicos,
culturales e internacionales como consignas de la democracia,
concepcién ampliada por la pluma de intelectuales y politicos
negros, quienes encontraron un lugar para su critica racial
poco visible en el pais durante los catorce afios de existencia
del semanario.

En este contexto politico e ideoldgico escribié Natanael
Diaz, quien hace parte de una dirigencia politica negra que
tempranamente logré ingresar a las toldas liberales y desde
alli propiciar un campo de reivindicacién de las causas
y los problemas de la gente negra. Desde su lugar como
parlamentario en la capital logré visibilizar la problematica
del racismo, especialmente en algunos articulos en el diario
Sébado que fungié como su “tribunal de opinién”
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Liberal de adscripcién politica, Diaz fue un defensor de
los valores republicanos, en un tiempo caracterizado por la
consolidacién de la nacién, del mismo modo que expreséd una
postura anti-segracionista frente a las luchas que se libraban
en Norteamérica y que inspiraron muchas de sus ideas
como las que contiene su intervencién en la IX Conferencia
Panamericana de 1948 en Bogotd, en la cual participaron
los paises independientes de América. El objetivo de la
conferencia fue exigir a los gobernantes que buscaran los
medios necesarios para resolver pacificamente los conflictos;
al igual que agotar los mecanismos legales. En el marco de
esta conferencia los paises participantes suscribieron el 30 de
abril del mismo afio el Pacto de Bogotd, también conocido
como el Tratado Americano de Soluciones Pacificas, que
tuvo en cuenta los siguientes medios de solucién pacifica
de conflictos: buenos oficios, mediacion, investigacién y
conciliacién, arbitraje y procedimiento judicial. Fue uno de
los tratados que conferia jurisdiccién a la Corte Internacional
de Justicia y donde Natanael Diaz intervino denunciando los
graves conflictos de la segregacion racial en Estados Unidos,
y cuyos apartes de fragmentos cito a continuacién por la
trascendencia que tiene para este andlisis:

En todos vuestros paises ciudadelanos de América,
habéis visto crecer y morir, luchar y esforzarse
por el progreso de la humana especie, hombres
negros como este que ahora os habla con su palabra
sostenida e iluminada por la libertad y por la realidad
democratica que florece en Colombia. Esos hombre
negros llegamos a este Continente -yo venia en la
sangre de mis mayores- desde antes de que en la voz
de los conquistadores y para honra del maravillado
Vespucio creciera la palabra América. En una de
las naves de Crhistophoro Colombo, venia uno de
nosotros ayudando al almirante a encontrar el camino
de su gloria inextinguible. Y cuando ya en tierra firme
fue necesario avanzar para poseer el misterio del
paisaje desconocido, nuestros anchos pies fueron los
primeros que avanzaron construyendo los itinerarios
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de la conquista. Nuestro brazo fuerte hizo en las selvas
la aurora de la civilizacién. Y cuando fue necesario,
también, abrir el vientre de la tierra para extraerle el
codiciado oro -razén de todas las iniquidades de los
hombre-, nadie distinto a nosotros pudo soportar el
infernal clima de las zonas térridas, ni la acometida
de los gérmenes que aniquilaron a centenares de
conquistadores a pesar de sus vestiduras de metal
impenetrable...Bajo el imperio del barbaro sistema
esclavista, y luego, en la éra de la libertad, los negros
mads que ninguno otro grupo racial, hemos contribuido
al dominio de América. Todo lo monumental que hay
en ella, las murallas y los palacios de los virreyes,
los templos y los caminos, los puertos innumerables
de sus océanos, el desarrollo de su riqueza agricola,
fueron construidos por manos de negros engrillados y
marcados o pagados con salarios misérimos. No hay
en la edad contemporanea ninguna manifestaciéon de
superaciéon humana, que no tenga su raiz remota en
la esclavitud de los negros, que, desde luego, no han
sido como se piensa equivocadamente la tinica raza
esclava, como que hubo otras con cuyo vencimiento
se levantaron las pirdmides de Egipto y el enigmadtico
rostro de la esfinge.

Esta era de gigantesco desarrollo industrial que ahora
vive el mundo y por el dominio del cual los hombres
se despedazan inmisericordemente tuvo su gérmen en
el trabajo torturante por lo inhumano a que fueron
sometidos los negros, que pusieron sobre la noche
de su tremenda angustia el alma sonora de su risa y
de su cancioén sollozante. Todos los paises de donde
vosotros venis y los que quedan en otros continentes,
recibieron, honorables delegados, en mayor o menor
proporcion, el beneficio de esas lentas agonias, de esas
lagrimas de mis mayores con las cuales, de seguro,
aun estan alimentandose los rios de la tierra, tal de
copiosas fueron; de su sudor que abond los surcos y
lavé el oro de las minas: de esas sus risas desbordadas
como también de su temblor ante la musica. Porque,
es lo cierto hombres de América, que no hay un solo
pais de los vuestros en donde con la sangres de los
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negros vertida por el fuete del esclavista, no quedara
algo del espiritu de esa mi raza, aun no plenamente
descubierto y menos comprendido.

ksk

Desde Alaska hasta la Tierra del Fuego, transitaron los
esclavos llevando sobre sus anchas espaldas heridas el
progreso para los otros. La historia que suele ser muda
cuando se trata de hombre negros extraordinarios,
nos dice como ha sido de brillante nuestro papel,
cuando fue posible que los otros permitieran nuestra
actuacion. Todos los ejércitos de la Libertad que
marcharon en América hacia los sitios de las batallas
definitivas para su independencia, llevaban en sus
filas hombres negros que a tiempo quedaban con su
euritmico paso una mds emocionante expresion a las
marchas guerreras, construian una més alta y nueva
categoria del herofsmo. Aqui en la Gran Colombia,
Carnejo y Rondén cayeron levantando la patria.

La América se hizo grande por gracia de nuestro
vencimiento. El oro, que, revolucioné las maneras
de ser de la economia fue extraido de las minas
por nuestras manos en las cuales qued6 apenas el
brillo dolorido y escarlata de las multiples heridas
sangrantes. Los campos de actividades agricolas,
alla en Norteamérica, oyeron nuestra cancién
estremecida, se abonaron con nuestro sudor y nuestro
llanto y al golpe, de nuestros brazos incansables,
brotaron las cosechas de algodén que dieron a los
Estados Unidos el poderio que los hizo -quien sabe
hasta cuando- duefios del mundo entero.

En todos los paises de la América Latina, y en el
amanecer de su independencia, se hizo la libertad de
los esclavos y se asimil6 su sangre fresca, fuerte y
llena de energias creadoras. Nuestro temperamento
extrovertido y nuestra imaginacién hecha para todas
las posibilidades de la fantasia; nuestra natural aptitud
artistica inigualable; nuestro acondicionamiento
perfecto a las costumbres democriticas, nuestro
intenso afin por la cultura, son ya generales
caracteristicas de los pueblos americanos, que
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los distinguen de los otros del orbe. Quizas en esa
circunstancia de ser América, un pueblo producido de
la combinacién de muchas razas, reposa la razén para
que siempre vivamos sus habitantes definitivamente
dispuestos a entregarlo todo por la igualdad de los
hombres. Como somos una resultante humana, nada
de lo humano -segiin la expresion cldsica- nos es
ajeno ni indiferente.

Pero acontece, honorables delegados de la novena
Conferencia, que hay un paifs en nuestro hemisferio,
extraordinariamente grande en su pasado, en su
presente y mds aun en su porvenir —los Estados
Unidos del Norte-, en donde a pesar de los resultados
de la cruenta guerra de secesién; a pesar de los
inmortales postulados de Jefferson; a pesar del
sacrificio de Abe Lincéln, el mds grande de todos los
libertadores; a pesar del extraordinario esfuerzo que
por la grandeza de ese pais han hecho en toda época
Tio Tom y sus hijos; a pesar de que en ambas guerras
mundiales los soldado negros -llevados a los frentes
de batalla en navios distintos a aquellos en donde
viajaron los soldados blancos-, fueron los primeros
en pisar tierra europea; a pesar de que la constitucion
misma de los Estados Unidos estableci6 la igualdad
de las razas; a pesar de haberse librado la tremenda
guerra que acaba de pasar, principalmente en contra
de las teorias de superioridad racial sostenidas por el
nazismo; a pesar de haber demostrado los negros, no
ahora sino desde el principio de los tiempos, tener
inteligencia igual a la de los blancos; a pesar de
todo eso y de todas las razones en que se sustenta la
solidaridad de los hombres, los negros del numero de
DIECIARIS MILLONES-, son tratados en muchas
partes de los Estados Unidos como si aun fueran
esclavos, sin permitirseles siquiera conseguir la
cultura que tanto ambicionan y necesitan, y que es
la Unica cosa por la cual y en razén de la cual, se
justifica la torturada existencia de la especie humana,
y vosotros —capitanes de América-, os desveldis en
la busqueda de formulas mas acondicionadas para el
progreso de vuestros pueblos.
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De ahi, honorables conferencistas, que el problema
racial, sea un problema cuya solucién interesa a
América. Porque no sabemos cudl sea el resultado
de la préxima guerra que vosotros lo sabéis, es
inevitable. Pensad cual seria la situacién de estos
paises, mestizos y mezclados si saliera victoriosa de
su lucha un pafs con una concepcién de superioridad
racial, que mirase con desprecio a estas gentes de
“Hispanoamérica”...Como en el verso del poeta: los
negros también somos América (Diaz 1948: 3).

Los planteamientos de Natanael Diaz dejan evidenciar un
pensamiento global sobre el problema del racismo y una
profunda reflexién histérica sobre el papel y el valor de los
negros en la configuracion del continente americano, asi como
su invisibilidad en las narrativas fundacionales de la nacién.
No obstante, en este discurso Natanael concebia el racismo
como un fendmeno norteamericano y por el contrario asumié
la identidad mestiza caracteristica de la identidad nacional.
Pisano (2010) considera que esto se debia a que para entonces
la nocioén del racismo estaba asociada con el imperialismo
norteamericano, por lo que la nocién de raza estaba asociada a
conceptos como latinidad o pueblo, que en el caso de Colombia
se asumia como una raza inferiorizada por los “gringos”

Sin embargo, frente a esta aparente contradiccidon, en
las posiciones de Natanael sobresale su capacidad para
establecer continuidad entre la historia del continente, el
racismo y la bisqueda de la democracia en América Latina
como producto de la esclavitud, focalizando el problema en
los Estados Unidos, cuya experiencia violenta de racismo
y segregacionismo comprendia en detalle y que le llevaria
en su carrera como politico del norte del Cauca a poner el
acento en el asunto del racismo. Uno de los editoriales
producidos por Natanael Diaz en el semanario Sdbado que
permite evidenciar su sensibilidad respecto a las gestas de
politicos contemporaneos de su misma condicién racial, es el
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referido a Un Negro Visto por Otro Negro, en el cual hace una
admirable semblanza de Diego Luis Cérdoba:

Cuando tenfa yo cinco afios la ambicién de que
en la familia hubiese otro doctor, impulsaron a mis
mayores a llevarme a una escuela dirigida por una
mujer blanca, cuyo perfil ya se ha desdibujado en
mi recuerdo, pero la imagen de cuyas manos, aun yo
miro entre la bruma del tiempo, largas, amorosas, y
casi transparentes. La maestra debié descubrir en mi
alguna inquietud intelectual aunque primaria. Porque
es lo cierto, todos los dias se detenia en mi puesto, Y,
tomindome las manos -que con las suyas formaban
un hermoso contraste como de estrella y de noche-
me enseflaba a dibujar sobre la dura pizarra el dificil
cuerpo de las letras y los niimeros. Pero acontecid
que durante mucho tiempo fuéme imposible dibujar
correctamente el 9. Siempre que lo intentaba, le deba
a este nimero forma de espinazo de dromedario o de
letra n, que, manuscrita, es como un tres a achacoso
o inclinado. La paciencia de la, seforita Ruth, hizo
crisis, y como consecuencia de mi falta de aptitud para
la caligraffa, yo senti caer sobre mi diminuto cuerpo
un fuetazo, mientras lastimaba el timpano de mis
oidos esta tremenda frase: “negro bruto”. Sollozando
llegué a mi casa. Mi abuela, una mujer hija de esclavos
en cuyas espaldas debié leerse muy claramente la
marca correspondiente a ese monstruo que se llamo
Julio Arboleda (sobre la carrofia del cual habré de
levantarme algun dia), al darse cuenta de que lloraba
yo, no por el castigo, sino por la frase, me consold
recitindome hasta cuando hube aprendidola de
memoria, esta estrofa que deberfa servirme a manera
de escudo cuando alguien volviese a decirme negro:

El que de negro me trate
me pone una gran corond,
porque de negro se viste
el santo papa de Roma.

Creo que esa copla fue una invencién repentina de mi
abuela, porque he tenido noticia de que su santidad
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vista de negro. Lo cierto es, que gracias a esa leccién
elemental de orgullo racial, basada en un motivo de
trivial afectividad religiosa, comencé a edificar mi
personalidad, teniendo plena conciencia de mi hecho
racial, sin mortificarme en lo mds minimo, el que
todavia haya respecto de nosotros -los negros-, uno
que otro prejuicio sin derruir. ..

Yo no solo estoy conforme con ser negro, sino que
me siento orgulloso de pertenecer a una raza, sobre
cuyo pasado milenario hay tantos hechos formidables
por acotar, y tantas obras por descubrir. Ese orgullo,
habida consideracién de lo realizado en Colombia
por los negros, se justifica plenamente. No ha pasado
un solo siglo de nuestra historia que apenas comienza
sin que en él deje de aparecer un negro extraordinario.
Las mejores batallas de la libertad, nos muestra el altar
de la patria, exornado por el sacrificio de semi-dioses
negros: José Prudencio Padilla humillé el océano
con su hazafla. Rondén en el pantano de Vargas,
engendro la repiblica. Camejo sefialé nuevas rutas a
lo heroico. El negro Infante, entr6 con pie derecho
en la historia de los inmortales. Esto fue en la era
de la epopeya emancipadora. En las guerras civiles
el negro Marin fue si como dijéramos, un hermano
humanizado de la Rama. Ya Arias Trujillo lo colocé
con justicia en el imperio celeste de los préceres. El
siglo xix agonizante nos da a Robles y a Candelario
Obeso, el primero labra con el cincel de su palabra y
sobre las piedras del capitolio su propia escultura del
mariscal del verbo. Solo si, fue el tinico representante
del gran partido liberal en el parlamento, cuando los
reaccionarios impidieron que hubiese otros. Después
lo acompaiié Uribe. Y Juntos sembraron las semillas
que florecieron hasta 1914: reivindicaciones.

Por eso, llego ante Diego Luis Cérdoba con un
emocionado orgullo racial pues veo en €l la vigencia
de un extraordinario esfuerzo que a través de la historia
de nuestra incipiente democracia hemos venido
haciendo los negros, por contribuir en la medida de
nuestras inéditas capacidades al engrandecimiento de
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nuestro pais, que da lecciones de convivencia a otros
que, a pesar de su renombre como democracias, solo
de esta conocen la palabra.

Diego Luis Cérdoba es sin duda, uno de los hombres
mds conocidos en nuestro pais, y uno de los mds
capacitados. No ha sido Ministro, es verdad, pero
todos saben que eso ha ocurrido porque pertenece a
un partido respecto del cual, los usufructuarios del
poder, se sienten temerosos y acomplejados, pero
precisamente, eso es lo grande en Diego Luis. Aqui
hay innumerables ejemplos de intelectuales que,
abrazados por esa fiebre de nuevos partidos que ha
sufrido endémicamente nuestra vida civilista, un
dia cualquiera se matricularon en ellos, para luego,
ante el ofrecimiento o la perspectiva inmediata,
abandonaron sus viejas primeras toldas. Yo sé que
aun hay entre nosotros prejuicios raciales, que alejan
de ciertas actividades y de ciertas posiciones a los
hombres de mi raza, por eminentes que ellos sean.
Pero también tengo la certidumbre de que si no fuera
socialista Diego Luis a esta hora habria sido Ministro.
Quiza no en el exterior, porque a los negros nos falta
sex-apeal e influencias (Diaz 1947: 2).

Sus lineas en los editoriales referidos, refleja una gran
capacidad para hacer visible y engrandecer la tarea de una
generacion de la cual el mismo hizo parte y en la que sus
integrantes asumieron una posiciéon compartida respecto al
racismo y por encima de las diferencias de partido que pudieran
marcar sus trayectorias individuales como parlamentarios.

Sin lugar a dudas, Natanael plasmé un pensamiento politico
sobre la negritud en Colombia que trascendi6 las fronteras del
liberalismo partidista del cual formé parte, y con ello introdujo
en el debate publico el acento racial y la denuncia en torno
al racismo. Su tono y modulacién expresan una profunda y
rigurosa comprensién de la historia del problema del negro
en el continente y en el mundo, hecho que sélo se explica
por su profundo compromiso intelectual con el conocimiento
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histérico de la negritud. Por esta razén, retoma el hito de
la esclavitud como un referente sin el que es imposible
reconocer las expresiones contemporineas del racismo como
un proceso de continuidad en el tiempo. Sus planteamientos
sirvieron para ilustrar y confrontar la ignorancia que sostenia
muchas de las posiciones prejuiciosas y racistas de la época
y sobre todo para ahondar en la produccién de una memoria
politica de la didspora africana en Colombia.

A propésito de la generacion de
los parlamentarios negros

El panorama histérico hasta aqui descrito permite resaltar
algunos planteamientos en relacién con esta generacion de
politicos negros liberales, que sin embargo no deben leerse
como una valoracion definitiva de su acontecer. En primer
lugar es necesario sefialar que lo que aqui denomino la
generacion de negros liberales alude a un proceso temporal y
politico, a través del cual se configuré un grupo de hombres
negros que lograron acceder a lugares de poder ptblico
como resultado de experiencias individuales més que
colectivas, es decir, de hombres negros ilustrados, quienes
protagonizaron el primer episodio de una intelectualidad
negra de politicos en el siglo xx. Mds que reconocer aqui
comunidades diaspdricas, prefiero referirme a sujetos
diasporicos que apelaron por demandas de inclusién dentro
de las instituciones de la sociedad colombiana. Por las
condiciones de la época, caracterizada por la invisibilidad
del negro como sujeto politico, las acciones de estos
parlamentarios en la esfera publica tuvieron dentro de sus
objetivos fundamentales demandar derechos de ciudadania
plena para la poblacién negra, sin recurrir a reivindicaciones
culturales comunitarias o identidades de ancestro africano,
pues estos discursos no estaban presentes en la esfera piblica
del pais que les tocé vivir.
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Desde el punto de vista de sus trayectorias biograficas, esta
generacion fue posible debido esencialmente al esfuerzo
familiar que posibilitd la salida y sostenimiento de algunos
jovenes hacia las principales ciudades del interior, donde
realizaron estudios universitarios acausade que ensusregiones
de origen las posibilidades de educacién superior estaban
limitadas, principalmente por la falta de centros de educacion
superior y no menos importante, por las circunstancias de que
en estas zonas, hasta mediados del siglo xx, todavia operaba
una especie de “apartheid” que obstaculizaba el ingreso
de negros en los diferentes sectores de la sociedad. En ese
sentido el proceso educativo se constituyé en un medio para
que ellos accedieran a la vida nacional, logrando de cierto
modo cristalizar en la vida concreta los derechos negados en
el plano formal.

En tercer lugar, debemos notar que los sujetos a quienes
me he referido no recurrieron a discursos africanistas, sino
que mds bien se concentraron en reivindicar igualdad de
oportunidades y la integracién de los negros, a través de un
tipo de acciones que denomino estrategismo politico, pues
de acuerdo al paradigma liberal de la época no pretendieron
marcar enfdticamente su propia condicién racial, sino
desmarcarla de su estigma social para acceder a derechos
histéricamente negados. Se trat6 de un integracionismo
asumido estratégicamente por parte de los parlamentarios
negros. Para expresarlo desde el punto de vista de la didspora,
este es un caso de discontinuidad discursiva e ideoldgica,
dado que lo que emergid en la superficie no fue la afirmacién
racial sino la denuncia politica de la marginalidad social como
producto del racismo institucional en cuanto un problema
concreto de los sujetos racializados. En otras palabras, se
traté de una estrategia de afirmacién de la ciudadania de los
negros, sin afirmacién cultural de origen africano.

Por otro lado, quiero hacer énfasis que se trat6 especificamente
de profesionales del derecho, quienes tuvieron un papel central
en la vida publica por la relacién existente entre abogacia y
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politica, en un tiempo donde el acceso al poder politico estaba
determinado por el derecho. Por esta razén sus actuaciones
se localizaron més en el dmbito de las luchas juridicas
para resolver los asuntos de organizacién y administracién
territorial, debido a que para ese momento no habia procesos
legislativos de reconocimiento para la gente negra, pues en
esta etapa del siglo los negros no eran sujetos de ley como
ya se dijo; por el contario estaban subsumidos en la categoria
de pueblo y de ciudadania formal. En ese sentido los grandes
logros juridicos de esta generacién tienen que ver con hechos
como la creacién del departamento del Chocd, la creacién
de instituciones educativas en este mismo departamento,
asi como de Escuelas Normales en el Pacifico, mediante las
cuales fue posible formar un magisterio en esta region.

Otro aspecto que debo resaltar de la generacién en cuestion,
es el referido a su propia experiencia con la racialidad,
experiencia que acontecié de modo complejo cuando
incursionaron en el mundo de la politica, donde ellos eran
una notable minoria en un escenario de dominio blanco-
mestizo. Me refiero a un reconocimiento de la condicién
racial por fuera de sus territorios originarios que en términos
de la experiencia diaspdrica de orden subjetivo, hicieron que
su afirmacidn racial se produjera en la tensién con el modelo
de la nacién mestiza. En sentido estricto, muchos de los
planteamientos sobre problemas del racismo en Colombia
los hicieron circular sobre todo en la prensa escrita y mucho
menos en los debates parlamentarios, aspecto que sin embargo
evidencia la construccién de una embrionaria opinién publica
sobre el racismo en la vida nacional. Lo anterior se explica
por varias razones. Su ingreso a los renglones electorales no
fue a consecuencia directa de su condicién racial, mas bien,
fue la politica local y la maquinaria electoral los mecanismos
por los que accedieron a sus curules. De otra parte, si bien
su condicién racial no constituy6 el centro de sus agendas
parlamentarias, pues estas se debian en primer lugar a los
asuntos del orden nacional que el partido liberal libraba en este
periodo, si es notoria la visibilidad que adquiri6 el tema de las
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regiones y las geografias de la negritud, més especificamente
las del Litoral Pacifico.

Por consiguiente, sus trayectorias como parlamentarios del
partido liberal estuvieron sujetas al proyecto de la nacién
que se debatia en este periodo de la historia colombiana,
sin embargo, debe resaltarse que la voz de las regiones
racializadas logrd incursionar en estos discursos, gracias a
sus intervenciones como representantes del Cauca, Valle y
Antioquia. Aunque no sostengo que se trata de parlamentarios
abanderados de las causas negras exclusivamente, pues su
militancia inicial era liberal y no racial, destaco el lugar que
ocuparon como voceros en la esfera politica colombiana de
los territorios con amplia presencia de negros, aspecto que
devela un episodio hasta entonces totalmente desconocido en
el pafs. Justamente su gran labor consistié en haber creado
una opinién publica en torno a la marginalidad de las regiones
de la gente negra, lo cual representa un logro muy importante.

En términos generales puede decirse que por sus actuaciones
en el parlamento a nivel legislativo, como por su pensamiento
politico en relacién con la marginalidad, la clase y la raza,
los hombres de esta generaciéon de parlamentarios negros
contribuyeron en parte a superar el tremendo drama de la
invisibilidad racial, pues su presencia en la arena ptblica
afect6 indudablemente este hecho. De otra parte, el lugar
de reconocimiento que tienen en la memoria de algunas
organizaciones afrocolombianas de finales del siglo xx y
comienzos del xxi, configura un capitulo emblemético por el
hecho de que en la actualidad son reconocidos como iconos
de la lucha del negro y del afrocolombiano por su dignidad.
Esto se constata también en las obras literarias de algunos
escritores cono Artel, Palacios, Martdn Géngora y Zapata
Olivella, quienes hicieron destacados reconocimientos a su
labor. No es un exceso decir que en la memoria colectiva que
se ha producido en relacién con las luchas de la gente negra en
Colombia durante el siglo xx, esta generacién representa uno
de sus hechos fundantes y uno de sus principales iconos, sin
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el cual es imposible entender la continuidad y la diversidad
de estrategias de los afrocolombianos en su batalla por la
igualdad y su reconocimiento contemporaneo.

Por esta razones me interesa resaltar de modo enfatico que su
papel y contribucién sobresalen por la labor fundacional que
cumplieron en hacer pensar al pais y a la clase politica de su
época en los problemas de la raza y la clase como dimensiones
articuladas para pensar el asunto de la marginalidad politica y
econdmica del Pacifico y el norte del Cauca. Més alld de que
muchos de sus postulados puedan considerarse una verdad
de puiio, mds bien en la complejidad de sus contradicciones
y asimilaciones a ideologias no negras, lograron trascender
en su propia condicién como politicos negros y en esa
medida erigirse como emblemas de la génesis de las luchas
afrocolombianas. Su obra obliga una lectura que sin caer
en apologias logre entender a profundidad las limitaciones
histdricas en las que produjeron sus opiniones y ejercieron
su rol de parlamentarios, incluso en una condicién que
marcadamente no se postula como africanista, mis bien
produjo el rasgo de hombres negros que pensaron desde sus
propios dramas, los de sus hermanos de raza, pero que no por
ello se le puede negar su naturaleza diaspdrica.
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Capitulo 5
El humanismo diaspoérico:
poetas y escritores del rio y la mar!

La segunda mitad del siglo xx tuvo como signo para la historia
de la diaspora africana el tiempo de las rebeliones politicas
y las insurgencias étnicas. Acontecimientos como las luchas
contra el apartheid en Sudafrica, el inicio de las guerras por
la descolonizacién de las emergentes naciones africanas
y la lucha por los derechos civiles de los movimientos
afronorteamericanos, fueron entre muchos otros, eventos
emblematicos de un tiempo de convulsion racial y anticolonial
que provocé afectaciones en el orden politico y cultural de las
geografias de la didspora africana’.

1

Quiero destacar que al realizar el rastreo de la obra literaria de los
escritores de la didspora africana en Colombia durante la primera mitad
del siglo xx, encontré que buena parte de las investigaciones producidas
sobre este campo, si bien han sido realizadas en muchos casos por
investigadores colombianos, casi la totalidad de los estudios han sido
financiados y patrocinados por universidades norteamericanas e inglesas.

El pensamiento anticolonial influy6é de modo importante en el “despertar
del negro en Colombia” en este periodo, destacdndose las figuras del
psiquiatra martiniqués Franz Fanon, presente en la obra de Amir Smith
Coérdoba y el tunecino Albert Memi, quien tuvo influencia en el trabajo
intelectual de Manuel Zapata Olivella, para mencionar tan solo dos casos
muy concretos. Para esta ultima reflexion ver Arboleda (2010 a y b).
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En latitudes como la colombiana estos fendmenos
encontraron correlatos de diferente orden, pero que en todo
caso evidencian modos de afectaciéon incuestionables en
las biografias de intelectuales y politicos afrocolombianos.
En el caso concreto de los humanistas de la didspora, como
he decidido nombrar al conjunto de poetas, novelistas y
literatos que a lo largo del siglo pasado recrearon en sus
obras las estéticas del sentir y el pensar de la culturas negras
en Colombia, representan las voces de los sujetos quienes
en posiciones y condiciones distintas, hicieron posible la
produccién de una tradicion literaria con una identidad que
trasciende los linderos de la llamada “literatura nacional”. Si
bien es cierto, estos escritores no dedicaron la totalidad de
su obra a los asuntos de la cultura, el folclor y la identidad
negra, pues su vocacion abarcé problemas de la humanidad
en su compleja e indescifrable fragilidad, es claro que su
naturaleza intelectual como hombres de la afrodescendencia
atraviesa su produccion y sus letras provenientes de los mares
y los rios del Caribe y el Pacifico.

Los estudios especializados que encontraron en estas
trayectorias literarias un objeto novedoso y trascendental
para el campo de la literatura colombiana del siglo xx, fueron
realizados inicialmente por norteamericanos. Es necesario
resaltar este punto para hacer notar “la invisibilidad interna”
que llevé a que tantas noveles y obras literarias de autoria
afrocolombiana, fueran durante varias décadas un &mbito
de investigacion extranjera y poco o casi nada, reconocidas
por los criterios literarios nacionales. Figuras como Marvin
Lewis (1987) y Laurence Prescott (1982) a finales de los afios
ochenta analizaron varios de los novelistas y escritores negros
de principios y mediados del siglo pasado. Aunque en algunos
casos, el énfasis puesto por estos estudios presenta diferencias
en la asuncion de la denominada literatura afrocolombiana,
ambos estudiosos contribuyeron de modo importante a exaltar
el valor y la calidad de estas obras en el marco de una corriente
literaria nacional y continental. Particularmente el estudio de
Lewis (1987) “Treading the ebony path™ sobre las obras de
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cinco autores negros, planteé una duda respecto a su caricter
de literatura negra, argumentando que dichas obras no estaban
centradas en un abordaje de la negritud, sino mds bien en una
Optica nacional sobre la violencia en Colombia. Las novelas
que este autor analizé fueron “La selva y la lluvia” y “Las
estrellas son negras” de Arnoldo Palacios; “Tierra mojada”;
“Chambacu corral de negros” y “La calle 10” de Manuel
Zapata Olivella; “Historia de un joven negro” y “Pisando el
camino de ébano” de Juan Zapata Olivella; “No es la muerte
es el morir ” de Jorge Artel; y “Granizada y otros cuentos” y
“El dia que terminé el verano” de Carlos Arturo Truque. No
obstante, es preciso mencionar que en cada caso, a diferencia
de la obra de Truque, se trata de historias signadas de modo
estructural por la condicién racial de sus protagonistas y los
contextos de racismo que enfrentan en los diferentes dramas.
En el mismo sentido, Prescott ha insistido en sus diferentes
trabajos sobre la existencia de un campo demarcado y
estructurado de poesia afrocolombiana, cuyas caracteristicas
narrativas, gramaticales y estéticas expresan el cardcter racial
de sus autores, asi como sus biografias regionales.

En ese sentido la literatura afrocolombiana contiene una
dimension de la didspora africana en Colombia como
experiencia de la humanidad negra a lo largo de la historia, que
narrada,contadaycantadacomoenelcasode CandelarioObeso,
permite comprender sus porosidades diversas y dialectales.
Se trata ademds de una militancia distinta, encarnada en la
emocionalidad del dolor de la raza; y aunque algunos de ellos
adoptaron el compromiso de la funcién publica, la militancia
partidista, su sentido mds profundo de lucha se inscribe en la
razén de la estética, la poética, en el humanismo diasporico
como una busqueda constante por afirmar esas huellas de
negritud impresas en las propias experiencias existenciales.
Como lo ha planteado Ortiz (2008: 17) “la literatura y la
oralitura afrocolombianas se han desarrollado como parte del
proceso de resistencia y autoafirmacién en la relacién del
negro con la cultura dominante”. Al igual de lo que ha sido
la experiencia de los escritores caribefos, la intelectualidad
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poética afrocolombiana también ha librado su propia batalla
por hacer de su narrativa una literatura de la identificacién
étnica, tal como lo afirmara Depestre para referirse a los
escritores antillanos de la etapa del colonialismo, aspecto ya
referido en la introduccién de este libro. En el mismo sentido,
Hortensia Alaix de Valencia (2003) propone que el sentido de
la identidad étnica estd presente de manera inapelable en lo
que esta autora denomind “poesia negra”:

Por ello al surgir los primeros poemas escritos por
afro-colombianos nos encontramos con el cuadro que
representa la vida que lleva el negro; las secuelas de la
esclavitud, la pobreza material, los rasgos culturales
de sus fiestas como carnavales, comparsas; la brujeria;
el culto a la muerte, y su familiaridad con ella que
expresa una profunda herencia africana, porque para
el negro vida y muerte no son antagénicos, son sus
ancestros que siguen viviendo; es poesia que expresa
los rasgos de su diario vivir en apartadas y desoladas
regiones, en donde la vida atn transcurre al unisono
con la naturaleza, por lo tanto también es canto al
paisaje marino, al trabajo, al amor y a la mujer.

Finalmente, poesia afro-colombiana es la expresion
que los poetas recogen de sus experiencias de vida,
de su propia concepcién del mundo, con la aplicaciéon
de algunos elementos como el ritmo, la imitacién
del sonido de los tambores y en general de todos
los instrumentos musicales; con la utilizaciéon de
nombres y voces que marcan persistencia africana;
expresan la plasticidad de la danza; el colorido y la
sensualidad; reflejan el habla tipica de los habitantes
de las costas y los valles, con las caracteristicas
dialectales regionales, y en donde la tradicion oral es
empleada para recrearla o para mantener el nexo con
los ancestros (Alaix de Valencia 2003: 43).

Esta tendencia intelectual de la didspora afrocolombiana

se caracterizard por hacer de la poética, la oralitura y
la narrativa, los modos de expresion y recreaciéon del

276



El humanismo diasporico

pensamiento diaspdrico en las diferentes geografias de los
contextos negros en nuestro pais y el mundo. Sin pretender
un examen exhaustivo del humanismo diaspdrico, puesto que
la obra de los intelectuales negros y/o afrocolombianos es
dispersa y compleja, este apartado dard cuenta, sobre todo,
de sus producciones emblemadticas referidas al tema de la
negritud, toda vez que intentar su pleno abordaje requiere
de un esfuerzo mds sistemdtico que no es el objetivo del
presente trabajo. En el mejor de los casos, se trata de mostrar
las articulaciones, los momentos y las tendencias de sus obras
como representantes de la didspora africana en Colombia,
dando cuenta del tiempo en que les toc escribir, sus apuestas
y cémo esto ha configurado una tradicién de pensamiento
humanista donde el tema de la negritud en sus multiples
visiones ha tenido un lugar preponderante.

En el epilogo de los parlamentarios diaspdricos emergieron
los poetas, novelistas y literatos que en muchas ocasiones
tuvieron en las figuras politicas parte de su inspiracién
poética, tal como lo hiciera Jorge Artel con su poema “El
lider negro” dedicado a Diego Luis Cdérdoba, asi como el
poema “Los oradores” de Hugo Salazar Valdés, en el cual
el poeta chocoano rindié homenaje a Cérdoba, Mosquera
Garcés, Adan Arriaga, Eliseo Arango y Daniel Valois Arce,
todos parlamentarios chocoanos defensores de los intereses
de su departamento chocoano.

Por lo tanto el humanismo diaspdrico debe entenderse como
el conjunto de producciones literarias y poéticas de escritores
negros y de origen negro que afirmaron la identidad racial,
étnica, cultural y regional como una manera de reivindicar
en sus letras la memoria de la africania, el mestizaje y la
identidad de origen africano como parte de la cultura nacional.
En ese sentido, representa una tradicion escrita de la negritud
desde la voz de los escritores negros, es decir, la expresion
humanista del pensamiento diaspérico.
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El humanismo diasporico afrocaribefio: cultura
anfibia, cantos de murallas y estallidos de tambores

Candelario Obeso (1849-1884). La herencia
diasporica en los cantos populares

Ya pasé er tiempo
re loj eclavos;
somo hoy tan libre
como lo branco

Candelario Obeso
Serenata (1988)

En el contexto afrocaribeiio colombiano esta tendencia
humanista, sibien es cierto emergié de modo notorio hacia los
afios treinta, sus antecedentes mds inmediatos se remontan a
la figura del poeta momposino Candelario Obeso, quien desde
finales del siglo xix forjara una destacada trayectoria literaria e
intelectual que contiene trabajos sobre tacticas de infanteria, de
caballeria y artilleria, tramas amorosos, poesia con perspectiva
de clase y traducciones y adaptaciones de cursos de italiano,
inglés y francés al castellano, hasta su publicacién més conocida
“Cantos populares de mi tierra”, publicada en 1877, en la que
Obeso hace una “reelaboracion letrada de la lengua verndcula
popular de la regiéon de Mompox, donde afirma ademds del
dialecto, una identidad afrohispdnica “parda o samba” que
interpelaba a la “nacién blanca” (Jauregui 2007: 48).

Sus primeros estudios los realizé al lado de su familia, en el
colegio Pinillos de su ciudad natal, luego se traslad6 a Bogot4,
en donde obtuvo una beca en el Colegio Militar del general
Mosquera. El Colegio fue cerrado por un golpe de estado en
1867, coyuntura que abrié su paso a la Universidad Nacional
para continuar sus estudios en ciencias politicas, pero desde
sus primeros dias mostré un gusto admirable por el idiomay la
literatura patria. Sin obtener ningtn titulo profesional, Obeso
se fue convirtiendo en una figura intelectual, gozando de cierto
respeto en los circulos del poder por su condicién de maestro;
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ademds del reconocimiento que fue adquiriendo por su
condicién de poeta. Su don literario le permitié incursionar en
la politica, por ello entre 1872 y 1874 fue nombrado Interprete
Nacional en Panam4 en el gobierno de Manuel Murillo Toro.

Los permanentes conflictos durante los inicios del periodo
republicano incidieron en la actividad literaria de Candelario,
y por ello incursioné como militar del ejército oficial en la
guerra civil de 1876, en la batalla de Garrapata, llegando a
ocupar el cargo de Sargento Mayor. Dos afios después ascendid
a Capitan Adjunto del Estado Mayor General del Ejército de la
Republica, condicién en la cual produjo una version castellana
de “Nociones de tictica de infanteria, de caballeria y de
infanteria” del teniente Belga Leon de Sagher (Prescott 1982).

El destino de Obeso en la funcién publica continué en 1881
cuando el gobierno de Rafael Niufiez lo nombré Coénsul
en Tours-Francia, no obstante, segiin menciona Prescott
(1982), este cargo fue mds honorifico que diplomético, pues
Candelario carecia del dinero para el viaje y sobre todo
para la estadia que le permitiera cumplir a cabalidad con su
misién diplomética. Esta situacién, complicada para ejercer
la diplomacia internacional lo trajo de regresé rdpidamente
a Colombia. Todos estos nombramientos no mejoraron su
condicién econdmica, circunstancia por la cual se aferré mas
a la poesia, su verdadera pasion y que al final de cuentas lo dio
a conocer como una figura nacional; al menos asi lo describi6
Julio Afiez en una semblanza que le hizo en 1884, publicada
en el Liberal Ilustrado en 1915:

Obeso era casi completamente ajeno a la politica.
Sus convicciones eran firmes, pero no se apasionaba
en la lucha diaria de los partidos, y se reia de los
afanes de sus amigos que estaban mezclados en la
contienda. Cuando €l creyd que su causa peligraba,
fue a combatir a Garrapata, y en ese duelo de muerte
librado alli, pele6 como un ledn; recibi6 el grado de
Teniente Coronel de la Reptblica (Afiez 1915: 164).
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No obstante, las imdgenes creadas por los portavoces del
pensamiento republicano como Julio Afiez, contenian
percepciones prejuiciosas, porque encasillaban al poeta
como romdntico y representante de un esencialismo racial,
especialmente por parte de los antologistas, historiadores de
la literatura y criticos literarios, representaciones que llevaron
a promover imdgenes y discursos racializados que reforzaron
divisiones raciales inamovibles (Valero 2010). A pesar de estas
politicas de recepcidn estrechas con relacién a la obra del poeta,
tal como lo plantea Valero, vale la pena sefialar que Obeso logrd
involucrarse en el ambiente intelectual de la época visto como
un poeta negro, proveniente de una regioén apartada del centro
capitalino, pese a que no tuvo un lugar de reconocimiento
privilegiado por toda la elite ilustrada bogotana.

A finales del siglo xix, las antologias y manuales
colombianos, si bien siempre asociando el nombre de
Obeso a Cantos populares de mi tierra (1877), solo
reprodujeron aquellos poemas cuyos lineamientos
estéticos son una muestra clara de la afiliacién
romdntica del poeta (Valero 2010:28).

Teniendo en cuenta la tendencia romdantica dominante
en la poesia colombiana de la época, la obra de Obeso,
especialmente sus poemas sobre la region momposina, su
cultura y sus gentes, representan un emblema pionero de
la negritud como autor. Si bien es cierto que su recepcion
como poeta se presta para muchas interpretaciones, me
interesa destacar fundamentalmente su aporte al campo del
pensamiento diaspdrico afrocolombiano, en cuanto iniciador
de la poesia negra en Colombia, precisamente en un contexto
todavia hostil para alguien como Candelario Obeso, un negro
ilustrado en medio de la blanquitud.

Entre las vicisitudes de la politica y la poesia, Candelario
Obeso trasegd en la naciente republica. Su biografia da
cuenta de una vida tragica, llena de nostalgias y olvidos; sin
embargo, su tenacidad qued6 reflejada en el verso que lo
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hizo trascender en medio de las penurias, destacdndose en
el tiempo de las memorias recientes de la esclavitud, hijo de
un tiempo todavia esclavo, supo hacerse libre con la poesia,
su gran vocacién y al mismo tiempo su innegable tragedia.
El poeta momposino dejé este mundo en 1884, cuando
arreglando una pistola se hiri6 mortalmente en el abdomen,
precisamente el 29 de junio. Una semana después, el 3 de
julio pereci6 definitivamente.

En ese sentido, Obeso fue un poeta que enfrent6 su condicién
racial como negro, justamente cuando apenas habia sido
abolida la esclavitud, pero en una regioén caracterizada por
la marca colonial, con sus visiones racistas que pesaron de
modo definitivo en la trayectoria de Candelario, como una
sombra que le rob6 su luz poética, haciendo de su imagen
un brillo en la oscuridad. Se trata de un poeta que cargd en
su cuerpo la hegemonia de la blanquitud como signo de su
existencia y como un hijo ilegitimo de un blanco ilustrado y
una negra lavandera.

En 1849, afio de nacimiento de Candelario, la esclavitud
todavia era un sistema legal en Colombia, mediante el cual
no solamente se habfa sustentado la economia colonial por
mads de tres siglos, sino que se habia erigido y consolidado un
tipo de sociedad jerarquizada en la clasificacién epidérmica
que habia mantenido a los africanos y sus descendientes en
lo mas bajo de la sociedad. Obeso nacié en el tiempo de la
esclavitud, y produjo su poesia pocos afios después de que este
sistema se habia abolido juridicamente en 1852, pero se debe
considerar que sus secuelas seguian vigente como régimen
de representacion en la vida cotidiana e institucional. Por lo
tanto, la obra de Obeso se localiza en el limbo histérico de la
libertad republicana proclamada en medio de la mentalidad
colonial, donde los negros quedaron libres legalmente pero
seguian siendo vistos bajo el lente del régimen esclavista, es
decir, desprovistos de su calidad ontoldgica, en ese sentido,
su poesia se inscribe como un tipo de literatura republicana
postabolicionista. Precisamente, en Cantos Populares de Mi
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Tierra esta perspectiva es claramente expresada en un lenguaje
que ademds resalta el conflicto entre las lenguas republicanas
y las lenguas ancestrales de los negros bogas de Mompox.

Los Cantos Populares de Mi Tierra’, una exaltacion de la
dialéctica cultural de los bogas, reconfiguré de algiin modo
su representacion literaria como barbaros, producida por la
literatura de viajes de la época en la cual el boga y sus hédbitos
eran vistos como la antitesis de la civilizacion por las visiones
etnocéntricas de los viajeros blancos (Riafio 2011). Sin
embargo los bogas fueron visibilizados en la poesia de Obeso
de forma positiva, pues aparecen con su lenguaje africanizado
en un momento de regeneracion catdlica y de castellanizacién
delas culturas. Toda una afrenta ala pretension de homogenizar
la diversidad de una sociedad caribefia totalmente intolerante
y racista frente a los negros libertos.

Candelario Obeso, un negro ilustrado, descendiente de
liberal, fue un ser humano controvertido porque incluso se
comprometié politicamente con el proyecto conservador de
Rafael Nuiiez al oficiar como diplomético durante parte de
su mandato presidencial, pues también estaba comprometido
con el nacionalismo (Ortiz 2010). Sin embargo, el costo de
ser talentoso en una época que no estaba preparada para la
brillantez literaria y poliglota de un descendiente de una
mujer negra, constituye el signo de su tragedia humana. Su
paradoja radica en actuar como blanco siendo un negro, y
quizds ahi se encuentre una de las causas del profundo
desconsuelo de su existencia. Su desenvolvimiento como un
intelectual negro ante los ojos de una sociedad que lo seguia
viendo como hijo de la esclavitud, implic6 muchas de sus
frustraciones y conflictos en el campo emocional.

No obstante, su grandeza radica precisamente en que desafié
el rol que seguramente la sociedad le habia definido. Su

3 Todos los poemas citados han sido extraidos de la edicién de 1988 de

Arango Editores/El Ancora Editores, los cuales cuentan con una version
en “lengua vernicula”
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altivez ilustrada y su origen negro, contienen el drama de
esa doble conciencia que se apodera de manera inevitable
de los intelectuales, politicos y radicales negros diaspéricos,
quienes viven la experiencia de transitar entre dos mundos,
el de sus raices diaspdricas y el de la modernidad del mundo
blanco. En un fragmento de su poema “Epresion re mi amita”
manifiesta este dramético dilema.

Cuando soy un probe negro/Sin ma cencia que mi
oficio,/ No inoro quien se merece
Arglin repeto y carifio.../Sobre mi tiene er carater/
Un particuld rominio.
Re un gallo giieno a la patas/E pongo hata er
carsoncillo.../Por un mochoroco guapo
Y sobre guapo enstruido,/Soy capd ré mocdé er suelo
Y re mucho sacreficio.. ./C)igame, branco tar vé/No é
bien claro lo que aficmo.
A eplicacme yo no arcanzo/Tar como un Roja
Garrido.../Re toro lo grande y bello
Que er mundo encierra, no etimo (1998: 44).

Un rasgo central en la emocionalidad de la obra de Obeso
estd referido a su conflictiva relacién amorosa con una mujer
blanca de la aristocracia bogotana que lo llevé a un episodio
doloroso y dramdtico, y que pone en la superficie de sus
versos el dilema existencial de su condicién de negro y sus
deseos de mestizaje, profunda herida para un alma parida
justamente de una encrucijada similar, en cuyos planos, mas
que los sujetos del amor, intervenian la ideologia y el control
social del momento.

Los conflictos personales que enfrent6 el poeta por su
condicién racial y, concretamente en el terreno de sus
relaciones amorosas, impregnan su literatura de una voz de
rechazo hacia este modelo de sociedad republicana; una voz
interior hecha poema, que expres6 las dificiles circunstancias
de su vida como poeta negro en una época de prejuicios y
estereotipos coloniales que controlan y limitan las relaciones
en la vida cotidiana. Obeso a pesar de sus calidades de hombre
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ilustrado y servidor de la patria, seguia siendo percibido
como un negro a quien se le impedia el relacionamiento con
mujeres blancas, por ello el poeta cargd con pesadumbre su
condicidn racial, aspecto comprensible por las cicatrices de la
herencia colonial.

Lucha y Conquista
Oh blanca, blanca hermosa/; Porque me tratas
asi?/;No sabes que la desgracia
de compasion e digna?.../En balde te demuestras/
A mi carifio altiva;
iEn pechos como el tuyo/No cabe la perfidia...
!/; Porqué me ves el cutis
Del color de la tinta?/; Acaso crees que es negra/
También el alma mia?...
En eso te equivocas;/jLas piedras mds bonitas/
En el carbdn, a veces,
Se hallan escondidas!.../Esctichame: si llegas a
consolar mis cuitas/Serds a mis pesares
La miel que necesitan./En cambio de tu afecto/
Te juro por mi vida
Que con mi porte nunca/Te causaré una herida... (1998: 56)

Sin embargo, para efectos de este trabajo, es indispensable
destacar que uno de los mayores aportes de la obra de Obeso
en términos del humanismo diaspérico al cual me refiero en
este apartado, estd relacionado con el registro y reelaboracién
letrada de la lengua verndcula de la regién momposina, con
lo que logré asignar a sus versos una identidad “africanizada”
en la que el lenguaje evidencia las permanencias ancestrales
y las adaptaciones culturales contemporaneas. Lo importante
es denotar que este uso del lenguaje no procede solo para los
poemas referidos a la vida de los bogas, sino que se registra
para toda su obra, incluso para aquella referida a episodios
por fuera de la regién momposina.

Cancion der Boga Ausente
Qué trite que etd la noche/La noche que trite eta;/
No hay en er cielo una estrella/Rema, rema.
La negra re mi arma mia,/Mientra yo brego en la
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ma,/Bafao en sur6 por ella,/; Qué hard? ;Qué hara?
Tar vé, por su zambo amao/Doriente sujpirard,/
Or tal vé ni me recuerda.../jLlora! jLlora!
La jembras son como toro/Lo r’eta tierra ejgraci;/
Con acte se saca er peje/Der ma, der ma!...

Con acte se abran er jierro,/Se roma la mapana.../
Cojtante y ficme? laj pena!/No hay méd, no hay ma!...
Qué ejcura que etd la noche,/La noche que ejcura
etd;/Asina ejcura € la ausencia/Boga, boga!... (1998: 28)

La obra diaspdrica de Obeso expresa una experiencia historica
concreta y especifica, donde el contexto es definitivo para
comprender las vivencias a las cuales hace referencia el autor
en cada poema y en cada canto. Se trata de una produccion que
dignifica la existencia de los bogas como seres que mantienen
vigente en su lamento y en su vida de rio el sentipensamiento
ancestral. Es unapoesia que recoge lacompleja y contradictoria
biografia de un negro ilustrado de finales del siglo xix en las
riberas del Magdalena, en tiempos del racismo, por lo cual sus
letras contienen la reivindicacién de la lengua “africanizada”
y por tanto un profundo significado diaspdrico.

De manera que Obeso, consciente de su ruptura,
asume su papel de disruptor de la memoria oficial,
porque incorpora refranes, dichos populares, y pone
en escena el mito, la leyenda y una visién polifénica
del mundo, donde la libertad muestra una experiencia
de apertura del pensamiento. La lengua que alude
Obeso, desde la perspectiva del “cimarronaje
estético”, se convierte en un instrumento de
independencia anticanénico, desde la oralidad,
porque rompe la homogeneidad de la lengua nacional
y permite que el sociolecto del boga se manifieste
a través de la poesia, dandole representatividad y
ubicdndola en el contexto histérico-cultural mediante
una cosmovisién que busca deslegitimar la autoridad
central a partir de la escenificacién de una excluida
parte de la cultura “nacional”, sin rayar en un
patetismo lastimero o en una escritura panfletaria de
los més desposeidos (Orozco 2009: 32).
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En ese sentido, la poesia de Obeso inaugura una marca
diaspérica en la literatura nacional a la vez que establece
tensiones con la concepcién nacionalista de una ‘“‘escritura
del centro” que legitima exclusivamente el modelo colonial
hispanico. Como lo ha planteado Orozco (2009), la obra estética
de Obeso es una construccion dialéctica que se opone al canon
literario andinocéntrico del siglo xix, centrado en el estilo
formal espaiiolizado “del buen hablar”, de corte costumbrista y
conservador, contexto en donde las poblaciones de las periferias
se les asigna un lugar como parte del paisaje descrito y no como
sujetos de identidad cultural, por ello, este cimarronaje estético
que alude Orozco, expresa una toma de posicion frente al canon
literario andino mediante el cual se vislumbra su identidad
“como sujeto cultural anfibio afrocaribefio” (Orozco 2009: 10).
En Cantos Populares de Mi Tierra se produce una perspectiva
diaspdrica literaria que contiene rasgos contrahegemdnicos
en relacién con la literatura blanco-mestizo, porque enaltece
las voces de un Caribe de rios y seres sentipensantes, desde
una conciencia critica, en una sociedad profundamente racista,
excluyente y marginalizadora.

En ese sentido, Maglia (2010) propone una lectura renovada
de la poesia obesiana como discurso de resistencia cultural e
identidad heterogénea frente a la concepcién homogenizante
de la identidad nacional de la naciente republica, asi como
una vanguardia donde la regién del afrocaribe se hace visible
al exaltar la diferencia como una inscripcién temprana de la
multiculturalidad lingiiistica, cultural y geografica donde la
hibridez representa su rasgo mds auténtico.

De esta manera, la poética de Candelario exalta la vida de
los bogas, el drama del amor entre los negros riberefios
y las relaciones interaciales, de las cuales él mismo fue
protagonista. Su poesia es una expresion del canto temprano a
la raza hecha por un negro, donde las injusticias provenientes
de la esclavitud estuvieron presentes como testigo de un
tiempo de invencién de los discursos republicanos, sin
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olvidar la presencia de sus coterrdneos como portavoces de
una riqueza lingiifstica, cultural, emocional y racial. Prescott
ha sefialado la relacién de lo social y lo racial en los Cantos
Populares de esta forma:

De hecho, a través de todo el poemario se nota una
insistencia constante en que los negros costefos
poseen un gran repertorio de conocimientos y una
sabiduria no inferior a la que se adquiere mediante el
estudio escolar. Se trata de conocimientos humanos
elementales transmitidos a través de la tradicién
oral y adquiridos a través de la experiencia vital y
el medio de la naturaleza circundante. Constan no
solamente como acabamos de ver, de cualidades
sencillas que quizds se tiendan a dar por supuesto
en cualquier persona, sino también de las propias
ocupaciones humildes de los bogas, pescadores y
campesinos (Prescott 1982: 140-141).

Por consiguiente, la poesia de Obeso trasciende el tiempo y el
espacio por el emblema que contienen sus letras impregnadas
de las voces del boga, por ello poetas diaspdricos del siglo
xx le rindieron tributo a su memoria inmortal, como en los
versos del poeta chocoano Hugo Salazar Valdés, quien en
1958, casi un siglo después de su muerte, revivié la existencia
de esta poesia del sentipensamiento ancestral:

Canto por un gran negro
iOh Candelario, naufrago de todas las distancias;/
var6n desposeido de la luz en la zarza
del suefio, sin que vieras brillar por ti la estrella!
Al palacio del jibilo clamé en vano tu lira/
en postracién sumisa de siervo agonizante,

y fue la desventura tu alcdzar por refugio/
cantada tristemente con milenario acento.
T voz es el rescate mineral de las piedras/
que callaron desde antes de ser, para tu verbo;
ecos desconocidos de hondas intimidades/
estremecen tu verso de condenado a muerte.

287



A mano alzada

La raza con sus rios de pena iluminada/tiene en
tu herido canto solmene su estatuaria;
al oido me suena de queja y de soberbia/
tu coraz6n de roble, de alcohol y de violeta.
El amor fue a tus impetus de encendido grumete/
como el faro distante que oculta el vendaval;
nunca tuvo un piloto mas cerrado horizonte/
ni en anhelo mas puro grazn6 tan fiero el cuervo.
En tu l6brega noche de cavernaria luna/
ella hiri6é con su blanca beldad tu corazoén;
carcel de tempestades, tu vida inmarcesible,/
buscé el humo cansada de aroma y soledad
Momp6s dice tu nombre y exalta tu memoria/
en rubia voz de vino y ldgrimas de amor;
tu rio Magdalena y su boga te cantan/mientras el
pueblo eleva tu busto entre sus manos.
Tu mismo te vendaste de horizontal silencio/
y anudaste tu boca con cordeles de sangre
hasta apresar en tu hérrido desierto el corazén;/
jOh Candelario Obeso, sublime amante tragico
y eterno como un bosque de rosas inmortales!.
(Salazar Valdés 1958: 205-206)

Para el humanismo diaspdrico, la obra pionera de Candelario
Obeso representa un abrecaminos literario en la prosa
colombiana y afrocaribefia, pues sus poemas se inscriben en
un lenguaje de contrapunteo a la concepcidn castellanizante
de la época, y de modo fundamental, porque fue el primer
negro que logré hacer visible el lenguaje de los campesinos
de rio en un tiempo dominado por la gramdtica republicana
que simbolizaba el habla culta. Considero que el aporte
fundamental de Obeso radica en su cardcter pionero y
en su produccién poética de afirmacioén lingiiistica con
ancestro negro que sin recurrir a un discurso explicitamente
africanista dej6é impregnada en su poesia una memoria de
“africanidad” poética.
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Jorge Artel (1909-1994). El poeta de la didspora
sin odios, ni temores

La raza negra no trajo del Africa solamente ruidos,
danzas sensuales y sensualizantes,

sino también un profundo dolor humano, del que
debe hacer trasunto el poeta

que hoy quiera interpretarlo, el poeta que hoy
quiera servir de puente emocional

e historico entre nuestros los abuelos esclavos
desaparecidos y la humanidad presente.

Y debemos hacer un paréntesis para decir que esta
es la alta mision social del poeta negro.

Jorge Artel (1940)

En la primera mitad del siglo xx una de las figuras pioneras
de la poesia afrodiaspdrica fue Agapito de Arco Coneo, mas
conocido como Jorge Artel (1909-1994). La vida y obra de
Artel constituye de principio a fin una experiencia diaspdrica
por la manera como tramitd y transmitié su vivencia de las
culturas negras del Caribe especialmente, y por la posicion
de sujeto negro o indomulato* que defendi6 en su prosa y en
su vida.

Parte de sus obras poéticas contienen las metaforas,
ritmos, voces y sonidos de la memoria africana del negro
contempordneo continental y de la identidad mestiza
latinoamericana, en la que destacd su raiz negra como un
hecho central. Con Artel, la poesia del Caribe se vio obligada a
reconocer el aporte fundamental de la herencia africana como
rasgo de su identidad histérica y cultural. De igual manera, el
poeta cartagenero hizo que Colombia adquiriera conciencia

4 Indomulato es la forma como Artel asumi6 la condicién mestiza de la
identidad americana, segun la cual, todos en el continente portdbamos
rasgos africanos, blancos e indigenas, ya fuera por los rasgos bioldgicos
o por la impronta cultural de la que estdbamos impregnados los
latinoamericanos y colombianos. Ver Garcia-Conde (2010). Sin embargo,
en gran parte de su poesia la africanidad y sus herencias tomaron
imdgenes explicitas de identidad de negro.
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en el dmbito literario de una poesia de la raza, resaltando la
indisoluble relacién del pais con su pasado afrodescendiente,
ocultado por la poesia roméntica, costumbrista y republicana.

En ese sentido, la poesia de Jorge Artel representa uno de los
mayores aportes al pensamiento diaspérico afrocolombiano,
pues su prosa expresa claramente la voz de los ancestros, la
memoria de la esclavitud con sus avatares en la republica
y la nacién contemporédnea, las herencias culturales y la
valoracion de la negritud y del Caribe, dos dmbitos identitarios
manifiestos en su estética. Como lo considera Maglia (2010),
la raza y el Caribe representan la cancion imposible que Artel
hizo sonar en la capital colombiana, como la expresién de una
resistencia letrada, que dejo su eco poético y subjetivo en la
conciencia literaria nacional.

Entre sus innumerables trabajos poéticos se destacan sus
libros Tambores en la noche (1940), Poemas con botas y
banderas (1972), Sinii, riberas de asombro jubiloso (1972)
y Cantos y poemas (1983). Ademds de poeta, se desempeid
como periodista y politico, &mbitos desde los cuales militd
a favor de la lucha anti-racial y en pro de la justicia social.
Sus escritos periodisticos en distintos diarios regionales,
nacionales e internacionales, fueron su tribuna publica, sus
espacios de opinién a través desde donde sentd sus posturas
sobre asuntos relacionados con la politica, la cultura y por
supuesto, la negritud.

Artel se forj6 como poeta con cierto reconocimiento en el
mundo caribefio, en una época marcada por la vanguardia
de los intelectuales de Barranquilla, Cartagena y Lorica en
el Caribe, y en un contexto literario nacional donde habia
predominado el estilo Centenario, Los Nuevos y El circulo
de Piedra y Cielo (Maglia 2010; Ferrer 2010), caracterizados
por la alegoria a la naciente republica y los temas romdnticos
que reivindicaban lo popular como patrimonio de la patria.
Su produccién literaria asi como sus crénicas periodisticas,
expresan una posicién autoafirmada de su negritud y una
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critica radical sobre las condiciones de marginalidad y
exclusién de la gente negra en lugares como la Cartagena
seforial, la ciudad donde residi6 la mayor parte de su vida.

Militante del partido liberal, fue un seguidor juicioso de la
vida politica regional y nacional, vocacién que lo condujo a
desarrollar un prolifico trabajo como columnista en andlisis
de coyuntura. Compaiiero de estudio de Diego Luis Cérdoba
en la Facultad de Derecho de la Universidad Nacional
de Colombia, Artel comprendié, como hombre politico,
la importancia de visibilizar las capacidades politicas de
su compafero chocoano. En el poema “lider negro”, el
cartagenero dilucida la amistad con Cérdoba, pero también
el compromiso con una figura de gran trascendencia en la
vida nacional y de la gente negra, cuando lo poetiza de la
siguiente manera:

Lider negro

Ep pueblo te quiere a ti/Diego Lui,/
ep pueblo te quiere a ti.
Primero de concejero /en ec cabiddo liberd/
mat tadde de diputado
y en ec congreso hoy esta.
Ep pueblo te quiere a ti,/Diego Lui,/
ep pueblo te quiere a ti.
Con téo y que erej bien negro/
ya loj blancoj te reppetan
pocque dicej la vedda,/y se quitan ed sombrero/
cuando te miran pasa.

Sabemoj en etta tierra/como valej la vedda./
Tu erej ya nuettra bandera.
Deppuej de ti, nide ma.

Ep pueblo te quiere a ti,/Diego Lui,/
ep pueblo te quiere a ti.

Tu erej eggrito y la sangre/de locque ettamoj abajo
de locque tenemoj hambre/y no tenemoj trabajo
Ep pueblo te quiere a ti,/Diego Lui,/
ep pueblo te quiere a ti.

(Artel, 1940: 85-87)
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Jorge Artel fue contempordneo de Diego Luis Coérdoba,
se hizo consciente de la importancia que revestia el
parlamentario chocoano en la defensa de los derechos de la
gente del Chocé y de la lucha politica por la igualdad racial.
La entonacidn dialectal, siguiendo la particularidad del hablar
de los chocoanos contrasta con la racialidad que le imprime
al poema, destacdndose esa idea de respeto adquirido por
parte de los blancos, siendo €l un negro, y las caracteristicas
de lider del pueblo que revestia su imagen. El mismo Artel
recred el contexto del poema asi:

Ah, ese poema se lo hice a mi gran amigo Diego
Luis Coérdoba cuando estudidbamos derecho en la
Universidad Nacional de Bogotd. Después, estando
ya en Cartagena, me llegd un telegrama de él que me
decia: el lider negro, otra vez en la cdmara, saludo
(Artel citado por Ocampo 1997: 54).

La importancia de este poema radica en que mds alld de la
amistad que profesaba por Cérdoba, exalta su condicién de
negro y de politico honesto, un aspecto sobre el cual Artel
luché incansablemente, debido a que siempre se opuso a
los politicos corruptos que aprovechaban su posicién de
poder para acceder a cargos publicos adulterando votos. En
un contexto marcado por el clientelismo, asunto que habia
tratado en uno de sus tantos escritos periodisticos, el poeta
cartagenero aprovecha sus dotes poéticas para enaltecer a un
representante de la didspora, resaltando su liderazgo, en la
medida de que era reconocido por el pueblo.

De su trabajo poético sobresale la influencia de los poetas
antillanos y francéfonos del Movimiento de la Negritud, y
de manera especial, la Poesia negrista, representada en el
puertoriquefio Luis Pales Matos, el joven Nicolds Guillén y
el dominicano Manuel del Cabral, quienes incidieron en su
métrica y el contenido de sus escritos, especialmente Pales
Matos y Guillén, quienes fueron sus amigos personales. No
obstante, como lo ha sefialado Prescott (2000), su poesia no
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es imitacion de los principales autores de esta corriente, por
el contrario, su poética representa la expresion literaria negra
que manifiesta un sentido de identidad con su raza, lo que
la hace auténtica y diferente al negrismo, corriente ocupada
mads de la exageracion de los rasgos bioldgicos de los negros,
rayando incluso en el estereotipo.

Como lo he venido sugiriendo, la poesia de Artel
difiere significativamente de la de sus contemporaneos
afro-antillanos y negristas — y de modo intencional.
Artel no esta preocupado principalmente en imitar los
lugares superficiales de los sonidos y la danza de la
miusica negra. Tampoco explota y caricaturiza a las
personas negras como lo hace Palés Matos. Ni sus
primeros poemas en Tambores en la noche toman
los asuntos politicos y econdmicos a la manera de
los versos de Guillen. Por el contrario, Artel busca
penetrar en las externas y engafiosas manifestaciones
de la cultura y la vida del negro, con el fin de
discernirlas y estar en el orden de la comunién con
las voces que habitan en él. Su poesia se sumerge
en las profundidades del alma del negro para revelar
el contenido espiritual de la expresién cultural del
negro, a menudo oculta a los oidos y ojos del casual y
externo observador. (Prescott 2000: 119).

Uno de sus trabajos mds conocidos es su primer poemario,
“Tambores en la noche” publicado en 1940. En €l se destacan
tres temas centrales; la musica con su explicita carga africana,
el mar y la negritud. Segiin Garcia-Conde (2010), dos lineas
centrales caracterizan este poemario: las reivindicaciones
festivas y las reivindicaciones de la negritud, cuyas
caracteristicas étnicas articulan ambas lineas poéticas.

Podria decirse que Tambores en la noche representa una de
las mayores realizaciones estéticas de la voz diaspdrica del
poeta, donde se funden la memoria africana, la identidad
negra, la cultura y la geografia marina como rasgos esenciales
de la africania en Colombia y América; al igual que su propia
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afirmacién como poeta negro. Tal vez uno de los poemas que
mejor expresa esta importante postura diaspérica de Artel es
su ya mundialmente conocido poema “Negro Soy”.

Negro soy
Negro soy desde hace muchos siglos
poeta de mi raza, heredé su dolor.
Y la emocién que digo ha de ser pura
en el bronco son del grito
y el monorritmico tambor.

El hondo, estremecido canto
en que trisca la voz de los ancestros,
es mi voz.

La angustia humana que exalto
no es decorativa joya
para turistas.

Yo no canto un dolor de exportacion.
(Artel 1979: 41)

Este poema estd atravesado por la africanidad y la negritud
de quien se autoreconoce heredero del dolor de sus ancestros.
“Aqui presenta su yo unico, «soy», en funcién con un yo
colectivo, plural, que se inserta en el pasado. Esta fusién se
percibe en como el hablante lirico se asume en el ancestro”
(Ferrer 2010:14). En ese sentido, la voz de Artel contiene la
afirmacién de su negritud como manifestaciéon de un self-
racial que devela su autoafirmacién con el pasado de la
didspora africana como rasgo subjetivo.

De otro lado, la emocionalidad con la cual crea sus versos
y produce su musicalidad poética, otorga al tambor, icono
representativo de la africanidad, un lugar central y un
emblema identitario, con el que segin el poeta, se actualizan
las voces del alma y los dolores africanos, y en ese sentido
contiene un acontecimiento vital por encima de exotismos
raciales. Davila interpreta el poema de la siguiente manera:

294



El humanismo diasporico

“Negro soy”, ya sirve de auto-afirmacién étnica por
parte de la voz poética donde declara que heredé el
dolor milenario de los ancestros y que su voz es la
misma de las pasadas voces. Dice: “negro soy desde
hace muchos siglos. / Poeta de mi raza, heredé su
dolor” (33). Ese “negro” milenario no es tan solo
el vate, sino también es metaféricamente el tambor
sagrado que repercutird su mensaje de angustia
a través del poemario. Tendrd una comunicacién
constante con sus ancestros. El dolor del africano al
ser tratado como esclavo es el dolor del mulato al no
ser aceptado en la sociedad en que vive y a su vez, es
traducido por la voz poética. El uso de las palabras
“negro”, “dolor”, “tambor”, “ancestro” y “voz” serd
enfatizado para recalcar la tesis del poeta (Dévila
2007: 78).

Al margen de tecnicismos literarios, lo que quiero destacar
de este poema es que pone en la escena del humanismo
diaspdrico, la centralidad de la africanidad en Colombia con
su dolorabilidad histérica, dignificada en un poema que se
hace parte y arte de esta ancestralidad. De esta manera, resulta
pertinente el planteamiento de Garcia-Conde cuando afirma
que “de la misma forma en que Artel no canta un “dolor de
exportacion”, tampoco canta una alegria de exportacion, sino
su aporte y participacién en la cultura caribena” (Garcia-
Conde 2010:190), como una forma de posicionar la negritud
desde su valor moral, espiritual, creativo, histérico y politico,
distancidndose de la perspectiva estereotipada como la
literatura negrista representd al negro.

La poesia de Artel constituye un hito fundacional en el
humanismo diaspdrico en Colombia durante el siglo xx, pues
su estilo literario, su ritmica y su contenido politico, histérico
y contemporaneo, constituyen los elementos definitorios de
su obra, dedicada en buena parte al fenémeno de la negritud.
En su prosa liga el pasado esclavista con el presente del
racismo, en un intento de dignificacion a través del arte
poético. Como lo refiri6é el propio Artel en conversacion
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con Hortensia Naizara Rodriguez (2005), los motivos de su
poética resultaban de una compleja experiencia emocional:

Tenia la urgente necesidad de escuchar al silencio,
de indagar en sus simbolos y una noche decidi llegar
hasta el puente Roman de Cartagena, me encontraba
en un momento emocional que no podria narrar,
sentia cada vez mds cerca las voces del viento y de
las gentes de mis antepasados, entonces me dije que
era el mensajero del viento y de mis ancestros, fue as{
como empecé a escribir este poema que era una un
suefio obsesivo (Artel citado por Rodriguez 2005:2)

De otra parte es importante reconocer la “voz politica” en la
obra de Artel, la cual se constituy6é en éco del pensamiento
diaspérico en Colombia, el Caribe y Estados Unidos, pues
en sus escritos sobre la negritud, no sélo produjo un género
poético, sino que al mismo tiempo generd una corriente de
opinién publica que a través de sus editoriales y columnas
periodisticas dieron cuenta de los acontecimientos
nacionales e internacionales de mayor trascendencia para los
afrodescendientes. Basta con recordar una de sus columnas
en el periédico El Tiempo, publicada el 15 de julio de 1932,
en uno de cuyos apartados planteaba:

Para ser un poeta, un escritor o un artista negro,
se necesita llevar dentro del alma, y saberles
imprimir una elocuencia, todas aquellas “emociones
ancestrales” “el juego de los dolores, de las
esperanzas, de los suefios suscitados en un pueblo,
que hacen su aparicién condensados en determinados
espiritus” (Artel 2008:56).

La figura de Jorge Artel como humanista de la didspora
representa para esta importante tendencia intelectual un
simbolo de la lucha que los humanistas negros han librado
con el poder de su palabra escrita y narrada, para dignificar la
historia y la existencia de las poblaciones de origen africano
en nuestro pafs. Su pluma trascendié y contribuyé como
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poeta, periodista y politico de izquierda a la visibilizacién de
la cultura de los negros de Colombia y el mundo, rescatando
su relacién con el tambor, su sentido ancestral, su dignidad
en las formas ritmicas, dancisticas y musicales de la herencia
africana, plasmando con ello la historicidad de la negritud.
Una de sus creaciones mds completas en este sentido es
su poema de reconciliacién titulado “Poema sin odios ni
temores”, un acto creativo multiétnico de la americanidad,
pero al mismo tiempo, un llamado a la reafirmacién de los
que niegan sus raices y se esconden tras el velo del mestizaje.
Como lo ha sugerido Prescott (2000), en este poema se
expresa la presencia de los procesos mentales interiorizados
en la psiquis producida por el mito del mestizaje, y que por
el valor que contiene en sus metdforas y geografias de la
afroamericanidad me permito transcribirlo en su totalidad.

Poema sin odios ni temores

Negro de los candombes argentinos,/Bantd, cuya
sombra colonial se esparce/Quien sabe en cuales
socavones del recuerdo./-;Qué se hicieron los
barrios del tambor?-/Aunque muchos te ignoren/
yo sé que vives, y despierto cantas aun las tonadas
nativas, ocultas en los ritmos disfrazados de blanco./
Negro de Brasil, heredero de antiquisimas culturas,
arquitecto de musicas, en el sortilegio de las
macumbas surge la patria integral, robustecida por
tus alegrias y tus lagrimas.

Negro de la Antillas, de Panam4, de Colombia, de
Meéxico, de todos los surlitorales,-donde quieras
que estés, no importa que seas nieto de Chibchas,
espafioles, caribes o tarascos- si algunos se convierten
en los transfugas,/si algunos de evaden de su humano
destino, nosotros tenemos que encontrarnos,/intuir,
en la vibracién de nuestro pecho, la tinica emocién
ancha y profunda, definitiva y eterna: somos una
conciencia en América./Porque sélo nuestra sangre
es leal a su memoria.

Ni se falsifica ni se arredra/Ante quienes nos denigran/
O, simplemente, nos niegan./Esos que no se saben
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indios,/O que no desean saberse indios./Esos que no
se saben negros,/O que no desean saberse negros./
Los que viven traicionando su mestizo,/Al mulato
que llevan -negreros de si mismos-préscrito en las
entrafias/envilecido por dentro./Muros impertérritos
nos han traducido a piedra/como un eterno testimonio;
su victoriosa voz prolonga, bajo la acustica de los
siglos nuestra feraz presencia. . . /A través de nosotros
hablan innumerables pueblos, islas y continentes,
puertos iluminados de pajaros y canciones extranas/
cuyos soles/mordieron para siempre.

El alma de los conquistadores/Cuando un mundo
amanecia en Guanahani./Y, digase bien, quiero
decirlo recio y alto./Quiero que esta verdad traspase
el mundo, la cumbre, el mar, el llano: no hay tal
abuelo ario!/El pariente espafiol que otros exaltan/-
conquistador, encomendero, /Inquisidor, pirata,
clérigo- nos trajo con la cruz y el hierro, también,
sangre de Africa./Era, en realidad un mestizo, un
mestizo como todos los hombres y las razas!./Igual a
su monarca, al de Inglaterra o el Congo.

Y aquellos que se escudan tras los follajes del arbol
genealdgico deberfan mirarse el rostro -los cabellos,
la nariz, los labios- o mirar atin mucho més lejos: hacia
sus palmares interiores donde una estampa nocturna,
irénica, vigila desde el subfondo de las brumas. . ./
Nuestro dolor es la fuente de nuestras propias ansias./
Nuestra voz estd unida, por su esencia, a la voz del
pecado, trasunto de ecos donde sonoros abismos
pusieron su profundidad, y el tiempo sus distancias.

No llevan nuestro verso cascabeles de “clown”, ni —
acrébata turistico- plasma piruetas en el circo para
solaz de los blancos./En su pequefio mar no huyen
los abuelos fugandose en la sombra, cobardes,
emnibulados por un sol imaginario./Ellos estin
presentes, se empinan para vernos, gritan, claman,
lloran, cantan, quemandose en su luz, igual que en
una llama!

Negros de nuestro mundo, los que no enajenaron
la consigna, ni han trastocado la bandera, este es
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el evangelio: somos -sin odios ni temores- una
conciencia de América!
(Artel 1979: 63-66)

Por consiguiente, Artel inauguré la literatura diaspérica del
siglo xx con un lenguaje de la negritud, con profunda mezcla
de multiracialidad, prosa regional, y grito libertario, donde se
devela el drama histérico y contempordneo de las experiencias
de la didspora africana en Colombia. Sin embargo, a pesar de
proclamar abiertamente su ancestralidad africana, también
tuvo conciencia de la condicion mestiza de la americanidad,
por ello, en el poema “sin odios ni temores” exclamé las
multiples raices que nos constituye como continente, pero
siempre desde la negritud. Este poema ofrece, de acuerdo con
Garcia-Conde (2010) una versién hibrida de América, pero
afrocentrada, es decir, donde la negritud ocupa el centro.

“Poema sin odios ni temores”, representa la
abundante presencia y diversidad de los pueblos
de origen africano en el continente. Es una
reivindicacién étnica, un manifiesto del mestizaje
continental latinoamericano, donde los negros,
conciencia de América, son centro y no periferia.
Junto a la didspora geografica de los descendientes
africanos y su suerte, hay una voz que lo sabe
todo, incluyendo la heterogeneidad de los esclavos
originales (Garcia-Conde 2010: 193)

De esta forma se devela la perspectiva cosmopolita de Jorge
Artel, pues unié las piezas fragmentadas por la geografia
diaspdrica que se funden en una memoria de origen, que si bien
es cierto, toma como centro de enunciacion la africanidad, no
dej6 de lado el papel de esta herencia en la conciencia de
América, conciente de que la experiencia diaspdrica atraviesa
el alma del continente, aun sin que esto siempre sea evidente.

Por su condicién de poeta de la generacion del cuarenta,

década en la cual sali6 a la luz publica su principal trabajo,
representa con otros intelectuales de diferentes geografias
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del pais, el pensamiento humanista de la didspora. Al mismo
tiempo, hizo notorio el racismo de la época, en momentos de
violencia e intolerancia politica, hablando abiertamente sobre
un asunto que atn hoy en dia ha sido subestimado en los
andlisis sobre nuestros conflictos como nacién. Esto explica
el sello distintivo del significado de su letra al revés -Artel-
como humanista de la didspora.

Como lo plantea Juvenal Herrera en el prélogo producido
a la edicioén de Antologia Poética en 1979, la obra de Artel
es sobre todo poesia cimarrona que contiene una memoria
que protesta y denuncia las infamias hacia los seres de la
negritud, al tiempo que enaltece su africania, manifiesta en
poemas como “La Voz de los Ancestros” en el que logra
expresiones inéditas:

Oigo galopar los vientos bajo
la sombra musical del puerto.

Los vientos, mil caminos ebrios y sedientos,
repujados de gritos ancestrales, se lanzan al mar.
Voces en ellos hablan de una antigua tortura, voces
claras para el alma turbia de sed y de ebriedad...

Mi pensamiento vuela sobre el ala mas fuerte de
esos vientos ruidosos del puerto, y miro las naves
dolorosas donde acaso vinieron los que pudieron ser
nuestros abuelos. -Padres de la raza morena!-
Contemplo en sus pupilas caminos de nostalgias,
rutas de dulzura, temblores de cadena y rebelion...

Oigo galopar los vientos, temblores de cadena y
rebelién. Mientras yo -Jorge Artel- galeote de un
ansia suprema, hundo remos de angustias en la noche!
(Artel 1979: 40-41)

En sus inspiraciones africanas Artel logré una produccién
destacada que le permiti6 celebrar la dispersion de las
culturas y los pueblos de este continente signado por un
origen racial comtin. Muchos de sus poemas de los afios
setenta retomaron las lecciones aprendidas en sus viajes
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por el mundo como exiliado, experiencia que influencié su
comprension de la realidad afroamericana y acrecentaron
su interés por el continente madre. Como Prescott lo sefiala,
“Su visita al Chocd, junto con sus estadias en Venezuela, las
Antillas y los Estados Unidos durante los primeros siete afios
de exilio voluntario de Colombia, fueron decisivos para su
cabal comprension de los procesos de la didspora africana”
(Prescott 2010:166). En el siguiente poema, Artel expresa
la situacién del Africa bajo el colonialismo, mostrando el
vinculo histérico entre la trata negrera y el colonialismo
contemporaneo.

Mapa de Africa
Miro el mapa de Africa./Desde mi sangre siento que
estos colores huyen, que desearian diluirse entre las
propias letras de sus rios y sus mares disefiados...

Costa de los esclavos -tal vez mi tierra- jperdida en
los submundos hiperbdlicos del suefio!
iComo seran tus tardes maravillosas, construidas
con radiantes policromias, flotando, igual que islas
sonambulas, hacia las montafia de las Luna!...
Quisiera leer ahora:/Somalia, Sudan, Costa de Oro,
Angola, Mozambique, etc., sin la terrible marca,
puesta como un hierro candente, sobre el lomo del mapa.
(Artel 1979: 62-63)

Por consiguiente, la poesia de Jorge Artel representa una voz
auténtica de africanidad en América, donde la memoria de los
ancestros le imprime un sello peculiar que recuerda el dolor
de los hijos de la didspora africana, su capacidad creativa
perpetuada en el sonido del tambor, simbolo imponente de los
africanos y sus descendientes. La voz de Artel es también una
voz de reconciliacion racial, “sin odios” a los esclavizadores,
pero “sin temores” hacia los esclavizados. Su poesia es,
segun Prescott “emanacion lirica del corazén, de la mente
y del alma del poeta, es un gran himno de honor al espiritu
prolifico e indémito de los africanos ya desaparecidos. Sin
embargo, también es una llamada a los vivos -a que estén
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orgullosamente conscientes y fieles al nombre e importante
legado ancestral de sufrimiento, de lucha y de creatividad-”
(Prescott 1993:374). La voz de Artel es la voz diaspdrica
hecha memoria africana en las naciones de América.

Manuel Zapata Olivella (1920-2004). El “gran putas”
de la diaspora africana

Nuestra mds intima conviccion es que mientras mds general
y comprometido sea el campo de batalla del intelectual negro
con su etnia, cultura y clase, tanto mds cerca estard de la
tradicion de nuestros ancestros y de sus hermanos oprimidos.

Manuel Zapata Olivella (1984)

Entre 1920 y 1924, Lorica dio a luz una de las familias que
mads ha aportado desde el arte y la narrativa al pensamiento
diaspdrico en Colombia. El clan Zapata Olivella, como podria
denominarse la existencia de Manuel, Juan y Delia, representa
un capitulo trascendental en la vida publica, politica, cultural
e intelectual de la afrocolombianidad y del pais. Manuel naci6
en 1920, Juan en 1922 y Delia en 1924, en el seno de una
familia de doce hijos, cuya madre mestiza de origen indigena
y cataldn y su padre, un negro de visién liberal, llevaron
muy temprano a su descendencia a vivir en Cartagena con el
objetivo de ofrecerles una vision y una experiencia de la vida
mads completa.

En este episodio del clan Zapata Olivella, Manuel dejé una
importante obra mediante la que se expresa toda la complejidad
de su mundo, sus raices triétnicas, siempre reconocidas por él,
y para el caso que nos ocupa en este trabajo, un valioso aporte
al campo del pensamiento diaspdrico en Colombia y en el
mundo. Adentrarse en la vida de Manuel Zapata es adentrarse
en un mundo de contrastes, llenos de viajes, vagabundeos,
conocimientos y transformaciones producidas a lo largo de
su extensa y productiva existencia. Dejemos que sus propias
palabras nos sumerjan en esta trayectoria diasporica.
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Vamos a hacer un recorrido de las situaciones que me
ha tocado vivir y que yo he venido reflejando en mis
obras, en mis treinta y pico de libros. Llegué a Bogota
a proseguir mis estudios de medicina iniciados en
Cartagena. Soy oriundo de Lorica (Cérdoba), una
antigua provincia del departamento de Bolivar y
una de las primeras que se organizaron o trataron de
organizarse con la llegada de los espafioles en 1510.
Soy miembro de una familia conformada por un padre
de ascendencia africana, Antonio Maria Zapata, y una
madre mestiza, hija de un indigena del resguardo de
San Sebastidan de Uraba, con un abuelo catalan. En mi
se da la mezcla de las distintas étnias que conforman
al hombre colombiano: africana, indigena y espafiola
(Zapata Olivella citado por Bautista 2002:97).

Esta conciencia de su trietnicidad representa una marca
identitaria de Manuel, que por supuesto se reflejé también en
gran parte de su obra, dejando un legado de gran envergadura
para la comprensién de la nacionalidad con sus multiples
raices. La vida del escritor loriquefio contiene la metafora
del vagabundeo con el viaje constante que alimentd su
conocimiento sobre el mundo, sus geografias culturales, por
donde también broté la negritud y su pasién por la literatura
y su amor por la antropologia y los estudios folcléricos,
vocaciones que le hicieron abandonar su profesién de médico,
disciplina que lo condujo inicialmente a la capital en los
afios cuarenta. En ese constante salir a andar, Bogota fue su
primer destino luego de su partida de Cartagena. Allf ejerci6
por algunos afios la psiquiatria en el asilo de mujeres, hasta
cuando tuvo que huir hacia Valledupar a raiz de la violencia
desatada por el asesinato de Jorge Eliecer Gaitan.

A la llegada Bogota, debimos sufrir una doble
confrontaciéon de nuestra identidad frente a los
componentes “blanco” y mestizo del capitalino.
Adquirimos conciencia de sus prejuicios cuando se
nos llamaba negros con alma “blanca” o al insinuar
que “el color negro nos ofendia”. Las intenciones
peyorativas se manifestaban con frases dulzonas:
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“Negritos encantadores” o “costefios educados”
(Zapata Olivella 1990: 185).

Junto a su hermana Delia Zapata, abrieron espacios
de encuentros de la colonia costefia en la fria capital,
coloredndola con los bailes tradicionales de las costas
Caribe y Pacifica. Segtin cuenta Manuel, su pasién por la
antropologia y el folclor surgieron por motivo de los bailes
y actividades culturales que organizaban en la Universidad
Nacional con su hermana, en algunos programas de radio y en
fin, por la necesidad de comprender el impetu que el folclor
les producia, especialmente a Delia, quien llegd a Bogotd a
estudiar escultura y terminé atrapada en el embrujo de las
danzas tradicionales. Como el mismo Manuel lo anotaba,
refiriéndose a su hermana cémplice “su baile era la mejor
escultura, esculpia la danza en el cuerpo” (Zapata Olivella
citado por Bautista 2002: 101). De este modo, en la medida
que Delia iba haciendo del folclor su pasién, Manuel hacia
del estudio de las danzas y la cultura su vocacidn, asi fue
cOmo surgio su interés por la antropologia.

Ella se entusiasmé por el baile y yo por la
antropologia cultural, influenciado por los estudios
que habia hecho el antropélogo Paul Rivet y que
continuaron Rogelio Veldsquez, Aquiles Escalante
y Francisco Socarrds. Logré ensamblar ese interés
que comenzaba a estudiar con el baile de Delia y nos
pusimos a recolectar por primera vez en este pais los
bailes y las coreografias de las diferentes regiones
(Zapata Olivella citado por Bautista 2000: 101)

Al mismo tiempo que Manuel y Delia asumian sus verdaderas
vocaciones, la vida en la capital les hacia caer en cuenta de
su condicién de costefios y de negros, pues a pesar de su
mulataje, las dificiles condiciones de discriminacién que
enfrentaban, en un tiempo y en un lugar caracterizado por
la hegemonia andina blanco mestiza, abria las preguntas por
su condicién racial, negada muchas veces por sus paisanos
costefios, quienes asumian que los negros eran los de la
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costa Pacifica y los caucanos. Manuel Zapata fue haciendo
conciencia de su condicién de negro en la exterioridad de su
espacio originario, sabiéndose un ser diferente en la hasta
entonces blanca capital. Esta “experiencia del afuera” lo
llevé a articular sus actividades como investigador con su
militancia por la causa negra.

Uno de los acontecimientos que mds profundamente
marcé nuestra identidad fue la celebracion del 20 de
junio de 1943, como “dia del negro”. En la vispera
habia llegado a la capital el vicepresidente de los
Estados Unidos, Henry Wallace. Una semana antes
dos trabajadores de nuestra raza habian sido linchados
en una fabrica de Chicago. Natanael Diaz, siempre
atento defensor de su étnia, se dirigié al visitante
norteamericano en carta publica en uno de los diarios
capitalinos. En ella denunciaba a nombre de todos los
negros colombianos aquel asesinato. No contentos
con ello, decidimos hacer mds vigorosa nuestra
protesta saliendo a la calle en demanda de solidaridad
contra la discriminacién racial en los Estados Unidos.
El dia anterior estuvimos en grupo visitando las
universidades. Aspirdbamos a que los estudiantes nos
acompaiiaran en un desfile por la Carrera Séptima, la
mads concurrida avenida de la capital. La presencia de
tres o cuatro negros gritando vivas a su raza dentro
de las aulas dejaba perplejos a los alumnos. Hasta
ese momento, y seguramente después, los mestizos,
mulatos y zambos, y aun los propios negros o indios,
jamds se habfan cuestionado su identidad étnica.
Nos miraban sorprendidos, reivindicadores de una
causa inexistente. La mayoria se mostraban molestos
porque se les evidenciara los nexos de sangre que
posefan con la raza discriminada.

A la cita acudieron s6lo una docena de negros
oriundos del Cauca y del litoral pacifico. Los tnicos
nativos de la costa atlantica fuimos Delia y yo, cada
vez mas conscientes de la obligacién de asumir una
actitud combativa en defensa de nuestro ancestro
(Zapata Olivella 2005: 187-188)
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En sus distintos momentos de existencia como investigador,
escritor, militante y viajero vagabundo de caminos, Manuel
Zapata siempre expresO una actitud decidida y combativa.
Sus recorridos por las geografias del mundo le brindaron
la experiencia de luchar al lado de los otros oprimidos.
Su concepcién liberal, su adscripcién al comunismo y su
posterior postura internacionalista, marcaron su militancia por
los mds necesitados, especialmente por los que considerd sus
ancestros africanos abatidos por la saga de la didspora, pero
vitales en su incesante batalla por vencerla. Esta experiencia
de movimiento permanente constituye su travesia diaspdrica,
expresada como narrativay memoria africana desde su “origen
maldito” hasta los grandes acontecimientos de la negritud en
América. Ahi radica su conciencia intelectual diaspdrica.

El proceso de concientizacion racial fue silencioso
y lento. En un comienzo, recién llegado a Bogot4,
apenas advertia la mirada curiosa del nifio
agarrdndose atemorizado de la mano del padre.
Durante siglos la imagen del negro habfia servido para
identificar al demonio en la escuela; en las ldminas de
los libros y en la iglesia. Debia sonreir en las visitas
cuando la nifia traviesa de la casa se encaprichaba en
deshilachar las motas de mis cabellos. Confrontadas
las experiencias con los hermanos caucanos, prolijas
las lecturas antropoldgicas y politicas, la lucidez
en torno a mi ancestro fue profundizdndose hasta
tocar el fondo del problema de clase. La sociedad
colombiana todavia erosionada por los antagonismos
de castas impuestos desde la colonia, tenia previsto
el lugar senalado a un mulato. Mi simple presencia
en Bogotd ya expresaba un rasgo distintivo (Manuel
Zapata Olivella 1990: 177-178).

En el campo de la literatura Manuel Zapata Olivella produjo
una vasta, prolija y amplia obra que incluye cuentos, obras
de teatro y novelas cortas como Hotel de vagabundos (1954);
Los pasos del indio (1960); La calle 10 (1960); sobre sus
vivencias en Bogotd; Caronte liberado (1961); Chambacii,
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corral de negros (1962); En Chimd nace un santo (1964);
Chango, el gran putas, (1983); considerada como su obra
culmen, entre muchas otras. Su narrativa recorre el mundo
natural, histérico, cultural y racial de la negritud, la herencia
africana y el mestizaje. Su posicién en el campo de la
literatura se hizo destacada con sus planteamientos sobre la
“descolonizacion de la literatura latinoamericana”, con lo
cual sefnalaba la necesidad de despojar la produccioén literaria
de su dependencia eurocéntrica.

Dentro de este proceso reafirmativo de la identidad
latinoamericana como respuesta enriquecida a la
desculturizacion europea, es donde hay que ubicar a
los movimientos de la africanitud e indianidad que
afloran en nuestra literatura. No se trata, desde luego
de exigir a los escritores negros, mulatos o zambos
que se limiten a una temditica negrista, sino que
expresen su visiéon del mundo americano desde la
conjuncion triétnica de nuestra identidad y no, como
hasta ahora ha sido la tendencia general, ubicarse en
la cosmovision eurocentrista, despreocupandose de la
profunda indianidad y africanidad de nuestra cultura
(Zapata Olivella 1984: 62).

De esta manera, Zapata resalté los problemas de la identidad
en los escritores negros latinoamericanos y colombianos, que
de acuerdo a su vision, estuvieron mucho tiempo atrapados
en las concepciones negristas, piezas literarias estereotipadas
que rendian culto a la exageracién de los vocablos negros,
la alienacién del lenguaje y el control ejercido por la Real
Academia de la Lengua, que se opuso al uso de los vocablos
surgidos en América, asi como la nocién de mestizaje,
que evocaba una produccién literaria mestiza que negaba
el aporte del indio y el negro en sus letras. Esta toma de
conciencia lo llevé a reflexionar sobre la invencién de las
naciones latinoamericanas como un mecanismo de negacién
de la etnicidad, de la que incluso no escaparon muchos
escritores negros, mulatos y zambos. Por eso su llamado a
cuestionar la vision eurocentrista de la produccién literaria
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en América y hablar desde las miiltiples raices convalidando
lo africano.

Igualmente, resalta su reflexion sobre el “realismo
madgico”, tendencia que le permitié establecer precisiones y
diferenciaciones, con lo que él mismo denominé “empirismo
mdagico” que seglin sus propias palabras, y a diferencia del
primero, “estaba agarrando, por un lado toda esta experiencia
material del hombre pero, a su vez, sus interpretaciones del
cardcter mdgico, en el sentido de darle una “razén filoséfica”
al porque de las cosas” (Zapata citado por Mina 2006: 152). De
esta manera, para Zapata Olivella el problema de las culturas
del Caribe y sus expresiones simbdlicas, lingiiisticas, y
religiosas, en tanto complejas experiencias histdricas, exigian
un tratamiento especial en aras de comprender el mundo
del Caribe colombiano, con el objetivo de que se obtuviera
una mirada mds profunda sobre los aspectos antropoldgicos
manifiestos en esa condicién multiétnica que ha determinado
el devenir de esta region, por cuenta del mestizaje producido
a partir de las culturas amerindia, africana y europea.

Para este autor, el llamado “realismo magico” se concentraba
mads en los recursos lingiiisticos y literarios para dar cuenta
metaféricamente de los eventos y lograr una narrativa local
de las culturas del Caribe, a diferencia de lo que Zapata
insistié en denominar como “empirismo magico”, perspectiva
que contenia una posiciéon de existencia de los pueblos del
Caribe, que en tanto descendientes de africanos, hacen de sus
tradiciones un elemento identitario y filoséfico que determina
su cotidianidad material, simbdlica y espiritual.

Tengo una posicién muy particular y muy clara sobre
la literatura. En mi propia literatura me preocupa
mucho maés el problema social que el problema del
estilo. En el caso de Garcia Mdrquez es al revés; tiene
mds preocupacion por el problema del estilo que el
problema social. No es su preocupaciéon (Zapata
Olivella citado por Carvajal 2007:14)
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En este contexto surgieron hacia los afios cuarenta los
proyectos con su hermana Delia a través de la Fundacién
del Centro de Estudios Afro-Colombianos con el fin de
mantener los hilos de la lucha de la negritud. En su largo
recorrido por la historia de las luchas diaspdricas mundiales,
desde las primeras rebeliones de los africanos esclavizados
en América hasta las de los intelectuales y los movimientos
contempordneos anticoloniales y antirracistas, Manuel
retomé los acontecimientos de la negritud relacionando este
aluvién de insurgencias negras como su fuente de inspiracién
para explicar su herencia rebelde. En 1974 cuando asistié a
Dakar (Senegal)’, al coloquio Didlogo de la Negritud y la
Ameérica Latina, evento que introduce su primera experiencia
de viajero de retorno al Africa, surgi6 su novela “Changg, el
gran putas”, que de acuerdo a su autobiografia fue producto
del contacto con sus ancestros.

En este marco de la lucha, el presidente Senghor
convocd al Dialogo de la Negritud y la América
Latina en Dakar (1974). Miento. La invitacién me
llegé en los momentos en que los revulsivos de la
identidad étnica y cultural reafirmaban el rescate que
hacia de mi africanitud.

La concepcién meramente literaria y filoséfica de
los primeros dias de la “negritude”, habia inflamado
los presupuestos ideolégicos y las reivindicaciones
politicas de los pueblos del mundo. La llamada que se
nos hacia para que los latinoamericanos retomamos
en la propia Africa los ideales de un destino comiin,
no era otra cosa que reconocerla en América, pero
nutrida y enriquecida con el mestizaje y el acervo de
nuestras luchas por la libertad. El concepto de esa
cultura negra en el contexto del humanismo universal
proclamado por el presidente Senghor, no encontraba
eco en algunos jévenes africanos ni en varios de los
lideres de este continente, inspirados por quienes en

> Este coloquio fue presidido por Leopoldo Sedar Senghor, uno de los
fundadores del movimiento de la negritud, quien en ese entonces era
presidente del pais africano.
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los Estados Unidos predicaban la escisiéon absoluta
entre el negro y el blanco. Para esto la negritud
presupone luchar por la sobrevivencia biolégica de
la raza, rechazando todas las formas de fusion étnica
que contribuyan a las miscegenacién y suicidio del
negro. Es explicable ese terror que mordié durante
siglos el corazén de los africanos que veian destruir
sus familias, sus culturas y sus pueblos. Una leccion
mas ldcida, la que se desprende de esa macabra
historia de violencia, ignominia y violaciones, es
que el negro logré sobrevivir preservando sus valores
substanciales de sentimiento e inteligencia creadora
a través del trapiche de la aculturacién y mestizaje
con el europeo y el indigena. Resultado de ellos es el
nuevo hombre de América en cuyas venas y culturas
las razas estdn tan mezcladas que nadie podra
amputarlas sin destruirlo.

Uno de los jovenes africanos en la conferencia,
obsesionado por la pureza de la negritud, denuncié
la ausencia de representantes de su raza entre las
delegaciones latinoamericanas, aunque entre ellas
se encontraban los peruanos Nicomedes Santacruz y
su hermana Victoria, mds oscuros que el mds retinto
de los senegaleses. Pero entre los delgados que mas
hablaban de negritud estaban el colombiano German
Arciniegas, el guatemalteco Miguel Angel Asturias,
el mexicano Leopoldo Zea, el brasilefio Clovis
Moura y otros, dicientes del mestizaje americano
que no sélo es dado descubrirlo en el color de la piel.
Contrariamente, ante el daltonismo étnico, al lado de
los africanos, yo fui asimilado como “blanco”.

Terminado el Didlogo, mis ansias por reencontrar
la huella de los ancestros me llevaron a recorrer al
Senegal y la Gambia, de donde habian llegado a
Colombia numerosos abuelos.

Acompaiado del profesor Francisco Bogliolo argelino
de nacimiento, francés y senegalés por las sangres
mezcladas y los afectos, recorrimos los pueblos
Serere, Dyola y Wolof. Africa convertida en un pufio
fuerte golpeaba dia y noche mi corazén como si fuera
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un vejo tambor, probado para resistir sus pufios. Entre
los Wolofs, en una noche oscura, sin ldmpara ni luna,
debimos alumbrarnos con el brillo relampagueante
de sus ojos. En una plazoleta circundada por ranchos
vivos como todas las sombras que nos rodeaban,
cimbreantes los cuerpos sudorosos, trescientas o
mads personas bailaban al son de los tambores y
flautas invisibles en la oscuridad. Pude comprobar
entonces en los que vefa y sentfa, por qué la palabra
unificadora de la piel, del ritmo, de la musica y del
rito, logré mantener unidos a millones de africanos
en un continente tan vasto como América.

En otra aldea serere vistamos el alcdzar de su
soberano. Conocia yo el c6digo de hombres libres que
rige sus actitudes, su moral y su rebeldia ancestral.
Pero la emocién que transpiraba el sentimiento de
hermandad e identidad con todos los africanos, me
llev6 a proferir, por intermedio del profesor Bogliolo,
que me honraba saludar al hermano por cuya sangre
corria la de mis antepasados esclavos. Enfurecido se
puso de pie y mostrando con el indice lacerante, trat6
de destruirme con el fuego de su mirada imperial.
Sus palabras traducidas lentamente por el amigo, me
ahondaron el impacto desolador:

-El rey le responde que usted y el él no pueden ser
hermanos: en sus ascendientes reales jamds ha
existido alguien esclavo. Rememoré las palabras de
mi madre, ya fallecida, cuando me vaticin6 que pese
a mi sangre mulata, si llegaba algin dia al Africa,
no me reconocerian como negro. En una tarde
acampamos el automovil en un poblado dyola. Nos
invitaron a pernoctar en el cerco familiar del jefe
principal de la aldea. Al caer la noche los ancianos
estuvieron reunidos bajo la sombre del “drbol de las
palabras”, un gigantesco boabad sembrado en un
ritual magico muchas generaciones atras. Dialogaban
en voz baja, respetuosos, a sabiendas de que en las
ramas sus ancestros les escuchaban y encendian sus
palabras. Nos recogimos en una de las siete o mds
viviendas circulares donde vivian sendas esposas
e hijos de nuestro anfitrién. Las esteras arras del
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suelo, afelpadas con sabanas y almohadas estaban
protegidas con mosquiteros. Nos brindaron agua, una
lampara y salutaciones para que durmiéramos en paz.

Transcurrida la noche con los misteriosos sonidos
y olores del vientre fértil de la tierra abriéndose en
la oscuridad, cuando escuchamos el retumbar de
unos tambores en la distancia. Sentimos pasos en el
patio central. Algunos llegaban y otros partian. Nos
levantamos al calor de las voces, preocupados de
que corriera alguna novedad adversa. El jefe crey6
tranquilizarnos al decirnos que en la aldea vecina
se iniciaba la ceremonia ritual de enucleacién del
clitoris a una puber. De inmediato le manifesté mi
deseo de sumarme a los que marchaban revelandome
mi condicién de médico. Mi intérprete, conocedor de
aquellas culturas, me repiti6é lenta y pausadamente
la respuesta:

-Solo los dyolas pueden concurrir al ceremonial.

En la madrugada, a la luz de la lampara escribia en mi
libreta los trazos vivos de mi novela Changé, el gran
putas, recogiendo los entrecruzados sentimientos
que me inspiraba el continente de mis antepasados
en el cual todo me era extrafio y familiar (Zapata
Olivella 2005: 335-337).

Su obra literaria dedic6 un lugar central a la espiritualidad
africana, desde la que retomd especialmente la filosofia
del Muntd, por eso su aporte trascendental al pensamiento
diaspérico afrocolombiano se condensa en la perspectiva
religiosa e histérica en su novela “Chango, el gran putas”,
una obra mitico-histérica que describe en sus paginas la larga
epopeya de los afroamericanos desde su salida del continente
originario, pasando por las luchas palenqueras de los negros
cimarrones en Cartagena, la independencia haitiana hasta
el pasaje histérico de la lucha por los derechos civiles
librado por los afronorteamericanos. Este trabajo representa
la convergencia de la historia y la mitologia africanas, a
través de una narrativa en la cual el pasado se lee desde el
pensamiento mitico, posible solo en la literatura diaspdrica.
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Por la magnitud y complejidad narrativa, esta novela le
mereci6 en el afio 1985 el Premio Literario Francisco
Matarazzo Sobrinho en Brasil, obra que segiin Manuel
Zapata representa la gran zaga de la didspora africana, y que
fue producida en su madurez intelectual.

Quiero referirme a mi gran obra, que consistié en
escribir la epopeya de los africanos y su lucha por la
libertad a su llegada a América. Es una obra extensa,
porque son cinco sagas: los origenes en los Estados
Unidos, después la de Cartagena, un siglo después;
otro siglo en Haiti, la rebelién del vudd y luego un
periodo de los grandes mestizos como Bolivar, y
finalmente los antepasados combatientes, que es el
periodo del siglo XX en Estados Unidos. Demoré
veinte afios en la investigacién. Terminé mi novela
y cuando la entregué ya nadie se acordaba de mi,
nadie sabia quién era yo, me toco volver a los pasos
iniciales pero no a través de concursos literarios sino
a través de las obras que fui publicando. La gran
novela, por el tiempo que abarca, son tres siglos de
lucha, se llama Chango el gran putas...Ese es un
libro de madures; tuve que hacer cursos de lingiifstica
en el Caro y Cuervo porque tenia que enfrentarme
a cinco idiomas diferentes contando el espafiol y no
dentro de las lenguas tipicas de cada pais, el francés,
el portugués, el inglés...Me ocupé no tanto del
superestrato de las lenguas, que es en donde se ve
con claridad el pensamiento del colonizador, sino del
sustrato, que metieron de contrabando los pueblos
oprimidos, africanos, indigenas, dentro de la lengua
del colonizador (Zapata Olivella citado por Bautista
2002104-105).

Chango enaltece la gesta afroamericana en su vinculo con la
lucha ancestral mostrando sus marcaciones contemporineas,
en una creacion histdrica consecuente con la realidad de la
didspora africana en América y en Colombia. En la novela se
propone una temporalidad esencialmente africana, poniéndola
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en un lugar de alteridad para la narrativa de la época® en la que
se produce, y que se ve opacada por la supremacia del boom
literario latinoamericano, hecho que obstaculizd, en parte, su
divulgacién y recepcidn en sus justas proporciones. Serd solo con
el paso de las décadas que obtendra el debido reconocimiento,
atn luego de la desaparicion de su autor en el 2004.

Por supuesto, usar los términos pasado, presente y
futuro en s no logra asir lo que el texto intenta hacer
con el tiempo, pues rompe el continuo flujo temporal
de la existencia en tres categorias discretas viola la
alteridad que estamos evocando. Esa alteridad es tan
importante porque es la nocién occidental del tiempo,
exagerada y exacerbada por la revolucién industrial,
lo cual es el enemigo, asi como la demonizada
Loba Blanca (la figura empleada en el texto para
encapsular al colonizador espafiol, portugués, inglés,
holandés, francés e italiano). Quitese ese paradigma
temporal en particular y el muy mentado proyecto de
la modernidad se desteje por completo, dejando un
bulto amorfo e inerte. Changé desafia ese modelo,
proponiendo una alternativa altamente elaborada y
mostrando lo que dicho modelo ha conllevado en
términos de injusticia social y sufrimiento humano
(Tittler 2007:188).

Por las anteriores razones es legitimo afirmar que “Chango,
el gran putas” constituye una obra literaria diaspdrica en todo

¢ Me refiero a lo que se ha conocido como el “boom latinoamericano”
que representando fundamentalmente en la obra de Garcia Marquez,
Vargas Llosa, Carlos Fuentes y Augusto Roa Bastos, produjo en su
literatura una representacién de las culturas de este continente, que bajo
nuevas formas narrativas y referidas a problemadticas hasta entonces
desconocidas en el mundo de las letras “universales”, dio lugar a un
hito en la reconfiguracién de una identidad continental. La influencia
de esta tendencia tuvo su mayor esplendor durante los afios setenta y
ochenta, momento en el cual se da a conocer la obra de Manuel Zapata
Olivella con sus africanismos literarios e histéricos y que tuvo una larga
experiencia de opacidad, en parte a consecuencia de la supremacia del
boom, por lo cual esta todavia postergado el tiempo de las “literaturas
de la negritud” en América Latina.
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el sentido del término que he utilizado para dar cuenta de esta
mirada sobre la historia y las culturas de los descendientes de
Africa por fuera del continente madre. Esta novela representa
uno de los hitos mds sorprendentes de la narrativa de la
didspora transcontinental, y si se pretende ser justo con la
historia, una de las obras cumbres de la literatura universal,
pues el trayecto histdrico que traza en cada una de sus densas
lineas, configura la gesta de la presencia africana en América,
como un emblema ineludible de la formacién del sistema
global, impensable sin la presencia de Africa y de la africanfa.

El trabajo de Manuel Zapata Olivella estuvo ocupado también
de una aguda y sentida preocupacién por los problemas de
orden social que enfrentaba la poblacion negra en Colombia,
asi como por los dramas del racismo. Localizado en un
pensamiento mundial, Zapata también estuvo al tanto de
muchos de los asuntos de su tiempo, sobre lo cual existen un
sinndmero de escritos. Su obra ha sido un bastién fundamental
de la literatura afrodescendiente contemporinea, tanto por sus
contenidos como por la investigacién antropoldgica que la
soporta, del mismo modo, como por el lenguaje africanizado
que le imprimié a sus novelas y cuentos. Articulado ya a las
dindmicas continentales de la didspora africana se vincul6
de manera definitiva en la convocatoria del Primer Congreso
de la Cultura Negra de las América en Cali en 1977, en una
intencién de refrendar los vinculos de la negritud de América
y Africa.

Este proceso continué con la celebracion de nuevos encuentros
que tuvieron como epicentro a ciudad de Panamd, en 1980
y Sao Paulo en 1983, en donde se refrendaron los debates
de los encuentros anteriores relacionados con los asuntos del
racismo, la etnicidad y la clase, sumados a las preocupaciones
sobre la desalienacion en base a la cultura africana como forma
de adquirir conciencia en la lucha por la descolonizacion,
retomando los planteamientos de Fanon y Cabral, discutidos
en el segundo encuentro, asi como la situacion de segregacion
de las mujeres afrolatinoamericanas, tema del tercer encuentro
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en Brasil (Arboleda 2011). En todos estos eventos, Manuel
Zapata fue un protagonista excepcional; al igual que muchos
otros intelectuales de la diaspora afroamericana y estudiosos
de las culturas negras del continente.

De otra parte, sus preocupaciones en relacién con el fenémeno
africano fueron sobre todo del orden antropoldgico, razén que
explica muchos de sus viajes y proyectos motivados por la
busqueda de los origenes, la comprension de las permanencias
del continente madre en América y la explicacion filoséfica
de la existencia africana por fuera de Africa, asuntos que
fueron las motivaciones centrales en sus obras, pues dada
su condiciéon de médico, cuya formacién es importante
para entender la orientacién de algunos de sus trabajos,
le permitieron introducir en sus textos no sélo el sentido
literario sino también el rigor cientifico. Una expresion de lo
anterior se refleja en su interés en torno al mestizaje, que para
Zapata constituy6 un fendmeno relacionado con el origen de
la humanidad como tal y no sélo como un hecho biolégico.

En Colombia, los estudios realizados por Rogerio
Veldsquez sobre gentilicios africanos revelan
valiosas pistas para comprender las distintas etnias y
culturas de nuestros antepasados negros. Aunque solo
investigé las regiones mineras de Antioquia, Choco
y el Pacifico, recolectando una abrumadora lista de
apellidos de origen yoruba, sus observaciones arrojan
luces sobre los pocos banties que se encuentran en
la Costa Atldntica, por cuanto esta fue la puerta de
entrada de todos los africanos...Cabe resaltar en este
punto los diferentes fenémenos que se originan del
mestizaje en relacién con la etnia y la cultura. La
mezcla de las sangres deja poco rastros al margen de
los sométicos, en tanto que se tornan mas notorios en
la esfera de la creatividad material, espiritual y social.
Por eso es necesario en los procesos histéricos,
ahondar desde los superestratos culturales hasta
descubrir la etnia en el subfondo (Zapata Olivella
1986: 241-242).
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En ese sentido, lo amerindio en el andlisis de Zapata Olivella
ya estaba africanizado antes de la conquista europea, pues
seguin sus investigaciones, durante el primer cuaternario se
habfan producido migraciones polinésicas y euroasidticas
hacia América, con lo que tuvo lugar la presencia de lo
africano en este continente. Desde este punto de vista, la
presencia bioldgica, genética y cultural de lo africano para
el momento de la conquista espafiola en el siglo xv, ya tenia
rasgos incorporados en los pobladores de este continente, es
decir, ya existia un mestizaje producto de la trashumancia de
la especie humana en sus procesos de adaptacion y evolucion.
En cierto modo, este punto de vista se desarrolla a la largo de
“Chango, el gran putas”, para mostrar no sélo la tragedia de
Africa, sino de la raza humana, pues desde sus consideraciones
antropoldgicas, €l asumia que se trataba de una raza humana
que ya contenia la presencia de africanidad en su esencia,
caso totalmente distinto al del mestizaje moderno, producido
después del siglo xvi, y referido a la triada Europa-Africa-
América. En este mismo plano de andlisis Zapata Olivella
propuso una perspectiva diaspdrica del mestizaje, bajo la cual
problematizé la idea de “mezcla de razas” y mds bien propuso
la nocién del mestizaje como “lagos donde confluyen rios de
diferentes sangres”, del cual €l mismo se sentia parte tal como
lo planteé en el Coloquio de la Negritud y la América Latina
realizado en Dakar, donde se asumié como “mulato triétnico”
al reflexionar sobre los aportes lingiiisticos de Africa al
castellano de América. El texto que sigue a continuacién es
un claro ejemplo de su pensamiento sobre el fendémeno del
mestizaje publicado en una de sus obras finales “La rebelién
de los genes™”:

Hablar de las actitudes del africano (en singular)
en América, serfa comulgar con el error difundido
y aceptado de la unidad étnica del mismo. Esta

7 Sus planteamientos alrededor del mestizaje estan mds claramente
expuestos en sus trabajos sobre el folclor que desarrolld junto a su
hermana Delia. Ver Zapata-Cortés, Diana Catalina “Mestizaje nacional:
una historia “negra” por contar”’, Memoria y sociedad, 2010.
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aclaracién también es vélida siempre que hemos
aludidoala presuntaunidad del indigena o del europeo,
a sabiendas de que por sus origenes genéticos, sus
historias y migraciones constituyen lagos donde los
confluyen rios de diferentes sangres. ..

Otro factor, no menos trascendente, es que tal
migracién se hizo a lo largo de tres siglos y medio,
lo que implica una suma contintia de generaciones
africanas, jovenes y adultas, incorporadas
gradualmente a la endoculturacién mestiza, mulata
y zamba.

La masiva presencia del africano en el continente es
igualmente significativa por el papel que desempeiié
bajo el régimen esclavista y por constituir la mds
importantes fuerza de trabajo en todos los érdenes
de la economia: agricultura, ganaderia, mineria,
construccion, transporte, artesanias, oficios
domésticos etc. En el aspecto especificamente
étnico, los millones de africanos integrados en la
economia feudal y esclavista no pudieron mantenerse
aislados del mestizaje, salvo en pocos lugares de
los Estados Unidos, las Antillas anglosajonas,
Surinam y, en muy contadas circunstancias en los
palenques de cimarrones...Pero otro 4mbito son las
reacciones psicoafectivas, por las que no solo reside,
rechaza o escoge, sino que trata en la medida de sus
posibilidades de reconstruir los propios, de valerse de
sus sentimientos religiosos, culturales y afectivos. La
posibilidad de realizar este empefio variard segin las
presiones que ejerzan el amo y el ambiente natural.
Pero lo mds decisivo en esta aculturacion es que
siempre su sentimiento estaré presente en cualquiera
de las formas que asuma. El amo absoluto de esta
participacién espiritual, violentado o no, serd el
propio africano. Si toma la totalidad de lo impuesto,
en el caso del patrén cultural hispanico, su asimilacién
pasard por ese tamiz, a través de su sensibilidad, de su
mayor o menor grado de aptitud para amoldarse. La
norma fue siempre recibir lo europeo y lo indigena
asimildndola a sus peculiaridades africanas, distantes
en la geografia pero no olvidadas en el temperamento
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y en el afecto. La actitud hacia las pautas culturales,
como se sabe, es aprendida y por esta razén durante
el largo proceso de aculturaciéon en América siempre
hubo y habra una respuesta africana emocional a lo
recibido. (Zapata Olivella 1997: 311-313)

Intentar abordar la obra de Zapata Olivella en un recorrido
como el que he propuesto en este apartado, no deja de ser una
osadia, pues la magnitud y la profundidad de su pensamiento
diaspdrico se ubican en una franja compleja del tiempo y el
conocimiento sobre el mundo africano, que dificilmente se
puede conocer en una aproximacién parcial y limitada a su
obra escrita. Por esta razon, he decidido ofrecer una pequefia
imagen de su trayectoria en torno a los aspectos mds relevantes
de su novela Changd, el gran putas, no sin la conciencia que
su reflexion diaspdrica estd dispersa en la totalidad de sus
obras, como por ejemplo en Chambacii, corral de negros
(1962), novela que narra la dramatica historia de un pufiado
de negros de principios del siglo xx en una ciudad signada
por las marcas de la esclavitud, y frente a las murallas de un
antiguo escenario del sometimiento de africanos, novela que
le permitié obtener una mencién honorifica en el marco del
Premio Casa de las Américas de 1962. Igualmente en “Cantos
Religiosos de los “Negros Palenques” (1962), realiz
una aproximacién antropoldgica a la religiosidad africana
develando la presencia espiritual de la ancestralidad.

De otro lado, algunos de los ensayos contenidos en lo que
se considera su retrato autobiogréfico, “Levdntate Mulato”
(1990), producido en el tltimo periodo de su vida, evidenci6
la memoria de su existencia, sus vivencias diaspdricas y
sus primeras gestas en el mundo de la negritud junto a su
hermana Delia. Estos relatos constituyen el eje narrativo de su
recorrido por la vida, mostrando su trashumancia diasporica
nacida en su preocupaciéon por la negritud, lo que le fue
llevando por la propia ruta de la africania en América a través
de los discursos, las culturas, los debates y los pensadores
de diferentes geografias de la didspora en el siglo xx. Por
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esta razon, Manuel entendi6 a profundidad el acontecimiento
histérico de Africa en América e introdujo a su obra la
“esencia” de la negritud como un hecho equivalente a la
Libertad. Precisamente, en uno de sus ensayos de “Levdntate
Mulato”, titulado Negritud y Liberacion, referenciado en el
capitulo anterior, reconstruy6 la gesta histérica emprendida
por los movimientos anticoloniales en Africa; la negritude
de Senghor, Césaire y Le6n Damas; las Panteras Negras y
los Musulmanes Negros en Estados Unidos, y todas las
expresiones de la lucha por los derechos civiles de los
afronorteamericanos, con sus metaforas Black Powery Black
is beautiful que destellaron por el continente latinoamericano
desde los afios sesenta.

América se negred con los africanos, no por su
color de piel negra, sino por su rebeldia, sus luchas
antiesclavistas, su unién con el indio para combatir
al opresor, por sus tambores y orichas guerreros, por
sus pregones, por su musculo, por su inquebrantable
optimismo de pueblo vencedor. América se hizo negra
por la fusién de las sangres llamadas impuras. El
mestizaje igual6 bioldgicamente a la india y a la negra
con su violador blanco. Desde entonces la mezcla de
sangres fue superior a la pureza racial proclamada por
los conquistadores. Mestizaje contra racismo ha sido
siempre la férmula de la vida contra las sociedades
clasistas en la historia de todos los pueblos del mundo.
Con estos presupuestos nacidos de la cultura triétnica
de nuestro pais, dimension extendida a la mayor parte
de los pueblos de América, mi hermana y yo hemos
acogido con decisién los vientos de la negritud...
Comprendimos que tenfamos una tradicién no solo
étnica, sino también de luchadores... En la infancia
marchdbamos aparentemente ciegos, la intuicién
mégica empujdndonos hacia los origenes. No
habiamos leido a Franz Fanon; desconociamos los
primeros fuegos de Leopold Sedar Senghor, Aimé
Cesaire y Leon Damas proclamando la “negritude”
de Francia en las pédginas de su revista “Presencia
Negra”. Yo apenas andaba los diez afios y Delia
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recién comenzaba a caminar sobre sus pies. Pero
ambos, con toda nuestra familia, estdbamos signados
como negros, no solo por el color de la piel, sino por
las ideas librepensadoras del padre (Zapata Olivella
2005: 330-331).

El pensamiento diaspérico de Manuel Zapata Olivella
constituye una metifora del viaje trasatlantico de los
ancestros, que reescrito y narrado a finales del siglo xx, dejo
labrado un camino para seguir transitando en la larga historia
de la didspora a este lado de la mar. Este hecho lo constata
la presencia de sus preocupaciones diaspdricas soportadas
en su formacion cientifica, en su biografia como intelectual
y su vocacion literaria, que estardn manifiestas en toda su
produccién a lo largo de su vida. Al final de su existencia
hacia los primeros afios de este siglo, y de modo mads inédito
si se quiere, hizo publicas sus reflexiones y posiciones en
relacién con la afrocolombianidad y su devenir politico en
el marco del reconocimiento multicultural, mostrandose
un poco incrédulo ante las promesas del multiculturalismo,
acaso una profecia autocomplida.

Juan Zapata Olivella (1922-2008). El caminante de ébano

Caminards sobre una montaria de
prejuicios, amards y sufrirds en negro,
reirds en negro, llorards en negro, y

cuando mires el horizonte

a la hora del crepiisculo verds blancas
nubes flotando transparentes

sobre la densidad de un cielo negro africano
Juan Zapata Olivella

Nifio negro (1979)

Pasando al caso de Juan Zapata Olivella podemos reconocer
que una de sus facetas mas conocidas la constituye su carrera
diplomética como representante de distintos gobiernos en
varios paises. Entre 1967 y 1972 ofici6 como embajador
de Colombia en Guatemala, época en la que produjo varios
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poemarios que le valieron premios internacionales como el
otorgado en 1972 por la Casa de Montevideo. Igualmente,
entre 1972 y 1974, Juan Zapata fue embajador de Colombia
en Portugal, etapa donde produjo una serie de poemas a la vida
de personajes portugueses. Ya para 1974, afio de su regreso a
Colombia, continda en la politica alternando esta actividad
con su faceta de escritor, lo que le vali6 el reconocimiento al
Premio Internacional Bar6n de Domit en 1976 por su poema
“Al filo del agua’.

El afio de 1978 marca un hito central en la vida de Juan Zapata
Olivella, referido a la politica electoral en Colombia, pues en
ese afio se desarrolla su campafia como primer candidato negro
a la presidencia de la republica, de la cual él mismo produjo
una memoria escrita muy valiosa en la que se muestran
los impactos simbdlicos e ideolégicos generados por este
hecho. Si bien este acontecimiento no logré trascender en el
panorama de la politica electoral colombiana, marcé uno de
los antecedentes mds importantes de los negros en su deseo
de conquistar el poder por la via democrdtica. El mismo Juan
record6 su llegada a la candidatura asfi:

Se cumplia un recital poético al aire libre, y aquello
era un cierre a las festividades del once de noviembre,
que precisamente en ese sitio agrupara al pueblo en
1911. La poesia negra de Jorge Artel, y mulata de
Nicdlas Guillen, y costefia de Helcias Martdn Géngora
se encontraba lista, y seleccionada para iniciar el
acto. No habia concluido la declamacién del poema
“La Cumbia” de Artel cuando alguien en un arrebato
de jubilo, dijo, casi delirante que acababa de leer en
un periddico de la capital, declaraciones del doctor
Carlos Lleras Restrepo, recomendando la necesidad
de abrir un abanico de eventuales candidaturas al
cuatrenio presidencial 1978-1982. Aquella nueva,
interrumpié momentdneamente el recital, y quedd
flotando la noticia como un premeditado desafio.
De pronto, entre la multitud, un negro fornido,
musculoso, e infulas de boxeador se irguié imponente
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y sin temblarle la lengua, dijo con voz resonante:
“perdonen, mi interrupcién, pero yo quiero proponer
el lanzamiento de una candidatura nuestra, de una
candidatura negra, y sugiero al pueblo el nombre de
Juan Zapata Olivella (Zapata J. 1985: 6-7).

La experiencia de la candidatura de Juan Zapata Olivella
representa un evento importante en la historia del proceso
diaspérico en Colombia, pues si bien es cierto, en términos
efectivos la campafia no llevé el nombre de Zapata a las
urnas, si sirvié como un mecanismo de visibilizacion de los
negros en la geografia politica colombiana y como medio
para poner en el ambiente la idea y la posibilidad de que un
politico negro condujera la vida de la nacion. Esta propuesta
al no contar con antecedente alguno, llam¢ la atencién de la
elite politica nacional y el interés de la prensa internacional,
que en varias ocasiones cubri6 las actividades de la campaifia,
fundamentalmente por la condicién racial de quien la
protagonizaba. Al tiempo fue surgiendo un movimiento de
adeptos al “candidato de la negritud” que conté con mayores
ecos en ciudades como Medellin y Cali; y en regiones como
el Chocd y la Costa Caribe.

Dias después del primer alboroto de prensa a
rafz del nacimiento de la candidatura de color en
Colombia, y en medio de un cimulo de rumores y
comentarios contradictorios parecié llegar el visto
bueno de las negritudes del pais. El propio Presidente
del Consejo Nacional de la Poblacién Negra sefior
Valentin Moreno Salazar se sumé publicamente y
con entusiasmo maravilloso a la candidatura nacida
en Cartagena. En carta confidencial manifestaba que
habia llegado la hora de las redenciones negras y el
amanecer de otra Republica... En su condicién de
jefe su postura era la correcta ;Como dejar solo al
abanderado de una candidatura negra? Sin perder
los estribos y con una clara conciencia del momento
histérico, coordiné con un sentimiento de fraternidad
un Congreso de militantes negros en la ciudad de
Medellin... Se convino por unanimidad respaldar y
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apoyar la candidaturanegra... Entre tanto el Secretario
del Consejo Nacional de la Poblacién Negra de
Colombia Carlos Arturo Vallecilla, informaba con
una felicidad, no disimulada sobre un encuentro en
Cartagena, que seria apotedsico con muchedumbres
que llegarian de lugares tan remotos Istmina, Puerto
Tejada y Tumaco...Desde el Chocé y con una ternura
gloriosa, Hedda Morillo de Sotomayor se sumaba, y
sumaba sus gentes mediante un cable cuyas palabras
tenfan la fuerza de un pueblo (Zapata J. 1985: 19-21).

Este episodio de la primera candidatura presidencial negra
en toda América Latina, estuvo marcado por situaciones
complejas y paraddjicas en las que se inscribieron voces
de apoyo y respaldo de personalidades de la politica
nacional hasta posiciones racistas de rechazo, como el caso
del intelectual costefio Eduardo Lemaitre quien negaba
problemas como el racismo, arguyendo que una candidatura
racializada constituia un peligro para la “sana convivencia
social de las razas”. Lo trascendental de estos sucesos es la
revelacion que esta candidatura trajo para la vida politica
nacional y para la propia experiencia del “movimiento de la
negritud”, que ya parala época venia dando pasos importantes
en su consolidacién nacional, y por lo tanto pudo constatar
los obstdculos y posibilidades para un proyecto politico de
esta naturaleza.

Mas, vendrian también los baldes de agua sucia,
y la amarga hiel, y que debia resistir solo en las
circunstancias mas arduas. Era desconsolante que
se enlodara el cauce de un arroyuelo que empezaba
a humedecer conciencias dormidas. Con extrafa
precipitacion, los enemigos de la candidatura,
aparecieron criticando abiertamente su presencia en
el panorama nacional. Uno de quienes primero salt6
como una liebre herida fue mi admirado amigo el
ilustre historiador Eduardo Lemaitre Roman desde
su trono de oro de Cartagena de Indias, y con su
estilo habitual ponia de relieve, que la candidatura
negra removeria problemas raciales inexistentes en
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Colombia y como caudillo ejemplar de las derechas,
criticé a culatazos limpio la despampanante idea
de sacar a flote una candidatura de color (Zapata J.
1985:17).

La candidatura de Juan Zapata sirvié como coyuntura para
avivar las expectativas que los intelectuales diaspdricos
habfan forjado en el campo de la politica, quienes vieron
por primera vez una posibilidad cercana de acceso al poder
por medio de una presidencia negra. Al mismo tiempo, este
evento hizo visible el racismo existente en el pais, al hacerse
publicos los rechazos y las burlas de la clase politica respecto
a esta opcion. Este episodio representa, sobre todo, una batalla
simbdlica en el terreno de la politica electoral que sirvié para
hacer evidente los obstdculos estructurales que padecia la
gente negra en la Colombia de los afios setenta para participar
abiertamente en la democracia nacional.

Me interesa resaltar especialmente el papel de Juan Zapata
Olivella como un humanista diaspdrico, como quiera que sus
obras expresan un pensamiento de lucha contra el racismo,
asunto que se reflejé principalmente en sus novelas, pues
en ellas se manifiesta la preocupacién de Juan por recrear
diversas situaciones donde el problema de la discriminacién
racial, experimentado en sus diferentes viajes y como un
hombre nacido en el Caribe colombiano, se constituyeron en
vivencias que el escritor llevé a la narrativa en un contexto
marcado por la huella histérica de la subalternizacién hacia
los negros.

Luego de esta experiencia de la candidatura negra, surgi6
la etapa de su produccién literaria mds relacionada con la
negritud que coincidié con su estadia en Haiti, a raiz de su
nombramiento como embajador y que le valié cierto recelo
por parte de un sector de la poblacion negra que lo acompain6
en el proceso de la candidatura, quienes los tildaron de
traicionar la empresa de la negritud al ceder su clientela a
Lleras Restrepo en la candidatura de 1978 y al aceptar
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participar en el gobierno de Turbay Ayala como embajador en
la tierra de los “jacobinos negros”.

Pero va a ser en este periodo de la historia cuando Juan
Zapata Olivella tuvo su etapa mds productiva en el campo de
la literatura. Entre 1981 y 1986, fase de publicacién de “El
color de la poesia” (1982), el poeta produjo una alegoria a las
identidades literarias, enfatizando que “‘su color” proviene de
origenes compartidos por culturas como la oriental (Poesia
Amarilla), la amerindia (Poesia Cobriza) y la africana
(Poesia Negra). En ese sentido, disiento de lo planteado por
Rodriguez, quien afirma que esta obra “refleja la filosoffa de
Zapata Olivella y su humor irénico al cuestionar la necesidad
de bautizar la poesia de acuerdo al color de la piel de su autor
o al tema de la misma” (Rodriguez-Martinez 2007: 110).

Al contrario de esta vision desracializada, este trabajo
representa una obra de 180 poemas a través de los cuales se
expresa una estética cromatizada en la “poesia amarilla”, la
“poesia negra”, la “poesia cobriza”, etc. con lo que Zapata
ofrece un panorama de las raices multiétnicas de su obra. De
la seccién de Poesia Negra, quiero resaltar un poema que a mi
modo de ver refleja en un sentido muy auténtico la influencia
de la perspectiva diaspdrica en las letras de Juan Zapata:

Cimarrones del Surinam

Y un dia decidieron que era mejor la libertad:
rompieron las cadenas, desataron los hierros,
destrenzaron las argollas, y se fueron chapoteando
entre los lodazales.

La selva era oscura como el Africa, y sus
antepasados, que también eran negros de la jungla,
también eran esclavos, y las esposas, y los hijos, y

los nietos, también eran esclavos.

Y se hicieron ‘cimarrones’ y descendiendo de diferentes
tribus, se entendieron entre si para ser libres,
y se unieron para integrar su propio pueblo; y
los blancos jamads los encontraron, y conservaron
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orgullosos su heroico pasado africano |y expresaron
sus ideas por medio de cantos, danzas y rituales
artisticos, propios de la raza!

Y el toque del tambor se hizo palabra, y la palabra
cuento, y el cuento leyenda, y la leyenda teatro.

Y el arte cimarrén de Surinam asombra y sobrecoge,
desde el fino disefio hasta la sencilla calabaza
de la musica eterna.

jCimarrones!
iCimarrones del Surinam!
(Zapata J. 1982:41)

En este poema, Juan Zapata revive las memorias ancestrales
de la resistencia africana, particularmente el proceso del
cimarronaje que desde la época colonial dej6é constancia
histérica de la rebeldia de muchos pueblos africanos frente
a la esclavitud. Cimarrones del Surinam representa la voz
rebelde del pasado, bellamente poetizado por Juan a través
de un poema que le permite actualizar su legado humanista
de la negritud. De otro lado, en su obra “Mundo Poético”,
Zapata Olivella crea una antologia de sus poemas producidos
en diferentes paises del mundo. En la seccién denominad
Negritudes en la que compila sus textos negristas, hace un
aporte sustancial a la historia de la literatura afrocolombiana.

En la primera seccién de mundo poético, “Negritudes”
se pude apreciar el aporte de Zapata Olivella a la
poesia afrocolombiana, que radica en temas que
rescatan la identidad después de la esclavitud y
reafirman el lema “Black is beautiful”, haciendo
eco a sus hermanos afroamericanos; ademas,
cuestiona otros estereotipos y revalda el cimarronaje
cultural (ritos, musica, danzas, lengua, humor) y la
contribucién de los afrocolombianos a su historia y
sociedad (Rodriguez-Martinez 2007: 116).

De este trabajo me parece importante retomar los versos
creados en “Todos somos América”, poema que destaca
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la afirmacién de la negritud como un acontecimiento
del Continente forjado a partir del trabajo y los aportes
afrodescendientes en diferentes dmbitos, mostrando con ello
que América ha sido constituida de modo fundamental por el
legado africano.

Todos somos América

Tus abuelos vinieron de alld y la Negra Romea con
su cabeza tiznd muestra la orilla
larga del mar...

De all4, de mas all4, de la tierra maseoled sin pode
hacé nd sin podé vencé la esclavitd
perdimos la liberta. ..

Africa se despobld, América se invadid, y el infierno
nos tragd: pa” sembrd el café
pa’ saca el platino
pa lavad la ropa, secd el algodon, pa™ sevigle al
blanco cuanto se le enatoje.

Y también pa” agarrd la piedra y con ellas deja a las
ciudades amuralld, y secd el pantano del canal de
Panama, soport la fiebre amarrilla, y la candelilla
entd el istmo, pa” luego reventa de paludismo.

Ni la evasion, ni la insurreccion, ni la astucia
del cimarrdn, sirvi6 pa” nd, habfa que aguantd y
aguantamos, habia que sopogtd y sopogtamos.

Mira t6 el tiempo que ha pasao, y todavia nos
quieren jodé, y no van a podé, ya no hay que
obedecé sino a las leyes.

El pedén de cagga se acabd: los negros saben los que hay
que hacé: América es nuestra, y no no la van a quita.

Tus abuelos vinieron de all4, de mas alla, y la negra
Romea con la cabeza tizna, muestra la orilla la orilla
larga del mar... del inmenso mar...

(Zapata J. 1985:31-32)

El tema del racismo constitufa una de las principales
preocupaciones de Juan Zapata Olivella, problemadtica que
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se vio reflejada en sus novelas “Historia de un joven negro”
(1983) que narra la historia de un muchacho negro de
Cartagena, quien realiza una colosal lucha por ser admitido
en la Escuela Naval de Cadetes de esa ciudad, conocida por su
negativa a recibir “gente de color”. Esta novela representa un
aporte sustantivo al humanismo diaspérico porque introduce el
problema racial en la ciudad de Cartagena y en una institucién
como la Escuela Naval de Cadetes, que para ese entonces, era
conocida por su abierta politica de admisién racista.

Lanovelarecrealas vicisitudes emocionales de Jose Prudencio
Gonzélez, un joven negro quien aspira a ser cadete. La trama
transcurre en cuatro momentos: la lucha de Gonzélez por
ingresar a la Escuela Naval, las dificultades que enfrenta una
vez es admitido, su relacién con una reina de belleza blanca y
el final de su vida, cuando muere ahogado en medio del mar
cumpliendo su mayor suefio, navegar el buque Gloria.

Jose Prudencio Gonzdlez tiene que desmostar que es apto
para ingresar a la Escuela de Cadetes, porque a pesar de sus
capacidades fisicas e intelectuales, en la institucién apelan
a todos los argumentos para excluirlo. Su lucha empieza
cuando debe demostrar que cumple con todos los requisitos
exigidos, y para ello acude a los oficios del abogado Celio
Ramirez, un amigo de su madre, quién asume el caso y utiliza
una defensa juridica de su candidatura apelando a razones del
orden moral.

Un pasaje de la novela detalla los argumentos raciales del
abogado defensor, quien demuestra que los dictdmenes
médicos de la Escuela eran poco creibles, y que se usaron
para excluir al aspirante, fundamentalmente por prejuicios
raciales. El escritor revela las razones juridicas de este
proceso, destacando cémo el influjo de los intelectuales
negros del continente sirvié como motivaciéon emocional para
el joven a través de los argumentos esgrimidos por el abogado
en defensa de su cliente.
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«La discriminacién entre los hijos de una misma
patria provoca desgarramiento, odios, confusién,
insatisfacciones, disturbios raciales, y a menudo
generan reacciones violentas. Actitudes como la
asumida por la Escuela Naval de Cadetes conducen a
una especie de subproducto humano inconcebible en
laera que vivimos»...Evocé a Leopold Sedar Senghor
ex presidente del Senegal y poeta brillante quien
defini6 a la negritud como un credo y una filosofia.
Solicitaba incluir en los programas universitarios
cursos de cultura e historia negra a fin de que si
hiciese claridad de sus valores étnicos, su identidad
y su destino...Y para darle un tinte poético, citaba
fragmentos de versos escritos por el formidable poeta
negro norteamericano de Missouri, Langston Huges
(Zapata J. 1983:55-57).

De cierta manera, Juan Zapata proyecta en la novela su
posicién a favor de los derechos de igualdad racial valiéndose
del personaje del abogado Ramirez. La figura del defensor
constituye una transferencia psiquica de los propios deseos del
escritor. Aspiraciones que se materializaron con la aceptacién
de Jose Prudencio en la Escuela de Cadetes. En ese sentido,
Juan introdujo un su relato narrativo un mensaje alentador y
esperanzador en la batalla por la igualdad de oportunidades
para los negros.

Al enfrentar los prejuicios raciales de la institucion castrense,
el racismo institucional aparece en su versidon mds cruda, es
decir, en sus efectos psicoldgicos, sociales y humanos sobre
personas como Jose Prudencio. Igualmente esta narracion
describe las condiciones de una ciudad racista, puerto
esclavista en el sistema colonial, por medio de un relato que
detalla la vida cotidiana de un joven negro que en pleno siglo xx
aspiraba a ser parte de una de sus instituciones emblematicas.

No obstante, la obra avanza hacia los conflictos que

Jose Prudencio experimenta para lograr sus aspiraciones
personales. Una vez se hace cadete, la novela recrea pasajes
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del racismo que padece al interior de la institucién, como
cuando un cadete blanco es sorprendido con marihuana, y
sabiendo de la vulnerabilidad de Gonzélez, no se le ocurre
otra cosa que acusarlo de haberle tendido una trampa,
consciente de que al ser el tnico negro en la institucién, los
oficiales, la mayoria racistas, creerian en los argumentos del
cadete blanco en detrimento del negro. Esta situacion llevo
a un juicio en el que finalmente Jose Prudencio termina
sancionado injustamente.

En medio de lo que parecia una rebelién de protestas,
y ante los graves cargos que pesaban sobre él, Javier
pidié una audiencia al propio Comandante, y con
un aire autoritario confesé que era victima de una
maniobra del cadete Jose Prudencio Gonzalez, una
persona indigna de llevar el uniforme, y quien,
dentro de una apariencia de tierna oveja, escondia
la autentica piel del lobo. Demandé se identificara
al verdadero culpable, y dijo haber descubierto
al primer golpe de vista una baja triquifiuela en su
contra...El comandante propuso castigar a ambos
cadetes ante tamafia berenjenal sin solucién, y fue
entonces cuando con el pretexto de no incurrir en
una equivocacion lamentable, el oficial de disciplinas
propuso con sutiles apologéticas dar un tremendo
escarmiento al cadete negro convencido de que Javier
Campos decia la verdad.

Asi fue como, agarrados al trapecio bamboleante,
de las aseveraciones del cadete blanco, se ordend
mantenerlo incomunicado por una semana y con una
racion diaria de pan y agua (Zapata J. 1983: §9-90).

Sin embargo, los problemas mas graves que enfrenta Jose
Prudencio Gonzélez, aparecen cuando en medio del Reinado
Nacional de Belleza, el cadete negro se ve envuelto en una
relacion sentimental con la candidata del Valle del Cauca,
proveniente de una familia de empresarios azucareros. La
candidata se enamora de él, cuando este oficiaba como su
edecdn, desatando en la sociedad cartagenera y en el pais,

331



A mano alzada

una posicién de censura y rechazo hacia esta relacion, que
claramente contienen rasgos racistas y estereotipados propios
de la época en la Cartagena sefiorial y colonial. “Los medios
de comunicacién intuitivos no perdieron tiempo en destacar
el acontecimiento de una pareja tan llamativa. El edecan
oscuro, y la bellisima mujer blanca, siempre juntos” (Zapata
J. 1983:129).

La novela aporta elementos para analizar las mentalidades
de la época en torno al tratamiento social sobre la relacién
que establece el cadete con la candidata, y que le permiten al
escritor develar los prejuicios raciales y los estereotipos que la
elite preserva frente a los negros, pero de igual manera logra
contrarrestar los prejuicios con miradas a favor de la negritud,
especialmente las que provienen de personas ilustradas.

«!Como se ve que han cambiado los tiempos!» decia
una fandtica racista, que aseguraba con amargura, que
en otros aflos no se permitia a un negro pisar el umbral
de los porches de las edificaciones estilo andaluz que
tanta fama le daban a la ciudad (142) [ ] Una guapa
solterona no pudo reprimirse cuando vié llegar a la
seflorita Alicia acompafiada de Jose Prudencio, y dijo
burlesca: «Entre tanta gente blanca parece una mosca
en leche. No me explico todavia la complacencia de
una mujer tan hermosa viéndose al lado de un tipo tan
negro. Ni el lustre de su extrema juventud le apacigua
el color de azabache» (146) (Zapata J. 1983).

En medio de las vicisitudes de una relacién rechazada por la
mayoria de la sociedad cartagenera y valluna, Jose Prudencio
y Alicia Villalonga, le permiten a Juan Zapata describir las
complejas percepciones que las elites blancas tienen sobre los
negros, pues a pesar de que Gonzélez se ha destacado como
un cadete de admirable comportamiento, finura e inteligencia,
su condicién racial serd objeto de comentarios, una vez la
candidata del Valle llega a su destino como reina nacional y
enfrenta el rechazo de su familia frente a la relacién y las
burlas de la sociedad calefia.
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El primero en entrar fué¢ don Fernando, su padre,
que parecia haber estado esperando el momento
apropiado para confidencias con su hija. Con una voz
profunda, que contenia una nota mds vibrante que la
requerida le dijo:

-«!Quiero hablar contigo con la mayor sinceridad».
Alicia de momento, pareci6 haberse quedado sin
respiracién...«;Es cierto que te has locamente
enamorado del negro?»

-«Si, pap4, lo adoro!»

La presencia de su esposa Viviana, le permitié como
zafarse de una réplica inmediata. Cualquiera podia
asegurar que el clima se habia tensionado como un
cable...«Dime Alicia, a mi que soy tu mamd, y daria
mi vida por la tuya:

«;Serias capaz, de querer martirizarme durante toda
la vida ddndome unos nietos negros?»...

«No crees que tus abuelos se levantaria de sus tumbas
si alcanzaran a saber que su nieta estaba decidida a
casarse con un descendiente de sus antiguos esclavos?»
Y acto seguido sin esperar respuesta, continud:
«Nuestro sistema de valores es otro, y las debilidades
del corazén no pueden pisotear una dignidad
ancestral. La vida civilizada exige posturas éticas.
«;Es qué podemos acaso aceptar sin remordimientos
de conciencia que un negro con un apellido tan comin
como Gonzdlez, se introduzca asi por asi, en el sefio
de una familia tan hidalga? Eres una mujer joven,
instruida, y ademas bellisima, y por lo tanto con todos
los atributos para enlazar tu vida con un principe, si asi
lo quisieras» (Zapata J. 1983: 175-176).

Pasajes donde Zapata muestra las concepciones racistas
producto de la herencia hispanica que enfrentan dos seres
que se aman, pero que estin condenados por las barreras
ideoldgicas que separan la clase y la raza. Historia de un
joven negro revela un drama histérico presente en la sociedad
colombiana y que pone de manifiesto la vigencia del racismo
como un rasgo fundamental de la herencia colonial.
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La novela termina con el naufragio del barco Gloria en el
cual Jose Prudencio se habia embarcado a conocer el mundo,
especialmente para llegar al continente madre: Africa, espejo
de sus suefios, territorio de sus afioranzas mds remotas,
mediante el cual el cadete negro anunciaba en sus imigenes
previas a su amigo Mauricio, el Gnico que en la armada le
animaba a no desfallecer.

Quiza por un sentimiento ancestral, el cadete negro,
le contaba a Mauricio lo que experimentaria su
alma al conocer un pedazo del Africa. Se sabia,
por el itinerario establecido, que el yate escuela
Gloria, después de surcar los mares del Pacifico,
haria escala en varios puertos. !Que momentos
de emocién serian aquellos que le recordaran la
lectura de una novela sobre las legendarias ciudades
perdidas de los Kalahari, y las ruinas que salpican
los territorios auriferos de Mozambique y Botswana
de las que le hablara su padre. Admirar el rostro
de un continente, que mucha gente asimila a una
manada de rinocerontes y avestruces, sin alcanzar
a comprender que hay algo mds en Africa que en
esas concepciones de fauna y flora exuberante y
misteriosa. Y no creer, que sus gentes participaron
también en el florecimiento de la civilizacién
occidental con aportes de Egipto y el Sudan para
no mencionar a los fabulosos reinos mandingas,
solinkes y huasas (Zapata J. 1983: 185-186).

Finalmente, en medio del viaje Jose Prudencio muere ahogado
en las profundidades del mar, como presagiando un retorno
ancestral al océano por donde navegaron sus originarios.
La novela devuelve el cuerpo y el alma del cadete negro al
mundo de las aguas que entierran la memoria. Ademads, la
muerte de Gonzélez pone fin narrativo a un conflicto racial
que el mismo escritor, a lo mejor, presagiaba no se resolveria
positivamente, ni siquiera en sus deseos metaféricos, por
ello, el final de ndufrago de Jose Prudencio Padilla, quien
termind en el espacio que tanto sofid: el mar, como le escribié
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a la amada que nunca pudo tener por culpa de los prejuicios
raciales, «El mar es tu tumba, aqui queda tu recuerdo».

A través de la historia de José Prudencio Gonzilez, Juan
Zapata muestra el problema de la discriminacién racial en
las instituciones castrenses de una ciudad sumergida en la
mentalidad excluyente hacia la poblacién negra. La novela
recrea los obstdculos que enfrenta Prudencio para ingresar, al
punto que inicialmente es rechazado por supuesta incapacidad
fisica, asunto que logra resolver por medio de un abogado
que se apersona de su caso, a lo que sigue un complejo y
tortuoso camino como cadete de la Marina Nacional. El
drama del racismo institucional, bellamente narrado por Juan,
cobra vigencia al poner el acento en el problema de la poca
presencia de negros en estas esferas institucionales.

De otro lado, la novela devela la vigencia del racismo
institucional de la época, caracterizada por una abierta
concepcién racista, a través de la cual se manifiesta el
complejo entramado de prejuicios y estereotipos que la
sociedad preserva como legado de una sociedad que le cuesta
asumir la negritud en su justa igualdad.

Es en este mismo periodo, Juan Zapata escribié “Pisando el
camino de ébano” (1984), una de las novelas que mas refleja
su visién y su posicion sobre el problema de la discriminacién
racial a nivel continental, y que se distingue por sus aportes
en el terreno de la novela histérica de la didspora africana,
donde el asunto del racismo cobré vigencia como un problema
estructural en todos los territorios del exilio americano.

Se trata de un trabajo que recrea las vivencias de Fulgencio
Fernindez, un hombre negro de origen humilde, quien debe
enfrentar de modo dramatico los rigores del racismo en su
patria y en el continente. La novela narra entonces la compleja
experiencia de este personaje, quien luego de enfrentar tres
frustrados intentos por ingresar a la facultad de medicina
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por su condicidn racial, decide marcharse hacia los Estados
Unidos en busca de mejores porvenires.

Fulgencio inicia un largo periplo que lo lleva primero a
Panam4, con la ilusién de obtener la visa para ingresar a la
nacioén norteamericana, pero recibe una negativa de parte de
las autoridades migratorias con el argumento de que no se
puede ampliar “la escoria negra” en este pais. Ante este hecho
toma la decisiéon de migrar por Centroamérica, situacién que
lo lleva a Guatemala en un dificil momento de transicion
del régimen militar a la vida civil. Alli vive una experiencia
dolorosa pues es acusado del secuestro de Orson Welles, y
luego detenido y torturado en la ciudad de Antigua.

La tragedia de Fulgencio reside en que a medida que avanza
en su paso hacia los Estados Unidos, encara las expresiones
mds violentas del racismo en un trayecto que incluye la
discriminacién y el maltrato de parte de distintos personajes
que encarnan desde el blanco-mestizo hasta el indigena
guatemalteco. La trascendencia de la novela estd en la mirada
global, y a la vez singular que se logra de la experiencia del
racismo como un hecho politico, cultural y psicolégico que
atraviesa de norte a sur la vida del continente. A pesar del
final de la novela, en donde el protagonista es rescatado de su
agonia por cuenta de una organizacion de afroamericanos de
Chicago, Fulgencio se revela como el simbolo de una doble
condicién, la de la humillacién en Latinoamérica y la de la
dignificacién en Norteamérica.

El escritor ensefia un camino de ébano dificil de
recorrer que los negros deben hacer a diario, que
por desdicha es la cruz que tiene que cargar en un
continente que es tan suyo como de los blancos y los
indios (Rengifo 2007: 98).

Desde la perspectiva diaspérica se puede afirmar que “pisando

el camino de ébano” hace un importante aporte en la medida
que aborda el problema del racismo y sus expresiones en
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la vida cotidiana y en los diversos contextos del continente
latinoamericano, haciendo evidente sus consecuencias en la
psicologia del continente, pues se trata de una obra que devela
la vigencia del racismo, a pesar de su proclama de continente
mestizo; al mismo tiempo que evidencia la forma como el
racismo estd presente en la psique del hombre negro.

De otra parte, cuenta también en este breve balance, su
trabajo historico “Pier, Pettion y Padilla. Tres mulatos de
la revolucion™ (1986), referenciado en el capitulo 2 de este
libro, en el que Zapata reconstruye la participacién heroica
de tres almirantes mulatos en los procesos independentistas
de nuestra América; se trata del caso de Pier en Venezuela;
de Pettiéon en Haiti, y de Padilla en Colombia. En esta obra
se reconoce el papel que la negritud tuvo en la consecucién
de la independencia en varias naciones del continente, por
lo que ofrece un saber diaspérico para la historia del siglo
Xix, que resalta y rescata un acontecimiento invisibilizado
por la historiografia oficial. El aporte de esta produccion
consiste en la investigacion que realiza para recuperar las
biografias de los héroes negros y a partir de alli, reconstruir
una versién acerca de las gestas independentistas desde un
angulo de memoria de la didspora africana en América.
Como lo resalté anteriormente, el valor de este texto reside en
mostrar detalladamente los sucesos histéricos que rodearon
el protagonismo de estos militares mulatos, quienes actuaron
movidos por sus propias preocupaciones respecto a la
situacién de los africanos, muchos de ellos esclavizados en
los entonces estados coloniales del Reino Espaiol. De esta
manera, el autor contribuye de modo significativo a reconstruir
una version critica de las agendas internas que marcaron el
devenir de los procesos liderados por hombres como Bolivar,
héroe mitico de las independencias de la América Andina que
sin el apoyo de los haitianos, por ejemplo, no hubiera podido
consolidar su proyecto libertario.

El mayor aporte de la amplia obra de Juan Zapata Olivella
estd en el abordaje de la problemadtica del racismo presente
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practicamente en todas sus producciones, aspecto que
permite reconocer las diferentes expresiones y contextos en
los cuales este fendmeno se manifiesta en Colombia y en el
continente. Por esta razén se puede considerar que su poesia
y su literatura es una contribucién al humanismo diaspérico
antirracista. Luego de un largo silencio literario, el escritor
fallecié en el afio 2008 en Cartagena, ciudad donde fue
reconocido como una importante figura de la negritud en los
finales del siglo xx. Su dltimo proyecto diaspérico estuvo
enfocado a la creacién del Museo Africano en esta ciudad,
obra que no logré concretar por falta de apoyo institucional.

El humanismo diaspoérico del Pacifico: las voces
reconditas de minas, rios y selva himeda

Arnoldo Palacios (1924). El buscador de las estrellas negras

Yo encuentro en mis viajes intelectuales
que me explican quién soy yo;

a lingiiistas que dicen, incluso en la
propia Europa o en Espaiia

qué es la lengua que habla el negro del Chocé.
Y explican eso a su manera, pero a mi no
me permiten que yo diga lo que soy yo.
Por eso, al indagar qué piensan los
europeos occidentales en el sentido

de esa civilizacion, basada
especialmente en el cristianismo,
nosotros somos los que tenemos

que decir quiénes somos,

y tenemos que ser independientes en la
escogencia de nuestros temas,

en la escogencia del trato de nuestro
lenguaje, en la escogencia

de nuestra vitalidad, para decirlo al
hombre y a nosotros mismos, ante todo.

Arnoldo Palacios (1998)
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DelaCostaPacificasurgiédelpuiioyletradelchocoanoArnoldo
Palacios la “novela testimonio” evocadora de la realidad
social quibdosefia, que se revela de modo extraordinario en
“Las estrellas son negras”, novela publicada en 1949 en el
dramético episodio de la violencia politica bipartidista, cuyos
ejemplares se agotaron en esta etapa, y s6lo con su reedicién
en 1971, fue recepcionada mas ampliamente, situacion que le
permitié posicionarse con cierto reconocimiento en la estela
de la narrativa afrocolombiana del siglo xx. Una novela que
seguin el mismo Palacios, “trata de la vida del Chocé, en el
cual viven hombres que vienen de Africa, que han constituido
una especie de pafs, una nacién junto con el aporte espaiiol e
indigena” (1998), o como lo describe Rivas Lara, “fue la obra
en que siempre pens6 Arnoldo y la que quiso escribir desde
que tuvo uso de razén y que broté de su mente, incontenible
como una didspora; es el testimonio, sin hipérbole, de la
situacién calamitosa que padece el negro pobre de todas las
latitudes, tratado despectivamente como ciudadano de cuarta
o quinta categoria” (Rivas 2008: 23).

Arnoldo Palacios es hijo de un tiempo diaspérico muy
importante en la historia Colombiana del siglo xx. Naci6 en
Cértegui (Chocd) en 1924, cuyo padre, un hombre negro y
liberal, ferviente seguidor de Diego Luis Cérdoba, hizo que su
infancia estuviera marcada por los suefios de una generacién
que aspiraba a los derechos civiles. Palacios creci6 al interior
de una familia extensa chocoana que vivia al paso de los rios
y las selvas del Pacifico y las vicisitudes de una nacién que
buscaba abrirse paso al progreso y la modernizacién. Sus
primeros afios estuvieron provistos de la riqueza cultural y
espiritual de su gente, hecho que logré compensar en parte,
la dramdtica situacion que enfrent6 al sufrir de poliomelitis
desde muy temprana edad y vivir entonces la condena de
estar atado al suelo e impedido para hacer lo que cualquier
nifio negro puede en la inmensidad del litoral recéndito. El
mismo escritor recuerda los momentos de su dificil situacién
de infancia, victima de esta terrible enfermedad.

339



A mano alzada

(Qué era andar para mi? Yo me movilizaba en cuatro
patas, gateando. Las rodillas me ardian, sangrantes,
con el roce del cascajo se me pelaban. Al hallarme
bien, bien rendido, trataba de utilizar las piernas
propiamente dichas, como un animal; el cuerpo se me
cansaba rapido, precisamente la pierna derecha no me
servia para nada. Sudaba, sudaba. No me dejaba sacar
de combate, durante los paseos, en los alrededores.
Nunca dije: estoy cansado, espérenme.

Sentia viva admiracién hacia los otros. Sofiaba
metiéndome en el monte, restregindome en el
fondo de la marafia con mi escopeta. Descubrir todo
aquello de que hablaban los viejos, especialmente
mi tia Carlota: ver pericos, osos hormigueros, 0sos
caballunos, micos, tigres, tatabros, venados, guaguas,
leones, aves, -pajui, pavos, loras, papagayos, coger
frutas como chand, lechemil-peso, algarrobo, don
pedrito; contemplar flores, baflarme en fuentes
cristalinas, darme cuenta yo mismo de cdmo rugen
las fieras”... (Palacios citado por Cruz 2010:7).

Sus manos se convirtieron entonces en los lazos con los cuales
se amarr0 a su territorio, a su familia y a su negritud, pues
no pudiendo valerse por si mismo, fue entonces asumido por
primos, hermanos, vecinos y familiares, quienes le llevaban a
upa como se carga a un santo, tal como él mismo lo reconoce
en su ultima novela “Buscando mi madrededios”. Arnoldo
Palacios mantuvo intacta su memoria de infancia que saca
a pedazos para describir las imagenes mads importantes
que marcaron los distintos acontecimientos de su vida de
paralisis, en medio de una nifiez con un cuerpo paralizado,
situacion que le impedia hacer las cosas propias de los nifios
de su regiéon. Al mismo tiempo describe la invencién de
su movimiento corporal en un episodio en el que recrea la
sabiduria y el amor de sus padres para menguar en parte su
tragedia de nifio reptil.

Aquella manana cambié mi existencia de reptil. Ya no
me arrastré mas. Y no fue posible que me mantuviera
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sentado. El mundo se me hizo aun mas grande y se
hinché mi necesidad de andar. Esa tarde mi papa la
consagroé a fabricar unas muletas, cada una compuesta
por un solo palo, mas dos piezas bien calvadas, una
para la mano, otra cavidad cémoda, aunque aspera,
para soportar el cuerpo debajo del sobaco (Palacios
citado por Cruz 2010:7).

Por las influencias y conexiones politicas de su padre con el
partido liberal, Arnoldo Palacios salié de su pueblo en 1943
hacia Bogotd con una beca para realizar sus estudios de
secundaria en el conocido y renombrado Colegio Nacional
Camilo Torres, orientado en aquella época por don José Maria
Restrepo Milldn. Esta experiencia marcé positivamente al
joven, quien ya desde sus primeros afios de escolaridad en
Cértegui habifa dado muestras de una vocacion literaria.
Animado en sus inicios como escritor durante su etapa de
bachiller cuando habia regresado por una temporada a Quibdo,
escribid una pieza teatral sobre Manuel Saturio Valencia, obra
en la que intentaba rendir homenaje a su memoria. Collazos
(2010) recuerda el conflicto en el que se vio envuelto Arnoldo
Palacios cuando quiso poner en escena esta obra.

A propésito de esta obra teatral, se cuenta una
anécdota curiosa. Al parecer, Arnoldo Palacios, se
propuso ponerla en escena con actores naturales,
es decir, gente del comun sin experiencia en las
tablas, pero el rumor de que los blancos de la capital
pondrian una bomba en el teatro le hizo cancelar el
estreno de la pieza. Este episodio y, probablemente,
la realidad que vivié en su pueblo desde la infancia,
se reflejan en su actitud intelectual y en sus obras
literarias. Alimentan una conciencia étnica que no lo
abandonar4 en toda la vida (Collazos 2010:15).

En el afio de 1948 estando en la capital del pais escribi6 su
primera novela, con tal mala suerte que los acontecimientos
del 9 de abril llevaron a que su manuscrito terminara
incinerado en medio de la revuelta de aquel dia. Asi describe
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el propio Arnoldo el acontecimiento de las “Estrellas son
negras”, reescrita en medio de la irascible insurreccién
popular desatada por el asesinato de Gaitén:

El libro, ya listo para ser llevado a un editor, se quemé
el 9 de abril de 1948, cuando el pueblo de Bogota, el
pueblo de Colombia, se lanz6 a las calles a reclamar
justicia por lo muerte de Jorge Eliecer Gaitdn. Ese
dia hubo muchos incendios. Yo tenia el manuscrito
al lado de una mdquina de escribir, sacdndolo en
limpio, el verdadero manuscrito, escrito a mano, y
las paginas que yo iba copiando en maquina al lado.
Siempre dejaba todo junto y en uno de los edificios de
la Avenida Jiménez, en donde yo escribia, un incendio
acabd con el libro. Y yo, aprovechando el toque de
queda -no se podia salir por la noche- y deseoso de
que el libro existiera como yo lo habia querido, me
puse a reconstruirlo, y en realidad, lo hice en tres
semanas, porque si no lo hacia inmediatamente no
hubiera podido existir. Algunos me preguntan que si
quedd mejor que el primer manuscrito, y yo no puedo
decirlo, pero si que yo me propuse escribirlo 1o mejor
posible, de manera que quedara a la altura que yo
podia poner ese trabajo literario. Una vez terminado,
me fui un dia a buscar al sefior Clemente Aird, que
trabajé mucho por la publicacién de obras literarias
en su Editorial Iqueima. Le lleve y le dije: Clemente
aqui le dejo esto, 1éalo, y cuando tenga su opinién me
dice, y vemos qué se hace. Me fui yo para el Chocd,
a Buenaventura; estuve, como siempre, investigando
sobre la vida de nuestra gente y como a los seis meses
volvi a Bogotd. Fui a visitar a Clemente Airé y lo
saludé, y me dijo: espéreme un momentico; se fue
como a llamar por teléfono o a hablar con alguien,
inmediatamente sali6 y me dijo, ya el libro esta
editado, yo no sabia usted donde estaba. Claro, yo
no voy a decir que recibi un shock pero me parecid
interesante, solo faltaba la cardtula. Busque con mis
amigos a nuestro gran pintor Alipio Jaramillo, quien
hizo la caratula, sali6 el libro y como en una semana
se acabd, y a los tres meses ya estaba en Paris. Esa es
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la historia del comienzo de Las estrellas son negras
(Palacios 1998: 1-2).

Aun asi, y dado que la obra ya habia sido revisada para su
publicacion, el escritor no tuvo otra opcién que reescribir en
un corto periodo cada uno de los renglones que constituyen
este maravilloso mondlogo de la negritud. Es justamente
Restrepo Milldn el encargado de escribir el prélogo a la
segunda edicion de 1971, en cuyo texto resalta:

Se sabe que Palacios, antes de dar la dltima mano a
su obra, viajé al Chocé a verificar sobre el terreno
todos sus datos descriptivos; a medir distancias para
no errar en el tiempo consumido en recorrerlas; a
mirar los traseros de las casas sobre el Atrato donde
estaba la de Irra; a escuchar el autentico crujido de
la tierra bajo los pasos, en las calles de Quibd6; a
oir a las vendedoras del mercado conversar unas con
otras, a encontrarse con el negrerio, con los sirios
y los antioquefios enriquecidos, con la ineptitud de
los gobernantes y funcionarios seccionales, con
aquellas pordioserias, espectros humanos, que estan
arrastrando su inconcebible miseria por las calles
de la ciudad, desde el principio de los tiempos. Y
asi pudo reproducir en su libro ese sérdido vivir, en
forma tan horrorizante (Restrepo Milldn 2007: 198).

“Las estrellas son negras” es una novela narrada en primera
persona y que se desarrolla en menos de dos dias; en la que
a través de la voz interior de su protagonista, Israel o Irra,
como nombra Arnoldo al joven negro quibdosefio de origen
humilde, se vera reflejada la dura realidad del Chocdé de los
anos cuarenta, en un contexto histérico en donde los hombres
y las mujeres negros padecian una suerte de apartheid; en el
que las vidas de las personas se vefan reducidas a las orillas
de lo que el mundo blanco permitia. Palacios, de una manera
extraordinaria logra una trama que hace posible entender
en esta obra, al menos tres planos superpuestos: el de la
subjetividad de un joven negro cargado de frustraciones y
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resentimientos hacia el mundo real en el cual estd inmerso y
del cual desea escapar a como dé lugar; el del racismo visto en
un complejo contexto de una regién de la negritud controlada
y dominada por una minoria blanca; y el tercero, referido
a las relaciones entre los hombres y mujeres negros, en las
que el drama interno de quienes han sido inferiorizados se
reproduce a través de lenguajes y actuaciones de aceptacion
de un destino injusto e inevitable.

Estos tres ordenes sociales entrelazados se desarrollan
en medio de un cuadro geogrifico, social y cultural donde
se revela el lado mds “endémico” del Chocd, mostrando la
pobreza de la gente, sus dificultades econdmicas que transcurre
en medio de calles y lugares dificiles para vivir una vida con
dignidad. La descripcion que hiciera magnificamente Rogerio
Veldsquez en 1949, revela claramente este espectro politico
y geogrdfico del Chocd, cuando afirmaba que “Arnoldo
Palacios va contando los hechos externos del medio en que
se mueven sus personajes, la sangre que les tiembla en la voz,
las traiciones que ha vivido la raza de color que tiemble con
sus necesidades” (Veldsquez 2009:162).

En esta novela, Palacios pone el altavoz a la subjetividad del
protagonista, quien experimenta la frustracioén y el resentimiento
de vivir en un mundo contradictorio, plagado de necesidades,
quien vive en un largo dia las consecuencias de todos los
siglos de la esclavitud. En medio de las tensiones propias de la
chocoanidad negra de mediados del siglo xx, Irra expresa de
manera concreta los avatares cotidianos de un pueblo de negros
dominado por blancos del interior y turcos comerciantes. El
rasgo psicoldgico del personaje central es analizado por
Jackson, como la narracién del sujeto con sigo mismo, donde
se develan las tensiones entre la conciencia individual y su
situacién social (Jackson 1979), en ese sentido, este autor
desarrolla el plano psicolégico de la novela considerando que:

Las estrellas son negras es una narraciébn muy
controlada acerca de un hombre en didlogo consigo
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mismo. Gran parte de los flujos en tensién en la
novela son los que €l tiene consigo mismo y con
su conciencia. La novela de Palacios es mas que
un ejercicio naturalista, y esto se debe en parte, a
la profundidad psicolégica que le da a su personaje
principal, el cual es tan real como el hambre, las
frustraciones y miserias que el autor describe.

Las estrellas son negras, como una novela de la
pobreza del negro, trata inevitablemente el uso de
la bebida como una forma para querer escapar de la
miseria y el dolor (Jackson 1979: 137).

El nombre del personaje adquiere un lugar central en la
metafora que atraviesa de principio a fin la trama de la novela,
pues nombrado con esta palabra que connota sentimientos
profundos de rabia, Irra es sobre todo, un ser cuya vida
carga la ira social y racial de su familia y sus ancestros. Se
trata entonces, sobre todo, de una obra de la subjetividad
de la negritud, cuyas manifestaciones se concentran en la
dolorabilidad vital de un joven que queriendo abrirse paso en
una tierra lejana, acaso mas libre de racismo, le pueda ofrecer
una oportunidad distinta a las tantas injusticias que le rodean.

Se sentia caliente. No entendia bien lo que estaba
sucediendo, ni donde se encontraba. El hambre lo
habia debilitado y quizds el viento le acabd de hacer
dafio. Le parecia que entraba ya la noche. Y que la
ciudad se reflejaba bajo las aguas como los castillos
de las viejas leyendas...Y que en la béveda celeste
parpadeaban las estrellas, los luceros que luego
navegaban en las ondas del rio...y la mas inmensa
de todas las estrellas, el Lucero de la Boca de Quito,
estaban alli rasgando las tinieblas quitdndole el pavor
al silencio nocturno. Ahora cruzaba por su mente
una sensacién como la de las peliculas en serie que
daban en el teatro: Tim McCoy...Warner Baxter...
El macho -como denominaban ellos, los muchachos,
a los protagonistas- batiéndose en el corazén de la
selva, deberfa de ser una selva enmarafiada, repleta de
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leones, serpientes y toda suerte de bichos venenosos,
como los que hormigueaban en la selva chocoana.
(Porqué a los que hacian peliculas no se les ocurria
venir a filmarlas en el Chocé? Tal vez alli podrian
conseguirse artistas tan machos y mucho mas
verracos que Tim McCoy...Irra se sentia magullado,
ardiente quemado por fuego atizado en su sangre;
el ardor subia a través de sus nervios y sus huesos,
desde la punta de las ufias de los pies y de las manos,
hasta la dltima célula de la cabeza; y las llamas luego
se diseminaban por todo el organismo para confluir
en el corazén del cual arrancaba devordndole el
pecho convertidas en lavas y materias inflamables. ..
Le dolia fuerte el estémago...El hambre...Cierto...
No habia comido...Ni su mamd ni sus hermanos
tampoco habian pasado bocado, como no fuera esa
saliva amarga, pastosa, que ¢l se estaba tragando
ahora trabajosamente (Palacios 2007: 20).

Del mismo modo, esté el dolor producido por los rostros del
racismo. Por un lado el racismo proveniente del poder racial
y cultural, que hace que predomine una minoria blanca que
concentra las posiciones econémicas y las funciones sociales
de prestigio en detrimento de la gente negra, para quien esté
legitimado un lugar de servidumbre y de oficios mal pagos y
carentes de cualquier prestigio o valor social. Este racismo,
el estructural, es el que Palacios denuncia en su novela para
mostrar como las dificiles condiciones de vida del Choc6
son resultado de una larga historia de exclusion geogréfica
y cultural. De otro lado, estd el rostro interno del racismo
como un hecho asumido en la conciencia y los sentimientos
de las personas discriminadas para quienes no hay un relato
de futuro distinto al que han heredado y al que han dejado
para sus hijos, se trata de un rostro emocional en el que
el racismo se ve como una marcacidén interior, como una
suerte de fatalismo racial que condena de modo inevitable
a la gente negra a vivir en la pobreza, sujetos a relaciones de
subyugacion y desesperanza.
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Ya habia perdido la esperanza de que le dieran un
empleo de portero porque €l era negro y casi todos los
puestos se los daban a los blancos, o a los negros que
le lamian los zapatos al intendente. A Irra le dolian
los pies de tanto ir y venir en busca de trabajo.

No le quedaba nadie con quien mds hablar. Ni en la
carretera le daban trabajo como obrero raso. Tal vez
el director de higiene le daria un puesto en la sanidad,
como rocear petréleo en las zanjas ahora que esta tan
crudo el verano y las epidemias se habian desatado.;
Maldita vida!... Habia recogido ya toda la ropa y se
dirigi6 a la casa. El hambre volvié a hacerle chirriar
el estémago. El sol ardia y el calor se le iba haciendo
mds sofocante, calor pegajoso.

-Ar juin, /qué te contejtd er diret6 d’erucacién, mijo?
Hablo la madre, voz cavernosa doliente.

-Nada. Que hoy no hay beca para estudiar fuera de
aqui...

- Y v6 no gandtei tu afo, pué?... O é qué...
-Tampoco...las becas se las repartieron a los
blancos...jQue se vayan al diablo!...;Que las metan
por el jopo y se vayan a la porral...;Prefiero la tisis
o la lepra pero no ser pobre!...;jSer pobre es la peor
desgracia!jMaldita sea!...

-Peo nué necesario ojendé a Dio, mijo...Yo te lo
tuve iciendo, Irraé, que no te metiérai en su mardita
politica...Qu’eso no t’ia a traé sino peljuicio. Dejaloj
no ma que gocen...si, que gocen...jAjunto!...V6
veréi como vai a hacé...Yo ya toy mu vieja ya, y mi
enjelma; lo que gano no loj alcanza ni pa la comida. ..
Colmigo no contéi, no, Irraé...Tu mamd ya no
resijte...Y tuj helmanitaj mujere necesitan tu apoyo...

-iPero mama!- se le hizo un nudo en la garganta
(Palacios 2007: 343-344).

Un retrato complejo sobre la vida de los negros en su propia

tierra, expresa un cuadro crudo de padecimiento cercado por
todas las vicisitudes del infortunio que ha dejado el racismo en
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regiones como el Chocé. A mi modo de ver, estos tres planos
superpuestos relatan un problema histérico y estructural
encarnado en la vida de un nifio, espejo de la realidad de una
comunidad sitiada por su destino tragico en el que el dolor, la
rabia, la frustracion y la desesperanza constituyen los signos
vitales de esa historia partida en dos. Por un lado, las secuelas
delaesclavitud y de otra parte, el peso del colonialismo interno
que Arnoldo describe bellamente a través de su sensible pluma
de escritor de la didspora chocoana. En esta misma perspectiva,
el escritor Oscar Collazos resalta la naturaleza psicoldgica que
atraviesa la trama de la novela y su protagonista.

La psicologia de Irra, el personaje central, se
introduce en sus reacciones fisiolégicas. En esta
especie de somatizaciéon gradual del hambre y la
humillacién, Irra deja de ser el personaje de una
crénica exterior para convertirse en arquetipo de la
tragedia. Lo que nos conmueve en las veinticuatro
horas de su joven vida no es tanto la pobreza sino los
estragos mentales que provoca, desde la postracion
animica hasta la confusién de la ira. El espacio
irrisorio donde sobrevive, narrado en detalle por
Palacios, traza una frontera simbélica entre la ciudad
prospera y la ciudad miserable. Cuando el amor
parece redimirlo de tanta miseria y se consuma el
encuentro amoroso con la joven Nive, sobreviene
otra tragedia (Collazos 2010:21).

Después de reescribir su novela, Las estrellas son negras,
Arnoldo Palacios permanecié por un periodo de afio y medio
en la capital donde los sucesos derivados del “bogotazo”
produjeron una fuerte experiencia emocional en él, dado el
contexto de persecucion politica y violencia bipartidista que
se apoderd de una ciudad que hasta ese momento presumia
de su condicién de “Atenas Suramericana”, por la importante
presencia de intelectuales que enriquecian su ambiente
cultural y humanista. Palacios fue testigo excepcional del
declive de la ilustraciéon bogotana que dio paso a una guerra
fratricida. Estas quizds, fueron las ultimas imédgenes que se
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llevé Arnoldo antes de partir por el puerto de Cartagena a
Paris en septiembre de 1949 como becario de lenguas clésicas
en la Sorbona.

Una década después e instalado en Paris, el maestro Arnoldo
produce una segunda novela titulada la Selva y la lluvia,
publicada en Mosct en 1958. A diferencia de la Estrellas son
negras, su segunda novela gravita en relacién con los sucesos
acaecidos antes, durante y luego de la muerte de Gaitin
en 1948. Sorprende de Arnoldo Palacios la capacidad que
desarrolla para revivir el ambiente social, ideoldgico y politico
que sirvi6 de tel6n de fondo para los hechos que configuraron
el bogotazo. De cierto modo, esta obra representa la vision de
un intelectual chocoano, quien describe el entramado de estos
acontecimientos violentos desde el lente de un joven negro,
estudiante universitario en la Bogotd de finales de los afios
cuarenta. Los detalles que rodean la escritura y publicacion
de esta novela son obligada referencia para comprender de
modo mds complejo, porque la literatura de Palacios contiene
ella misma, todos los elementos draméticos y politicos que
recrea en sus tramas, ficciones y personajes.

Arnoldo Palacios lleg6 a Paris a principios de 1950 y
al poco tiempo se afilié por Colombia (de motu propio,
no por encargo oficial) en el Consejo Mundial por la
Paz entre los pueblos, cuyo primer Congreso se habia
celebrado en Oslo en 1949. El Consejo, presidido
por Jean Frédéric Joliot-Curie, estaba integrado por
intelectuales progresistas, o de izquierda, y contaba
con las simpatias de 1a Unién Soviética y las antipatias
de los Estados Unidos. El segundo Congreso deberia
reunirse en Inglaterra, en el dltimo trimestre de 1950.
A la mayoria de los delegados, entre ellos Arnoldo
Palacios, se les advirtié que la visa les seria negada.
Por sugerencia de la direccién del Consejo Mundial
por la Paz decidieron solicitarla de todos modos, con
el objeto de dejar constancia de que el Reino Unido
habia negado las visas para los delegados al Segundo
Congreso Mundial por la Paz.
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De retorndé en Paris, Palacios recibié otra buena
noticia. El Gobierno colombiano le habia cancelado
la beca. De pronto el escritor chocoano se encontrd
en la Ciudad Luz a solas con su poliomielitis y
sin recursos. Sobrevivié como pudo, con la ayuda
generosa de sus amigos, con trabajos esporadicos,
y en esos aflos escribi6 La Selva y la Lluvia.
Por supuesto no encontré eco en Colombia para
publicarla, ni en ninguno de los paises occidentales,
no sé6lo por estar fichado como un peligroso agente
del comunismo internacional, sino porque la novela
en si traia material bastante inflamable.

Con la misma resolucién que no lo dejé abatirse por
el incendio de los originales de Las Estrellas son
Negras en 1948, se echd bajo el brazo el manuscrito
de La Selva y la Lluvia y se mont6 en un tren hacia
Varsovia, en los ultimos dias de 1957, esperanzado
en que conseguirfa en la Embajada soviética una
visa para seguir a Moscu. Dos o tres dias después de
bajarse del tren en Varsovia, le dieron la cita con el
Embajador soviético. Para sorpresa de Palacios, el
alto diplomatico le presenté excusas por no haberlo
recibido antes, le agradecié sus deseos de visitar
la Unién Soviética, y le extendié de inmediato la
visa, con indicaciones precisas de a quién deberia
presentar sus originales en la Editorial Progreso, de
Mosc, donde una editora le recibié el manuscrito y
le prometié que en tres meses la darfa una razén.

La Selva y la Lluvia se publico en septiembre de
1958. En aquella época Colombia no tenia relaciones
con la Unién Soviética (rotas el 12 de abril de 1948
a raiz de los sucesos del 9), pero muchos de los
titulos de Editorial Progreso los vendia en Bogota
la Libreria Mundial, de Jorge Enrique Gaitdn. Sin
embargo no parece que se hubiesen recibido en
Bogotd ejemplares de la nueva novela de Arnoldo
Palacios. Desde entonces hasta hoy no es posible
conseguirla. No fue resefiada por la prensa y pasé
inadvertida para los lectores colombianos. En Europa
fue devorada por el publico lector de espafiol y
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se le hicieron varias reimpresiones. En mayo de
1959, Palacios le obsequi6 en Varsovia un ejemplar
autografiado al escritor German Arciniegas, su
compatriota. Si este famoso intelectual no hubiese
donado en 1985 su biblioteca personal a la Biblioteca
Nacional de Colombia, tampoco seria posible hoy
localizar en ella un ejemplar de La Selva y La Lluvia
(Santos 2010, http://www.escritoresyperiodistas.
com/NUMEROS50/NUMEROS50.htm)

Como lo resalta Santos Molano, aunque la novela de Palacios
se refiere a un acontecimiento eminentemente nacional, se
produce y se publica en el escenario de la primera etapa de la
“guerra fria”. Esto explica en parte, los eventos politicos que
rodean la “invisibilidad” de su obra y la de su autor en el pais,
asi como la suspension de su beca de estudios en Paris. Los
vinculos intelectuales y seguramente ideoldgicos de Palacios
con el comunismo soviético, pueden ser concebidos, en parte,
larazdn del largo silenciamiento al que se vié sometida su obra,
apenas reconocida hace unos afios en el dmbito literario del
pais. En los afios cincuenta bajo la hegemonia conservadora,
era poco probable que una obra polémica como La selva y la
lluvia, publicada por el apoyo del gobierno soviético y escrita
por el pufio de un joven negro chocoano, lograra traspasar las
barreras ideoldgicas y raciales de la época.

Si bien la novela de Arnoldo Palacios se inscribe
dentro de esa corriente literaria que Mario Enrique
Rey (1994) define como una “visién critica de la
realidad nacional” (119), también de enmarca dentro
del contexto global de la literatura hispanoamericana
de compromiso y de denuncia de los afios cuarenta
en adelante. En este sentido, cabe resaltar el hecho
de que la publicacién de La selva y la lluvia en
1958, coincide con un periodo de gran actividad
nacionalista y de reivindicacién de lo negroafricano
y transafricano tanto en Europa, en Africa como en
América. Ademas, la novela de Palacios apareci6
entre la celebracion de dos encuentros importantes y
decisivos dentro del proceso de deconstruccién del
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discurso eurocentrista sobre el negro en general: el
Primer Congreso de Artistas y Escritores Negros de
Parfs en 1956, y del Segundo Congreso de Artistas y
Escritores Negros de Roma en 1959.

Palacios no solo era consciente de esos encuentros,
sino que compartia y crefa firmemente en esa
plataforma cultural y politica que se articulaba en
torno al movimiento de la “Négritude” y lo que es mas,
Arnoldo Palacios (1997) que se encontraba en Europa
en los afos es el primero en reconocer la profunda
influencia del movimiento de la “Négritude” en su
percepcién y representacion de la realidad. Y afirma
al respecto que, El Chocé se ha mantenido gracias al
vigor de la Negritud (218) (N“gom 2004: 366-367).

Ademas del contexto ideoldgico de la guerra fria en el que
surge la Selva y la lluvia, Palacios estaba inmerso en los
debates emergentes de la negritud internacional que habian
posibilitado el encuentro de poetas, escritores y artistas
de varios lugares del mundo, situacion que complejizé el
contexto politico de la obra, y que permite entender de modo
mads contundente la escasa o ninguna circulacién y recepcion
de la novela en Colombia. Como lo explica (N'gom 2004), el
racismo hacia la gente negra, latente en aquella época, -como
ahora- introduce otro plano de exclusion social que explica
porque solo fue leida en el exterior. De este modo, entre el
sectarismo ideolégico de la guerra fria y el racismo histérico
ejercido por las elites colombianas, la obra de Palacios enfrent6
el oscuro momento de la exclusién coyuntural del bipartidismo
y la negacion estructural del racismo en nuestro pais.

La obra estd organizada en tres partes, una referida al
complejo contexto de la Compaiiia Minera Chocé-Pacifico
de mediados del siglo xx en esta region del Pacifico; la
segunda se concentra en la vida politica de la capital del
pais y su denso ambiente de lucha partidista en el tiempo
de la efervescencia gaitanista; la tercera parte retoma el
ensombrecido ambiente de violencia, persecucién y muerte
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que se apoderd de Bogotd y que se abrid paso hacia regiones
como el Chocd, donde cobré dimensiones dramaticas.

En sus primeras pdginas, Palacios evidencia una extraordinaria
fidelidad a los recuerdos, pues reconstruye la vida de los
chocoanos en la manigua, describiendo la penosa cotidianidad
de los mazamorreros de oro y sus familias en la espesa y
profunda selva chocoana de principios del siglo xx, en pleno
florecimiento de la “Compafiia Minera Chocé-Pacifico” de
Andagoya, una de las tantas empresas de extraccién que se
apoderaron de los rios y sus gentes, y que trajo con sus dragas
aun m4s miseria y pobreza para estas poblaciones.

En la obra aparecen muchos personajes que expresan la densa
vida de este departamento. Por ejemplo, a través del relato
de Felipito, un joven obrero de esta compaiia, se recoge
profundamente el sentimiento de frustracién que produce la
conciencia de ser explotado sin obtener nada a cambio. Como
muchos adolescentes del Tadé de la época, este personaje
vislumbra el porvenir afuera y a muy temprana edad inicia
una travesia que lo lleva por distintos lugares, pero siempre
bajo la sombra de colonos ocupados de sacar provecho de su
fuerza de trabajo.

“...En Tar6 me meti a la ejcuela y aprendi a cancansa.
Yo vivia con un paisa y su mujé, yo lej hacia loj
manddo y la comira. Er paisa se jué pa er Valle y yo
me queré con la mujé. Ellos tenfan una tienda. Dejpué
er paisa mand6 por su mujé y ella me llevé. Cojimo
er balco en Berber6, mi gente, y yo lej digo, mi gente,
que la boca e San Juan, cuando vire er m4, los 0jos se
me llenaron de agua: me acoldé e mi jamilia y quise
echame pa atrd; peo er buque se iba metiendo mar-
arentro, hajta que no vi sino cielo y agua. Misia Fulia
me preguntaba: “;Qué e lo que te pasa Jelipito?”...
Yo le recia: “nara, misid Fulia...” Al dia siguiente,
cuando rejplandecid er s6, lo que yo vire con etos 0jo
no puero ejplicd: er ma € cosa linda, pa que sepan...
Llegamos a Giienaventura: en er muelle taban
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anclaroj unoj buque e paquete. Misid Fulia cojié un
carro y lo juimo a un hotel. Ahi mejmito me volé ar
muelle a conocé er buque. Helmanito e mi arma, le
cuento qu era un cajtillo, tinto y parado...

Dejpué yo he rordo, y no sé como no m he muelto.
Hajta que un dia, con loj centavito que tenia dije: “lo
que soy yo me voy pa mi tierra”, y asi vine a dd a
Andagoya...

“Yo lo tnico que pure economizd jué pa adqueri éte
pantaloncito, y éta jranela...Asi, jueron pasa que
pasa loj mese, loj afo..; T4 uyendo compa Gajpa?...
y vea usté, ayel no ma un grindo me levant6 la voz y
quiso pegdme, er mu dejgracido...yo, con tanto como
quiero a mi mamd y a mi tdita, ni a elloj lej permitiria
ponéme la mano encima...;Qué sucerif?..Me le
encaré a mistel Geraldo, y, aqui me tiene, er gerente
me echo de su empresa...

“Hombre, esa nu era vird...en Andagoya laj
mesmisimas autoridades de Colombia, consé qu’é la
patria e nojotro, no vale nara en comparacién de un
gringo...al revé, er dispert6 y loj policia defienden
a loj gringo...Yo no li aconsejo a naire de pasd lo
que yo pase en Andagoya, de arrajtrime como me
arrajtré alli, pe6 que un perro, y me peldonan la
comparacion...” (Palacios 1958: 25-26).

En este pasaje, Arnoldo Palacios muestra en detalle la grave
situacion que padecia la gente trabajadora de las compaiiias
mineras. Utilizando el hablar nativo de los propios habitantes,
el drama de la explotacion aparece reflejado en la tercera
persona de Jelipito, un anciano que todas las noches recuerda
las peripecias de su vida al calor del tabaco e impulsado por
el sabor del aguardiente, las cuales servian de testimonio para
viejos y jovenes que no conocian la inmensidad del Chocé,
evidenciando la forma como la oralidad era el principal
medio de transmisién de lo que acontecia por fuera de las
localidades, y que Palacios muestra como un testimonio
fehaciente del sometimiento de los negros en su propia tierra.
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Aunque la centralidad de esta novela es la chocoanidad como
contexto y como trasegar, sus personajes principales son dos
jovenes negros, Pedro Jose y Luis Anibal, quienes el destino
junta en el Quibd6 de los afios cuarenta. La historia de Pedro
Jose, que ocupa la primera parte de la obra, es la de un hombre
pobre e inteligente, quien ha vivido los infortunios que surgen
en un olvidado pueblo de mineros de rio donde la vida parece
hostil y limitada de oportunidades. El sabe bien desde muy
nifio que los hombres jévenes se van a buscar la vida, y anhela
encontrar su ruta de caminante, quizds, cumpliendo el deseo
frustrado de Irra, el nifio buscador de una estrella negra que
nunca pudo llegar a su destino imaginado®.

Pedro Jose, el mayor de una familia de mazamorreros
acorralada por la explotacién y endeudada hasta el alma por
los pocos recursos que deja el mazamorreo, logra salir de su
pueblo de modo inesperado, huyendo de sus padres al haber
perdido en la oscuridad del rfo el grano de oro con el cual
su familia dormiria sin hambre por una noche. El muchacho,
en una fuga nocturna sin tregua llega a Istmina a su cabecera
municipal, al mundo de los poblados chocoanos que estaban
socialmente “prohibidos” para gente pobre como él, gente
de monte, quienes no contaban con la ropa, simbolo de lo
“civilizado”, y por ello debian permanecer en la frontera que
separaba el mundo de la selva y la lluvia, del mundo del
progreso de los pueblos. Asi describe Arnoldo Palacios esta
tremenda conciencia de “exclusion interna” que se vivia en
aquella época:

Pedro Jose permanecia pensativo, echado, mas bien
que sentado, alli en la orilla. Sentia como una ofensa de
las mas innobles verse reducido a contentarse son solo
ver la imagen del pueblo sin lograr penetrar al corazén

8 Intento establecer una articulacion narrativa mediante la cual, esta segunda
novela hace que se cumpla imaginariamente el suefio frustrado de Irra, el
protagonista de las Estrellas son negras, quien pese a su firme intencién
de salir de su pueblo, no logré cumplir este suefio, a diferencia de Pedro
José que logro llegar a la capital huyendo de la pobreza de su region.
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Pedro José en un dnimo valiente llega por sus propios medios
hasta el poblado y decide buscar al maestro de escuela, con
la ilusién de aprender a leer y abrirse un futuro distinto al
que le aguardaba al lado de su familia y el trabajo con el oro.
Su travesia es la imagen de un hombre de la selva que busca
afanosamente huir del infortunio de la explotacién minera en
poder de los gringos, para abrirse paso en el centro urbano

de la plazoleta. Si, él mismo deberia trabajar duro en
la mina de ahora en adelante para tirarle a un pantal6n.
Si él poseyera una varita magica, y, al golpearla esta
le hablara preguntandole “qué quieres”, le pediria un
pantalon y una camisa (Palacios 1958: 32).

quibdosefio, simbolo del progreso del Chocé.
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Tenia hambre. Incubo la idea de allegarse al maestro
de laescuela. Se comprometeria ser su sirviente con tal
de aprender a leer. Pero.. ., al quedarse aqui no mas, su
familia lo localizaria en un dos por tres, para obligarlo
a volver a la mina. En los linderos de esta perspectiva
hacia la sabiduria, pese al carifio dolorosamente
tierno que lo ataba a su pasado, Pedro José decidi6
no echar pie atrds. Si encontrara ya a alguien capaz de
arrastrarle hasta Istmina, en la primera embarcacién
que topara se empuntaria agua abajo...

Pedro José al acecho, iba a echarse a correr. Entonces,
vio a una mujer envejecida.

(Qué querés v6, m"hijo? — le hablg, acercandosele.

Pedro José, conturbado, no osaba moverse del dintel
de la puerta. Al fin:

Yo bujco ar maejtro — respondié con firmeza.

El maejtro ta ahi, corrigiendo unaj tarea; entrd — lo
invito la madre. Ella observo con piedad a ese nifio
casi desnudo. Le parecio extrafio verlo en esa traza; en
el pueblo se vefan ciertamente nifios con pantalones
rotos y sin camisa, que no en pampanilla. Este nifio
acababa de llegar del campo...Entrd pa aca — repiti6
la sefiora, conduciéndole de la mano...
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(De doénde vienes td? ... ;Como te llamas? —
preguntdle entre sorprendido y amistoso -.

Pedro José, maejtro — respondi6 el huésped-.

(No tenfas un pantaloncito por ahi, para presentarte
al pueblo? - inquiri6é de nuevo el institutor-.

No, jefié — mascull6 Pedro José -.

No se dice “jefi6”, se dice “sefior”, lo corrigié y
agreg6: (De donde viniste?... ;Qué viento te trajo a
Istmina?... ;Me traes algtin recado?

A Pedro Jose se le solt6 la lengua y no le ahorro
detalle al maestro. Este se qued6 pensativo durante
un rato larguisimo. Su decisién en este momento no
era comida de comer. El aceptar o no al muchacho era
un acto del cual el maestro debia apersonarse y cargar
las consecuencias, tanto mds que como individuo
como educador (Palacios 1958: 45-48).

Este es el primer trdnsito de Pedro José en su busqueda
infatigable por educarse, aspiracion que lo llevé inicialmente
a Istmina y luego a Quibdé6. Palacios introduce en esta
novela el valor que la educacion representaba para la gente
chocoana de la época, vista como el medio para trascender
y ascender socialmente, y en esa medida, como posibilidad
para obtener un estatus negado por las dificiles circunstancias
de sobrevivencia, limitadas de modo casi pleno a la mineria.
Llama la atencién el proceso de “aculturacién” que implica
el acceso a la institucién escolar para quienes provienen de
estas culturas de la selva y el rio. En ese sentido, el maestro
Palacios hace visibles las tensiones que viven estos hombres
y mujeres, al enfrentar la posibilidad de continuar aferrados a
sus origenes culturales y geogréficos, o dar el paso a nuevas
opciones de vida, consideradas modernas, pero que implican
romper lazos y vinculos antiguos.

La novela de Palacios recrea de modo completo el ambiente
politico de aquella época en los poblados y las riberas del
Chocé. Los personajes, sus opiniones y sus posiciones sociales
expresan la compleja trama bipartidista que definié los
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destinos de la economia, la educacién y la vida social en esta
region. Pedro José encarna, entonces, la historia de un hombre
afectado permanentemente por estas circunstancias y los
avatares del poder politico. La persecucién de conservadores
por parte de liberales, y viceversa, serd una condicion presente
en los principales acontecimientos de su vida, que dejan ver
las implicaciones que este fenémeno tuvo en el devenir del
Chocé, poco referenciado en los andlisis histéricos y literarios
acerca de este periodo de la historia colombiana.

El maestro que acogiera inicialmente al nifio en Istmina para
brindarle la posibilidad de un mejor porvenir, serd destituido
por ser conservador, y a causa de ello entra en un estado
de postraciéon que lo lleva lentamente a su extincién. En un
constante proceso de busqueda y adaptacién, Pedro Jose
no renuncia a sus aspiraciones, y emprende rumbo hacia la
ciudad de Quibd6 para adelantar sus estudios de secundaria
en el reconocido colegio Carrasquilla, un verdadero icono
para los intelectuales negros de este tiempo. El mismo dia
que diera sepultura a su primer maestro, Pedro José determina
no detener su marcha.

Pedro José oficio de acolito. El cadaver fue enterrado
en el cementerio de Istmina.

La madre, Pedro José e Isacito Renteria, hasta durante
el dltimo parpadeo del crepisculo se quedaron
echéandole tierra a la sepultura y pisando bien el barro
para que la lluvia no fuera a destaparla...

“Fue para mi como un segundo padre”, mascullaba
Pedro José, bajo las estrellas, paso entre paso al
margen del camino.

Sin embargo no se descorazon6. Hoy como
mantequero de un comerciante, ya como carguero a
través de la trocha de Istmina al Tambo, ora como
cartero casi ad-hoc de la oficina telegrafica, bien
llanamente vegetando, Pedro Jose no se retiraba
de la escuela. Aspiraba a ser algo. E hizo de tripas
corazones hasta lograr amasar unos centavitos.
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Con eso, un buen dia, detrdas del lucero de la boca
de Quito, como si aquel astro fuese una seguridad
terrenal, Pedro José levo anclas rumbo a Quibdé, al
Colegio Carrasquilla. “Tengo que ser bachiller... en
el barro no me quedo” (Palacios 1958: 60).

Como ha sido reseflado por muchos escritores chocoanos
(Caicedo 1952 y 1995, Rivas, 1996 y 2008, Palacios 2009,
Velasquez, 1953 y Mosquera y Coérdoba 2001), el Colegio
Carrasquilla constituye un emblema del proceso de la
escolarizacion chocoana de mediados del siglo xx, donde el
movimiento de Diego Luis Cérdoba encontrd sus mayores
seguidores y lideres. Como él mismo lo planteara, la educacién
era el medio mads eficaz para salir de la servidumbre y acceder
a la igualdad. De este modo, Palacios nos ofrece un capitulo
esencial de lo que fue el surgimiento de una generacion de
pensadores e intelectuales que convocados en las aulas del
Carrasquilla, vieron pasar por sus manos y sus sentidos, las
ideas escritas de una modernidad chocoana cuyo mayor
simbolo fueron los maestros, los poetas y los parlamentarios
de los afos cuarenta.

Pedro José miraba atrds y le parecia mentira encontrase
hoy, a las seis de la mafiana en esa sala tupida de
jovenes, en el “Colegio Carrasquilla”. Afuera caian
las dltimas gotas de lluvia de este amanecer con sol
tardio. Sentia su alma henchida de demasiada alegria,
y, a pesar de que deseaba concentrarse, no lograba
fijar su atencién en el tablero, donde el profesor
escribia, trazaba, borraba nimeros y lineas, para
demostrar una operacién matematica. En el patio,
especie de huerta descuidada, veia verdear maticas
de hojas anchas, y, de trecho en trecho una florecilla
raquitica; mas lejos las cocinas de casas de madera,
desvencijadas, derritiéndose. Todo le recordaba su
miseria (Palacios 1958: 61).

En medio de una intensa experiencia en el Carrasquilla,
Pedro José entabla amistad con Luis Anibal, quien tiene
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profundos vinculos con politicos promisorios de la regién y
cuya trayectoria ocupa la segunda parte de la novela que se
desenvuelve en Bogotd, con el arribo de este joven chocoano
a la capital, ahora en condicién de estudiante universitario.
Al concluir los estudios de secundaria, el rumbo de estos
dos amigos les separa. Para la vida de Pedro José inicia un
nuevo momento, ahora titulado como Normalista Superior y
nombrado como director de la Escuela de Névita. En el caso de
Luis Anibal se presenta la posibilidad de irse a Bogot4 a iniciar
estudios y obtener gracias a sus relaciones con distinguidos
politicos chocoanos, una beca para adelantar su carrera.

Las dos historias se abren como brazos bifurcados del mismo
rio, en dos geograffas unidas por el signo histérico de la
negritud en el interior y la periferia que corren con tiempos
paralelos, pues lo que estaba pasando en Bogotd tenia
repercusiones directas en el Chocd, tierra mayoritariamente
liberal. Tanto Pedro José como Luis Anibal representan la
ilusoria juventud ilustrada de este tiempo, reflejo de una
época en donde es importante la comunicacién e intercambio
de noticias e ideas politicas entre los residentes en Bogotd y
los habitantes de la regién olvidada.

A través de los ojos de Luis Anibal, Arnoldo Palacios nos
ofrece un panorama de la fria y convulsionada Bogota
de finales de los afios cuarenta del sigo xx, y a la vez un
testimonio elocuente de la violencia que se desencadena
por el asesinato de Jorge Eliécer Gaitdn. En una complicada
trama que conjuga el arribo del joven chocoano a la ciudad
se desenvuelven los episodios relacionados con cercania a la
dirigencia liberal del Chocd, su encuentro azaroso y definitivo
con activistas de corte marxista y su relacién con el circulo de
los estudiantes universitarios de cafés y tertuliaderos. En esta
espiral de escenarios y personajes, Luis Anibal va revelando
las intrincadas relaciones de poder y clase que dominan el
mundo de la vida cotidiana de una Bogot4 gaitanista, donde “la
plebe y la chusma”, términos con los cuales se hace referencia
a los desposeidos y mds pobres, ha tomado una animosidad
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insospechada ante la posibilidad de que el proximo presidente
de Colombia sea un hombre del pueblo que dice verdades y
enfrenta a los ricos.

El ambiente ideoldgico de estos dias es descrito de manera
magistral por Arnoldo Palacios a través de personajes que
encarnan todas las posiciones y las tendencias posibles.
Liberales acomodados en la burocracia del partido,
socialistas radicales y desconfiados de la aristocracia que
apoya aparentemente a Gaitdn, sindicalistas indecisos entre
el gaitanismo o el marxismo, intelectuales voluntariosos
e idealistas, revolucionarios decididos a la toma del poder,
aristocratas aterrados de esta turbulencia de acontecimientos.
En este ambiente politico se sumerge Luis Anibal, quien inicia
su trayecto en medio de las terribles relaciones clasistas que
caracterizaban el contexto histérico en el que la mirada de un
hombre negro acecha la version oficial de la historia politica
de este acontecimiento.

Al vincular la coyuntura politica capitalina con la alejada
intendencia, Palacios muestra que la violencia del cincuenta
también estuvo presente en los margenes de la nacidn,
a diferencia de la creencia comin que confindé la lucha
bipartidista al centro andino, mirada que ha negado el
protagonismo politico de los negros del Pacifico colombiano
en los grandes acontecimientos histéricos del pafs.

La novela de Palacios forma parte de un proyecto
cultural marginal y minoritario, por tratar de una
experiencia, la transafricana en Colombia, periférica
al discurso de construccion tanto de la identidad
cultural como del Proyecto Nacional colombiano
nacidos a raiz del acceso del pafs a la soberania
internacional (N“gom 2004: 367).

Desde otro punto de vista, la novela La selva y la lluvia

constituye una pieza magistral de la literatura afrocolombiana
al campo de los trabajos sobre la violencia politica de
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mediados del siglo xx. Como lo resefia N'gom (2004), esta
obra logra dar cuenta de la violencia estructural que viven las
poblaciones negras del Chocd, por ello la novela de Palacios
representa un aporte inédito a lo que se ha denominado el
campo de la literatura de la violencia en Colombia.

La selva y la lluvia, nos presenta un mundo aislado
en todos los sentidos y de horizontes cerrados
caracterizado por la ignorancia. Es un mundo
profundamente anclado en lo que Angelina Pollack-
Eltz denomina la “cultura de la pobreza”. En efecto,
la pobreza es otros de los subtextos que conforman el
discurso de la violencia estructural. Los personajes
son tan pobres, con unos medios tan limitados, que
llevan escasa vestimenta. Por ejemplo, la pampanilla
que llevan a modo de pantaldn, se considera indecente
y ofensiva por parte de las autoridades civiles que no
les permiten entrar en los pueblos ni en los ntcleos
urbanos (N“gom 2004: 373-374).

La pobreza como expresion de esta violencia estructural, es
un acontecimiento constante que atraviesa la experiencia vital
de los personajes de la novela de Palacios, y que adquiere un
lugar protagénico superando su lugar contextual en la trama
de la obra. De este modo, las implicaciones en el orden moral,
racial, emocional e ideoldgico de la experiencia de la pobreza,
explican las posiciones de rebeldia, rabia e inconformidad que
determinan las actuaciones de personajes chocoanos como
Baltazar, Gaspar y Pedro José. Como lo precisa N'gom en
su andlisis, la falta de recursos econémicos es un argumento
central en la obra:

La escasez de comida y el hambre ocupan un lugar
central en el universo de la novela. Esta hambruna
persistente y presente no es sino otra forma de la
violencia estructural que sufren los seres que habitan
ese universo. Hay una lucha primaria y elemental
por la subsistencia y la supervivencia en medio
de escaseces de toda clase. Todas las energias de
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protagonistas como Gaspar y su compadre Nicélas
entre otros, estan enfocadas y condicionadas por
la satisfaccion de ciertas necesidades basicas
inmediatas: escapar momentdneamente de las garras
del hambre (N“gom 2004: 373).

Uno de los mayores aportes de Arnoldo Palacios como
humanista diaspérico, se expresa en la manera como dignifica
el habla de los chocoanos. El “chocaiiol” constituye una
apuesta por nombrar el lenguaje como suena, con la sonoridad
propia de los negros chocoanos. No se trata de desdibujar la
oralidad en un acto de exotismo negrista, sino de afirmar la
identidad a través del lenguaje étnico y cultural. Parecido a lo
que hicieron poetas como Artel y Obeso en la region Caribe,
Arnoldo recupera en su obra el “chocafiol” como un idioma
de uso cotidiano, dotado de la estética y la musicalidad
idiomética de esta vida profunda del amplio y extenso litoral
recondito, al cual se refiriera afios atras su hermano del litoral
Sofonias Yacup. Es la voz viva de la chocoanidad la que se
expresa en la narrativa del maestro Palacios.

La trayectoria de Arnoldo Palacios como escritor y como
humanista representa un acontecimiento diaspdrico en todo
el sentido que este término contiene. En su obra mds reciente,
“Buscando mi madrededios” deja ver el paso de un hombre
negro quien a pesar de los tiempos y las distancias con su
Choc6 natal, ha mantenido viva su negritud chocoana, su
vinculo ancestral con los relatos y la historia de su gente.
Formado en tierra ajena, Palacios viajo al interior del pais
para acceder a posibilidades formales y de relaciones
intelectuales, pues su formacién cultural y estética la trafa
puesta en su lenguaje, en su mirada sobre el mundo y en el
modo de verse a si mismo. Luego se enrumbé hacia Europa
motivado por profundizar en los estudios lingiiisticos, pero
acompafiado siempre por el signo de la didspora, el de las
palabras, el del secreto guardado en las voces de los mayores,
el del sonido del rio cuando duerme en la selva.
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Palacios no abandon6 su chocoanidad en ninglin momento, al
contrario pareciera que con el paso del tiempo y con la llegada
de su madurez como escritor, esta se fue acentuando en su
pluma que recuerda de modo increible expresiones escuchadas
apenas cuando él tenia conciencia de su existencia. Su novela
“Buscando de mi madredediés” representa su mayor esfuerzo
de escribir memoria, que como él mismo define, es ante todo

una biografia de s{ mismo:

En cada una de las paginas de “Buscando mi madredediés”
Arnoldo Palaciosrecrea su génesis como hombre de ladidspora
en un Chocé impregnado de tradicién y modernidad a la vez,
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Una biografia es la historia de alguien escrita por
alguien. Buscando de mi madredediés cabe en esta
familia: es la biografia de una persona, pero de una
persona como todo mundo, narrada por la misma
persona. Y no se confunda con una biografia novelada,
ni con una novela cuyos ingredientes primordiales
provengan de la biograffa. Yo escribi la biografia de
mi mismo porque el tema que me interesaba llegd
al punto de no dejarse plasmar independiente de mi
propia existencia inalienable.

No hay aqui cronologia estricta, ni obligacién de
acumular suma alguna de datos y detalles, de no
dejar tal o cual cosa por fuera. Mi técnica consiste
en canalizar el relato o los relatos mediante lo que yo
defino como la cronologia de la memoria. Lo vivido
se anota seglin va apareciendo en la memoria. Lo
que se quedo a un lado, en la punta de la lengua, se
quedo. Cuando se haga necesario, uno que otro tipo
de aclaracion se encontrard en notas especiales.

Alimenta el estilo un lenguaje hablado, en su
mayoria, por analfabetos negros afrocolombianos,
afrolatinoamericanos. En realidad se trata de un viejo
castellano heredado de los conquistadores, amasado
a mi manera de ver en pensamiento, forma de ver y
sentir, que conserva mucho de lo ancestral cultural
africano (Palacios 2009: 20).
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pues fueron la oralidad y la escritura sus dos principales
maestros de infancia. La palabra mayor de quienes ostentan
un lugar privilegiado para narrar lo que nadie mas ha visto o
ha vivido fue la protagonista de muchas noches en las cuales
se preguntaba por el sentido de todo aquello que escuchaba,
mientras a escondidas, sentado en el piso, traducia el universo
del cual hacia parte. La lectura de la prensa en las tertulias
familiares en las que los hombres discutian sobre la suerte de
un pais que se aterraba con figuras como Diego Luis Cérdoba,
fue una de las lecciones mds importantes que marcaron su
mirada sobre la negritud. Hijo de la didspora chocoana, el
maestro Arnoldo Palacios es indiscutiblemente un escritor de
su condicion racial y de su existencia como afrodescendiente
trashumante de la literatura. Lo mejor es dejar en palabras del
propio escritor el cierre de este apartado que lejos de ser una
aproximacién a su grandeza como hombre y escritor de la
didspora, es mds bien un intento por retomar sus concepciones
centrales para el anélisis que nos ocupa sobre los pensadores
afrocolombianos.

Mucho después visité a Cértegui el Intendente del
Chocé, doctor Dionisio Arango Ferrer, rodeado de los
secretarios de su despacho; ademads, personalidades
de Quibdé, entre los cuales recuerdo al doctor Oscar
Castro, ingeniero.

El pueblo me encargé de darles el saludo. A mi
me parecié que semejante oportunidad debia ser
aprovechada para presentar al mandatario una
especie de pliego de peticiones de parte de nuestro
corregimiento, siendo los puntos principales reclamar
el paso de la famosa carretera y becas para estudiar.
Ofuscado por la in justicia me subio ira, alcé la voz,
pegue un puiietazo sobre el balcén y mi discurso
se convirtié en un furibundo ataque contra los
huéspedes, representantes de un gobierno infame que
nos mantenia oprimidos a nosotros, hijos de la patria.

Ante la tempestad de aplausos, el Intendente me
felicito, sonriente o complaciente.
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Ya mi vida en Cértegui se me iba volviendo monétona.
Queria salirme del pueblo, irme a estudiar.

Mi papd estaba de acuerdo. Para él, el unico
inconveniente era la falta de dinero; pero esto podia
solucionarse al fin y al cabo. Mi mam4, en cambio,
se oponia a mi viaje a causa de mi «enfermedad»,
como decfa ella.

«Yo estoy en Quibdd, tia Magdalena y tio Benancio.
Yo me encargo de Arnoldo» les dijo José Lad y los
convencio.

«Si esa es su suerte, que se vaya. Esa seria su forma
de conseguir algin dia su madredediés» reflexion6
mi mama (Palacios 2009: 339).

La produccién literaria de Palacios constituye una larga
memoria de la chocoanidad que escrita a mano alzada, dada
su condiciéon de caligrafo como lo sefiala Rivas (2008), le
permiti6 reconstruir de manera extraordinaria su tierra natal
en medio de su nomadismo en geografias lejanas, con una
profunda evocacion de eventos y acontecimientos tejidos a
pulso de una estética diaspérica. Sus novelas representan un
retrato compacto de la existencia del mundo chocoano, en un
tiempo sin tiempo que permite comprender la historia de la
larga trama que reposa en las manos de su autor. Mas alld de las
valoraciones literarias que constituyen actualmente el mayor
lugar de su reconocimiento, puede decirse que el maestro
Arnoldo Palacios es sobre todo un escribiente antiguo de la
chocoanidad, con su castellano cargado de emblemas de rio y
manigua, y con las voces de hombres y mujeres que encarnan
su madrededios, tal como €l la define en términos literarios:

“Buscando mi madrededios” es la biografia de mi
vida. Es una obra en la que me veo desde lejos para
poder escribir mi propia vida, tal cual, sin meterle
fantasia o demasiada piedad o demasiada lastima. No.
Es la historia de lo que soy yo, pero escrita por mi
viéndome desde lejos, como si ese que veo fuera otra
persona diferente. .. Después de esta publicacién quiero
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continuar escribiendo la trilogfa, incluir mi experiencia
en Europa. La historia de un hombre del Choc6 en este
continente (Palacios citado por Cruz 2010:8).

Miguel Angel Caicedo Mena (1919-1995). El cronista
de la didspora chocoana

Silvania era entonces punto de union de dos extremos:
aristocracia, nombre de los blancos y pueblo,

los negros oprimidos...

Pero a pesar de todo, algunas familias de color

se habian hecho libres y precisamente eran estas

las que mds sentian el peso de esa indiferencia

debido a que contra todo, tenian que permanecer
como esclavas, ya que el medio social

era inexorable en sus dos divisiones.

Se era lo uno o lo otro. De todas maneras,

El negro noble era negro y el blanco innoble era blanco
Miguel A. Caicedo

La Palizada (1952)

El maestro Miguel A. Caicedo es un trovador diaspérico
del siglo xx. Naci6 el 30 de agosto de 1919 en la Troje’,
corregimiento de Quibd6-Chocd, cuyonombre significa “lugar
donde se guarda un tesoro”. Su vida de infancia transcurri6
en esta localidad del trépico chocoano, entre casas de paja,
grandes arboles y riachuelos cristalinos, a 8 Km de la capital
departamental. Su padre Amador Caicedo fue un clarinetero
afamado, reconocido porque amenizaba constantemente las
fiestas de las veredas que surcaban los rios Atrato y San Juan.
A los tres meses de nacido, Miguel A Caicedo sufri6 la triste
pérdida de su madre. Desde entonces se dedic6 a colaborar en
los quehaceres de la mineria, la actividad de la cual vivian sus
abuelos, quienes lo criaron en Cértegui. Su abuelo, curandero
afamado en la comarca, influyé de modo importante en su
historia temprana, asi como su abuela de origen indigena

°  La mayor parte la informacién biografica sobre el maestro Miguel A.

Caicedo, ha sido extraida de la obra escrita por dos de sus hijas y que
estd referenciada en este trabajo.
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Betsabe Valencia, quien acompaii6 a su marido en este oficio
prestigioso y noble. Esto llevé a que a los trece afios el poeta
no hubiera pisado atin la escuela, entre otras razones por
la situacién de discriminacion racial existente en la region
que dificultaba el acceso de la poblacién negra al sistema
educativo, como el mismo Caicedo lo recuerda:

Hasta el afio de 1993, cuando vinieron los primeros
jovenes preparados para dirigir el pueblo, los
negros no hacian mas que trabajar y recibir una
limitada educacién. Asi se mantenian alejados
de la administracién y la cosa publica. La clase
dirigente, mejor dicho, la aristocracia, se reunia en
casa de alguien y de alli salfan los elegidos para
representantes, senadores y los empleos publicos.

La falta de reconocimiento de los derechos, la
discriminacién y el menosprecio que recibia el
pueblo, eran como los huracanes que encendian
la hoguera enferma de las “Memorias del Odio”
(Caicedo M. 1995: 9-10).

Sin embargo, la vocacién por el conocimiento lo llevé
tardiamente a encontrar en la escritura y la lectura un
abrecaminos. Encomendado a la virgen del Carmen, inici6
una nueva etapa de su vida al ingresar a la escuela Modelo de
Quibdé para realizar sus estudios primarios, y sobre todo, para
aprender a dibujar su nombre, por lo que se vio enfrentando a
diario a largas jornadas a pie dadas las distancias entre Troje
y Quibdé. Cuando quiso ingresar al Colegio Carrasquilla en
esta misma ciudad, con el fin de continuar sus estudios de
secundaria, se encontré con los obsticulos del racismo que
ejercian las elites blancas en el Chocd, pues en este colegio
solo podian ingresar los hijos de la aristocracia. Quizas las
formas de recordar este episodio fundamental en la vida de
Miguel A. y en la de muchos chocoanos de su generacion, sea
retomar la voz de sus hijas Eyda Maria y Emilia:

Asi fue hasta 1933, pero por suerte, Diego Luis
Coérdoba estaba llegando al parlamento. Este ilustre
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hombre del Choc6, en esa posicién y rodeado de
otros coterraneos que igualmente se inquietaban por
la situacién de la educacién en nuestro departamento,
consigui6 el nombramiento de Adan Arriaga
Andrade como Intendente del Chocé y el de Vicente
Barrios Ferrer como Director de Educacién Piblica
(Secretario de Educacion). Estos dos mandatarios
se desligaron en buena hora de la ya mencionada
clase dominante y colocaron a los alumnos de ambas
escuelas en igualdad de condiciones para obtener
la anhelada admisién en el Colegio Carrasquilla.
Algunos aristécratas enviaron a sus hijos a otras
ciudades del pais para no verlos revueltos con la
negramenta (Caicedo Eyda y Caicedo Emilia sf: 11).

Su facilidad para el verso fue un rasgo que le hizo sobresalir
entre el grupo de escolares y llamar la atencién especial del
profesorado del Colegio Carrasquilla, centro educativo donde
pudo realizar sus estudios bdsicos hasta el grado quinto,
para iniciar luego su marcha forzada a Medellin, buscando
culminar su formacién de bachiller en el Liceo Antioqueno.
Fue en este centro educativo donde tuvo que validar su
conocimiento ante los incrédulos docentes paisas, quienes
no habian otorgado mayor esperanza a las capacidades de un
joven negro proveniente del Chocé.

Este pasaje no solo recrea uno de los momentos claves en
la vida del escritor, sino que mantiene vigente la memoria
regional-racial del momento histérico que le tocd vivir, un
tiempo marcado por el racismo como lo hemos visto a través
de la vida del mismo Diego Luis en el Choc6 de comienzos
del siglo xx. Miguel A. Caicedo estudié Lenguas Clésicas
y Modernas en el Instituto Filologico de la Universidad de
Antioquia. Alli fueundestacado estudiante y ademds sobresalid
por sus dotes literarios como escritor y critico romdntico, al
punto que organiz¢ la tertulia literaria “Guillermo Valencia”
junto a Manuel Mejia Vallejo, Willian Name, Dolly Mejia
Morales y Jorge Bechara Ferndndez (Caicedo y Caicedo s.f).
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Regresé a Quibdd en 1946 como el primer Licenciado en
Idiomas residente en esta ciudad, habiendo rechazado una
beca para ir a estudiar a Europa por su afdn de regresar a
su comunidad y servir en el campo educativo. Asi, en 1947
inicié su trayectoria como docente en su region. Igualmente
se desempefid en instituciones educativas del Huila y del
Tolima, experiencia que le sirvid para conocer otras geografias
culturales del pais.

Un testimonio invaluable de su impacto en la educacién
chocoana se puede apreciar en el siguiente poema, escrito
en 1996 por una estudiante de grado noveno del Instituto
Femenino Integrado de Quibdd, quien de forma péstuma se lo
dedic6 en el marco de la celebracion de las bodas de Oro de
este centro educativo, institucién que fue creada con su apoyo:

Homenaje a un Ilustre
Miguel A. Caicedo

Es el mejor representante literario de la tierra del Chocd
que a través de nuestro idioma sus ideas expres6

Le compuso a la belleza le compuso al valor
le compuso a las riquezas de la tierra del Choc6.

Le compuso al creador y siempre lo hico con amor.
Gracias a las ensefianzas y al mensaje que dejo
la juventud chocoana tendrd un futuro mejor.

Porque este ilustre haya muerto no podemos olvidar
el sacrificio que hizo para poder exaltar
el nombre de nuestra tierra en pagina universal.

(Leibniz Yirleza Mosquera, 1996 citado por
Caicedo Eyda Maria y Caicedo Emilia sf: 64-65)

Es de anotar que Caicedo dedicé gran parte de su vida
a la docencia, labor que alterné con su trabajo de escritor,
produciendo una vasta obra dentro de la cual se destacan
temas de amor, relatos histéricos, poesia costumbrista,
escritos en verso y prosa. Como ocurre con los humanistas
de la didspora africana, no es posible reducir su trabajo al
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tema de la negritud solamente, pues Caicedo, al igual que el
resto, estuvo preocupado por la justicia social y la armonia
racial, sin desconocer los conflictos que caracterizan esta
utopia. Entre sus trabajos literarios de corte diaspdrico,
sobresalen su primera novela costumbrista, “Veinte poemas
y un grito” su primera publicacién en 1950; “La Palizada”
(1952); “El discurso de las Gabelas” (1954), pronunciado
durante la coyuntura de la supuesta desmembracién del
Chocé en defensa de su tierra; “Recuerdos de la orilla”
(1961), un conjunto de poemas folcléricos. En 1973 gand el
Concurso Nacional de Relatos Mégico Populares promovido
por Colcultura. En 1977 sali6é a la luz publica su trabajo
“Choc6 Migico y folclérico”, en este mismo aio presentd
dos trabajos mds, “Del sentimiento de la poesia popular
chocoana”, y la obra “Chocé, verdad, leyenda y locura”. En
1982 publicé su novela “Negro y dolor” y en 1983 la obra
“Autores chocoanos”. En 1992, tres afos después de su
muerte, aparecieron publicadas seis obras que no alcanzé a
ver en vida: “El testamento de Guabina”, “El Quebrador”,
“El Castellano en el Chocé 500 afios”, “Soélidos Pilares
de la Educacién Chocoana”, “La Décima y la Espinela” y
«Manuel Saturio (El Hombre)”, una novela que recrea las
circunstancias que bordearon el asesinato de este emblema
de la historia del racismo en el Chocé.

Es importante resaltar que la narrativa de Miguel A. Caicedo
tiene un profundo anclaje en la vida de su regién, debido a
que la tradicidén oral estd muy presente en sus obras en cuanto
modelo para la reconstruccién de los valores morales y éticos
de su cultura. La oralidad del Pacifico constituye un acervo
de la memoria que el escritor se encargd de rescatar de la vida
cotidiana para convertirla en texto. Como ha sido resaltado
por algunos estudiosos de su obra:

Su inmensa memoria y capacidad oral han
almacenado y contado con picardia y lucidez del
alma, las costumbres y el sentir del hombre negro...
décimas, coplas, decires y cantares, conforman este
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valioso testimonio....Sincretismo entre lamento
africano y la musicalidad espafiola. Una realidad que
se multiplica, y acorta las diferencias arquetipicas.

Los temas son la segregacioén racial, la pobreza y
la alegria africana, alegria que es una nostalgia del
pasado y del signo trdgico del presente (Carvajal
2007:14).

Gran parte de la obra del maestro Caicedo recoge las diversas
expresiones de la oralidad chocoana, recreando sus formas
con contenidos sociales y politicos, asi como las creencias
religiosas y algunos elementos del folclor para ofrecer una
perspectiva de la vida cotidiana enriquecida en el verso y la
prosa. Aunque se formé en el campo de los idiomas, prevalecié
en su obra la influencia del mundo cultural del Chocd, donde
reflejé en su estilo narrativo los esquemas de esta tradicion.
En palabras del propio autor, sus poemas en “Poesia popular
chocoana” recogen las vivencias de las gentes de su tierra,
evidenciando las complejidades humanas de sus biografias
anénimas y los problemas sociales expresados en las decimas.

Estas son reclamos enardecidos de unos hombres que
en el tormento o la desesperacion quisieron lanzar sus
protestas al espacio en alas del huracan y lo hicieron...
Sus décimas son explosiones de seres acosados por el
infortunio, la incomprensién y todas las saetas de la
humanidad y la vida (Caicedo M. 1992:9).

Las decimas que Caicedo recopilé como parte fundamental
de la poesia popular chocoana, reflejan los dramas de la vida
diaria de sus gentes, en ellas se manifiesta la visién cotidiana
del chocoano con sus penurias, injusticias, pero también con
la infinita capacidad de sobreponerse a una tragedia histérica
que sigue presente en la realidad actual. Carvajal plantea que
los temas de este trabajo ““...son la segregacién racial, la
pobreza y la alegria africana, alegria que es una nostalgia del
pasado y del signo tragico del presente (Carvajal 2007:14).
Nostalgia del pasado en el presente que se constituye en
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una memoria de larga duracién, donde la historia de la
esclavitud resurge en los complejos fenémenos del racismo
y la pobreza y las vias de escape inscritos en esta oralidad de
la inconformidad.

En “Choco Miégico Folclérico” (1977), el autor retoma la
riqueza y lacomplejidad de las creencias populares valiéndose
de las voces y las vivencias de sus habitantes, quienes narran
y recrean su mitologia, su pensamiento curativo, sus leyendas
y sus cosmovisiones en una memoria colectiva que revitaliza
los saberes heredados ancestralmente. En este trabajo
Caicedo imprime a sus letras la sonoridad de un folklor de
la espiritualidad chocoana que se narra y se evoca como un
acontecimiento mdgico. Refiriéndose a la préctica de los
curanderos, el poeta retoma la experiencia de Juan Francisco
Agualimpia, “el mas zdngano de todos los curanderos” como
él mismo lo recuerda, para expresar esa dimensién mégica de
la tradicién chocoana.

4.-AGUALIMPIA- Un dia le pregunté a su sobrino
José Antonio si queria aprender a brujo. EI muchacho
le dijo que si. Lo llevé al monte. Tomé las hojas de
determinada planta y las estrujo. Asié luego una hoja
de platanillo y la deshizo hasta dejar la vena central,
sobd esta con la yerba amasada, la lanz6 al rio y se
transformé eso en una enorme culebra. Ave Maria!
Dijo el joven y la serpiente desaparecié. Entonces
Lucindo le dijo: No te ensefio, no. No podes aprender.
Ese mismo José Angel, que vivia en Aguasalito,
acabo con los rateros de esos lados; pues cuando se
perdia algo, reunia a las personas y al ladrén le daba
un fuerte dolor de estomago que le duraba hasta que
entregaba lo robado (Caicedo M. 1977: 58).

Al igual que el relato de Agualimpia, Caicedo retomd
muchos otros que contienen valiosas piezas de la tradicion
de este folklor de la espiritualidad chocoana por donde fluye
la imaginacién y en el que las creencias se constituyen en
fuerzas protectoras y curativas de la gente. Del mismo modo,
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las ensefianzas morales orientadas al buen proceder a través
del conocimiento mistico de la brujeria, sus dones curativos y
de mantenimiento de normas sociales, develan la mistica de
los valores sociales y culturales que se manifiestan a través
del escritor chocoano, mostrando con ello un mundo mégico-
religioso mediante el cual se expresa esta dimensién esencial
de su tierra de origen.

Un plano extraordinario de la obra de Caicedo se condensa
en su novela “Negro y Dolor” publicada en 1982, en la
que aborda de manera profunda el drama del racismo en el
contexto del Choc6 de mediados del siglo xx, texto que refleja
los vestigios de una vieja mentalidad colonial que se erige en
forma de apartheid, y crea un ambiente conflictivo que tiene
en el problema racial un rasgo definitivo en las historias de las
gentes. De este modo, la novela recrea el drama de un ilustre
hombre negro y profesor quien se enamora de una mujer
blanca, circunstancia que lo enfrenta a una serie de tensiones
en el orden emocional, ideoldgico y psicolégico. Uno de los
personajes importantes de esta trama es Isabel, una negra
inteligente y aguda, quien reflexiona sobre los problemas
de la gente de su raza, en especial de los hombres negros
quienes prefieren unirse a una blanca que a una hermana de
raza, debido a una suerte de sindrome de autodesprecio que
subyace a este tipo de actitudes.

Consideraba que Pedro, a pesar de su cultura, podia
proceder lo mismo que los elementales de su raza;
esto es, que en determinados casos se dejan llevar,
acaso, por la ley de los extremos, hacia las mujeres
blancas y no estiman en bien a las negras, olvidados
de que al obrar asi, son los agentes mismos de su
propio menosprecio, porque si uno no estima lo de
uno ¢qué pueden hacer los demds sino despreciarlo?
No comprendo por qué, se decia, no podemos apreciar
lo nuestro. Por qué estamos dispuestos a demeritarlo
siempre. Qué nos hace restarle valor a lo propio para
entregarlo alos otros. Por qué lo que juzgamos vicioso o
reprochable entre los nuestros, lo consideramos virtud

374



El humanismo diasporico

en los demds?;Qué pasa con nuestras conciencias?
Por qué... (Caicedo M. 1982:17).

Esta novela dota de voz interior los dilemas emocionales de
Pedro, un hombre ilustrado, conocedor agudo de los problemas
histéricos que han llevado a los prejuicios y subvaloraciones
que pesan sobre la gente negra. En un pasaje excepcional,
discute con el sacerdote del pueblo respecto a la tergiversada
version de la maldicion de Cam y por tanto del pueblo africano:

Algo mas, su reverencia: eso se ha estimado por una
parte; pero cuando se dispusieron el atropello de
Africa indefensa, ya no se mencioné a Canadn sino
a Cam como maldito en todas sus generaciones, por
tanto el Continente Negro, fue avasallado sin miedo
al castigo y los briosos corceles de cascos reforzados,
entraron a los palacios y pisotearon los sitiales, en
tanto los refulgentes aceros, rasgaron los velos
de ignotas celosias. Y por todas partes los alaridos
que arrancaba el terror de unas almas sorprendidas
por la barbarie; la desbandada adolorida y el ruido
cruel de la fusta tormentosa. En dantesca visidn, se
confundian la figa, la caza y el grito angustioso, Se
cumplia, parcialmente, aquella terrible profecia, ya
que los imperios fueron destruidos, pero también
murieron los reyes los cuales con los principes
afligidos, cayeron desde los tronos luminosos y
llenos de vida a las sombras de las galeras o recintos
de muerte. Fue muy doloroso el momento en que se
impuso la crueldad, porque como dijera el poeta:

“Ni atn el grito del parvulo inocente que en todo
humano pecho encuentra abrigo, el corazén del
blanco hallo clemente.

Aquella humana fiera, quiso que el débil nifo atin
en los tiernos brazos de la madres los golpes de su
latigo sintiera”

Por eso, pregunto yo: ;quién tuvo la razén, el
historiador oriental o el conquistador espafiol?
Se me hace que ninguno de los dos (Caicedo M.
1982: 46).
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En esta obra, que se puede considerar emblemadtica de la
psicologia del negro chocoano, Caicedo recrea el ambiente
emocional en el que se debaten las relaciones y los afectos
interaciales, y de este modo hace visibles las contradicciones
que rondan el pensamiento de hombres y mujeres que
tramitan en la vida cotidiana el pesado legado de una
sociedad constituida por el racismo. Pedro, el protagonista
de la historia, a pesar de sus propias claridades en relacién
al fenémeno, estd envuelto en un drama humano que lo
sumerge en un mundo de humillaciones de todo tipo por
parte de su suegra, dofla Ana, una mujer blanca que no lo
acepta como marido de su hija. Es en este punto de la novela
en el que aparecen sus reflexiones sobre la ignorancia que
sostiene estas actitudes y los comportamientos por parte de
los blancos:

Y... lo que era de esperarse, volvi a pensar en su
caso con, dofia Ana, jLa dominaré!, se dijo. Olvida
que los negros amamos la libertad instintivamente,
porque la apreciamos en la plenitud de su valor, a
tal punto que es un grito constante en nuestra venas.
Le haré comprender su gran equivocacion. Le diré
que entre esos africanos vecinos, tajadores de rocas,
profundizadores de socavones, trepadores de rios y
montafas, infatigables luchadores, habia muchos
reyes y principes a quienes no hubiera sido digna de
descalzar (Caicedo M. 1982: 59).

“Negro y dolor” constituye una mirada hacia el interior de la
negritud chocoana que permite escudrifar la complejidad del
racismo desde la visién del mismo sujeto negro, fenémeno
conocido como endoracismo que expresa las marcas de la
esclavitud como un acontecimiento que afecté de modo
estructural la psicologia de los hombres y las mujeres negras.
Cada uno de los personajes y eventos que configuran la trama
de la novela dan cuenta de manera concreta de lo que Fanén
(2009) denomind la psicopatologia del negro, para referir un
proceso de autonegacién por medio del cual los negros se
identifican con lo blanco y niegan su propia identidad racial,
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hecho que se entiende como una secuela del colonialismo en
los sujetos.

Enuno de sus apartados, lanovela desarrolla de modo ejemplar
un abordaje de las memorias diaspdricas cuando Pedro, su
personaje central, abatido por las dificiles circunstancias que
debe enfrentar por su relacién amorosa con Elvira, reconoce
en el maltrato que le profiere su suegra una inaceptable
situacion de estereotipia hacia el continente africano.

Habian tratado de ofenderlo al hablarle de Africa y
se vefa a las claras que no tenfan siquiera noticias
de la gran influencia del Continente Negro en el
desarrollo de la cultura Universal. Qué cuenta iban a
darse de aquello si no tenian ni idea de quiénes fueron
Platén, Hipdcrates y Esopo y tantos otros sabios que
reconocian en Egipto una gran fuente de sabiduria,
ni de Tebas, ni de Menfis, ni de Alejandria Egipcia.
Qué iban a saber de todo aquello tan importantes.
Para ellos lo interesante era atribuirle lo peor al
negro y nada mds. jDecian que los negros no podian
ser presidentes y eso les producia, por lo visto, gran
complacencia; pero no advertian que no se trataba
de incapacidad intelectual, moral o fisica, sino de un
determinando social. No podian entender que en un
pais democrético como el nuestro, era imposible que
una minoria se impusiera y menos cuando se trataba
de elementos impedidos econémicamente (Caicedo
M. 1982: 69).

En sunovela, Miguel A. Caicedo aporta de modo trascendental
un capitulo psicosocial al pensamiento diaspérico
afrocolombiano, pues ofrece un complejo panorama de
una regién que histéricamente ha concentrado los mayores
conflictos de racismo y segregacion racial en el pais, pero
que al tiempo ha producido generaciones destacadas de
intelectuales, poetas, maestros y escritores que con sus letras
han recreado esta memoria racializada de la chocoanidad.
Los desarrollos estéticos y literarios de esta obra enriquecen
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la perspectiva histérica de la didspora africana en Colombia,
con voces de la negritud del siglo xx en las que se aprecia
un pensamiento del diario vivir, dando a entender que
inevitablemente en esto contexto, todo acto personal es un
acto racial.

Otro plano muy destacado de la produccién literaria de
Miguel A. Caicedo se condensa en sus escritos sobre la
historia educativa del Chocd, particularmente en su libro
“Soélidos pilares de la educacién chocoana”, publicado
en 1992, texto donde reconstruye de forma detallada los
distintos acontecimientos que a lo largo del siglo xx hicieron
de la educacién un asunto fundamental para los chocoanos.
En un riguroso ejercicio de memoria histdrica proveniente
de testimonios y documentos, Caicedo produce la semblanza
politica del Choc¢ a partir de un lente que describe el paso de
la escuela discriminatoria frente a los negros de principios del
pasado siglo, hasta la educacién emancipadora de mediados
de los afos cuarenta en cabeza de Diego Luis Cérdoba y sus
compaiieros de generacion del Colegio Carrasquilla.

En persecucién de los fines propuestos, en primer
lugar, recordamos que muchos afios después de
abolida la esclavitud, el negro chocoano no podia
ingresar a ningin establecimiento educativo. As{
continuaron las cosas hasta el afio de 1912, cuando
a solicitud del Intendente, don Justiniano Jaramillo,
el gobierno nacional envié un grupo de hermanas
de La Presentacién para que bajo la direccién de
la Madre Maria Cecilia, organizara la educacién
primaria. Naturalmente debian hospedarse en
una casa de familia que a mdas de respetable, les
ofreciera todas las comodidades. Por esta razén
las religiosas se alojaron en las residencia de don
Leoncio Ferrer, padre de la aristocracia en Quibdo.
Asi, las monjas, en el comienzo, se colocaron fuera
del afecto de un pueblo que si bien, las miraba con
respeto, era muy poco el carifio que les profesaba
(Caicedo M. 1992: 13).
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En su texto, el maestro Miguel A. describe el complejo
proceso del “apartheid” que se vivia en la capital chocoana
en las primeras décadas del siglo xx. Proceso que combind
estrategias de exclusién y de violencia hacia la gente negra,
que sin embargo, no pudieron evitar que una generacion de
chocoanos lograra con mucho esfuerzo, alcanzar los niveles
de educacién superior que se ofrecian en ciudades como
Medellin y Bogotd. En su propia condicién de estudiante
del famoso colegio Carrasquilla, y posteriormente en su vida
adulta como autoridad educativa del departamento del Chocd,
Caicedo reflexiona sobre la sombra de un pasado de racismo y
marginalidad promovido por maestros, religiosas y politicos
aliados con los blancos adinerados. Para la década de los afios
veinte la situacion que el maestro Caicedo describe respecto a
las expectativas de escolarizacién de los negros quibdosoiies,
son las siguientes:

Asi, pues, todo seguia la misma trayectoria pata
los negritos que hacian hasta cuarto afio y de alli, a
cargar platano y maiz. Las negritas, a lavar, planchar,
cocinar y a cuidar los hijos de los blancos.

Olvidaba decir que en aquellos tiempos, en vista
de que no habian podido evitar que se abrieran las
escuelas, trataron de intimidar a los negritos con eso
de que “la letra, con sangre entra”. Con esto buscaban
que los hijos del pueblo le cogieran odio al estudio.
Contra ellos se pusieron de moda los palmetazos,
los reglasos, los fuetazos y los rejasos con cuero de
vaca o nudosas varitas de totumo. Eso era un posible
sufrimiento exclusivo para los negritos, pues nunca se
oy6 decir que un maestro castigara con esos rigores a
un blanquito. Y... hay! de aquel que lo hubiera hecho
(Caicedo M.1992:18).

En este trabajo de memoria regional de la educacién, Miguel
A. Caicedo se vale de la autobiografia para periodizar los
eventos que determinaron un antes y un después en la historia
chocoana. Esta linea definitoria del tiempo, segtin su vision,
surge a partir de la creaciéon del Movimiento de Accién
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Democriética liderado por Diego Luis Cdérdoba, Vicente
Barrios, Ramiro Alvarez, Saulo Sdnchez y Addn Arriaga
Andrade, quienes bajo su eslogan “por la reivindicacion del
pueblo chocoano” planteaban como principal objetivo politico
educacion completa para el pueblo. En este sentido, el hito
de la fundacién de la Acciéon Democrética parte la historia
educativa del Choc6 en dos momentos, el de la educacion
segregacionista hasta los comienzos de la década del treinta
del siglo xx y posteriormente, el de la educacién para el
pueblo que significaba educacion para la gente negra, vigente
hasta finales de los afios cuarenta.

En una combinacién extraordinaria de estrategias electorales
y de alianzas politicas con el partido liberal, el grupo de
la direccion de Acciéon Democritica ocupd posiciones
determinantes en la administracion publica, inicialmente en la
intendencia y posteriormente en el departamento del Chocd, lo
cual hizo posible la expansién del proyecto de escolarizacién
a lo largo y ancho de sus municipios. En 1934, por ejemplo,
bajo el gobierno intendencial de Addn Arriaga Andrade, se
crean las normales de Quibdé e Istmina para sefioritas, con lo
que se produjo la primera generacién de maestras de la regién
provenientes del pueblo, la mayoria mujeres negras que hasta
entonces no habian tenido acceso a la educacién que estaba
restringida para las elites blancas.

En este mismo aflo, don Vicente Barrios, director de educacion,
promueve un importante proceso formativo para hombres y
mujeres chocoanos, quienes son enviados a ciudades como
Bogot4, Popaydn y Santa Marta, con el objetivo de realizar
cursos de informacién pedagdgica, para revestir la capacidad
técnica que exigia el proyecto de crear escuelas, formar
maestros y administrar un sistema educativo para toda la
regién y la mayoria de su gente.

Indudablemente, la generacién de lideres que acompaiid
a Diego Luis Coérdoba en esta empresa politica, estaba
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conformada por humanistas con vocacién educadora, hecho
que se expresa en los roles y funciones que ocuparon casi
todos en el magisterio chocoano, incluido Miguel A. Caicedo.
La trascendencia de su proyecto politico se concreté en dos
acontecimientos: la creaciéon de la educacién publica para
el Chocd, y su departamentalizacién politico-administrativa
como un medio de autonomia, proclama del tercer objetivo
politico de Accién Democrdtica, el cual rezaba, administracion
de la cosa piiblica por el pueblo.

La importancia de este trabajo radica en la manera como
Miguel A. Caicedo enaltece la labor de esta generacién de
politicos y humanistas chocoanos en pro de la educacion,
aspecto de vital relevancia en el largo camino para la abolicién
real de la esclavitud en esta regién, que como un aluvién se
habia prolongado de facto por la prictica de la segregacién
educativa. La magnitud de este proceso la describe el propio
Caicedo mostrando los logros alcanzados hasta 1975.

Gracias a esa accién tan venturosa, hoy contamos
con una placentera suma de establecimientos
educativos en los cuales se gestiona constantemente
la superacién y dignificaciéon del pueblo chocoano.
Bastenos constatar que ahora disfrutamos de

58 establecimientos de educacién preescolar
815 planteles de educacion basica primaria

En educacién secundaria y profesional contamos con
las cifras alegadoras que representan:

2 escuelas industriales.

5 centros de estudios comerciales

14 establecimientos agropecuarios.

46 colegios de bachillerato académico.

12 colegios de bachillerato bésico.

8 escuelas normales que surten de institutores al
Chocé y a Colombia, porque con orgullo, podemos
manifestar que sus egresados prestan sus servicios
en varios departamentos del pais.
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En cuanto a la educacién superior disponemos de una
universidad tecnolégica que abastece de licenciados
en ciencias de la educacién a los establecimientos
secundarios de nuestra comarca y también a varias
regiones de la republica (Caicedo M. 1992: 70-71).

De este modo, Sélidos pilares de la educacion chocoana
representa una obra de archivo de la memoria viva de la
educacién del departamento desde los tiempos de Manuel
Saturio Valencia hasta el momento en que la Universidad
Tecnoldgica del Chocé asume el nombre de su progenitor
Diego Luis Cérdoba, en el afio de 1975, siete afios después de
su creacion. Ademds, el texto exalta el liderazgo negro que tuvo
un papel preponderante en el desarrollo cultural y educativo
de una regién que vivié épocas gloriosas. Cabe resaltar por
ultimo el caracter autobiografico del libro, pues muchos de los
acontecimientos narrados en sus pdginas corresponden a sus
propias vivencias, seguramente por esta razon, Caicedo cierra
su obra con una clara mencién de homenaje a la generacién
que hizo posible el capitulo de la verdadera educacion
chocoana, refiriéndose al capitulo de la educaciéon impulsado
por el movimiento politico Accién Democritica:

Al cierre de este trabajo nos asiste la esperanza de
haber legado a la posteridad un claro testimonio de
los acontecimientos, a fin de que se haga justicia
a esa pléyade de esforzados paladines de nuestra
emancipacién cultural, de manera que en el futuro
tengamos en cuenta los merecimientos de la misma
y se le rinda un constante tributo de admiracién y
gratitud (Caicedo M. 1992: 74).

Por todo lo anterior, la trayectoria de Miguel A. Caicedo
representa un capitulo especial en este balance de los
humanistas diaspdricos, pues ademds de contribuir de modo
extraordinario con una amplia obra que recrea las formas
culturales y literarias propias del mundo de la chocoanidad,
o como lo ha sefialado Rivas, Caicedo es “la representacion
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del folklore traducido en poesia» (1973: 85), fue un formador
de escuela que en su papel de docente logré afectar de modo
positivo a muchas generaciones de hombres y mujeres
chocoanos en un momento de la historia, cuando la educacién
se erigia como simbolo de igualdad racial y de derecho civil.
En este campo, siendo Director de Educacién Media del
Choc6 hacia los afios cincuenta promovié activamente la
creacion de varios colegios e instituciones educativas como el
Colegio Manuel Caiiizales en 1956, el Liceo de Bachillerato
y Comercio de Quibdd, el Colegio San Pablo, el colegio Pio
X, la Escuela Normal de Sefioritas de Istmina, el Colegio
Antonio Abad Hinestrosa de Yuto y el Colegio Demetrio
Salazar Castillo de Tad6. En 1960 fue nombrado rector
del Colegio Carrasquilla en donde habia sido estudiante
de primaria. En 1972 participé como cofundador de la

7

Universidad Tecnolédgica del Chocé “Diego Luis Cérdoba”.

Sus aportes como gestor cultural de la didspora chocoana lo
llevaron a fundar en 1976 la Escuela Literaria “José A. Rivas
Polo” que se convirtié en un importante semillero de poetas,
escritores y artistas. Su labor en el campo educativo, como
promotor de las letras y de la cultura fue ampliamente valorada
en la madurez de su vida, destacando su disposicién a servir
a “su gente de uno” como €l solia referirse a sus coterraneos.
Parte de la recompensa que la vida le dio a su labor fueron
los siguientes reconocimientos: la Medalla “Camilo Torres”
por parte del presidente Carlos Lleras Restrepo en 1967; la
Medalla al Mérito por los Servicios Prestados por parte de
la Fundacién Manuel Caifiizares del Chocd; en 1973 obtuvo
el primer premio de Colcultura por su obra “Chocé Magico
Folclérico”; en 1986 la Universidad Tecnoldgica del Chocd
lo condecoré con la Medalla de Oro; en 1987 el Banco de la
Republica le rindié homenaje en tributo a su aporte cultural;
en 1988 en el marco de la Feria Internacional del Libro en
Bogoti, se lo distingui6 por el Mérito de su obra literaria; y en
ese mismo afio la Alcaldia Municipal de Quibdé lo condecord
con la Medalla de Oro “Ciudad Quibdo™.
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Como lo ha resenado Rivas Lara (1996), el valor de la obra
de Miguel A. Caicedo en el campo de la cultura se extiende
a su practica como formador y difusor de las tradiciones
chocoanas, dejando un legado esencial en la vida de las
generaciones posteriores; ademds de que se convirtié en
uno de los humanistas que desperté mayor interés entre los
académicos interesados en conocer con mayor profundidad
sus aportes al campo de las letras y la poesia.

En 1989 inicid la grabacién de una serie de casetes con poemas
folcléricos que fueron més tarde difundidos en un programa
cultural emitido por la Radio Universidad del Chocd, los
cuales contribuyeron en la popularizaciéon de su poesia
folcldrica y que se convirtieron en fuente de inspiracién para
importantes trabajos y tesis de cardcter filoséfico y cultural.
También fue colaborador de El Tiempo y El Espectador y
escribié innumerables articulos literarios para periddicos y
revistas regionales (Rivas 1996).

Miguel Antonio Caicedo murié en 1993, afio en que se
promulgaba la primera ley de reconocimiento de los derechos
culturales y politicos de las comunidades negras. Fue testigo
excepcional de un Chocé de finales del siglo xx al que vio
trasegar por el tiempo de su vida, como nifio minero, como
maestro de escuela y como escritor de la didspora chocoana,
por ello, su memoria guarda también la historia educativa,
politica y cultural de esta regién del Pacifico. Quizés la mejor
manera de recordar a este “héroe manso” como lo llamaban
sus hijas, es con los versos de uno de sus poemas “Cancién de
la espera marina”:

Pueden mediar los siglos entre nuestras partidas.
Y entonces, inconscientes, la eternidad vagando
te esperaré en el mar, entre las algas...

0 tu me esperarés.

(Miguel A. Caicedo)
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Hugo Salazar Valdés (1926-1977). El cultivador de la
poesia negra en Colombia

Aqui presento los poemas

que se acunaron en mi voz,

cuando la imagen de la tierra

en su volcdn me poseyo,

buscando el crdter de mi verso
para su lava en combustion,

que es en la sangre donde arrecia
sus tempestades el dolor.

Hugo Salazar Valdés

Rostro Iluminado del Chocé (1980)

En el municipio de Condoto, en el afio de 1926 vio la luz otro
gran humanista de la didspora africana en Colombia, uno més
del gran caudal de escritores y poetas que ha dado esta tierra.
Hugo Salazar Valdés, un poeta trashumante que recorrié el
pais a pulso tratando de llevar sus metaforas impregnadas
de olor chocoano, canto de selva y caminares de desespero
en varios rincones de la patria. Hijo de un comerciante y un
cultivador de la lectura, hered6 de su padre el don de las letras
y el oficio de comerciante; ademds de que influy6 fuertemente
en sus primeros afios de vida, dado que con el paso de los
afios la pasion literaria se impuso sobre el deseo de acumular
capital, como el mismo Salazar lo sefialé “los nimeros no
eran su mayor destreza”.

A Salazar se le conoce como el “cultivador de la poesia
negra”, un cantor de su raza, quien al igual que muchos de
los intelectuales de la didspora tuvo que enfrentar la soledad
de su esencia como poeta racializado, pero al mismo tiempo
el desconocimiento de su grandeza, solo valorada por
algunos de los mads ilustres escritores y literatos de la época.
Su obra representa la voz de la raza negra, el caminante del
negrismo que tratd de sobrevivir de la palabra en tiempos en
los que la poesia y especialmente, la voz de la negritud, no
tenian la resonancia de los tiempos actuales. Este humanista
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diaspdérico estuvo preocupado por los problemas raciales, la
justicia social y el inmenso paisaje del mar, por ello se dio
a conocer como el poeta de las negritudes, del mar y de la
rebelion social.

En 1948, a los 22 afios de edad, en el aio del inicio de la
Violenciaen Colombia, se desempeiié como Jefe de Redaccion
del periddico El Liberal de Popayén, ademés de Subdirector
de la Biblioteca Nacional. En 1953 llegé a Bogotd con la
esperanza de abrirse un camino en la gran escena literaria que
tenia como epicentro la capital colombiana. Segin cuenta
Alvaro Miranda (2006), a su llegada a la fria ciudad, el maestro
Rafael Maya quien se encontraba alli, le consigue un espacio
en la revista del Teatro Col6n, encargdndose de registrar el
acontecer artistico que se presentaba en su escenario. Quizds
la mejor forma de dar cuenta de la vida de Hugo Salazar,
sea con sus propias palabras narradas en su autobiografia “un
poco de mi mismo”.

Yo naci un dia de marzo en Condoto, poblacién del
Chocé, en el corazdn de la selva. Mis afios iniciales
transcurrieron sin importancia como los del hijo de
un comerciante de pueblo. De mi padre heredé el
culto por el espiritu que contrasta en el fondo de mi
ser con el temperamento un tanto despreocupado de
mi madre.

La Universidad me ensefi6 las luces del bachillerato,
que complementé con lecturas de poesia y otras
de necesidad indispensable. Fui, como mi padre,
comerciante. Pero fracasé por mi incapacidad para
los nimeros. Entonces me refugié en la ensefianza
elemental con Gregorio Machado y Lorenzo Garcés,
amigos de mi alma, vagabundo de estirpe el primero;
el otro, sin vocacién; ambos de superior inteligencia
en la mas reciente generacién chocoana.

Mis experiencias en la pedagogia fueron pocas. Hui
apresuradamente de su mundo, por ser uno de sus
imperativos el orden, y yo no he podido ser, nunca,
ordenado. Mis versos fueron escritos al azar, entre la
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muerte y la blasfemia, que Dios me perdond, en la
pechera de la camisa muchas veces (Salazar 1958: 6).

Estos pasajes autobiograficos expresan los origenes de un
orador trashumante de la didspora, evocando su infancia en
“el corazon de la selva” como denominé a su Condoto natal.
Su escolarizacién y su salida a la capital se manifiestan en
una remembranza en la memoria del territorio ancestral de la
chocoanidad. Salazar Valdés hizo parte de la experiencia de
la didspora en los tiempos de la nacién bipartidista y el fuego
cruzado de la violencia. Su recorrido biografico expresé una
bisqueda incesante por posicionarse como un poeta evocador
de la raza negra y de la gente del Pacifico, especialmente
del Choc6 con sus paisajes, sus vivencias y el teson que los
caracteriza para vivir dignamente.

La tierra conoce la huella ensangrentada de mis pies.
Cinco aflos vivi de la declamacién de mis poemas,
sin que jamas dijera un verso ajeno. Dos de mis
composiciones, “Baile negro” y el “Romance de la
negra Maria Teresa”, han sido los de mayor éxito.
En 1954 no quise publicarlos. Hoy los incluyo en
este volumen, asi como otros inéditos desde 1946,
porque aspiro a dar una idea de mi labor hasta
hoy. He sido el difusor de mi poesia, su intérprete
obligado, el declamador de ella misma de pueblo en
pueblo en forma permanente, porque mi caracter no
le ha permitido llegar hasta los grandes diarios de
mi pais. Una vez, al sur del Ecuador, tierra que amo
entrafiablemente y a la que estoy ligado por emocién
e inteligencia, recité sin comer. Aun resuenan en mis
oidos las palmas inolvidables por el éxito alcanzado
(Salazar 1958: 7).

Lanostalgia de Valdés recorri6 sus pasos de caminante movido
por la ilusion de llevar su poesia a los rincones de la patria, por
medio de su propia voz marginada de los grandes diarios del
pais. Suvida de ambulante de pueblo en pueblo lo convirti6 en
un declamador por excelencia, sobreponiéndose incluso a la
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visibilidad que producian los textos impresos. De este modo,
Hugo Salazar fue quizés, el principal difusor oral de la poesia
negra en Colombia, pues el arte de la declamacién la divulgd
por la ancha geografia nacional e internacional, llevando a
varios lugares los cantos de la negritud, un negrismo entonado
de boca en boca, para repetir y grabar en la memoria cultural
lo que estaba escrito. Particularmente, dos de sus poemas,
“Baile Negro” y “Romance de la negra Marfia Teresa” inéditos
en la etapa errante de su vida, son emblemdticos de este
tiempo de caminante anénimo, dos tributos cantados para
ganarse el sustento que vivié dentro del él, como poemas de

“afecto solamente”, tal como los concebia.

388

El afio de 1952 tiene sitio preferencial en mi memoria.
Vivia por entonces en Popaydn, ciudad amplia y
generosa para un hombre sin rumbos, obligado a
recitar sus versos como tUnica manera de subsistir
ante el asedio de la penuria. En esos tiempos era
cosa imposible reunir una decena de personas para
escuchar un poeta. Todo el territorio de la Republica
padecia la psicosis del miedo, el complejo de la
traicion. Hoy todavia me pregunto: ;hasta cudndo
durard este mal? Yo tenia, pues, necesariamente que
permanecer en sus aleros, aspirando el aire nostélgico
que cantara uno de sus hijos, y que a mi se me ocurre,
contrariamente, glorioso, inmortal. De alli debia salir
por las poblaciones del Valle del Cauca en busca de
recitales. Sin centavos, tenfa que inventarmelos.

En Tulua tuve miedo por primera vez, luego de haber
forjado una azarosa cadena de aventuras. La ciudad
me habia escuchado muchas veces. Por otra parte,
nadie se atrevia a concurrir a lugar alguno y, menos
aun, de noche. Ni siquiera a escuchar poesia. Los
mios estaban en Popayan a merced de cuanto su poeta
pudiera procurarles. ;Y la poesia no podia decirse!
En vano insisti en procura de patrocinio, como
en ocasiones anteriores, de ayuda ligera, del mds
minimo apoyo. Tras largo meditar decidi ofrecerles
gratuitamente un recital a los socios del club mayor de
la ciudad. Aceptaron a regafiadientes, previniéndome
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de una pésima asistencia. Ante el nerviosismo
inquebrantable habia de luchar con todos, contra
todos. No obstante, el nimero de concurrentes supero
los calculos. Empecé mi declamacion con los poemas
de carrera: “Maria Teresa”, “El baile negro de los
negros del Choc6”, mis canciones a Buenaventura,
los sonetos de Cristo, y otros. El éxito me acompaii6
como siempre, y cuando comprendi que el publico
era mio, hice un descanso. Hablé de la sinceridad
de mis canciones, del mensaje de mi raza, de mi.
Luego levanté una bandeja que habia llevado con tal
fin y solicité, no una limosna, sino una contribucién.
Adverti que me negaria a recibir menos de tres pesos.
Todos contribuyeron. De la multitud se levanté un
seflor, del que supe mas tarde que era el Tesorero
Municipal, con un brillante billete de diez pesos,
iniciando de esa manera el éxito de la colecta. El
recital, pues, se habia salvado, al final del cual, pude
contar, en presencia de mi publico, lo suficiente para
tranquilizarme —as{ lo dije— por un mes (Salazar
Valdés 1958: 6-7).

Del Salazar Valdés errante y declamador, surgié hacia la
década de los afios cincuenta una nueva forma poética, la de
los cantos a la historia y al sufrimiento de la raza. Inspirado
en su paso por los lugares de la didspora, puertos y ciudades
testigos del racismo y la exclusion, el poeta produjo metaforas
que dieron cuenta de un desplazamiento en sus motivos y en
sus formas narrativas. Se trata de un poeta que se descentr6 de
su estilo negrista, para dar paso a una poesia reflexiva sobre las
condiciones de existencia, los problemas raciales y la memoria
africana de la negritud en el mundo del Pacifico colombiano.
En este momento de su vida escribi6 “Poema a Buenaventura”
el cual segtin Prescott (2007), es un trabajo inédito ya que no
forma parte de sus libros publicados, y en el que se manifiesta
una mirada que descubre en la vida cotidiana de los puertos,
los dramas y las paradojas de la belleza y la pobreza de la gente
negra, revelando las imédgenes de la injusticia, la explotacién
de los hombres y las jerarquias raciales.
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Poema a Buenaventura
Muelles con negros desvelados curvando
las cinturas en los barcos.

Puerto de ron y mujeres con marineros
borrachos por las calles pestilentes.
Aduaneros en pos de contrabandos
por los esteros y el Pinal,

y una moza llevando entre las manos
la vianda de almorzar.

Sus preocupaciones raciales son un asunto que atraveso su
escritura desde los afios cincuenta hasta el final de su vida.
Poemas dedicados a las condiciones sociales y econdmicas
que afligian la vida de las poblaciones negras, surgieron
entonces como denuncias sobre la injusticia en relaciéon con
la tenencia de la tierra, asi mismo devel6 el abandono que en
medio de la riqueza se producia con el trabajo de los negros,
pero para la buena vida de los blancos. Se trata de un lamento
diaspdrico que retomd la imagen sacra del Pacifico como
una selva que ha sido reducida por la explotacion capitalista
a una tremenda geografia de marginacién y humillacién. El
poeta le escribié a pueblos como Juradd y otras poblaciones
riberefias del Litoral que padecen los males del olvido y el
abandono del Estado. En su poética se expres6 una faceta
politicamente radical que denunci6 el imperialismo yanqui
como un fenémeno que habitaba en el mundo del Chocé y de
toda la region costera. Se trata de una memoria del territorio
que se expresé en el poema “Canto al Chocé” de 1953.

El nudo de tus pueblos aferrados a
mi memoria en cruces de insistencia:
Istmina destruido, entre los brazos
de la pira tragdndose su nombre;
tu capital, Quibd6, como una olla vacia
al meridiano de los musculos;

y Novita y Condoto derrumbandose;
y Cértegui de historia, y Tadé solo,
casa a casa cayendo en el pasado;

y Noanama y Lloré como banderas
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destifiéndose al soplo de los dias,
al mismo tiempo que Bahia Solano
cumple la trayectoria de los bdlidos
y huye de su incentivo de diamante
Togoromd, de hollines y de mascaras.
(Hugo Salazar Valdés)

Su obra incluye una amplia produccién, cuyas publicaciones
se inscriben en un periodo que va desde los afios cuarenta
hasta finales del siglo xx: “Carbones en el alba; poemas
1947-1950” publicado en 1951; “Dimensién de la Tierra,
1947-1952” publicado en 1952; “Casi la luz” publicado en
1954; “La patria convocada” de 1955; “El héroe cantado” en
1956; “Toda la voz” de 1958; “Pleamar (poemas)” en 1975;
“Las raices sonoras” de 1976; “Rostro iluminado del Chocé”,
publicacion péstuma en 1980; y “Poemas amorosos”, que vio
la luz editorial en los afios noventa.

Uno de los territorios més vivaces en la obra de Salazar
lo constituye el Choco, poetizado como metifora de una
geografia de rios y selvas, de culturas y rituales, de religiosidad
y folklor, provisto del afecto que funde el cuerpo y el alma,
asi como la memoria emocional de las explotaciones del
pasado colonial y su continuidad en el presente capitalista.
Es un territorio donde la historia de la explotacién minera
surca los vestigios de un pasado tragico que Salazar denunci6
sin abandonar la estética de la palabra. Esa memoria que liga
simbdlicamente los viajes del origen africano con la realidad
presente, representaron un tributo de dolor y un homenaje a su
tierra de origen, espacio revitalizado en la poética de Valdés.

La agudeza de su verso se expresé de manera contundente
en “Rostro Iluminado del Choc6”, un poema extenso podria
decirse, que contiene los pliegues que articula todos los rostros
de esta tierra de encantos, mitos, alegrias perennes y dolores
que se cantan. En este trabajo el mar abre el horizonte, pues
“Al Chocé le dan los mares/saludo de peregrinos,/golfos y
ensenadas/ bahias y esteros de olvido” (pp. 11), también sus
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partes intimas como son los puertos “Bahfa Solano y Nuqui/
Riosucio y Juradé/Pizarro, Jella y Utria/oscuros puertos
de Bojay4...”. En fin, este rostro de la majestuosidad de la
chocoanidad con su fiesta de San Pacho, con los rituales de
velorios, en su resistencia festiva, en la palabra de los lideres,
con sus frutas y con la inmensidad geografica que circunda
la historia, la memoria, la palabra. Como el mismo poeta lo
enunci6 en su prélogo inaugural “antemural”

Aqui presento los poemas que se cunaron en mi voz,
cuando la imagen de la tierra en su volcdn me poseyo,
buscando el criter de verso para su lava en combustion,
que es en la sangre donde arrecia sus tempestades el dolor
(Salazar Valdés 1980: 7)

Como en el caso de otros humanistas de su tiempo, Salazar
Valdés vivié las luchas de los primeros politicos negros
del siglo xx, a quienes les dedic6 uno de sus poemas, “Los
Oradores”, para rendir homenaje a los parlamentarios Diego
Luis Coérdoba, Manuel Mosquera Garcés, Addn Arriaga
Andrade, Eliseo Arango y Daniel Vailois. Muri6é en 1977 en
el tiempo de las luchas de la negritud en cabeza de Zapata
Olivella, justamente en la ciudad de Cali, el mismo afio en
que se llevé a cabo el primer Congreso de las Américas
Negras. Asi mismo, sus versos enaltecieron a la didspora
literaria del Pacifico, tal como se refleja en el poema “El
mar bifronte” dedicado a Helcias Martdn Godngora, una
verdadera oda al “poeta de la mar” a quien Valdés ofrecid
la inmensidad del territorio acudtico “Y leo el mar: acudtico
delirio!/Cementerio de rios suicidas que se buscan!/Lampara
torrencial de espumados sollozos!...el mar es el espejo sonoro
del poeta” (Salazar 1976: 23). De esta manera, su obra poética
incluye ademads de sus propias metdforas, las imdgenes y las
estéticas producidas por sus coterrdneos de letras y versos del
Litoral Pacifico, haciendo de su obra un acto que trascendio la
condicién individual de los escritores para convirtirla en una
alegoria diaspdrica.
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Salazar hizo parte de una generacién diaspdrica que tuvo
la capacidad y la sensibilidad para reconocer el pais en las
regiones de “la periferia”, en las regiones de la negritud. Por
estarazon, su poesia evoca una patria distinta, convocada en las
memorias de una emancipacion, la del siglo xix, que provino
de los pufios de indios, negros, mulatos y mestizos. Se trata de
una épica de la nacién que exalta todas las geografias con sus
culturas y sus razas, que propone una mirada diaspdrica del
mestizaje. En “La Patria Convocada® (1955), Valdés recre6
en sus imigenes, la dignidad y el heroismo de todas las razas
en la historia nacional.

Es el volver del indio esclavizado
y el del blanco y negro solidarios
en tu recinto de cisterna seca;
los que escanciaron su anhelar profundo
y ala orilla del vértigo rieron para
que transitaras libre y bella;
los que hacen tu hediondez, las montoneras
que dicen iracundos tus sefiores
con desprecio en el gesto; son tus hijos
que impulsan y levantan tu estatura
con su angustia, con su hambre, con su llanto,
buscan tu cielo de albas y salivas
que disfrutan avaros y soberbios...
(Hugo Salazar Valdés 1955: 65)

Salazar Valdés inscribi6 su poética en el marco de la fundacién
de la nacidn, en la cual el tiempo del heroismo patrio fue
fundamental en la construccién de un imaginario de unidad.
A diferencia de los relatos oficiales, en este imaginarse el
territorio, la presencia de los negros es indispensable, pues de
otro modo, se mantendria un emblema de nacién incompleta.
Alli estan las regiones de la negritud, el Chocd con sus
multiples geografias, la costa narifiense, el Patia y sus valles
y toda esa parte oscura de la nacién negada, aquella vena
venida del Africa que cierne sus tierras de raices milenarias.
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Transcurridos cien soles en los puertos
un extrafio rumor cambid el paisaje:
La indiana queja fue sustituida por

potenciales musculos soberbios:
Del Africa llegaron en galeras omo
cosas traidos, como bestias
De explotacién, o maquinas de afrenta,
los descendientes de Sulamita

Eran herculeos seres aguerridos
organismos vitales; fuerza pura
De la naturaleza encadenados: Hombres
para el infierno de las minas,

Para el ancho holocausto de la selva,
para la perdicién de la manigua,
Para la expiacién de las cadenas,

para la jungla, para la epopeya,
Para el vértigo c6smico y la luna,

para el himno futuro entre mis labios,

Para esta nueva épica que empiezo

con su vigor y con su bizarria;

Hombres de carne y hueso para quienes
la ley de la conquista disponia
jel anticristo de la concepcién!
(Salazar Valdés 1956: 37-39)

No es sencillo imaginar lo que significo la vida para un poeta
negro en una década marcada por la negacidén de la palabra, la
intolerancia y lainvisibilidad de la herencia negra de la nacién,
en el tiempo de la psicosis politica y la negacion absoluta de
la africanfa. Por esta razon, la vida de Hugo Salazar Valdés
representa por si misma una trayectoria diaspdrica, trazada al
interior de su propia patria, en la trashumancia de su existencia
y en la capacidad sobrecogedora de llevar los ecos de la raza
negra, el olor pregonado de la tierra chocoana a contextos
dominados por la ideologia del mestizaje. En ese sentido, su
trayectoria representa un hecho colosal en la historia de la
poesia afrocolombiana, pues se trata de un poeta que habld
la poesia negra, que la hizo caminar por una nacién vencida
en el miedo, que pudo conocer por su voz la existencia de
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una negritud vivaz, la belleza de un lenguaje marcado por
la cultura chocoana y la profundidad de una existencia con
memoria histérica. En su poesia se expresa aquella identidad
marina (Lawo-Sukan 2010) propia de los venidos de mares
y rios.

Otro tema presente en la poética diaspdrica de Valdés se
vislumbra en el mestizaje, vision contenida en la bifurcacion
de las razas, donde la mulatez femenina se proclamé como un
canto metaférico de la geografia del mar, la selva, los montes
y toda la ancestralidad del mundo chocoano que se mezcla
con las imdgenes de las frutas tropicales, el mundo silvestre y
la vida de mar y rio colapsado entre las analogias geograficas
y humanas de la mujer.

MULATA
El rio del esplendor alimenta sus comarcas,
para que el sol de la vida muestre
el trépico que bruma,
enhiesto de caracoles y aptecidad abundancia,
en torres de juvenud femenina metafora

De los ancestros le queda alguna nube en el habla,
acorde con la silvestre flor de la piel almendra
y la sonrisa de amor, coctel de frutas paisanas,
cruel para mi que no puedo sufrir lo que nos separa
(Salazar Valdés 1989:11-12)

El tema de la mujer negra y mulata fue central en la poética
de Hugo Salazar, pues sus evocaciones se relacionaron
bellamente con todo lo que atravesaba la inspiracion del poeta:
el mar, los rios, las selvas, la mineria, la densa geografia que
se transmuta en imédgenes femeninas que surcan el amor en
cuanto pasiones masculinas que entretejen circunstancias de
dolor, tristeza y alegrias. Especialmente, en lo referido a las
mujeres negras, Valdés recreé parte de su mundo interior y
estético a través de formas liricas que resaltan su belleza. Este
tipo de metaforizacion de la mujer negra, realza su estética sin
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caer en la estereotipia negrista, aspecto sefialado por Prescott
(2007) y Sukan-Lawo (2010). En ese sentido, podria argiiirse
mds bien a una poética de la dignificacion de la mujer negra
y mulata.

Por estas razones, Salazar Valdés habl6 su poesia negra y con
ello inauguré en el siglo xx una estética de la negritud en
la poesia hablada. Como una decisién que ha orientado la
escritura de este capitulo, para el cierre de este apartado es
la propia voz del poeta la encargada de resaltar su identidad
como humanista de la didspora africana en Colombia.

Lo poesia enrumbé siempre mi trashumancia. A ella
le he hecho las concesiones que demandan su altura
y su linaje. Pero jcudnta sangre y amargura para
alcanzarla! jEsquiva como una mujer, dificil como los
dioses y lejana como las estrellas! No voy a hablar
de mis producciones porque ellas estdn aqui, detrds
de estas palabras, que trazan el dmbito en donde
vinieron a la vida. De este mundo surgid este grito de
liberacion, esta rebeldia que me caracteriza porque yo
no sé parecerme sino a mi mismo (Salazar 1958: 7).

Helcias Martdn Gongora (1920-1984). Un poeta de la
espiritualidad afropacifica

El mapa de la costa, su verde corazon,
tiene arterias de miisica donde navego yo.

Helcfas Martan Géngora
Mapa sin tiempo (1954)

Este recorrido por la historia del humanismo diaspérico incluye
la trayectoria de un poeta guapirefio, Helcias Martdn Gongora,
quien por su pertenencia a las culturas diaspéricas del Litoral
Pacifico, hace parte de esta tradicion con obras que dejaron un
aporte politico, estético y literario fundamental en la memoria
de lo que Prescott (2007) llama “voces del litoral recéndito”
para referirse a Martan, Lino Sevillano y Salazar Valdés.
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En el afio de 1920, en el puerto caucano de Guapi nacid
Helcias Martdn Gongora, en el seno de una familia acomodada
y quien a pesar de su fenotipo mestizo, reivindicé en sus
letras como en su conciencia su origen negro. Fue miembro
de la Academia Colombiana de la Lengua, profesor de la
Universidad del Valle, en donde imparti6 clases en calidad
de profesor Honorario en la Cétedra Guillermo Valencia de
la Facultad de Humanidades, miembro de la Academia de
Historiade Popayén y delaSociedad Bolivarianade Colombia.
Su actividad literaria lo llevé por el camino editorial, como
co-fundador de la revista Vanguardia de Guapi, y fundador
y director de la revista internacional de poesia Esparavel.
Fue columnista en periédicos nacionales e internacionales.
Al igual que muchos de los humanistas diaspoéricos, la vida
de Martdn Gongora estuvo afectada por sus preocupaciones
sobre los problemas de las poblaciones negras. Aunque su
poemario no se limit6 exclusivamente al dmbito de la didspora
africana, esta constituy6 una parte importante de su obra. La
poesia diaspdrica de Martén estd impregnada de la visién de
su lugar de origen, como él mismo lo reconoci6 en una carta
enviada al investigador norteamericano Cecil Wood, de la
universidad Jorge Washington de Missouri:

Naci a 8 kilémetros de la desembocadura de la ria
de Guapi, en el mar del sur. La poblacién negra, en
su mayoria absoluta, me infundié conjuntamente con
el ritmo de las mareas el sentido de la justicia social.
El negro se hizo musica y habité entre nosotros.
Pero también se troco en grito libertario y frustrada
esperanza. De ahi que muchos de mis poemas no
puedan renunciar al acompafiamiento de la marimba
y el tambor, y que traduzca, en otros, el pregon del
esclavo de ayer y de hoy. Musica de la jitanjafora
y el estribillo ancestral. Musica del chigualo, en el
velorio. Musica del arrullo, del bunde, de la fuga y
del currulao. O el negro espiral del alabao. En el
epitalamio y en la arenga. En el gozo y el llanto. En
la plegaria o la blasfemia. La musica avant tout, tal
como lo exigia “nuestro padre y maestro migico”
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Verlaine. Sin embargo, la poesia puede estar en el
continente o en el contenido. En la corteza dura o en
la pulpa amarga de la fruta. En la forma danzante o
en el tema racial. Cuando se logra la fusién del alma
y el cuerpo, de la cépula del hombre con la noche
total nace la criatura poética. Hay que entender,
entonces, tapices de verdor tropical para que la poesia
cruce, con las plantas desnudas, por la tierra (Martan
Goéngora 2008:175-176).

Por el apego poético a su territorio fue conocido como el
“poeta del mar”. Mart4n hace parte de la tradicién intelectual
afrocolombiana y ocupa un lugar central en esta narrativa para
la cual aport6 un sinntimero de trabajos, entre los cuales se
destacan sus poemarios dedicados a la vida cultural, estética,
laboral y religiosa de los negros del Pacifico, espacio vital
de inspiracion de Humano litoral (1954); Mester de negreria
(1966); Musica de percusion (1973) y Breviario negro (1978).
Sus motivaciones literarias de corte diaspdrico estuvieron
enfocadas hacia aspectos como la experiencia religiosa de
las comunidades costeras; la condicién humana del litoral
representada en su gente, su ambiente y su cultura; y al igual
que en muchos otros poetas y humanistas negros, una gran
preocupacion por la justicia histérica de la poblacién negra.

Un aspecto importante en la vida de Helcias Martdn fue su
faceta como politico, vocacién que lo llevé a desempefiarse
en diversos cargos publicos como Personero de Popayan,
Diputado a la Asamblea del Cauca, Secretario de Educacién
en este mismo departamento, director del Teatro Colon
de Bogotd, Jefe de Publicaciones del SENA, Director de
la Escuela Nacional del Folclor, rector encargado de la
Universidad del Cauca, Jefe de Extension y Cultura de
las universidades del Cauca y Nacional; y Director de
Prestaciones Sociales del Ministerio de Comunicaciones.
Le fueron concedidos varios reconocimientos en vida, entre
los cuales sobresalen el Premio Vasconcelos, otorgado por el
Frente de Afirmacion Hispanista de México en 1980; en ese
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mismo afio fue condecorado con la Cruz al Mérito Civico de
la ciudad de Cali, y la Medalla Civica Pascual de Andagoya
en Buenaventura en 1983. Igualmente el Concejo Municipal
de Cali promovié un homenaje in memoria en 1984, aiio de
su muerte en el marco del Segundo Congreso de las Ciudades
Confederadas del Valle del Cauca.

De su produccion poética del aino 1966 titulada Mester de
negreria y fabla negra, resalta el poema Pejca, que retoma en
la estética del autor una de las actividades mds importantes de
la identidad del hombre del afropacifico, la pesca. Una pieza
donde el lenguaje de los pescadores adquiere protagonismo,
resaltando al igual que Candelario Obeso, casi un siglo
después, el hablar de los negros en la otra orilla costera, la
del Pacifico.

Pejca
(A Hugo Cuevas Martan)

Voy a pejcate la luna pa que voj pintéj
la cuna der hijo que me daré;.
Que no lo sepa tu mama, ni tu prima,
ni tu heimana, ni er zambo de tu pap4i.

Voy a pejcate un lucero pa iluminate
er sendero y ar nifio que ha de llega.
Deja abierta la ventana para que te alumbre
la cama cuando v6j solita ejta.

Er dia que nazca mijo pa mojtrate
er regocijo er mar te voy a pejcd,
asf manque te muy lejo er sor en cada
reflejo mi amor te recordara.

No creigaj que ejtoy loco ni que dijvario
un poco. Lo que te digo ej verda.
voy a pejcate una ejtrella pa que voj jueguéj
con ella y matej la escurid4.

iNo hace juarta la atarraya que puse a seca
en la playa, a la sombra er parma,
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poique a jembra que uiera le pejco

una tintorera con una mano, no ma!
Er mar ej mi viejo amigo y cuando suefio

contigo se amansa y se pone a canta.

Er mar sabe que en la proa sin nombre
de mi canoa tu nombre voy a pinta.

Er mar sabe que no miento. Lo sabe tambien
er viento que er cielo te voy a da
pa mojtrate er regocijo er dia que najca er
hijo que Dioj noj va a regal4.
(Martan Géngora 2004: 229-230)

La crianza del poeta transcurri6 entre rios, selva, cununos y la
religiosidad del Litoral Pacifico, mundo que marcé su cardcter
y su estilo literario. El mar representé la metéfora poética en
la vida de Géngora, en la cual confluyen el espacio, la cultura,
la historia y la identidad afropacifica. La geografia cultural
constituyé un baluarte fundamental en su obra como poeta
afirmado en su raiz negra, como un elemento identitario que
gravita junto a las raices indias y europeas que constituyen el
legado sociocultural de esta region. Por ello, su poética refleja
una inquietud por estos asuntos del origen y la identidad del
hombre del pacifico, al formular interrogantes como “En qué
proporcion los sudaneses y banties, los mandingas y angolas,
se cruzaron y mezclaron con el hijo del encomendero, la hija
del cacique o los nietos de los corsarios y negreros” (Martan
2007: 28). Motivo de reflexién y razén de escritura, se definen
en las lineas que siguen creadas en 1978:

Coctel de razas en el tropico:
el indio, el negro, el espafiol,
gota de sangre aborigen, africana savia
y sudor, vino que desborda el impetu
rapaz del conquistador que el azar mezclaba
y mezclaba en las dnforas del amor.
Cuando regreso de la selva escucho en mi
la antigua voz de aquel orfebre que mis suefios
en una mascara fundio, pero si en las noches
escucho de los ancestros el pregén,
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desata el viento de las hogueras sobre la piel,
sobre el tambor, mientras la sed inextricable,
el hambre infinita de Dios, en la vigilia
de los puertos se hacen anénima cancién
y en la boca del pescador...
Turbio coctel de tres estirpes soy.
(Martan Géngora 2007: 28-29)

Las preocupaciones diaspdricas de Martdn Gongora
discurrieron por la esclavitud, la religiosidad negra en el
Pacifico, el mestizaje y la revitalizacion de sus huellas
africanas, asi como la musica y la humedad marina que
acompafiaron toda su poesia, y fueron su inspiracion
constante como parte de lo que Almario (2009) llama los
“fantasmas interiores del poeta”, mediante los cuales se forma
la subjetividad a raiz de las diferentes circunstancias sociales
que posteriormente se expresan en su estilo poético. En la
linea histdrica que recorre su poesia, el legado africano llegd
a tener un rol protagdnico como presencia indeleble en la
cultura del litoral, resaltando el sincretismo de la fe, fundado
en las creencias africanas y catdlicas que se manifestaban en
la riqueza mistica del mundo afropacifico, como €l denominé
esta forma de existencia, aportando con esta nocién elementos
esenciales para un pensamiento diaspérico de la hibridez. Es
por ello que podemos reconocer en Martdn Géngora un poeta
que describe las dispersiones africanas en el Pacifico.

Cuando aludo al afropacifico, toco la piel del hombre
nacido en los acantilados del Choc6 y en la gran
Llanura del Pacifico, lo cual se alindera entre Cabo
Corrientes y el rio Mataje. O sea una extension
superficiaria de 1.300 kilémetros. Igual al 45% de las
costas colombianas, a las cuales corresponde un area
marina de 330 kilémetros cuadrados. Gran reserva
forestal, minera, ictiolégica y turistica. Bahia Solano
es el mejor puerto natural desde Alaska a la Patagonia.
Si nos atenemos a los hallazgos arqueoldgicos,
somos de los pueblos mas antiguos de América,
ya que nuestra edad se puede calcular en 32 siglos.
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Nuestro futuro econdémico ante la crisis mundial
de hidrocarburos estd asegurado por un potencial
hidroeléctrico de mas de diez millones de kilovatios.

Humana y geograficamente constituimos una vasta
célula continental con nuestros hermanos limitrofes
de la republica del Ecuador. Somos una sola unidad
religiosa, folclérica y racial, entre un cruzarse y fundirse
de trienios metales (Martdn Géngora 2007: 32).

Por su Pacifico recorrié un mundo cultural y geografico que
podria decirse, infundié una concepcion territorial a su prosa
diaspérica, donde los vinculos extendidos por las tierras de
la cultura afrodescendiente traspasaron el horizonte de los
Iimites nacionales, hacia la compleja red cultural simbidtica
desde el Ecuador hasta Panama y que reflejan el sentido
diaspérico del lugar. Una de las principales reflexiones
en la obra de Helcias Martdin Géngora, fue la dimension
espiritual religiosa que asociaba a la poblacion negra del
Pacifico. Parte de su poemario recogio los cantos, los ritmos
y las creencias de la gente de esta orilla del mar, en una
mezcla de musicalidad y fe, la cual tuvo centralidad para sus
reflexiones histdricas y poéticas. En este sentido se destaca
su tratamiento del proceso de la pastoral negra, campo de
difusién de la catequesis cantada y orada, asi como las
remembranzas a Monsefior Gerardo Valencia Cano, el
hermano mayor como él mismo lo recuerda en su poema
“El hermano Mayor”:

El Hermano Mayor trocé por un tambor
el arpa de David y la espada del Cid.
por la cafia del pescador y consumido de amor por el negro,
el mulato y el cholo, la cruz de todos cargé solo,
y fue la voz que clama en el desierto, en oblacién de fruto y flor,
la boca abierta en el clamor y ojo en vigilia de fanal
(Martan Géngora 2007: 23-24)

Al respecto, el mismo poeta manifestaba como concebia el
hombre del Pacifico la espiritualidad en uno de sus trabajos:
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En mi Brevario Negro hay dos ejemplos de c6mo
concibe el hombre mulato o negro del Litoral Pacifico
colombiano el sentimiento de la espiritualidad. Hay
que anotar cdmo el aoya e que se intercala como
estribillo del arrullo o villancico, puede traducirse
como deformacion de la locucién espaiiola: ahora es,
que en la fonética bozal del nativo se convierte en
aoya e, mi San José (Martdn Géngora 2007: 49).

En este mismo plano de su obra poética, Martdn Géngora
profundiz6 en la espiritualidad del mundo afropacifico,
haciendo notar las marcas de un catolicismo pasado por
los simbolos de una temprana herencia africana que se ha
instalado en los himnos y los cantos de devocién en el litoral.
En su poema Santoral, expres6 de modo extraordinario esta
manera de entender la mistica que subyace a la experiencia de
la religiosidad afropacifica:

Santoral

En el negro santoral en Antonio y en José tienes
puesta la esperanza, la caridad y la fe.
Aoya e, mi San Jose,
aoyae.

A José y Antonio clamas sin cesar,
cuando en tu canoa sales a pescar.

Orri, orra
San Antonio ya se va.

Abuela Santa Ana invocas también y en noches
de ensalmo ss el Santo Juez.

Aoya e, mi San José
Aoyae.

Barbara bendita en la oscuridad,
libranos del rayo y tempestad
orri, orra
San Antonio ya se va
San Martin de Porres, santo trusuné,
libra del maldeojo al negro bebé.

Aoya e, mi San José
Aoyae.
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La Santa patrona Maria del mar,
vela mientras duermo y ruge el terral.
Orri, orra
San Antonio ya se va.

San Miguel Arcangel y San Rafael
vencen al demonio y nos dan el pez.
Aoya e, mi San José
Aoyae.

En la Nochebuena cantas a Jesus
canciones de cuna que escribe la luz.
Orri, orra
San Antonio ya se va.

Y acunas y arrullas siempre al Nifio Dios
y hay sal en tu llanto y miel en tu voz.
Aoya e, mi San José
Aoyae.

(Martan Géngora 2007: 49-50)

Es necesario sefalar que la poética espiritual del guapireiio
Martan Gongora no corresponde simplemente a una tematica
contextual de su obra, mds bien refleja una mirada que
reconoce en la espiritualidad afropacifica una religiosidad
diaspdrica que contiene las continuidades y discontinuidades
de la herencia africana y la evangelizacidn catdlica. De este
modo la dimensién mistica de los cantos y sus poemas,
estdn impregnados de la historia de las subjetividades en su
condicién cotidiana y esencial, en una escritura que carga
la simbologia y la cosmovision hibridamente construidas
en este escenario de la diaspora africana en Colombia. Los
elementos ancestrales del lenguaje y sus imdgenes, muestran
la trascendencia de lo espiritual mds alld de los linderos de las
religiones, es decir como una vivencia que le pertenece a los
sujetos y no a las instituciones de la religion, y por ello estdn
dotadas de significados que solo se explican en las relaciones
y en los rituales en los que estos se producen.

Su obra como humanista de la didspora, al igual que para

muchos otros intelectuales afrodescendientes, dedicé muchas
paginas a la odisea negra de la esclavitud, tal como se expresa
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en su poema Balada del Esclavo publicado en 1937: “Negro
que entre las cadenas de la esclavitud gimes, canta canciones
antiguas como tu antiguo dolor. Pon en tu cancién la angustia
de un grito que en el cielo pase y se dirija hasta Dios”,
versos con los que se reedifican los rasgos embleméticos del
fenémeno diaspdrico como un acontecimiento de la literatura
de la memoria de la esclavitud en Colombia.

Un aspecto importante a destacar en la produccién de Martan
Gongora es el referido a su poética del reconocimiento, una
lineacreativa que enaltecid lahistoria de la didsporaintelectual,
artistica y politica, en figuras ejemplares de la negritud en
Colombia y en América. Quizés, los planteamientos de
Prescott reflejen de manera contundente esta faceta.

Otra dimensién de la produccién poética de Martan
Gongora la constituyen poemas que elogian a
conocidas personalidades del mundo negro americano,
quienes a su manera han contribuido a enriquecer la
cultura continental y promover la lucha mundial por
la liberacién. Entre los colombianos elogiados se
encuentran los poetas Obeso, Artel, Hugo Salazar
Valdés y Alfredo Vanin Romero, la reciente fallecida
folklorista delia Zapata Olivella y la artista Leonor
Gonzales Mina (“la Negra Grande de Colombia”). De
interés especial son los individuos estadounidenses
a quienes destaca Martdn Goéngora en su obra. Por
ejemplo, a Marian Anderson, la gran contralto que
gand renombre tanto por su talento como por su
dignidad ante la discriminacién y que habia hecho
una jira por Colombia en los afos cincuenta, la llama
“arbol de sombra en cuyas ramas / se pasa un negro
ruisefior / y el Zambaje de la penumbra / bafia el delta
del corazén” (1973: 94). Al Dr. Martin Luther King
Jr., asesinado en 1968, le dedica “Epitafio negro”...
(Prescott 2007:139).

Estapoética del reconocimiento rindi6 tributo a quienes habian
antecedido de forma trascendental el camino diaspérico de
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intelectuales y politicos y que adquirieron en la obra del autor
plena vigencia en sus actuaciones y pensamientos. De este
modo, Martdn Gdéngora contiene una compleja variedad de
rostros de una literatura de la negritud del Pacifico, lo que lo
llevé a establecer vinculos simbdlicos y politicos. Un ejemplo
de esto lo plasmé en el verso de su poema “Parifrasis de
Candelario Obeso”: jQue triste que estd la noche, Candelario,
en la ciudad; Brillan las luces eléctrica, rem4, remd, en el cual
parafrasea un siglo después, al poeta momposino. Del mismo
modo hizo homenaje a poetas y escritores contemporaneos
como en el poema “A Jorge Artel”:

En Cartagena de Artel y en la Caribe extension;
como resuena tu son hombres de aztcar y miel.
Mar del sur hasta el confin canto Salazar Valdés y
con la misma altivez en Saija, Alfredo Vanin.
Selva fue donde Payén estd colgando un cartel
-Cartagena y Popayan- con Delia, Juan y Manuel.
Makerule y Bereju, naidi, sangara y jurel, sepa el
nieto del zuld que este es el gran Jorge Artel.
(Martan Géngora 2004: 323-324)

Para cerrar este apartado quiero resaltar que una de las
facetas mds importantes de la trayectoria poética de Helcias
Martdn Goéngora fue su reconocimiento a los demds poetas
de la didspora afroamericana y afrocolombia, lo que valié un
profundo aprecio por parte de sus compaieros de generacion,
quienes veian en él un gran poeta afropacifico, un humanista
y un pensador del mundo marino. Al menos de este modo
lo reconocié Hugo Salazar Valdés en su sepelio, como lo
recuerda su hijo Martdn Bonilla:

«...el més grande, el mds sereno, el mds vibrante
poema marino de Hispanoamérica en los ultimos
cuarenta afos...” segun dijera Hugo Salazar Valdés,
la tarde del 17 de abril de 1984, al despedir al poeta y
amigo» (Martdn Bonilla 2004: 35).
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Lino Antonio Sevillano (1928). Cantos de sangre y
evangelios negros

Canoas que suben, canoas que bajan
y barcos de vela que al viento se van;
sonrisas de negros y gritos que atajan

el llanto de seres que no volverdn.....

Lino Sevillano
La Costa (1949)

El poeta Lino Antonio Sevillano Quifiones naci6 en el puerto
de San Andrés de Tumaco, en el Pacifico sur narifiense en el
afio de 1928, graduado como doctor en Derecho y Ciencias
Politicas, vivié la mayor parte de su vida en Bogota. Entre sus
obras se cuenta: “Costa Azul” su primer poemario publicado
en 1949 en Pasto; “Evangelios de Sangre” 1957; “Primavera”
1961; “Abejas sin colmena” 1972; “Colmena X y otros cuentos”
1977; “Gritos de mi sangre” en 1984 y “Navegacion Interior”
en 1995. De su trayectoria literaria se destaca una linea de
poesia negra, particularmente la contenida en la segunda parte
de “Evangelios de Sangre” y dos de sus poemas publicados
en su antologia “Costa Azul” cuyo prélogo a su primera
publicacién en 1949, escrito por Juan Alvarez, subraya “las
voces de rebeldia de una raza apagada ancestralmente ante la
realidad del dolor” refiriéndose al poema “Hermana Negra™:

Hermana sin nombre que corres el mundo
brindando tu risa, tu canto, un adios;
dime td de aquellos rincones profundos
del Africa ardiente que amamos los dos;
Dime del Valle y la noche doliente,
del negro sensible y el triste cantar;
me cuentas la vida de aquella mi gente
que rie, debiendo tan solo llorar......
Yo sé que tu vives llorando y riendo,
riendo en tus noches de danza y dolor;
que lloras la risa del alma fingiendo
con labios rojos de negra y de amor.
Tu llanto es el llanto de toda una raza,
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tu risa es la risa que rie al azar;
engafias y ries, tu risa amenaza;
pues debes tan sélo gemir y llorar.
El negro en sus noches recuerda una noche
que tuvo tan sélo miseria y dolor......
y lleva en el alma prendido un reproche
de un amo que impuso cerrojo al amor.
Esclavo, perdido, viajo por el mundo,
corri6 por las aguas de incognito mar:
llevando en el alma un mar mas profundo,
el mar de sus penas que invita a llorar.........
Hermana que corres sin nombre la vida brindando
una risa un canto, un adios;
matemos la pena, sanemos la herida, brindando por
éllos y so6lo los dos.
(Sevillano 1949: 58)

En su trabajo “Evangelios de sangre”, Sevillano logré plasmar
con agudeza su experiencia como poeta de la negritud. Se
trata de una poesia de los recuerdos y las evocaciones de un
pacifico sur, lejano en el tiempo y la distancia que marc6
la experiencia personal del poeta en el interior del pais.
Su poesia evoca el territorio en medio de sus contrastes, la
presencia del rio inmaculado en el paisaje, por el que trasiega
la vida en medio de las lineas de la geografia del oro. Las
mujeres bateadoras, sus instrumentos, la canoa y el canalete,
reflejan en la poética de Sevillano un tono a melancolia de
rio y oro con sus avatares, manifiesto en la evocacién del
metal precioso, sobre el cual no dejé de marcar la tragedia
que acompaiiaba a los negros detras del brillo resplandeciente
del metal amarillo.

Evangelio
A mi padre Miguel W. Sevillano
Cortés, con devocion filial

Boga hacia el Norte; boga hacia el Sur,
el Negro Brea va en su bongé.
El rio corre, de arriba abajo, en linea recta, meridional.
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El negro lleva sobre el bongo el fragil peso
de su batea, su negra buena,
rechoncha y fea, su yesca y “too, too lo giieno pa trabaja...”
La Negra canta con voz de ronca campana vieja
un sordo y triste aire,
aire de selva, de selva virgen casi de Kraal...
Los negros buscan sobre la tierra:
el oro,
el oro,
el oro,
metal maldito, metal precioso, metal de guerra, metal de paz...
Sobre su triste, viejo bong6 los negros vuelven de “trabaja”.
No se oye el canto de tu tia la Negra; no se oye nada, nada en el rio
mas que el acento medido y suave del canalete,
del canalete del viejo Negro,
quien vuelve enfermo de “trabaja”.
(Sevillano 1957: 41-42)

Uno de los rasgos sobresalientes de la poesia de Sevillano
fue su permanente didlogo con los poetas de la didspora
afroamericana que reflejaron un gran sentido de admiracion e
identificacion con la literatura de Langston Hughes y Richard
Wright, poetas del Renacimiento negro de Harlem quienes
fueron referencia de rebeldia de la raza negra hacia finales de
los afos veinte del siglo pasado.

En “Rebeldia” un poema dedicado a Hughes, Sevillano retrajo
la historia de dominacién de los negros de América, a través
de la figura de un maniqui para representar el gesto racista
de una sociedad que no lograba reconocer la humanidad y la
dignidad de los afrodescendientes.

Rebeldia
A Langston Hughes y a todos los
negros de América del Norte

Muchas generaciones vienen a mi:
unas del Congo; otras, del mar
y, otras, de las orillas del lago de Victoria,
trayendo entre aroma selvdtica y marina
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el pigmento nocturno a mis contornos;
la encendida cadencia de la sangre
y la negréidea formacién del rostro.

Personalisima figura es mi legado de Cam;
tipo tnico en las cuatro distancias de la tierra!

En la vitrina del almacén X, calle principal
-esquina- hay un maniqui de cémica figura
que se pasa las horas mirando las pupilas curiosas
de la gente que siempre le observa
con histérico afdn de codicia: su talle de
atleta formal; su frac; su panizza,
su bemba rojiza y el rio de perlas de su carcajada.

“Pobre maniqui...!” Pero vuelvo los ojos
y aquel maniqui al verme pasar,
Doctor y Sefior, parece que siente igual compasion.

Pienso, entonces: las gentes
en América nos han visto
esclavos hace TRESCIENTOS ANOS:;
héroes y martires por la LIBERTAD;
pero ignoran si somos libres
y acaso si somos hombres.
Visitad a Harlem y veréis negros
que cantan y que rien;
id por todo México y hallareis negros
que filman su emocion;
pasad por Cuba, Brasil o Venezuela y encontrareis
negros que tienen sus nombres conocidos;
recorred la América entera
y veréis negros que valen y que pesan;
pero en toda América preguntad
y encontrareis que todos piensan
que somos, apenas, risuefios maniquies...

Romped negros de América
los tristes maniquies de las vitrinas;
las escupideras y los cenizales;
romped con ellos la irrisién del norte;
para alzar estatuas en las grandes plazas;
para lanzar estatuas a la Libertad.
(Sevillano 1957: 39-40)
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La obra de Lino Sevillano contiene un sentimiento diaspdrico
que se movia entre la afioranza a su mundo negro del Pacifico
con su geografia de mar, su historia minera y las vicisitudes
que entrafiaba la negritud en esta region del pais. Al tiempo,
el poeta trascendi6 la experiencia localizada de la didspora
africana y retomd los emblemas de la lucha antirracista de
los poetas afroamericanos. En su poema ‘“Razas”, dedicado
a Richard Wright, se burlaba con tono irénico de las purezas
raciales y sus jerarquias sostenidas en la falsa idea de la
supremacia blanca: “Razas... ah, ja, ja, ja, ja...!/Una mandinga
y un cimarrdn, /entre mis venas, danzan/ al son de las cadenas/
sobre los mutros de Cartagena./Un indio de bronce puro,/entre
fotutos y caracoles,/con desconfianza toca mis venas (Sevillano
1957: 36). En estos versos hacia notar su preocupacién por
el racismo y la superioridad racial que histéricamente han
marcado las relaciones de la sociedad colombiana, sefalando
de forma critica los impedimentos que ello generaba en la
posibilidad de un reconocimiento con dignidad.

La literatura de Sevillano se acercé a la imagen diaspoérica
del Africa como continente madre, pues en sus poemas se
expresa una evocacién al Litoral Pacifico de la infancia
que resignificado en sus versos de la memoria, actualizé
los vinculos de pertenencia e identificacion por fuera de su
“litoral madre”, y de este modo revivié los dramas derivados
del acontecimiento de la esclavizacion.

Alfredo Vanin (1950). El heredero de
la “civilizacion oral”

Los primeros transetintes del oscuro pdjaro
fuimos nifios llevados en brazos de madrinas

que cantaron la desgarrada loa al espiritu
infame que ascendia a otro cielo

libre de toda culpa apenas custodiado por el canto.

Lumbalu
baquiné
loa o gualt
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defienden el camino de los lagos
de ldgrimas para que el vuelo termine.

Lumbali
Baquiné
Loa o guali

jQué hondos arrullos para angelitos negros!
Alfredo Vanin
Cantos (2004)

La trashumancia de Alfredo Vanin lo ha convertido en un
intelectual diaspdrico suigeneris, un poeta de la oralidad,
un cultivador de las voces que contienen las memorias del
Pacifico sur, en su complejidad india, negra e hispana, toda vez
que reflejan su vision de mundo riberefio y cosmopolita. Un
mundo plagado de memorias de ancestro que le han servido
para mostrar el inmenso caudal del patrimonio oral del litoral.

Su escritura diaspdrica estd condensada en su ejercicio a mano
alzada sobre las oralituras del Pacifico colombiano, labor en
la que ha depositado muchos afios de su vida, juntando su
escritura poética con las voces de la memoria cultural de esta
region del pafs. Fruto de este entramado, en sus textos recupera
para la historia de la literatura colombiana fabulosas piezas
orales de la imaginacién y la cosmovisioén de los rios y las
maniguas del litoral. Para Vanin, este género representa una de
sus mayores pasiones intelectuales, pues como él mismo lo ha
definido, el relato oral:

Es también parte de nuestra historia subterrdnea,
es también la magia de la expresion traducida en el
ritual de oir y ser oido y crear un universo propio que
entremezcle la ficcion y larealidad del ahora cotidiano.

Tanto el relato como las poesias populares, en sus
multiples formas, configuran en el pacifico la llamada
civilizacién de la oralidad (Vanin, 1986: 3-4).

Lasorillasdesuliteraturademarcanrelatos de seres mitolégicos
y ancestrales, cuyas imagenes contienen diferentes culturas
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que recrean la vida de los rios, los mangles, los arrecifes y
el mundo marino del litoral. Sus poemas, cuentos y ensayos,
estdn provistos de todas las metdforas que esta geografia y
esta oralidad del agua ofrecen para narrar las formas de vida
de los pobladores de las memorias diaspdricas.

Mientras en sus poemas se manifiestan la naturaleza en su
vasta dimension, en la recopilaciéon de los relatos de la
tradicion oral se ciernen las visones del mundo que la gente
del afropacifico ha logrado mantener con el paso de los siglos,
como una forma de expresar que la memoria colectiva es una
sustancia potente de identidad étnica, regional y cultural. En
ese sentido, el acervo oral, o literatura oral es particularmente
“un cuerpo de memoria colectiva, de un archivo donde
se fundamenta el complejo de nuestra identidad” (Prado
1996:198), mediante el cual la memoria se transforma en
la materia prima del relato, y este a su vez, se constituye en
voz identitaria de la comunidad de donde surge y del sujeto
que la cuenta. Asi, por ejemplo, Vanin, introduce la fabulosa
historia de “Tente en el aire”, un hombrecillo contador de
historias que segun é1 mismo titula, es un estimulo “para reir
o sorprenderse’:

En un pueblo llamado Nomeacuerdo, vivié un hombre
al que llamaban Tente en el Aire. Con ese nombre
lo conocimos siempre. Iba y venia de un pueblo a
otro, sobre rios que bajan veloces de las montafias
y desembocan al mar llenos de olas. Yo recogi sus
historias, que escuché desde nifo, para contarlas ante
el mundo. También, como él lo hizo algunas veces,
ahora ando recorriendo el mundo...(Vanin 2004: s.p).

Esta obra literaria contiene el relato de la infancia vivida, que
llevada al plano del cuento no es otra cosa que el recurso de la
memoria donde el pasado vuelve a resonar en la mano alzada
del escritor saijefio, retomando el mundo de la tradicién oral
que se constituye en un “‘conocimiento propio” para expresar
el universo afectivo de las infancias. Por ello, su mayor
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aporte a la didspora intelectual afrocolombiana estd en sus
recopilaciones de testimonios orales de la gente del Pacifico,
pues a través de ellos podemos sentir esa literatura de seres
anénimos que Vanin ha recopilado y también apalabrado, en lo
que podria definirse como una etnografia de la afro-oralidad.

Resalta en su trabajo de recopilador de esta tradicién de la voz
viva, denominado por Vanin como la “civilizacién oral,” la
necesidad de visibilizar a los poetas anénimos con su inmensa
capacidad creativa, en la que funden los mundos antiguos y
presentes de los habitantes del litoral, en una sintesis simbdlica
y moral de la colonizacién que a pesar de las condiciones
de sometimiento, ha logrado perdurar como parte de un
legado legendario que hace al narrador, por encima todo,
un albacea de las experiencias complejas y contradictorias
de la travesia diaspdrica. En ese sentido, Vanin aporta al
pensamiento diaspdrico afrocolombiano las tradiciones del
pensamiento oral que circulan en la vida cotidiana, con sus
recuerdos de héroes lejanos, de leyendas europeas e indigenas
africanizadas en las voces de los contadores de historias que
Alfredo no duda en reconocer como literatura, en un acto de
justicia epistémica.

Esta literatura, hecha por analfabetos, tradicional
y anénima guarda sus correspondencias con otras
zonas de Colombia, de latinoamérica y de la misma
Espafia. Lo africano, en gran parte destruido por la
dominacién, conserva sin embargo su predisposicion:
las “naciones” negras veneraban también la palabra
sabia y poderosa, los hechos guerreros. El elemento
indigena enriquecerd también a una nueva cultura en
formacién que empez6 a asentarse sobre las orillas de
los rios y el mar, libres y dedicados a una produccién
de subsistencia (Vanin 1986:5).

Por lo tanto, el pensamiento oral refleja otro tipo de historia
en el que la palabra se transforma en el motor principal
que articula ficcién y realidad; pasado y presente; deseo y
experiencia, asaltando la linea narrativa de un destino tragico,
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vencido con la palabra musicalizada de los lenguajes del
Pacifico. Los relatos que Vanin recupera para la historia de
la literatura nacional y para la didspora afrocolombiana en
particular, representan lecciones morales; en cierto modo, un
pensamiento politico que aproxima los poderes interpuestos
entre el “cielo y la tierra”, que junta en los mitos animalidad y
humanidad. En estos relatos, de “mar y selva” se vislumbran
las andanzas de tio tigre y tio conejo, los mundos fantasmales
del Riviel y la Tunda, las adivinanzas, los versos y las coplas
que la gente cuenta, como cuando Juana Angulo, una mayora
guapirefia es capaz de recitar en una copla la dignificacién de
la raza: “el ser negro no es afrienta/ni color que quita fama/
porque de zapaticos negros/se viste la mejor dama” (Angulo
citada por Vanin 1993:61).

Los versos y las coplas se constituyen en otra expresion
importante de la tradicién oral del Pacifico, y en general
de los territorios de la gente negra, pues a través de ellas
se manifiesta la estética de la cultura con su cosmologia y
sentido de identidad étnica, puesto que la copla es “uno de
los géneros de la poesia lirica que mayor difusién alcanza
en los pueblos de habla hispana. Es un instrumento vital,
mediante el cual el pueblo expresa sus cuitas y emociones”
(Alaix de Valencia 1995:25). De esta manera, el mundo oral
del Pacifico colombiano encuentra en Alfredo Vanin su mayor
salvaguarda, exponente genuino quien se dio a la tarea de
visibilizar a la gente de este rincén del pais con sus relatos,
testimonios, cantares, coplas y decires, llevando esta tradicién
de vital importancia al campo de la oralitura, entendida
como un proceso de recoleccion de las voces de la memoria
lugarefia. En palabras de Nina S. de Friedmann, la oralitura es:

...un neologismo africano y al mismo tiempo un calco
de la palabra literatura dice Yoro Fall (1992). Pero su
objetivo es encontrar un concepto que de algiin modo
se yerga en el mismo nivel de la literatura.

Porque se trata de reconocer la estética de la palabra
plasmada en la historia oral, en las leyendas, en los
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mitos, cuentos, epopeyas, 0 cantos que son géneros
creativos que han llegado hasta nuestros dias de
boca en boca. Y que en la globalizacién de la
critica cultural también constituyen poéticas sujeto
de estudio por parte de las sociedades letradas (De
Friedmann 1997:128).

En ese sentido, Vanin se convierte en un heredero de esta
tradicién que articula lo oral y lo escrito, al transcribir el
lenguaje oral al lenguaje letrado, transformdndola en texto
impreso, con lo que hace posible que el mundo se entere
del afropacifico, de su palabra estética, poética y mitica,
producida por los habitantes de a pie, pescadores que cargan
las historias del Riviel, del temor que produce la Tunda a los
jovenes desobedientes, de la capacidad del tio Conejo para
burlar simbdlicamente el poder de los poderosos, con relatos
en donde los débiles son héroes y vencedores; asi como los
innumerables versos, decimas y coplas de hombres y mujeres
que cuentan y cantan la vida con sus propias voces, como
cuando muestra el papel que tiene un narrador oral en la
difusion de estas tradiciones:

Jose Montafio Ruiz es un anciano narrador del rio
Guajui, afluente del Guapi.

Su vida transcurri6 entre la siembra de platanos, de
maiz y cafia, la pesca y entre la narracién de cuentos
en la noche, cuando todavia se escuchaban cuentos y
hasta los muchachos se peleaban por oirlos, dice. El
ensefi6 que los cuentos sirven para que los renacientes
tomen leccién de las cosas de la vida y no se pierdan
en ella.

Fue por narradores como €l que el picaro Tio Conejo
se convirti6 en el héroe de nifios y adultos en muchas
latitudes de América. La astucia triunfadora del
Conejo, su manera de dar entender que el humilde
vence al poderoso con la inteligencia, son a la larga
una reivindicacién simbdlica de los oprimidos,
como dicen estas fabulas de origen bantd (Vanin
2010: 368).
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Para el campo de la literatura afrocolombiana, el trabajo
que Vanin ha adelantado representa un aporte fundamental
por varias razones: en primer lugar, porque recupera para el
campo de la escritura lo que a finales del siglo xix, Candelario
Obeso inaugurd en la perspectiva del hablar de los negros
del Magdalena, atribuyendo a sus vocablos y entonaciones
una distincién estética y no un error de pronunciacion
como se consideraba en la gramdtica republicana. En ese
sentido, Alfredo Vanin lleva a las pédginas impresas la
sonoridad, la cadencia y la fonética del hablar del Pacifico.
En segundo lugar, la oralitura que nos ofrece este heredero
de la civilizacién oral estd provista de historia y memoria
diaspdrica, es decir, estd situada en los tiempos y los espacios
del trasegar de los africanos y su periplos en el proceso de
adaptacién a un nuevo continente, a una tierra apropiada que
con el paso de los siglos hicieron suya; y en tercer lugar, su
papel como recolector de historias, cuentos y mitos, ha hecho
posible ver los rostros y las geografias de quienes producen
y reproducen la compleja oralidad del Pacifico, logrando asi,
la dignificacién de un género del lenguaje y de un filosofar
de la vida que hasta ahora, solo ha recibido categorizaciones
negativas y estereotipadas en el conjunto de la sociedad.

En ese sentido, es innegable la marca que la oralidad del
afropacifico ha dejado en la escritura de Alfredo Vanin, pues si
bien es cierto, sus trabajos poéticos, de ensayista y etnégrafo,
reflejan el influjo de muchos intelectuales, sus obras referidas
a la afrocolombianidad, articulan la memoria acopiada en sus
diferentes trasegares por la regién costera, desde su infancia
hasta su formacién como intelectual diaspérico. En su faceta
de escritor afrocolombiano, las cosmovisiones de los mundos
del Pacifico y del Caribe, se funden en una superficie que
junta las piezas del rompecabezas de la didspora africana
esparcida por las geografias anfibias y marinas. En su
trasegar intelectual y poético, Vanin ha unido geografias
diaspéricas que se han presentado como istmos separados y
fracturados por las geopoliticas del Estado. Por esta razén,
insiste en sefialar las articulaciones ancestrales que funden
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las dos costas colombianas, como la plataforma de una ruta
fundamental de la didspora africana en Colombia. En su texto
“Todo surgi6 del mar” (2010), plantea claramente un vinculo
invisible y permanente que produce una nueva geografia de la

didspora afrocolombiana.

Su lectura del mundo se funda en los mitos que las culturas han
producido como una muestra de que hay un origen espacio-
temporal en el cual lo africano tiene un lugar privilegiado,
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Los gedlogos, conocedores del fondo del mar y de los
pliegues de la tierra dijeron que hace millones de afios
el mar Caribe y el mar Pacifico estaban unidos; pero
el istmo centroamericano se levantd y los dos mares
quedaron separados y Colombia se convirtié en el
puente de paso obligado para las especies animales
de uno y otro lado del continente que quedd partido
en tres y con un reguero de islas en el Caribe.

Para entonces solo habitaban la tierra animales de
pluma, hermosos como el guacamayo, de gran vuelo
como el dguila, o animales de pelo, agiles como la
ardilla, feroces como el puma y el tigre mariposo,
pero no habia gente. La gente fue creada al otro lado
del mundo por el dios Oloddumare y por el dios
Mebere; mas aca por el dios Jehova, y todavia mas
acd, en estas tierras nuevas, por el dios Caragabi de
los indigenas emberas del Pacifico y el dios Ixtioco
de los Zendes del Caribe.

Los ancianos, hombres y mujeres -conocedores de
secretos ancestrales que las tradiciones han traido de
boca en boca y cuyas palabras se han leido después
impresas en los libros-, dijeron que los pueblos
se dispersarian por el mundo y que algin dia sus
descendientes se encontrarian con los hermanos. Los
de Africa, de donde procedieron todos los hombres,
se dispersaron por la tierra, y luego los de Asia y los
de Oceania llegaron a las tres Américas, viajando
por tierra, por mantos de hielo unos y por agua, en
fragiles embarcaciones, otros (Vanin 2010: 225).
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que no siempre ha sido notorio en las narraciones histéricas
del continente. Basado en lecturas de cronistas, de viejos
archivos y de las voces que actualizan los mitos, Vanin
propone un relato interétnico del Pacifico y del Caribe que
supera la imagen que los separd politicamente, y muestra que
siempre han mantenido articulaciones ancestrales desde su
configuracion cultural, en donde lo africano es un elemento
trascendente en el tiempo y en el espacio. En ese sentido
considera que:

El mundo ya no fue solo indigena, fue también
espafol y africano, asi a estos tltimos les hubieran
arrebatado sus dioses y sus lenguas. Los africanos y
sus descendientes tuvieron que refundar el mundo,
volver a crearlo en América, en los rios y mares del
Pacifico y del Caribe, los dos grandes centros del
primer destino de la herencia por la Nueva Granada
(Vanin 2010:228).

Ese mundo de hibridez marina con su impronta africana,
refleja la perspectiva que Alfredo Vanin le imprime a sus
ensayos como escritor de la didspora, resaltando la estética
musical de los negros, tan satanizada por la empresa
evangelizadora catélica, perseguida por la colonizacion, e
invisibilizada por la reptblica, logrando pervivir a pesar
de las tecnologias del silenciamiento. Como contrapunteo
al relato de la invisibilidad, la musica aparece como
una evidencia sensorial de la tenacidad con la cual los
descendientes de africanos han asumido su lucha por existir,
adoptando otras sonoridades, pero sosteniendo su condicién
esencial del ser afrodescendiente.

Sin misicay sindanzano seria posiblela vida, y menos
en las alienantes circunstancias de la esclavizacién y
las pacientes y necesarias tareas de la emancipacion,
todo en conflicto con la herencia cultural que brotaba
por los poros, frente a evangelizadores y mayordomos
de la Corona en plan de convertir en cenizas los
legados africanos, lenguas, religiones y posturas,
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como lo hicieron en otras latitudes de América con
los cédices nahuatl, que destruyeron con la escusa de
ser productos diabdlicos.

Contra la hegemonia literaria colombiana, la escritura de
Vanin reivindica el aporte seminal de los ancestros africanos
a la cultura nacional, mostrando con ello su infinita capacidad
creativa, su fortaleza de pensamiento y su increible facilidad
para dotar de belleza y ritmo lo que se dice, lo que se cuenta y
lo que se narra. De este modo, la literatura del autor saijefio ha
logrado perpetuar en los renglones de sus obras, todos estos
elementos estéticos y de contenido que permiten reconocer el
rasgo diasporico de sus producciones.

De otro lado, los ensayos de Vanin reflejan un pensamiento
estructural desde el que se tejen las rutas de la didspora
afrocolombiana en las diversas geografias, mostrando sus
aspectos culturales mds sobresalientes, como la miusica y
la gastronomia, vistas como otras narrativas de la historia
nacional. Tomando como centro de sus anélisis la impronta de
lanegritud africana, sus escritos bordean un pais fragmentando
en sus imaginarios que a través de sus simbolos y sus c6digos
letrados, han silenciado a los héroes de la travesia diaspdrica
y los han negado en sus relatos oficiales de la historia. En
ese sentido, Vanin, en un acto de conmemoracién ancestral,
resalta artistas, pensadores y escritores afrocolombianos, con
sus musicas, sus poéticas y sus ritmos, mostrando cémo han
influenciado este pais y de este modo, han afectado sus gustos
y predilecciones, llegando incluso a lugares insospechados
donde hoy se bailan y se celebran estos legados, concebidos
como “tradiciones nacionales”, pero desprovistos de
reconocimiento de su origen afrodescendiente.

Nada mejor que dos culturas, la sabanera-anfibia y
la fluvial-selvética, para entonar cantos de labores,
en agua o en tierra. Agricultores, ganaderos Yy
pescadores los primeros, agricultores, recolectores,
cazadores y cortadores de madera los segundos, el
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acompafiamiento del canto en las labores ha servido
de ritmo para el trabajo, y también como una manera
de imitar a los pajaros o de acompafiarse en la soledad
de la selva, del agua o de la sabana.

Asi surge el canto de laboreo en la sabanas de Sucre
y Cérdoba y el canto de bogas en el Pacifico. En
este las mujeres hacen sonar sus cortos canaletes
(los hombres bogan de pie; las mujeres, sentadas)
acompasadas con su voz que canta algo ininteligible
como ay oi vé, o una copla de amor. El canalete ronca
en el agua y el sonido del cantar y del bogar se hace
uno solo (Vanin 2010: 333).

El papel de Alfredo Vanin como intelectual diaspdrico ha
consistido en mostrar en algunos de sus textos, la manera
como la didspora africana ha penetrado en lo mas hondo del
inconsciente colectivo de la “cultura nacional”, pues sin que
estas se nombren explicitamente como herencias africanas, han
estado ahi, influyendo los mundos, articulando los océanos,
juntando con los hilos de las memorias que se evidencian en
los cantos de bogas y en las tonadas campesinas dos mundos
africanizados, separados por el estado nacional y distanciados
por los discursos del mestizaje que juntan y borran las raices
originarias que los componen. El Caribe y el Pacifico, forman
seglin Vanin, una sintesis de la travesia diaspérica, pues sus
huellas determinan el destino de dos geografias que estan
hermanadas por los origenes de su negritud, mas de lo que se
ha querido explicar y aceptar.

En ese sentido, al igual que muchos otros de los intelectuales
diaspéricos que he referido en este libro, Vanin sostiene su
trayectoria en la compleja y larga experiencia de la literatura
negra, con la que ha sido posible reivindicar la existencia de
la didspora africana esparcida por las geografias del mundo y
enaltecer el papel de los escritores negros en la dignificacion
y exaltacion de las luchas de pervivencia, adaptacion y
resistencia de los descendientes de africanos desde el siglo
xvi hasta nuestros dias. Como sobresale en toda literatura
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diaspdrica, la de Alfredo contiene historia y memoria de la
negritud, y se vale de la oralidad para evidenciar los trazos
del tiempo inmemorable que se nombra para recordar, y se
recuerda para ser nombrado. Por ello, no duda en reconocer
los trazos de una escritura afroamericana surgida de los
padecimientos y el dolor, pero transformados en poesia:

Y al revés, la poesia nacida de los brazos, lenguas
y vientres de los afroamericanos tuvo que ser
engendrada de lo mds proximo: de la mdsica que
pudieron construir en América a partir de los ritmos
y cantos africanos. Haciendo sonar sus tambores y
organizando sus luchas libertarias, el descendiente
de africanos fue creando también su poética, en
multiples lenguas y en variados lenguajes (Vanin
2010: 361).

De este modo, Vanin constituye otra pieza fundamental en
el mapa de la didspora intelectual afrocolombiana, es parte
de una tradicién amplia, dispersa y compleja que une en
la distancia tiempo africano y espacio criollo, retomando
las voces disonantes que caracterizan a los intelectuales
diaspéricos. En su trasegar de oyente escribano, estin
presentes quienes le antecedieron, resaltando a “los poetas
cantores” como denomina a los poetas negros, seflalando las
nostalgias de los bogas retomadas por Candelario Obeso, o
como cuando afirma que “Artel no se detiene en lo externo
del ritmo. Indaga historias, reconoce el dolor profundo, la
alegria lejana” (2010: 367), para referirse al uso de la musica
en la poesia, o cuando “Maria Teresa” muestra la fuerza de
lo teldrico, y con el acento de romance espaiiol construye el
canto a una mujer sensual y terrible” (2010: 367), aludiendo
al homenaje que hace el poeta chocoano Salazar Valdés a la
mujer negra, o destacando el lugar ancestral de la poesia de
Helcias Martén, cuando arguye que “La cumbiamba apaga
las velas y el currulao se desvanece, como los tambores de
Helcias Martdan Géngora” (2010: 368).
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Por lo tanto, el pensamiento de la didspora intelectual
afrocolombiana, es parte del legado que Vanin contiene en su
formaciéon como poeta, ensayista y escritor. Las voces de la
intelectualidad negra, constituyen parte de su memoria escrita,
convirtiéndolo en el heredero de una tradicién de oradores y
pensadores de la cual él mismo forma parte como productor.
De ahi, que en su conciencia de negritud estén presente las
voces de la memoria ancestral, de los oradores anénimos y de
los intelectuales diaspdricos, aunque busca incansablemente
construir su propia identidad poética, singularizada.

...l1a conciencia de la negritud como tema literario en
Alfredo Vanin empieza con la lectura de los ensayos y
libros de Aime Céesaire, Nicolds Guillen, Jorge Artel.
La historia de la etnia y la valorizacién de la identidad
afrohispana, que tanto preocuparon a estos escritores,
se transcriben en la poesia de Vanin sin el uso de la
miusica negra, de la onomatopeya y de la jitanjafora.
Trata de evitar la intertextualidad y la parodia. Busca,
por el contrario, las resonancias poéticas propias...
Vanin sigue asi la tradicién poética de sus mentores
literarios del Pacifico, como Helcias Martan Géngora
y Hugo Salazar Valdés. Para explorar los regional
y lo universal, el poeta caucano no se aferra a un
canon estético, sino que se mueve con libertad en la
biisqueda de su propia voz (Vanin 2010: 199).

De esta manera, su trayectoria como intelectual de la didspora
se forja en su origen como hombre del Pacifico, quien alimenta
en su caminar por pueblos y rios ancestrales su conciencia y
vinculo de pertenencia al mundo de la negritud, construido
entre el adentro territorial que reposa en la memoria y el afuera
universal apropiado con los recursos narrativos y etnograficos
que provienen de su sensibilidad de poeta. Podria decirse
que Alfredo Vanin es el dltimo de los escritores diaspéricos
de una larga tradicién inaugurada a finales del siglo xix por
Candelario Obeso, quien se ha nutrido de la memoria escrita
de la didspora intelectual afrocolombiana, como de la didspora
oral del Pacifico, y en cierto modo, de la memoria ancestral
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del Caribe. Su conciencia étnica es una sintesis de estas
memorias fundidas en su alma de poeta, escritor y etndgrafo.

La conciencia de hacer parte de un pueblo esparcido
por el mundo entero le da un caracter especial a la
poesia de Vanin. No solo recuerda su infancia y su
adolescencia en Timbiqui, en Guapi, en Buenaventura,
en Cali, y en donde quiera que su actividad trashumante
de poeta lo llevo sino que el viento, la noche y, sobre
todo, las palabras, siempre le dicen que hay una
historia y que el relato de su vida es otro capitulo que
fortalece la memoria. No es los mismo decir noche
cuando la oscuridad nos revive la tragedia.

Se siente diferente la palabra tambor en labios de
quien oye los llamados de otros tiempos. Oleaje,
guardafaros, arrecifes, caballitos de mar; sonidos
en clave que expresan una forma de vivir con la piel
himeda y salada como insignia de valentia y libertad
(Mejia 2010: 17).

Por lo anterior, podria decirse que Alfredo Vanin es un poeta
de la didspora afrocolombiana que trasiega por el tiempo de
su existencia, con sus marcas de escritor del afropacifico que
en solitaria condicién vive y tramita su emocionalidad con
el lenguaje que proviene del mar y del rio, complementado
con su condicién de viajero de muchos mundos que reflejan
la condicién de todo intelectual diaspérico: esa necedad
de la dispersién, implacable y objetivamente necesaria de
hacerse lejos de donde se nace para alcanzar la cercanfa.
Precisamente, por su condicién de hombre del afropacifico
identificado con un territorio local, es tremendamente
universal, insaciablemente un escritor planetario.

Por otro lado, una faceta muy importante de la biografia
intelectual de Vanin la representa su trayectoria como
investigador de las culturas del afropacifico que ha dado como
resultado una prolifica obra de corte antropoldgico en la que
recopila la vida magica, la riqueza oral y el mundo cultural
y religioso del Litoral Recondito. Sus estudios de literatura
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y antropologia en la Universidad del Cauca, contribuyeron
a fortalecer su disciplina académica y complementaron su
pasion literaria con la etnografia empirica, que posteriormente
lo llevo por los caminos de la antropologia afrocolombiana al
lado de figuras como Nina S. Friedemann y otros estudiosos
del campo. Su obra puede leerse como un didlogo de culturas
muy diversas que han convergido y se han trenzado para fundar
un nuevo universo amalgamado, capaz de dar cuenta de una
realidad compleja, mucho més heterogénea, pero impresa de
africanidad renovada. Asi, resultan muchos trabajos donde la
prosa, la narrativa, la etnografia, la historia y la tradicién oral
forman parte de sus intereses primordiales, ya sea a través
de sus obras individuales o de coautorfa con reconocidos
investigadores de los estudios afrocolombianos. Resaltan
“Entre la tierra y el cielo. Magia y leyenda del Choco” de
1995, con Nina S. de Fridemann!®.

De este paso heterodoxo por el campo de la antropologia de
la negritud, me interesa resaltar su trabajo de recopilacién e
interpretacion de la magia y las leyendas del Chocd, desde
donde traduce el repertorio mitoldgico, lingiiistico y étnico de
estaregion, evidenciando los lazos que comunican tradiciones
de herencias africanas, de origen bantd, con memorias de
la cultura indigena del la Costa Pacifica. En su grandiosa
sensibilidad Vanin redescubre el universo embera, lo pone
en dialogo con su negritud, y produce narraciones como “El
arbol del agua™:

Todo lo que podian contarme, me dijeron, sucedid
hace mucho tiempo, en tiempos de indios, como dicen
por estas orillas del bajo Baudé. Yo habia ido alli con
el 4animo de encontrar una historia del pueblo Embera
que me ayudara a entender un poco la concepcién
que ellos tenian de su origen. Mi contacto con los

10" Otros trabajos importantes son: “Religiosidad no oficial y procesos de

modernidad en El Pactfico colombiano”, con Fernando Urrea en 1992;
“La vertiente afropacifico de la tradicion oral” de 1993 en coautoria con
Univalle- Opcién Pacifico
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Ancestralidades como la ombligada que muchos autores
identifican como herencia de la didspora africana en
Colombia, son para Vanin una inspiraciéon que sirve de
motivo para reconfigurar las versiones mezcladas del mundo
Pacifico, donde lo indio y lo negro se han visto cara a cara
y han podido construir puentes comunicantes, didlogos y
experiencias vitales, fundiendo la indianidad y la negritud
en una geografia de la culturas, reconocidas por todos los

indigenas del pacifico habia empezado desde nifio,
pero nunca intente franquear esa puerta invisible que
me mantenia al otro lado, asombrado de ver hombres
diferentes, de ojos achinados, con los rostros pintados
con jagua, el pelo con un corte de mate, vestidos
con pampanillas oscuras que le hacian mds facil
el transito entre la tierra y el agua y acompanados
de mujeres taciturnas que se vestian con el torso
desnudo, grandes collares de chaquira, zarcillos de
laminas plateadas, parumas coloridas, con el cuerpo
pintado con dibujos inextricables que sélo ahora
empiezan a estudiarse. El cholo Umbenso, un jaibana
legendario del Saija, me ofrecié ensefiarme su arte
cuando yo tenia casi siete afios. Pero no fui capaz: el
mundo magico que yo entreveia tras los cantos, bailes
y dibujos corporales, me aterro.

Ahora andaba yo por el bajo Baudd, un negro
que volvia a encontrarse con los indios para
escucharles una historia (De Friedmann y Vanin
1995: 55-56).

intelectuales diaspéricos del litoral.
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La diaspora africana en la cultura negra y en aquellas
otras como la aborigen americana en determinados
lugares de contacto, como el litoral pacifico o el Caribe
colombiano, que estdn impregnados de ella, contiene
elementos que pueden rastrearse en muchas fuentes
en el campo de la literatura oral. Sus personajes en la
épica africana tienen lugares que los reclaman como
propios (De Friedmann y Vanin 1995:21).
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Estosrelatos “Entre latierray el cielo”, recogen laidiosincrasia
del pueblo chocoano a través de leyendas que recrean los
recursos minerales como el oro, la floresta, la madera, las
visiones que espantan en lo profundo de la selva como la
Madredeagua, la Tulavieja, la Tunda, seres duefios del mar
como el Riviel, y el mundo de los animales como el Tio Tigre,
Tio Conejo, culebras, tortugas y araias. Aqui se evidencia el
amplio mundo de las tradiciones orales chocoanas, que Nina
y Alfredo hacen como narradores de los narradores. Entre
cuenteros, decimeros, palabreros y embusteros, el mundo de
la oralidad revive en la palabra esa “escalera para trepar al
mundo de las divinidades” (De Friedemman y Vanin: 1995:
18) que estos relatos proveen.

Vanin es un narrador de la contemporaneidad del Pacifico,
un contador de historias que muestran el hoy y el ayer de un
litoral colonizado, antes por hidalgos andaluces, ahora por
hordas de hombres de “montafia”. Historias raciales en las
que la supremacia blanca prevalece a pesar del paso de los
siglos, de las reformas y las leyes abolicionistas. Sin lugar
a dudas, las letras de Vanin recrean bellamente el drama
histérico de un pacifico que atn ahora, en pleno siglo xxi,
sigue siendo visto como “tierra baldia”, promesa de riqueza
para blancos y pobreza para negros, tal como lo relata en
su textos “Nunca llegaron los barcos”, en el que describe
desde la voz de un pescador, la suerte de Bahia Solano con
sus avatares en esta trama interracial, donde la didspora
protagoniza el tono de la narracién:

El fue duefo de un gran pedazo de tierra en Mecanay lo
vendid a unos turistas quienes al poco tiempo levantaron
un chalet veraniego. Dicen que lo emborracharon y le
compraron la tierra a un precio irrisorio.

-Hubo luz eléctrica, gente en pila, mas de mil personas
en ese entonces, en el aflo 35. Se bailaba mucho, con
acorde6n y flauta. La musica antes era mejor, porque
la de ahora no sirve. Aqui nacié el tamborito, aunque
algunos digan que es de Panama.
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-Busca otras memorias, accidentes de la vida que ha
contado tantas veces a tanta gente que lo ha visitado
para que cuente cémo creci6 el pueblo y cémo
despareci6 durante varios meses en el terremoto.

-Aqui, antes de la colonia, se pescaba y nos
repartiamos la pesca, nadie le vendia a nadie. Lo
mismo ocurria con los animales de monte. Yo cazaba
guagua, perdiz, pava, paletén, venado, zaino, tatdbro
y hasta monos. Habfa como tres ranchos de indios y
unos 20 ranchos de “libres”.

Se rasca la cabeza y luego llama a la mujer para que
le traiga un cigarrillo.

-Se dio tanto el banano que ya estaban pensando en
mandarlo al exterior. El gobierno hizo arreglos con
una compafifa extranjera para venderles el banano
que crecia como monte. Pero fijese usté como es la
vida. El banano se pudrié y a las matas las cubri
la maleza, porque los buques nunca aparecieron (De
Friedemann y Vanin 1995: 109-110).

Este relato retoma la narracién de Nazario Bocanegra, un
pescador, el hombre mas antiguo de Bahia Solano, testigo
ocular de su historia local. Testigo de excepcién de una
comunidad negra sometida a la colonizacién paisa, a las
promesas del gobierno central con sus emblemas de progreso
de carreteras y exportaciones de papel. Relatos que Vanin
recrea estéticamente en testimonios nutridos de la memoria
ancestral de los mayores. Asi, el poeta vislumbra la lucha
permanente de los habitantes del Pacifico en sus batallas de
resistencia a las economias de expropiacién y colonizacién
de territorios y gentes, en donde el robo de sus recursos, de
sus legados, forma parte de la larga memoria diasporica que
Vanin apalabra desde la voz de Nazario.

En resumidas cuentas, a Vanin le cabe el rétulo de heredero,
no solo porque en €l se sintetiza la batalla epistémica de la
intelectualidad negra de este pais, sino porque su prosa, su
narrativa y su ensayistica contienen la marca invisible de
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la oralidad que lo vio nacer por alld en el afio de 1950, a
orillas del rio Saija, cerca de Timbiqui, un 29 de noviembre.
Lleg6 al mundo en medio de un caudaloso ambiente politico,
movido por las confrontaciones partidistas que generaron
la Violencia en Colombia y podria decirse, es uno de los
ultimos intelectuales de la diaspora afrocolombiana que vio
la luz en la primera mitad del siglo xx. Sus primeros pasos
por la escuela los hizo en el Colegio San Jose de Guapi, un
municipio que para entonces contaba con mejores condiciones
de infraestructura que su pueblo natal, no en vano, su arribo
a Guapi siendo nifio hace que muchas veces se le considere
oriundo de esta zona, aunque los guapirefios ya la han
adoptado como uno de sus emblemas. Alfredo Vanin puede
reconocerse como un andariego de la palabra, quien desde
muy joven comenzd a trasegar la geografia nacional. Por esta
raz6n incursiond en los territorios andinos donde termind sus
estudios secundarios en el Colegio Nacional Emilio Cifuentes
de la ciudad de Facatativa.

A los catorce afios de edad mostré sus dotes literarias con la
escritura de una poesia que él mismo llama amorosa, y que
fue recogida en su primer libro de poemas titulado Alegando
que Vivo en 1967. El maravilloso entorno de su infancia
atraviesa de principio a fin toda su obra, impregndndola de
rasgos afrodescendientes, hispanicos e indigenas que nutren
sus poemas de hombre del Pacifico.

En los albores de este nuevo siglo, Vanin ha emprendido una
gesta importante, rescatar las voces y las letras olvidadas de
poetas, escritores, oradores y pensadores afrocolombianos.
Junto a otras importantes figuras del mundo intelectual
y cultural, ha participado en dos de los mds importantes
proyectos del pensamiento afrocolombiano; la produccién
de la Biblioteca Afrocolombiana, una magna antologia de
19 volimenes en los cuales se recoge la produccién escrita
de Zapata Olivella, Hugo Salazar Valdés, Helcias Martan
Gongora, Arnoldo Palacios, y un gran nimero de poetisas
afrodescendientes por mencionar solo algunos.
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De otra parte, es coautor del libro Rutas de Libertad. 500 aiios
de travesia (2010), obra que he resefiado en este apartado,
y que ofrece una mirada actual y critica de la historia de
los afrodescendientes en Colombia desde las memorias del
exilio, pasando por las invenciones y adaptaciones forjadas
en medio de los tiempos de la esclavitud y de la republica
decimondnica, hasta los mds recientes trabajos de musicos y
escritores negros de los dos mares, quienes han contribuido
de modo trascendental a construir esta larga duracién del
saber histdrico de la didspora.

Esta semblanza del Vanin contempordneo me permite resaltar
su tenacidad, pues siendo un intelectual en tiempos aciagos,
representa una voz autorizada del pensamiento diaspdrico
colombiano, de un pensamiento producido en los bordes del
siglo xx y este nuevo milenio. Se trata de un intelectual cuyo
nicho no ha sido la institucionalidad, ni la estatalidad, mas bien
sutrabajo se anida en el trasegar por los espacios y las geografias
de esa ruta diaspdrica que condensa en su vasta literatura, en su
biografia cargada de universalidad y ancestralidad.

Reflexiones finales

Los humanistas de la didspora africana en Colombia
constituyen un episodio fundamental en la historia del
pensamiento nacional. Sus trazos poéticos, sus narrativas
histdricas, su imaginacién cargada de contenido social, sus
reivindicaciones de la raza, sus geografias de la negritud, su
palabra cantada y su utopia humanista sobre la didspora negra,
son muestras fehacientes de las huellas de esa terquedad
espiritual que reconocemos como las multiples expresiones
de la presencia africana en Colombia. Quizés el tiempo de
sus escrituras puede ser entendido como el tiempo de la
ilustracion negra, es decir, la entrada del pensamiento negro a
la arena nacional. Como se registra en sus relatos biograficos
y autobiogréficos, muchos de los escritores diaspéricos del
Litoral Pacifico y la regién Caribe tuvieron en su paso por
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las universidades en Bogotd y Medellin fundamentalmente,
las posibilidades para potenciar sus vocaciones literarias,
entrar en didlogo con los humanistas de la época y conocer
la produccién de autores afrodescendientes de otras latitudes.
También cuenta el hecho de que algunos humanistas liberales
vinculados con el poder politico de 1a época mostraron interés
hacia las producciones de algunos de estos jovenes negros,
condicién que favorecié algunas publicaciones y acciones de
difusion de sus obras. En el sentido contextual se trata de una
generacién que surgié en medio de un racismo estructural e
institucional pero que encontré posibilidades de florecimiento
por el humanismo de los afios treinta.

Me interesa resaltar algunos rasgos de esta tradicién fundada
por escritores y poetas del Pacifico y del Caribe, que ami modo
de ver, corresponde a la primera literatura afrodiaspérica en
Colombia, con la cual se inaugurd un tiempo de africania y
negritud en las letras y la cultura nacional. Esta literatura da
cuenta del fenémeno del racismo como una realidad objetiva
y subjetiva, es decir, como un problema que afecta las culturas
de la negritud y las mentalidades de los sujetos que forman
parte de ella. Esto se hace claro en las novelas y las poesias
que muestran un Caribe y un Litoral Recéndito afectados
y subsumidos por las politicas del centralismo racial. En
este sentido, la literatura producida por estos intelectuales
diaspoéricos logra impactar dos planos; de una parte, revelar
esta complejidad del mundo de la negredumbre colombiana,
retomando la nocién de Rogerio Veldsquez, pero a la vez,
revelar a la cultura nacional el rostro de una africania estética,
poética, oral y espiritual, constitutiva de las identidades.

Se trata de una literatura de la memoria africana en Colombia
que contiene diversos modos de manifestacion y narracion,
entre los que se incluyen la poesia del retorno ancestral
que vuelve al continente madre y al acontecimiento de la
esclavitud; la poesia de la trashumancia diaspdrica que refleja
la dispersion cultural de la experiencia africana; la narrativa de
la negritud mundial que junta los fragmentos del pensamiento
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como parte de un todo universal africano; la prosa de la
oralitura en la que las cosmovisiones se actualizan como una
moralidad de la vida; la narrativa intimista del racismo como
experiencia emocional; la poesia y la prosa de las geografias
diaspdricas con las marcaciones simbdlicas en los territorios
de la negritud; la poesia de la espiritualidad que muestra las
reinvenciones religiosas y culturales; y las metdforas del
mestizaje diaspdrico con la presencia de lo negro, lo indio y
lo europeo como un rasgo fundante de la identidad nacional''.

En este sentido, para reconocer la trascendencia del
pensamiento intelectual de las didsporas literarias negras y
afrocolombianas, dos asuntos son importantes de resaltar: el
primero es que estos intelectuales de la didspora hicieron de su
poética un género de reivindicacién politica de la gente negra
en nuestro pais; por consiguiente, la novela y la prosa recrean
un campo vasto y complejo en el que fendmenos como el
racismo y la identidad africana se revitalizan positivamente.
El segundo aspecto radica en que se trata de una narrativa
que visibiliza la conflictividad de lo racial, de la situacién
concreta de las poblaciones negras en relacién con su pasado,
y las implicaciones en el presente donde escribieron. Como
lo sugiri6 René Depestre (1995) para los escritores antillanos,
se trata de una literatura de la identificacién, que tiene como
fin buscar la identidad de lugar y herencia de africana en
el Caribe. Para el caso colombiano, habria que afiadir, que
ademds del elemento identitario se trata también de una
literatura de la dignificacion de la negritud.

Laobrade estos poetas y escritores nos ofrece una constelacién
de narrativas de las didsporas, con lo cual podemos reconocer
la condicién diversa, dispersa y heterogénea de la experiencia

" Particularmente, sin reducir sus obras a esta perspectiva, sobresalen los
trabajos de Artel, los Zapata Olivella, Martdn Gongora y Sevillano, en
los cuales se aborda esta inspiracion poética y literaria del mestizaje,
como exaltacion de las diferencias raciales, en oposicién a la ideologia
de la nacion mestiza cuyo discurso y practica excluyé todo rastro de
africania en la definicion de la identidad nacional.
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africana en Colombia. Por estarazén se trata de una literatura
que contiene muchos lenguajes estéticos que recreen las
negritudes con sus troncos comunes y sus diferenciaciones,
que es irreductible a un solo plano metaférico. Este rasgo
resulta de la capacidad de los escritores para hablar en
primera persona, desde su experiencia subjetiva como negros,
mulatos o indomulatos, y por ello lograron en el campo de
la literatura plasmar de forma extraordinaria un pensamiento
afrocolombiano y una historia de la negritud en Colombia,
pues en sus letras y su prosa ha quedado consignada en la
voz, la emocionalidad y la esencialidad de la humanidad
negra como una condicién ligada a la palabra como su mayor
posibilidad de dignificacién.

Las paginas de este capitulo del humanismo diaspérico
literario seguramente no logran incluir todos los nombres
de quienes hicieron parte de esta tradicion intelectual en
Colombia'?, sobre todo por las decisiones epistémicas que me
han orientado y por la cuales he privilegiado a los escritores
que hicieron de su experiencia personal como sujetos de la
didspora su razén de escritura y produccioén, asi como por
la capacidad de trascendencia que lograron sus trabajos en
términos de divulgacién y difusién. Bajo esta perspectiva
muy posiblemente quedan por fuera muchos escritores que
bien merecerian reconocimiento en este trabajo, no obstante
también se debe en parte al problema concreto de acceso a las
fuentes, pues las condiciones de publicacién en este tiempo
estan determinadas por los pormenores de la empresa editorial
en general (tendencias y gustos de los propietarios, intereses
en el tema, disponibilidad de recursos). Al respecto Prescott

12 Un caso especial es el referido al escritor Carlos Arturo Truque, nacido
en Condoto en 1927, quien no dedic6 mucha parte de su obra literaria a
este asunto. No obstante de su antologia de cuentos, publicada bajo el
nombre “Vivan los compaiieros” (2004) editada por la Universidad del
Valle, sobresalen Historia de un escritor, prélogo en el cual recrea su
experiencia como estudiante en la Cali de los afios treinta, haciendo notar
los embates del racismo de la época. Igualmente sobresale su cuento la
Aventura del Tio Conejo, extraido de la tradicion oral del Pacifico.
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(1996) senala que en el caso de algunos de los escritores
sobresalientes, fueron muchas las dificultades que incluso
ellos tuvieron para lograr la publicacién de sus escritos:

Vale la pena anotar que las primeras obras de varios
autores afro-colombianos aparecidos a partir de la
década de los cuarenta—Manuel Zapata Olivella,
Arnoldo Palacios, Miguel A. Caicedo M., Carlos
Arturo Truque, Hugo Salazar Valdés, Eugenio Dario
y Rogerio Veldsquez, por ejemplo —fueron impresas
en la Editorial Iqueima, cuyo duefio era el exiliado
espafol Clemente Aird. Fallecido en 1975, Air6 fue
un verdadero promotor de la cultura colombiana
por medio de su editorial, su revista Espiral y los
concursos literarios del mismo nombre que patrocind.
Presentados en varios géneros, los premios Espiral
incluyeron una pulcra edicién de la obra ganadora e
indudablemente le ganaron al autor mucha atencién
publica. Zapata Olivella con Hotel de vagabundos
y Truque con Granizada y otros cuentos recibieron
galardones de teatro en 1954 y de cuento en 1953,
respectivamente. Hoy dia la Editorial Leal6n de
Medellin lleva muchos afios imprimiendo obras de
autores afro-colombianos (Prescott 1996:113).

Finalmente, puedo decir que el humanismo diaspdrico
afrocolombiano representa la estela mis amplia y dispersa
de la intelectualidad negra y afrocolombiana, pues en este
vasto y complejo mundo de imaginacién, misticismo,
memoria e historia, se condensa la palabra de los tiempos
antiguos de la africanidad, el mestizaje y el criollismo. Sus
voces elocuentes reifican las tonadas de los ausentes de la
historia. A través de los humanistas se vislumbra la enorme
capacidad que la intelectualidad negra ha tenido para narrar
y apalabrar la resonancia de los acallados, de los sin nombre,
de esa inagotable fuente que es la memoria de la didspora
afrocolombiana con sus marcas de rios, selvas, montafias y
mares y con las herencias emocionales y vivenciales de todos
los siglos de travesias diaspéricas.
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Capitulo 6
La intelectualidad académica.
Etnologia y ‘“‘sociologia diasporica”

Durante los afios treinta y cuarenta Colombia experimentd un
proceso muy importante de emergencia e institucionalizacién
de las ciencias sociales. Este hito del mundo académico estuvo
profundamente conectado con la historia del pensamiento
diaspdrico, pues como se verd mds adelante, el ambiente
liberal propiciado por los gobiernos de Olaya y Santos
en cuanto a la creacién de institutos y centros dedicados a
la formacién e investigacién sobre la cultura y la historia
nacional, facilitaron condiciones para la configuracién de una
generacién, la primera segin Alvarez (2007), de cientistas
sociales ocupados de producir saber cientifico de orden social
sobre la nacion.

No obstante, es necesario mencionar que este proceso de
institucionalizacidn, todavia incipiente, materializé en cierta
medida los debates de los afios veinte y treinta sobre la
degeneracién de las razas, liderado por los intelectuales de
la época como Luis Lopez de Mesa, Jose Marfa Samper y
Miguel Jiménez Lépez, entre otros, por lo que la creacion de
instituciones como la Escuela Normal Superior y El Instituto
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Etnolégico Nacional, representaban la concrecién de un
proyectorelacionado conla gobernabilidad de lasrazasindiasy
negras (Paramo 2010). En un ambiente aparentemente liberal,
conceptos como pueblo, ciudadano y patria, constituyeron
la base ideoldgica para que fundamentalmente la etnologia
encontrara su escenario de institucionalizacién orientado al
reencuentro con el pasado indigena.

En este escenario emergieron los primeros cientificos sociales
negros ocupados del estudio de las poblaciones del Pacifico
y del Caribe. Me refiero a Rogerio Veldsquez y Aquiles
Escalante, los primeros etndlogos dedicados a lo largo de
sus vidas al estudio y descripcién de las poblaciones y las
culturas negras de ambos océanos. Por el enfoque de esta
obra, me concentraré inicialmente en la trayectoria de Rogerio
Veldsquez, quien inaugura la experiencia del pensamiento
diaspérico en el mundo de la antropologia del Pacifico.
Posteriormente abordaré la trayectoria de Aquiles Escalante,
contempordaneo de Veldsquez, quien desarrolld su trabajo
como antropdlogo en el contexto afrocaribefio principalmente.

Posteriormente en el periodo de los afios setenta, cuando
las ciencias sociales constitufan un campo de formacion
universitaria ya institucionalizado, surgi6 la figura de Amir
Smith Cérdoba, socidélogo de formacién, quien se encargd
de analizar la situacién del negro en la sociedad colombiana
y producir un marco interpretativo que hasta entonces era
profundamente desconocido en nuestro pais.

Visto el recorrido de los politicos y los humanistas, la
emergencia de los intelectuales negros en el d&mbito de las
ciencias sociales académicas representa un acontecimiento
diaspérico en doble via, de una parte por el surgimiento de
nuevos académicos en el propio campo de las disciplinas,
es decir sujetos racializados, y por tanto, representantes
“genuinos” de las culturas objeto de estudio; en segundo
lugar por las implicaciones de orden epistémico que van a
devenir de los hallazgos y aportes de estos académicos negros
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a la génesis y consolidacién del pensamiento diaspdrico en
las disciplinas sociales. Este apartado expone los aportes
del pensamiento afrodescendiente en la configuraciéon de
dos de las ramas mds importantes de las ciencias sociales en
Colombia: la antropologia y la sociologia.

El etndlogo de las culturas afropacificas:
Rogerio Velasquez

Detrds de esas montaiias queda Colombia
R.VM.

Mis alld de los debates al interior de la disciplina antropolédgica
respecto a los origenes de una antropologia de las culturas
negras’, me interesa en este apartado destacar una trayectoria
intelectual diaspdrica, sin la cual es dificil comprender los
cambios que se produjeron en relacién con la negritud a partir
de los afios cuarenta. Por ello es fundamental tomar como
punto de partida el contexto histérico en el que se form¢ el
primer etnélogo de la negritud en el suroccidente colombiano,
Rogerio Velasquez Murillo, pues su formacién se inscribi6
en un momento fundacional de las ciencias sociales en
el paifs, particularmente de la arqueologia y la etnologia.
Es sumamente indispensable destacar este hecho, porque
implica entender qué tipo de formacion recibié y, como en
medio del auge del indianismo, Veldsquez abri6 los caminos
para comprender la realidad sociocultural de las poblaciones
negras del Pacifico.

Contextualizar la emergencia de la arqueologia y la etnologia,
permite valorar la gesta de este pionero, no solamente porque
haya sido junto a Aquiles Escalante, uno de los dos primeros
hombres negros en ingresar a escuelas de formacién en estas
disciplinas, sino porque Veldsquez logré deslocalizarse del

' Para andlisis detallados sobre este asunto ver: (Restrepo 1997; 1998;
Pulido 2011 y Hurtado 2013).
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indiocentrismo que imperaba en los enfoques etnoldgicos
de la época, sobre todo en el Cauca, regién pionera de
este tipo de estudios. Rogerio produjo un saber etnolégico
diaspdrico? sobre la gente negra del Pacifico, sin antecedentes
en la historia del pais, y gracias al cual se abri6 una ruta de
investigacion que hoy todavia no concluye.

A finales de los afios treinta, bajo el mandato de los liberales en
la presidencia, tuvieron lugar dos acontecimientos centrales en
la trayectoria intelectual de Velasquez y Escalante. En primer
lugar, bajo el influjo del ministro de educacién Luis Lopez de
Mesa, quien a pesar de su visién eugenésica promovidé una
importante reforma educativa que llevé a la modernizacion de
las Facultades de Educacion y la renovacion en los planes de
estudios y los enfoques de cardcter mds cientificista.

En el afio 1936, bajo el mandato del presidente Eduardo
Santos se sanciond la creacion de la Escuela Normal Superior
(E.N.S.), creada en 1931, y que entré a reemplazar como
organismo auténomo a la Facultad de Educacién (Pineda
1999). Este proyecto encarndé el propdsito de preparar
profesionales o normalistas en diferentes aéreas, con el
fin de impartir conocimientos en las distintas regiones del
pais. En ese sentido, como lo han sefalado diversos autores
(Herrera y Low 1994 y Alvarez 2009), la E.N.S. constituye
el proyecto moderno de las ciencias sociales en Colombia.
Bajo la direccién de Francisco Socarras, el modelo formativo
correspondia a una combinacién entre el humanismo aleméan
de las facultades de filosofia y el modelo parisino de formacion
de maestros como investigadores cientificos (Alvarez 2007),
aunque también, se crea en medio de una intelectualidad
permeada por el discurso fascista europeo (Paramo 2010).

Quiero aclarar que en relacion a esta afirmacién, me refiero de modo
concreto al primer intelectual negro quien en Colombia se ocup6 de
producir un saber sistemdtico sobre la negritud en el Pacifico. Si bien
en la historia de la antropologia de las culturas negras figuran pioneros
como Jose Rafael Arboleda (1952) y Thomas J. Price (1954).
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De otra parte, la E.N.S. cont6 en su lista de docentes con
intelectuales como Antonio Garcia, Rafael Maya, Gregorio
Hernéndez de Alba y un grupo de eminentes cientificos de
procedencia europea, quienes habian emigrado a Colombia
huyendo del nazismo y la guerra civil espafiola. El pais
presencié el surgimiento del primer instituto especializado
en la formacién de maestros de nivel superior, entendida
como una educacién humanista y cientifica. En su esquema
curricular se plantearon cuatro especialidades: mateméticas
y fisica; quimica y biologia; ciencias sociales e idiomas
y lingiifstica e idiomas. Esta institucién se desenvolvi
de manera extraordinaria durante el corto periodo de la
hegemonia liberal y conté entre sus estudiantes a Jaime
Jaramillo Uribe, Virginia Gutiérrez y Aquiles Escalante,
quienes posteriormente se destacaron como grandes cientistas
sociales en Colombia. Esto implica entender que Veldsquez
se formo bajo los influjos del humanismo cientifico, en un
momento en que la etnologia ocupaba un papel central en la
formacién de la nacidn.

Desde los afios veinte hasta los cuarenta, los intelectuales
colombianos debatian el asunto de la degeneracion de laraza,
por lo cual se requeria de politicas encaminadas a civilizar el
complejo de inferioridad racial que las elites veian en los
indios y los negros. Prueba de ello fue la configuracién de la
etnologia cientifica en Colombia que dio existencia al primer
Instituto Etnolégico Nacional en 1941, adscrito a la Escuela
Normal Superior, en el cual tuvo una gran injerencia Paul
Rivet y que contd con el apoyo de intelectuales europeos
como Gerardo Reichel-Dolmatoff y Pablo Vila, entre
otros, quienes respondian a la politica estatal de recurrir a
extranjeros que formaran a los académicos colombianos
(Arocha 1984; Pineda 1999; Langebaek 2010; Lauri¢re 2010
y Paramo 2010). El equipo de profesionales mencionado
participé de manera alterna en la Escuela Normal Superior
y en el Instituto Etnolégico, ambos radicados en la ciudad
de Bogota.
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Signado entonces por el indigenismo académico, surgi6 una
institucion que tendria una funcién vital en la produccién de
conocimientos sobre las culturas y las poblaciones objeto
de las disciplinas nacientes. Este proceso hizo parte de un
episodio que incluyé la creacién de museos arqueoldgicos,
la realizacién de importantes expediciones etnoldgicas, la
adscripcion de convenios internacionales con universidades y
entidades como el Instituto Interamericano Indigenista, entre
muchos otros. Asi, la nacién asistia a una nueva invencién
de la alteridad, la que provenia de la ciencia moderna y de
las acciones transnacionales. Fue en este contexto histérico
de modernizacién humanista como proyecto nacional, que
tuvo lugar la emergencia del pensamiento antropoldgico
sobre las poblaciones negras de la costa pacifica de don
Rogerio Velasquez.

Un aspecto muy importante en esta historia es el referido
a la creacion de los institutos regionales como una politica
de expansiéon del Instituto Etnoldgico Nacional, con lo
que se buscaba formar especialistas y descentralizar la
investigacion hacia las regiones con presencia indigena, asi
mismo contar con apoyo econdémico de los departamentos y
fomentar el “turismo etnolégico”. En 1946 surgi6 el Instituto
Etnolégico del Cauca, saliendo de un museo arqueoldgico
que tenia asiento en la Universidad del Cauca desde 1942,
bajo la direccién de Gregorio Herndndez de Alba.Por razones
relacionadas con tensiones al interior de la disciplina, como las
diferentes perspectivas tedricas, los enfoques investigativos,
las orientaciones metodoldgicas y la propia densidad humana
del cientista social, el Etnolégico del Cauca desarroll6
investigaciones enfocadas mas a la sociologia rural, realizadas
por investigadores fordneos -principalmente norteamericanos-
que trascendieron las orientaciones prospectivas de Rivet.
Cabe destacar que la mayoria de institutos regionales fueron
adquiriendo autonomia investigativa que los fue distanciando
de las directrices del instituto nacional (Pineda 1999).
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En el capitulo caucano la influencia de Gregorio Hernandez de
Alba fue evidente, pues al ser uno de los mayores difusores de
la etnologia y la arqueologia en nuestro pais y un intelectual
del régimen liberal iniciado por Olaya Herrera (Lauriere 2010),
conté con amplias posibilidades de gestion con organismos
internacionales. Gracias a sus contactos con el gobierno
emprendié un proyecto arqueoldgico en Tierradentro, lo que
lo llevé a instalarse en este territorio durante un buen tiempo.
Debido a sus relaciones con investigadores norteamericanos,
ademads del conocimiento y manejo de piezas arqueoldgicas
apetecidas por los museos extranjeros, tuvo contacto con la
antropologia norteamericana, la cual ya tenfa en sus huestes
investigativas la afroamericanistica, aunque evidentemente
Gregorio Herndndez era un firme defensor del indianismo.
Sobre el Instituto Etnolégico del Cauca, Perry (2000) resalta la
importancia de Herndndez de Alba al frente de esta institucion.

Hernandez de Alba, habia iniciado hacia 1935 una
importante trayectoria arqueoldgica en la regioén de
Tierradéntro en el departamento del Cauca, a la cual
se vincularon investigadores europeos y por lo cual
se explica, que Popaydn y la Universidad del Cauca,
sean un escenario definitivo en la institucionalizacion
de la naciente etnologia y la arqueologia nacional. Su
interés y su vinculo con el suroccidente y su acertada
relacion con el gobierno central, explican el éxito
logrado por Herndndez en su intencién de crear un
Instituto Etnolégico descentralizado en Popaydn. De
este modo, el 23 de febrero de 1946 y bajo la tutela
institucional de la Universidad del Cauca, se crea
el Instituto Etnolégico de la Universidad del Cauca
“dedicado a la investigacion y a la ensefianza de la
Etnologia o antropologia social, especialmente de
América, de Colombia y de las regiones que formaron
la antigua gobernacién de Popayan” (Perry 2006: 67).

En el marco de una etnologia naciente, su institucionalizacién

como politica de Estado y los debates internos propios a las
disciplinas de modernizacién humanista arrib6 Rogerio
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Velasquez al mundo de la antropologia, quien en abril de
1946 junto a 24 alumnos mds, ingres6 como estudiante,
siendo el primer y dnico negro chocoano que hizo parte de
la generacién fundante de la etnologia universitaria en el
suroccidente colombiano. El plan de formacién al que se
someti6 incluia dos afios de estudios en las siguientes dreas:

...introduccién a las culturas humanas, introduccién
a la antropologia fisica, lingiiistica descriptiva,
bibliografia, museologia y métodos de arqueologia
durante el primer afio; teorias de etnologia, problemas
de la antropologia fisica, lingiiistica histérica e
interpretativa, pueblos y culturas de Colombia,
pueblos y culturas de América, introduccién a la
historia americana, arqueologia del viejo mundo,
durante el segundo afio. Ademds de estas materias
los estudiantes tenfan cursos practicos de fotografia
y cinematografia y participaban en los estudios de
lenguas establecidos por la Universidad. Para obtener
el grado requerfan haber aprobado los dos afios de
estudio, ser bachiller o maestro superior graduado
y haber demostrado competencia en los trabajos de
terreno. Los medios de estudio con que contaban los
estudiantes eran las bibliotecas de la universidad,
del instituto y de los profesores, laboratorios
universitarios, la seccion de archivos histéricos de la
universidad del Cauca y del gobierno departamental y
los museos. Para las practicas de antropometria tenfan
un hospital y cuarteles, para las excursiones contaban
con un carro enviado por el Smithsonian Institution
y en las vacaciones realizaban estudios en el Parque
Arqueolégico Nacional de Tierradentro, en la region
de Guambia y en otros lugares de importancia
arqueoldgica y etnoldgica (Perry 2006: 70).

Como deja ver el programa de formacién del Instituto
Etnolégico del Cauca, el pensum contenia una amplia
y variada gama de cursos orientados a la comprensién
histdrica, lingiiistica, fisica, arqueoldgica y etnogréfica de las
poblaciones indigenas, ademds de una aproximacion visual a
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lo que se consideraba las culturas de América. En ese sentido,
Velédsquez hizo parte de una generacién formada para pensar
el pasado de la nacién sobre las bases del indigenismo, pero
con una fuerte disciplina donde la antropologia aplicada
constituia la base de conocimiento de estas culturas. Lo
importante de destacar es que en medio del marcado sesgo
indigenista, Rogerio le dio un giro a las fuentes tedricas y
metodoldgicas con las cuales se formd, especialmente en lo
referido al “objeto” predilecto de investigacién de la época,
y en ese sentido se convirtié en uno de los pioneros en los
estudios de las culturas negras del Pacifico, asi como Aquiles
Escalante seria el pionero de los estudios antropoldgicos del
negro en el Caribe con su investigacion sobre el Palenque de
San Basilio®.

Como he sefalado suficientemente, la antropologia de la época
estaba profundamente marcada por un indigenismo ocupado
de entender el origen de la cultura nacional en el pasado
indigena, asi como en comprender la existencia contemporanea
de estos pueblos. Herndndez de Alba encarnaba este espiritu
de la época, no obstante por ser una figura nacional y por
su formacién en el extranjero, fue invitado a un evento que
adquiere para este andlisis una coyuntura favorable para el
desarrollo posterior de la etnologia del negro de Rogerio
Veldsquez. Alvarez refiere concretamente la participacion de
Hernandez de Alba en la Primera Conferencia Internacional
de Arquedlogos del Caribe, llevada a cabo del 1 al 11 de
agosto de 1946 en la cual se planted:

Dentro de sus conclusiones se exhortaba a los
gobiernos y universidades de América a intensificar
el estudio de las influencias de las culturas negras
y a coordinar sus trabajos con los del Instituto
Internacional de Estudios Africanos establecido en
Meéxico. En el mismo sentido se decidié que en la

3 Uno de los trabajos pioneros, desde el campo de la lingiiistica, fué el de

Nicolas del Castillo Mathieu, “El Iéxico negro-africano de San Basilio
de Palenque” de 1931.
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siguiente conferencia como temas especiales el de la
existencia de las poblaciones negras en la América
precolombina y el de las transculturaciones ocurridas
entre indios y negros de América por sus reciprocas
influencias (Alvarez 2007: 288).

La trascendencia de este evento solo puede entenderse si
se tiene en cuenta que para este momento el continente
americano contaba con una amplia trayectoria de estudios
institucionalizados en el campo de la afroamericanistica;
como lo referia el padre Arboleda en su andlisis de 1952, la
presencia de estudios universitarios en este campo contaba
con sus antecedentes en Hait{ desde 1934, Trinidad y Tobago
desde 1939, México desde 1942, Brasil desde 1941y Cuba
desde 1947. El mismo autor sefialaba que el auge de las
investigaciones en el caso de los Estados Unidos databa de
1923 (Arboleda 1952). Esto significaba entonces, que las
preocupaciones académicas y gubernamentales sobre las
poblaciones negras y sus culturas era un fendmeno creciente
en el continente, y aun en paises como México, cuna del
indigenismo antropoldgico, los estudios africanos contaban
con cierta relevancia, por lo cual, cientistas como Gonzalo
Aguirre Beltrdn se ocup6 del tema en una obra extensa sobre
los negros en Mesoamérica.

La participacién de Herndndez de Alba en el evento de
Honduras le permitié reconocer al estatus cientifico que los
estudios afroamericanistas adquirian en el continente*, y muy

4 Cuenta también en este panorama de condiciones que favorecieron la
trayectoria de Veldsquez al interior del Instituto Etnoldgico, la resonancia
que tuvo en la esfera nacional de los gobernantes y de los intelectuales,
una postura que sefialaba criticamente los efectos de ideologias racistas
como el nazismo: “Como militante critico del fascismo Rivet quiso
contribuir a deslegitimar toda posicion politica que defendiera la tesis de
la superioridad de una raza sobre otra. Su lucha contra el segregacionismo
en Europa y en América lo llevé a profundizar en los estudios sobre
la cultura material, la recuperaciéon de las lenguas nativas y en la
antropometria, con lo cual pretendia desmitificar los prejuicios racistas
sobre una supuesta inferioridad de los pueblos no blancos™ (Alvarez
2007: 281).
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probablemente favorecié su apoyo al trabajo etnoldgico que
realizaba Rogerio Veldasquez en torno a las culturas chocoanas.
Este dato histérico coincide con el hecho de que en 1947
apareciera publicado en la Revista del Instituto Etnolégico
de la Universidad del Cauca, un articulo de Veldsquez bajo el
titulo “Autobiografia de un negro chocoano”, con lo cual se
inauguraba un nuevo dmbito de los estudios etnoldgicos: el
de la negritud.

La relacién de dos historias, la del Instituto Etnolégico de la
Universidad del Cauca y la del pionero de la etnologia del
negro, resultan de una trama compleja de circunstancias y
convergencias que hicieron posible que un hombre de origen
chocoano fuera protagonista de un capitulo memorable de
la antropologia colombiana. Nacido el 9 agosto de 1908,
Rogerio Veldsquez Murillo llegé al mundo con el despertar
del siglo xx en el municipio de Sipi, en un Chocé que luchaba
infatigablemente por obtener su lugar en la nacién colombiana.
Justo un afio antes, en 1907 habia nacido su coterrdneo Diego
Luis Cérdoba, y habfia sido fusilado Manuel Saturio Valencia.
Como sefiala Caicedo Licona (1981), refiriéndose a Rogerio:

Pertenecié a aquellos enjambres de negros mineros
que buscaron desesperadamente a comienzos de
este siglo un puesto en la sociedad colombiana,
sin otras armas que sus desnudos brazos y el tesén
generado por la autoconciencia de saberse solos, sin
un minimo de garantias otorgados por los regimenes
postesclavistas, luego de medio siglo de “libertad”.
Cuando don Rogerio Veldsquez nacid estaba fresca
la pesada herencia del pasado colonial y esclavista...

Las castas del antiguo Cauca (Popayan) que
habian conservado durante el primer siglo de vida
“independiente” el dominio sobre la economia
chocoana, se resintieron irreversiblemente en las
estructuras que las sostenian arriba de sus dominios,
también politicos y sociales (Caicedo Licona
1981:206).
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Su vida de infancia transcurrié entre varias localidades que
incluyen Condoto e Itsmina, donde realiz6 sus estudios
primarios, pues su familia se trasladé varias veces de
residencia cuando él era apenas un nifio. Su crianza aconteci6
entre la vida de la selva, los rios y la palabra que cuenta y
canta en esta region negra de Colombia. Como la mayoria
de los intelectuales chocoanos de la época, Velasquez realiz6
sus estudios de secundaria en el colegio Ricardo Carrasquilla
de Quibdd, y posteriormente se trasladé a la ciudad de Tunja
para formarse en la Normal Central de Institutores en donde
recibi6 el grado de maestro en 1938. Esta experiencia por
fuera de su Sipi natal lo enfrentd al extranamiento que han
experimentado todos los intelectuales de la didspora. German
Patifio, al referirse a la experiencia de Veldsquez en su contexto
histérico plantea lo siguiente: «Hijo de la pax conservadora
que aletargd al pais en los albores del siglo xx, poco sinti6 el
rigor de monasterio que camped en la patria andina durante
aquellas calendas, viviendo una infancia feliz en la libertad
de aislado tremedal chocoano. Tan solo fue consciente de su
pobreza y de la desventaja de su educacién cuando logré salir
a las ciudades andinas...» (2010:11).

Este aspecto es importante en su biografia intelectual, pues
la influencia humanista que tuvo lugar en los programas
de estudio de las Escuelas Normales Superiores del pais,
promovieron un especial interés por las ciencias sociales,
en particular la historia y el derecho. Al igual que Miguel A.
Caicedo, Veldsquez una vez termind sus estudios de normalista
superior, retornd a su tierra de origen para desempefarse
como maestro publico en el drea de espaiiol y literatura
en el Instituto Pedagdgico y en el Colegio Carrasquilla de
Quibdo; al igual que en la Escuela de Sefioritas de Itsmina.
Su vocacién como docente la continud en los municipios de
Condoto y Novita. Posteriormente se vinculé como profesor
en la Escuela Normal de Tunja y regresé al Choc6 para ejercer
el cargo de rector del Colegio Carrasquilla.
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En 1946 Veldsquez se traslad6 a Popaydn para adelantar su
formacién como etnélogo. Este recorrido por su biografia es
fundamental para valorar y apreciar el papel que obtendra en
su condicién de intelectual negro en el dmbito del Chocé de
principios del siglo xx, y en un ambiente que vi6 florecer una
generacion de pensadores, tal como lo retoma Caicedo Licona:

No es gratuito, ni espontaneo, el hecho de que aqui
se consolide una intelectualidad, alimentada con la
derrota del esquema semifeudal y semiesclavista
de los viejos patrones caucanos. Manuel Saturio
Valencia, Diego Luis Cérdoba y Rogerio Veldsquez,
son expresiones auténticas de ese despertar arrollador
que enfrentados a los defensores de antihistéricos
privilegios, en un primer momento, experiencias
tan positivas generaros. Porque nadie sabe si sus
herederos, suprimidos los antagonismo primarios
internos, ante el derrumbe de la pirdmide social
pigmentocratica, y duefios ya del gobierno y de la
direccién de los cuadros politicos, sean capaces de
trasladar contra los enemigos sociales de afuera, las
armas y las energias que hora gastan inutilmente
adentro (Caicedo Licona 1981:207).

En junio de 1947 terminé sus estudios de segundo afio y en
junio de 1948 obtuvo el titulo de etnélogo con un trabajo sobre
“Etnografia (biogréfica) y folklore del Choc6”, de acuerdo a
lo resefiado por el propio Herndndez de Alba en su informe de
julio 13 de 1948 (Perry 2006). Durante su estancia en Popayédn
publicé en la Revista de la Universidad del Cauca “Biografia
de un negro chocoano”. El destino del Instituto y del recién
graduado etndlogo del Chocé se vieron afectados por la
misma circunstancia dramdtica que resulté del asesinato de
Jorge Eliecer Gaitdn y la persecucion a los liberales durante
el gobierno de Mariano Ospina Pérez. Rogerio Veldsquez
retornd a su tierra natal y en 1949 fue nombrado Director de
Educacién Departamental, en una época convulsionada que
daba inicio a la paulatina muerte del Instituto Etnolégico del
Cauca, situacion que se vio refrendada cuando Herndndez de
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Alba es presionado por el gobierno y renuncia a la direccién
del Instituto.

Inicia entonces a partir de la década del cincuenta un
importante trasegar de Veldsquez como funcionario publico
y como etnélogo en su departamento, actividades que logré
alternar de tal manera que su produccién académica, asi como
su faceta literaria y periodistica no tendrfan descanso hasta
el final de su vida. Estuvo vinculado por un periodo de doce
afios al Instituto Colombiano de Antropologia como Jefe de
la Seccioén Folcldrica, pero su trabajo como etnélogo lo llevé
a cabo hasta el dltimo dia de su vida. Se desempeiié como
Magistrado del Contencioso Administrativo y fue elegido
Representante suplente a la Cdmara por su Departamento.

Un acontecimiento intelectual que tiene lugar en la vida de
Rogerio Velasquez estd relacionado con su trabajo sobre la
“Historiadel Choc6”, que inicid hacia los afios cincuenta como
parte de sus funciones en el Instituto Etnoldgico, adscrito
entonces al Ministerio de Educacién, y en la coyuntura del
recién creado departamento del Chocd, hecho que lo llevé a
investigar de modo sistematico el episodio del fusilamiento
de Manuel Saturio Valencia en 1907, como un hito obligado
en la memoria de esta region durante el siglo xx. El trabajo de
Velédsquez consistié en una rigurosa bisqueda de los archivos
que contenfan la informacién referida a las circunstancias
politicas e institucionales que rodearon el proceso de Saturio
Valencia, y de manera afortunada a la recuperacion de
algunos escritos y testimonios que le sirvieron como fuente
para escribir “Memorias del Odio”, novela que fue publicada
en 1953, y cuyo contenido refleja una dramadtica convergencia
de racismo, exclusién y segregaciéon hacia un hombre que se
autocalificaba como “lider de los de atris, de los de abajo”.

Este desplazamiento al género literario, logré rescatar del
silencio la voz de la victima para mostrar la complejidad de
los eventos que determinaron su fusilamiento, en un contexto
del “apartheid” que imper6é en el Chocé hasta mediados
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de los afios cincuenta del siglo xx, y que en la persona de
Saturio Valencia condensd sus mds claras expresiones de
dominacién. En la obra referida, el lenguaje literario hace
notar la vigencia de relaciones coloniales, atin después de la
abolicién de la esclavitud, en la vida cotidiana del Chocé de
finales del siglo xix.

Rogerio Velasquez presenta en sunovelael rostro de un hombre
chocoano condenado a muerte, quien al final de su existencia
confiesa su vida de infancia, las circunstancias en las cuales
crecid, los seres que lo rodearon, sus propias contradicciones,
asi como los hechos por los que fue condenado a pena de
muerte. Esta obra sirve como telén de fondo para profundizar
en la mirada que sobre la historia y la cultura del Chocé va
a configurar este etnélogo de la negritud. Las “Memorias
del odio” son sobre todo un relato de corte histérico sobre
el racismo de la sociedad chocoana de principio del siglo
xX. Considerada como “el inicio de la antropologia juridica”
(Mosquera y Londofio 2000: 15), este trabajo constituye un
aporte significativo a la memoria histérica, politica y juridica
de la chocoanidad.

Su amplia produccién académica representa una obra
trascendental de las culturas negras del litoral: “El rio Quito
es Quibd6? y “Vestidos de trabajo en el Alto y Bajo Choc6”
(1942); “Rectificaciones sobre el descubrimiento del rio San
Juan” (1954). En su etapa como investigador del Instituto
Colombiano de Antropologia, publicé “La medicina popular
en la costa colombiana del pacifico” (1957); “Ritos de la
muerte en el Alto y Bajo Chocé” (1961); “El Choc6 en la
independencia de Colombia” (1964); “Breve historia del
Choc6” (1985) y “Cuentos de la raza negra” (1959). Ademas
de estos trabajos, también registran en la autoria de Veldsquez,
“Apuntes socioeconémicos del Atrato Medio” y “La fiesta
de San Francisco de Asis” (1961); “La canoa chocoana en
el folklore” (1965); “Canciéon decimocuarta” (1968). A
estos trabajos se suma “El Chocé en la independencia de

Colombia (1964); al igual que otros trabajos dispersos en la
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geografia nacional como “Gentilicios africanos del Occidente
de Colombia”; “Notas sobre el folklore chocoano” y “Voces
geograficas del Choc6é en la historia y en la toponimia
americana”, este ultimo, referido también a la presencia de
las poblaciones indigenas en su entorno fisico y cultural de
rios, pueblos y selvas, una obra que muestra su vocacion
etnoldgica al incluir el tema indigena en sus estudios. Un
trabajo importante que no vio la luz, fue “Antologia del
Choc6”, una obra que segiin Mosquera y Londofio (2000)
recogio la antologia de 20 poetas chocoanos.

En el plano conceptual su amplio y profundo trabajo
etnoldgico legé una nocién trascendental a los estudios de
las culturas afropacificas y es el referido a la negredumbre,
nocién sin la cual es imposible entender el complejo
mundo de las culturas de esta region, caracterizadas bajo
el lente descriptivo de Veldsquez como pueblos ancestrales
esencialmente comunitarios. En ese sentido, todas las
expresiones provenientes del interior de esta experiencia
de “negritud colectiva”, sus musicas, su tradicién oral, sus
formas organizativas, sus modos de ocupar los territorios,
constituyen ese amplio espectro simbdlicamente compartido
y socialmente regulado por la vida comunitaria. Patifio (2010)
en la semblanza intelectual que produjo sobre el etnélogo
Veldsquez enfatiza en la importancia que este concepto tiene
en la totalidad de su obra.

El acuiia el concepto de negredumbre para referirse a
la masa de negros que son objeto de su investigacion,
en una audacia semdntica que relaciona negros
con muchedumbre. Pero no se trata de cualquier
muchedumbre, sino de aquella conformada por
afrodescendientes colocados en situaciéon de
exclusion y marginalidad...

Se trata de aquella cualidad por la que el negro de las
tierras de Pacifico siempre se nos presenta actuando
de manera colectiva, como comunidad, y nunca, o
casi nunca, de manera individual. La expresi6n indica
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bien lo que quiere decir: es una categoria que se
corresponde con sociedades premodernas, en las que
no cuenta la individualidad sino la accién colectiva.
De alli el uso colectivo de la tierra, los rituales de
celebracién en los que la participacién comunitaria
resulta esencial...No es el negro sino la negredumbre
lo que se manifiesta (Patifio 2010: 12-13).

En términos del debate que he venido proponiendo, la
negredumbre significa una nocién desde la cual Rogerio
revel6 la existencia de un sentido comunitario en los pueblos
de origen africano, quienes habian logrado preservar y
recrear los vinculos histéricos de pertenencia, existencia y
configuracién colectiva en las geografias de la didspora. En
este sentido la negredumbre es esencialmente una categoria
diaspdrica, y que también forma parte de lo que Restrepo
ha denominado “Las diversas metaforas de la invencién del
negro en la antropologia” (Restrepo 1997). De otra parte,
surge una nueva comunidad histérica que no puede ser
entendida por fuera de la larga historia afrodescendiente y
que desde la mirada diaspérica de Veldsquez reconoce la
negredumbre en su lugar como antropdélogo formado en la
exterioridad de ese vinculo colectivo, y desde su condicién
como etnélogo negro, definir a su propia comunidad bajo esta
categoria, que a mi modo de ver, no es un simple recurso
lingiifstico o metaférico, sino producto de su abstraccién
analitica mediante la cual defini6 los rasgos de las culturas
negras en sus vinculos comunitarios, con sus adaptaciones,
sus reinvencién y las resistencias reconstruidas de los
origenes africanos.

El enfoque de la negredumbre estuvo presente en los andlisis
etnoldgicos de Rogerio Veldsquez de modo importante. Por
ejemplo, en su trabajo de 1961, “Instrumentos musicales del
Altoy Bajo Choc6” describe la fabricacion, el uso y las formas
de interpretacidn que estos tienen en la region; igualmente las
influencias estéticas y culturales que explican su presencia en
las culturas musicales del Chocé y en la vida emocional de
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sus pobladores. Refiriéndose a los musicos y sus condiciones
existenciales retomé el rasgo ontoldgico de la negredumbre.

El maraquero es casi siempre negro. Aprende a
tocar siguiendo el ritmo de los sones sin un director
técnico especializado. No siendo profesional, gana
casi nada. Acompana los conjuntos musicales por
divertirse, beber, socializarse. Un maraquero de
Guapi o Quibd6 no trasciende su estatus por su
arte. Siempre es fulano a secas, un hombre que
contribuye con su esfuerzo a recoger los actos de
la vida sentimental y el latido de las entrafias de la
negredumbre, la emocién teldrica y las vivencias
del caserio, los factores subjetivos y objetivos de
los humanos, el ansia de perdurar de la plebe que se
refleja en sus cantos (Veldsquez 2010: 253).

En “La medicina popular en la costa colombiana del Pacifico”
(1957), Velasquez muestra las practicas curativas de las
poblaciones a través del uso de plantas medicinales y las
formas mdgicas de curacién. Este trabajo lo llevé a cabo
en Tumaco y Nuqui, y contrario a lo que se pueda pensar,
Rogerio determiné que el uso de la medicina y las practicas
madgicas de curanderia en aquella época, eran producto de la
falta de servicios basicos en la region, los bajos salarios, la
falta de hospitales, la falta de una adecuada educacién, la poca
conectividad y la falta de vias de comunicacion, realidad que
lo llevé a sugerir que las précticas curativas que él denomina
como “populares”, podrian ser extirpadas definitivamente con
la presencia eficaz del Estado en materia de salud y servicio
basicos: “La raza estd educada para abatir lo arcaico. Solo se
necesitan hospitales bien dotados y faciles de llegar a ellos,
pueblos con alcantarillados y acueductos, tierras petrolizadas,
fumigadas™ (Veldsquez 2000: 119). En su andlisis sobre las
medicinas populares, Veldsquez sefialaba que en muchos
casos, el uso de hierbas curativas, de conocimientos magicos y
précticas culturales resultaba sobre todo de la Ginica alternativa
ante la falta de asistencia y medicamentos disponibles para
los habitantes del Pacifico.
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Si la herencia cultural ha ensefiado a utilizar los
vegetales en bebedizos e infusiones; si todavia
se conservan las formulas que combaten las
inflamaciones del bazo y del higado, las ciaticas y los
célculos renales; si se vive en lugares apartados, sin
facultativos universitarios y sin boticas responsables;
si no se poseen otros conocimientos que los del
yerbatero bondadoso, perduran las enfermedades,
(por qué no hacer uso de la luz que ha sostenido la
especie en otras ocasiones? (Velasquez 2000: 101).

En ese sentido, la visién antropoldgica de Rogerio Veldsquez
cuestionaba desde una postura critica un enfoque culturalista,
en este caso de culturalismo etnobotdnico, que obviaba las
complejas secuelas que la pobreza ocasiona en los procesos
de salud-enfermedad de la poblaciones. Razén por la cual
las précticas curativas, los conocimientos tradicionales y las
formas mdgicas que él encontré en sus recorridos por las
poblaciones del Pacifico, le hacian notar que la modernizacién
de la medicina no tenfa lugar en estas geografias, y que
justamente por ello no podia buscarse en los acervos
culturales de corte ancestral la solucién a enfermedades que
se presentaban en parte, como resultado de factores asociados
a la desnutricion, que segin Rogerio, eran causales del uso de
la medicina popular.

De otro lado, en uno de sus aportes al conocimiento sobre
el folclor chocoano, “Cuentos de la raza negra” (1959), un
trabajo pionero de la cultura oral afropacifica en Colombia,
Rogerio V. recopil6 un conjunto de narraciones recogidas
en la convivencia cotidiana de la gente negra. A través de
ellas expuso una visién de conjunto sobre la idiosincrasia,
la memoria y la moral cultural de la negritud del Pacifico.
A partir del trabajo de campo realizado entre 1955 y 1957,
Rogerio Veldsquez mostrd la complejidad cultural de las
poblaciones costeras negras, a través de sus leyendas, sus
mitos y sus cuentos, donde sobresalen la historia, la condicién
de la negritud anénima y la presencia inmanente de estos
narradores sin rostro, olvidados al otro lado del mar y los rios.
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En las aldeas sin caminos, en meandros y playas de
sol, en montes sin industrias de ninguna clase, y en
bocanas y fondeaderos pantanosos y malsanos, dimos
con estas fabulas que cuentan hombres humildes a
otros hombres que pescan, siembran o cazan o bogan
en rios retorcidos y briosos, hombres que mueren un
dia lejos de la sociedad culta que no supo nunca que
existian (Velasquez 2000: 175).

Los cuentos de la raza, como insistia en llamarlos, expresan
la dimensién espiritual y moral de una memoria colectiva que
circula en la palabra y en la creencia que la gente vivia en
su emocionalidad cotidiana y cultural. De cierto modo, los
cuentos como en el caso de “Tio tigre y tio conejo”, permitian
mostrar las habilidades depositadas en los humanos, las
huellas de ananse, la manera como lo divino y lo humano se
juntan en la dimensién de la vida que funde el mundo de los
hombres y el de los animales en un solo relato, abstrayendo
el mito cristiano segin el cual los hombres quedaron
condenados a estar por fuera del orden natural. Se traté de una
oralidad que subvertia esta verdad teoldgica, al incorporar a
los seres humanos a la tierra y a la memoria de la naturaleza,
devolviendo a los hombres y a las mujeres al paraiso del que
habian sido expulsados por “el pecado original”:

Es que a través del tiempo y la distancia, y de las
vicisitudes de laraza, la herencia negra continua como
ayer, especialmente en esto de dar las impresiones del
alma. A la luz de la luna o al resplandor de las tulpas
caseras, como proceden todavia los fabulistas de
Africa del Sur, resaltan los chocoanos sus aventuras y
sus suefos (Velasquez 2000: 178).

Podria decirse que la vida cultural de la regién del litoral
fue una de las principales preocupaciones académicas
de Veldsquez, en un interés que lo llevé a estas historias
anonimas que cobraron vida por fuera del ostracismo local
al que estaban destinadas y que permitieron dar cuenta de esa
herencia africana transformada y renovada en la profundidad
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del litoral. Formaban parte del folclor, entendido como
tradicién, como herencia viva de la palabra, que estando alli,
se habia perpetuado en la inmensidad de la selva, los rios, el
mar y en las formas de existencia que acontecian a este lado
del mundo, donde imperaban las cosmovisiones paridas por
la historia de la esclavitud y la africanidad en un siglo xx, que
a pesar de la marginalidad y el racismo, sobrevivian como
una huella indeleble a la disyuntiva de una inmensa riqueza
cultural y una inmensa “pobreza material”.

De otra parte, “El Choc6 en la independencia de Colombia”
(1964) es una investigacioén histérica que le permitié a
Rogerio visibilizar el papel que tuvo esta region en el proceso
de la independencia durante el siglo xix, profundizando en los
aspectos econdémicos y politicos. Resalto este trabajo por su
aporte al pensamiento diaspérico, dado el lugar que le atribuyé
a las poblaciones negras, que en condiciones de esclavizacién
mantuvieron una posicién radical en el desenvolvimiento
de los procesos econdmicos que sostuvieron el proyecto de
independencia. Veldsquez encontr que dadas las limitaciones
de auto-sostenimiento que las minas presentaban en su
modelo de explotacidn, se presentd una crisis de las mismas y
el advenimiento de un espiritu de insatisfaccion.

...zambos y negros, mulatos y libres, por su exigua
capacidad tributaria, crearon la minerfa némada. Sin
trapiches ni cacao qué cuidar, sin tierras qué deslindar
0 amojonar, sin expendios de granos que distribuir
entre los dos o tres esclavos que mantenian, se fueron
juntando con otras gentes de color o con mineros
extraios a la regién, aunque pobres como ellos.
Como la tierra era sana se podia salir a poblar rios y
madrigueras desconocidos, donde se pudiera maquinar
contra la Corona, contra alcaldes que ganaban sueldos,
contra vecinos de calidad que mantenian esclavos,
contra la vida azarosa. A estos hombres de carne y
hueso se debid, de 1810 en adelante el sostenimiento
de la resistencia, en cierta manera, el éxito final de la
empresa libertadora. (Veldsquez 1964: 32-33).
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Asi, las poblaciones negras se vincularon a la revolucion
independentista, pues esta explotacién inhumana creé las
condiciones para exaltar la rebeldia frente a las condiciones
de clase que se presentaban en las sociedades vinculadas
a las economias mineras y que llevé a divisiones internas
entre espafioles y criollos. De este modo, uno de los focos de
andlisis de este trabajo es la visibilidad de las insurrecciones
de negros en los procesos independentistas, evidenciando que
la abolicién de la esclavitud y la independencia de la corona
espafiola, son acontecimientos que no pueden pensarse al
margen del protagonismo de los antiguos esclavos.

Por su parte, en un trabajo complementario con el anterior,
“Breve historia del Chocé” (1985), mas de caracter
historiografico, describi6 el proceso de la colonizacion de la
region por parte de los espaiioles, mostrando las caracteristicas
geograficas que enfrentaron en su empresa de sometimiento.
El trabajo va mostrando la transformacion de la region en sus
aspectos econdmicos, como resultado sobre todo de la mineria
que implicé la llegada de los africanos y la forma como el
Choc6 se convirtié en una regién cultural y politicamente
estratégica por la presencia alterna de africanos, indios y
algunos espaiioles. Del mismo modo, Rogerio V. analizé las
“Noticias de la Conquista”, un pasaje esplendido sobre el
inicio de la conquista por parte de los conquistadores desde
1500 en donde expresaba la territorialidad que esta regioén
fue adquiriendo bajo el descubrimiento del mundo chocoano,
“donde las tempestades son continuas, largas y sostenidas”
(Velasquez 2000: 15).

En esa misma direccién, Rogerio indicé la manera como
la colonizacién y la economia extractiva fue creando un
escenario administrativo dominado por el Cauca después de
1535, cuando el Chocé inicié su camino administrativo. Este
proceso llegd hasta el siglo xix, evidenciando las complejas
relaciones de poder colonial manifiestas bajo el control
administrativo. Es importante resaltar que en este trabajo
Velasquez analiz6 las rebeliones de negros e indios como
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una de las causas que llevé al debilitamiento de la economia
minera, que resultaron del rechazo al maltrato recibido y que
especialmente, en el caso de los negros, quienes se habian
apropiado de las noticias emancipadoras que llegaban del
exterior, les incité a luchar por su libertad en razén de los
incumplimientos que los amos hacian de las disposiciones
coloniales que exigian buen trato hacia ellos.

Los sefores interpretaban las disposiciones reales
segun sus conveniencias...Frente a estas calamidades
nacieron problemas sociales. La estructura econémica
suministré elementos suficientes para la lucha de
las clases...En esta tarea los africanos no estaban
solos. En la cabecera de los rios se hallaban indios
que explotaban los corregidores. Seres sin codicia,
enemigos de mandar y de servir, estarian listos a
colaborar...Ademds de lo dicho, negrito esclavo,
muleques, mulecones y piezas de Indias creian
firmemente que existia una orden real que concedia la
libertad a la negredumbre, pero que blancos sin alma
escondian para su provecho personal (Veldsquez
2000: 70-71).

En “Breve historia del Choc6” se desarrolla el protagonismo
de esta regién en la historia colonial y republicana de la
nacion, describiendo su proceso y el papel estratégico por la
riqueza natural que proveia, y que se convirtié en una causa
de disputa entre las clases blancas propietarias de Cali y
Popaydn. De manera especial, Veldsquez resalté la agencia
politica de negros e indios en la gesta independentista del
siglo xix, otorgdndoles un protagonismo emancipador y auto
liberador, que no solo permitié la separacién de la corona
espaiola, sino que produjo el declive de la economia minera
en la region y la eliminacién misma del sistema colonial. Una
mirada donde negros e indios dejaban de ser vistos como
piezas de produccién y piezas de indias, para transformarse
en sujetos de la lucha por la dignidad, un capitulo que podria
tildarse como una “analitica de las suficiencias-resistencias”
(Arboleda 2011).
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Dos aspectos importantes resaltan en la trayectoria intelectual
de Veldsquez: la primera es que sentd las bases de lo que
s6lo a principios de los afios ochenta se reconoceria como
la antropologia del negro. Esto fue posible en parte, por
su condicién de sujeto diaspérico, pues al pertenecer a la
cultura negra del Chocd, se interesé por un andlisis mds
complejos que incluy6 el abordaje de la historia, el folclor
y las tradiciones culturales de las poblaciones negras e
indigenas de la regidn, en lo que podria decirse, constituye
el embrién de una antropologia aplicada de la negritud, por
lo que seguramente se considera uno de sus pioneros. La
segunda paradoja es que Rogerio, al ser formado en el final
de la hegemonia liberal, hacia los afios cuarenta, de la mano
de un grupo de cientificos y académicos ilustrados, logré
que su trabajo como investigador y maestro se llevard a cabo
en el tiempo del régimen conservador, caracterizado por la
persecucion a liberales y el cierre de las instituciones del saber
como el Instituto Etnolégico del Cauca. No obstante, esto no
fue impedimento para que Rogerio Veldsquez prosiguiera la
actividad intelectual que lo llevé incluso, a ser Representante
suplente a la Cadmara por su departamento bajo la afiliacién
del partido conservador, en una clara capacidad politica que
le permitié adaptarse a las circunstancia del momento y
mantener vigente su proyecto y su enfoque intelectual.

Una de sus obras fundamentales publicada en 1981,
transcurrida mas de una década de su fallecimiento (1965), es
“Voces Geograficas del Chocé en la Historia y 1la Toponimia
Americana” cuyo manuscrito producido en 1959 recuperd
el escritor Carlos Arturo Caicedo Licona, como homenaje
postumo a su magnifico trabajo. Esta obra recoge los dltimos
diez afios de su labor como etndlogo y constituye una obra
inédita de lo que podemos reconocer como la Nueva Geografia
de la Chocoanidad, que result de su arduo caminar por las
fronteras del Pacifico en una travesia investigativa que lo llevé
adesentrafiar la historia territorial de 201 lugares que incluyen
rios, bahias, corregimientos, municipios y sus cabeceras.
Caserios, ensenadas, desembocaduras y nacimientos de rios
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y quebradas. Ciénagas, puntas, picos, cerros, pefiones, sitios
de boca, serranias, cabos, afluentes y brazos de rio. Golfos y
corrientes navegables.

Las descripciones que ofrece esta Nueva Geografia, incluyen
registros sobre la historia de los corregimientos y municipios,
asi como la explicacién del origen y significado de sus
nombres, sus procesos de poblamiento en la larga duracién
que va de la Conquista hasta el siglo xx. Igualmente un
detallado registro de los recursos naturales existentes, las
fronteras fluviales, las actividades econdmicas y las rutas de
navegacion de los principales municipios y corregimientos
de la época. Rogerio Veldsquez intentd abarcar una geografia
humana, cultural, social y econémica del Chocd, con lo cual
promovié una visién compleja de una regién que trasciende
los limites departamentales.

En su obra se encuentran datos muy importantes sobre
los periodos de fundacién de pueblos y caserios, asi como
una historia de decretos y leyes de organizacién politico-
administrativa de este departamento. Un elemento que
sobresale en este trabajo es el uso de la tradicién oral, que
como fuente primaria le permitié acceder a la informacién
histérica sobre la configuracién de los territorios de la
chocoanidad con sus propias toponimias.

Esta Nueva Geografia descrita por Veldsquez, contrasta
con la producida por los gedgrafos oficiales del siglo xix,
quienes sumidos en una perspectiva del progreso y el
centralismo, produjeron una imagen atrasada y salvaje del
Pacifico. La visién de Rogerio superd el prejuicio con el cual
se observaron y describieron las formas de vida cultural de
una regién como la costa, en donde prevalecian los modos
de economia a pequeila escala, bastante lejanos de afanes
capitalistas de explotacion de sus recursos. En ese sentido,
la visién del progreso de los gedgrafos del siglo xix contrasta
con la geografia de Rogerio Veldsquez, quien en su esfuerzo
etnoldgico intentd describir las relaciones cultura-naturaleza

459



A mano alzada

que daban existencia a un territorio diferenciado por su historia
y su geografia. Su obra superd esa geografia del atraso a la
cual he hecho mencién, y que sigue operando en la vision de
la sociedad y el estado colombiano hacia el Pacifico, y més
bien sus “voces geograficas” intentaron dignificar y otorgar
valor a estas formas de existencia de la chocoanidad.

Cualquier intento por registrar la trayectoria académica de un
intelectual corre el riesgo de “reducir” su trabajo al espectro
limitado de la mirada de quien lee su produccién. Sin embargo,
para el asunto que he venido planteando relacionado con
el pensamiento diaspdrico, la obra de Veldsquez constituye
un aporte fundamental en la larga trayectoria sefialada. Sus
preocupaciones académicas se inscribieron en el campo de la
poesia, la novela, la historia, la etnografia y la antropologia
de las comunidades negras del Pacifico colombiano. En ellas
estdn presentes la cultura, el folclor, la medicina popular, las
narraciones orales, la poesia y la historia, fundamentalmente.

Sus hallazgos, sus descripciones y sus letras son obligadas
para comprender la existencia cultural de las comunidades
negras de esta region, incluso en la actualidad, pues muchas de
sus etnografias tiene vigencia a pesar de las transformaciones
latentes ocurridas en este contexto afrocolombiano. Sus
andlisis se produjeron en un marco histérico, politico y
econdémico que determiné las condiciones de la gente negra
del Pacifico, y en una época en la que las “culturas negras”
eran sujeto de invisibilidad epistémica y administrativa.

De la etnologia indigenista en la cual se formd, Rogerio
Veldsquez se desplazd hacia una etnologia historica de la
chocoanidad negra, sin la cual es improbable abarcar el
fendmeno de la didspora africana en estas geografias de selva,
mar y rios, donde su presencia trascendié la figura de un
intelectual connotado y se constituyé en emblema de quien
mird la cultura desde dentro para explicar incluso su propia
existencia. Por ello, gran parte de su obra se ocup6 por analizar
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el trasegar histérico del negro en el Chocé desde los tiempos
coloniales hasta la independencia para mostrar los vinculos
entre las jerarquias raciales impuestas por la colonizacién y
la esclavitud en el presente de los descendientes de africanos.
Todo lo anterior hizo de la obra de Veldsquez un patrimonio
de la didspora africana en Colombia.

EL NEGRO

La base de la pirdmide social estaba formada por
negros que valian menos que los indios. Esclavos
como los moros, sus descendientes estaban sujetos a
los sufrimientos del titulaje. En las ciudades o en los
campos eran bienes terrenos de otros hombres, cosas
como el ganado o los cerdos, brazos para explotar
o sembrar, bueyes que servian sélo para construir
heredades de poderosos y letrados.

Juridicamente todo el mundo podia conseguir piezas
de ébano. Mayores o menores de edad, varones
y hembras, capaces e incapaces, nacidos o por
nacer, americanos o espafioles europeos, seglares o
eclesiasticos, civiles o militares, nobles o del fuero
comun. Al feto se le conseguian siervos para cuando
pudiese gobernarlos. Para ser amo en Tierra Firme,
bastaba con nacer vivo, respirar veinticuatro horas
naturales, tener forma de hombre sin miembros de
bestias, ser bautizado antes de que muriese. La Ley
XVI, tit. VI, partida VI, lo disponia de esta forma.

Comprado con oro sellado, tejos, oro en polvo o plata
pura, lotes de tabaco, azicar, cacao, arroz, maiz,
raices, carnes o pldtanos, se le marcaba en la espalda,
cadera o pecho, con letras o sefiales de los amos. Esta
costumbre habia sido corregida por Carlos 111, el 4 de
noviembre de 1784, pero en el Chocd subsistié hasta
1800. Para inutilizar las marcas de carimbar en nuestro
territorio no habifan valido rebeliones africanas,
desordenes pueblerinos, el labrar silencioso en minas
y cementeras, el oro levantado en todas partes.

El africano soporto castigos excesivos. Por el robo
de una esperma; fugas que se castigaban con heridas
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que se cauterizaban con aji, fuego y sal, o con collares
de hierro que se soldaban sobre el cuello, ademas
de los celebrados perros de presa, cepo y latigo, los
grilletes y las marcas, el pregén, el tumbadero y las
campanas, los cortes de orejas y narices, piernas y
corvejones. Por algo se decia “que la cabeza servil
carecia de derechos”.

Lo inhumano de los superiores condujo a los africanos
a toda suerte de locuras. Se paralizaron las minas
y las siembras, o se buscaba con ahinco la carta de
rescate, miraje ilusorio si se considera que la tal valia
de tres a quinientos patacones que, si se recogian en
las faenas de los dias de fiesta con limosnas y regalos,
el amo recibia el dinero y retenia la libertad. Cuando
el esclavo demandaba, si se atrevid a ello el sefior
negaba haberlo recibido o confesaba diciendo que el
manumiso se lo habia robado.

En gran nimero se registraron suicidios por temor a
la esclavitud, y asesinatos cometidos por negras en
las personas de sus hijos para liberarlos de la coyunda
futura. En todas partes se vieron negros que pedian
ser vendidos a nuevos amos para curarse vestidos,
alimentacién y medicina; concubinas que malparian a
consecuencia de los castigos; amos que maltrataban a
sus siervas para provocar los abortos; infelices en fin,
que mataban a sus superiores ante la imposibilidad de
trabajar como muchos para sostener grandes familias.

Para el espafiol que no trabajaba, el esclavo no
debia tener otro dios que su amo, y a él tenia que
entregarle el fruto de sus inquietudes. Con hambre
fisica, desnudo; aislado de sus hermanos en raza;
en habitaciones lacustres; insuficientes y mal sanas;
sin medicina; sin poder abrazar profesiones que lo
libertasen de los zambullideros; peén de canoas,
pescador y cazador; sin poder tener a sus servicios
otros seres que le ayudasen en sus faenas cotidianas;
prohibido de casarse con razas claras, asistir a
diversiones de espafioles o de indios, llevar armas,
andar de noche, comprar en villar y mercados;
utilizado como moneda en los juegos o como dinero
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para saldar compromisos comerciales; construyendo
pueblos, levantando iglesias, fabricando carceles,
dotando al sacerdocio del sinodo pasado, pero sin
disfrutar de sueldos ni solares, caballerias o peonias,
llego a 1810, fecha en que empez6 a variar el ritmo de
las instituciones del Reino y con estas, su existencia
(Veldsquez 1965: 72-75).

Por estas razones, la obra de Rogerio Veldsquez ofrece
un plano de andlisis muy interesante para comprender las
transformaciones que se produjeron con sus investigaciones
y estudios, pues se trata sin lugar a dudas de la primera
experiencia en la que un sujeto de la negritud se ocupd de
forma académica de indagar por las culturas que le constituye.
Me refiero a un desplazamiento que tuvo lugar en el terreno de
las formas de conocimiento y reconocimiento que constituian
ala antropologia indigenista de los afios cuarenta en Colombia
y que tuvo lugar cuando este etndlogo de origen negro pasé
de la condicién de objeto a la posicidn de sujeto productor de
conocimiento cientifico sobre su propia cultura.

Esto sirve para reconocer que ademds de haber contribuido
a fundar un nuevo campo de estudios en la disciplina
antropolégica: el de las culturas negras, con su trayectoria
también afecto las estructuras de produccién de conocimiento
hasta entonces desprovistas de la identidad cultural y racial de
los investigadores. Podria decirse que en cierta esfera operd
una diasporizacién de la etnologia, hasta entonces bastante
localizada en la ideologia de la nacién mestiza que indagaba
solamente por su pasado aborigen. Planteamiento que puede
sostenerse en tres elementos contenidos en la produccién
académica de Veldsquez.

En primer lugar porque contribuy6 de modo extraordinario a la
visibilizacion de las regiones de la negritud como un aporte que
permiti6 localizar las singularidades de la gente del Pacifico.
Esta visibilizacién trascendié el lugar del descubrimiento
antropolégico clasico, y se puede leer como la experiencia
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de otorgar voz a las culturas invisibles de la negritud. Con
su densa etnografia, describi6 y problematizé las condiciones
de existencia de los pueblos y las culturas negras de los rios
y las selvas del Litoral Pacifico, poniendo la centralidad en
una etnologia que entré y salié del lenguaje neutral de la
disciplina para dar paso a imdgenes y valoraciones de quien
estaba involucrado en la escena cultural. El segundo aspecto
estd relacionado con la reconfiguracion simbolica del mundo
académico en Colombia, pues al tratarse del primer etnélogo
negro, Veldsquez Murillo le imprimid la tonalidad de la raza
negra a una academia prominentemente blanco-mestiza, para
la cual su presencia representa un capitulo inaugural de la
didspora intelectual en el campo de las ciencias sociales,
un hito en la disciplina antropoldgica. Se traté entonces, de
la primera voz epistémica que dio cuenta de su mismidad
cultural, en una especie de descolonizacién del campo
cientifico. El tercer rasgo se refiere a sus aportes en el plano de
la configuracion de un dmbito de estudios sobre las culturas
negras que si bien contaba con antecedentes sobre todo en
el terreno de las investigaciones historiograficas del periodo
colonial, emergié con nuevas preguntas por la existencia
contemporédnea de las culturas negras del Pacifico, con sus
procesos de poblamiento, sus marcas de la trata esclavista en
la explicacion de sus permanencias africanas, sus lenguajes,
tradiciones y précticas culturales para enfrentar su situacion
de marginalidad.

En consecuencia, vale la pena destacar un elemento de la
biografia intelectual que fue suficientemente resefiado en
las pdginas anteriores, y es el referido a su vinculo como
miembro de la primera generacion moderna de cientistas
sociales en Colombia, que tuvo lugar en la importante
experiencia del Instituto Etnolégico del Cauca. Aunque en
este caso, su participacion parece no obedecer a la intencién
de incluir la negritud en este proceso formativo, su presencia
en estos procesos produjo quiebres al interior de una tradicién
esencialmente indigenista, hecho que se puede constatar en
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sus trabajos de grado y producciones escritas, todas referidas
a los problemas de la gente negra y que en cierto modo
puede estar asociada a la falta de mayor reconocimiento
de sus aportes. Sobre este dltimo punto Manuel Zapata
Olivella en su novela “El fusilamiento del Diablo” (1986),
dej6 impresa la dedicatoria: “A Rogelio Veldsquez, olvidado
antropélogo rastreador de la sabiduria de los abuelos, a
quien debe tanto esta novela”, en reconocimiento a su obra
que inspird un nuevo capitulo de las memorias producidas
por los intelectuales diaspéricos en torno al episodio del
fusilamiento de Saturio Valencia.

En este andlisis quiero hacer una mencion especial a la faceta
literaria de Rogerio Veldsquez® contenida en sus trabajos de
poesia, cuento y novela en las cuales plasmé su conocimiento
sensible sobre las tradiciones orales afropacificas. Entre sus
mds destacados figuran “La esclavitud en La Maria de Jorge
Isaac” (1957); “Cantares de los tres rios” (1960), y “Leyendas
y cuentos de laraza negra” (1959), este dltimo como un aporte
a la etnologia de la tradicién oral chocoana.

Finalmente, el episodio de este etnologo de la didspora
chocoana representa un evento de renovacidon epistémica
en la Colombia de mediados del siglo xx, en un contexto
donde la negritud como representaciéon antropoldgica surgié
bajo el lente de su propia mirada y no desde la externalidad
de quien descubre su objeto de estudio. Me refiero a la
condicién del intelectual diaspdrico quien sin abandonar su
postura disciplinar, la de la etnologia, propuso un campo y
una perspectiva inéditos hasta entonces en la antropologia
nacional.

No haré extenso este tratamiento por haber decidido localizar la
trayectoria de Veldsquez en el episodio de los intelectuales diaspéricos
de las ciencias sociales, lo que no significa que el valor de su trabajo
literario sea menor o inferior a su produccién como etndlogo.
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El antropdlogo de la cultura palenquera:
Aquiles Escalante

Afrohispanoamérica es una realidad geogrdfica,
historica, economica y psico-sociocultural.

El aporte del hombre negro a su
configuracionha sido aceptado por fin,

tras las resistenciasderivadas de los

prejuicios raciales

AE.P.

Aquiles Escalante fue estudiante de la Escuela Normal
Superior (ENS). Hizo sus estudios primarios en la escuela
publica de su pueblo natal Baraona, y posteriormente terminé
el bachillerato en el Colegio Barranquilla. Luego ingresé a
la ENS y finalmente hizo parte del alumnado del Instituto
Etnolégico Nacional en la promocién de 1942-1943.

Escalante hizo parte de la generacion de intelectuales negros
y/o mulatos de los afios cuarenta del siglo xx, quienes
transitaron por la dispersa geografia nacional reflexionando
sobre las diversas formas de la negritud en este periodo. Muy
joven emigré de Barranquilla, su tierra natal, para formarse
en el centro capitalino como muchos de los intelectuales
diaspéricos a quienes me he referido hasta aqui. Una vez
formado como antrop6logo, se encargd de investigar a
profundidad la culturanegradel Caribe, su mayor preocupacién
académica, igualmente hizo un aporte muy valioso sobre las
formas de produccién minera en la costa pacifica.

Al llegar a Bogota la lista de compaieros de curso
tenia entre otros a: Milciades Chavez, Luis Duque
Gomez, Alicia Dussan (la esposa de Gerardo Reichel
Dolmatoff), Miguel Fornaguera, Alberto Ceballos,
Virginia Gutiérrez, Roberto Pineda Giraldo, entre
otrosreconocidos investigadores en Ciencias Sociales.
Las ensefanzas las recibié de profesores como: Paul
Rivet (francés), Justus Wolfram Shottelius (aleman),
José de Recasens (espaiiol), Pablo Vila (espaiol),
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José Maria Ots Capdequi (espaiiol), Rudolf Hommes
(aleman). Al lado de estos profesores europeos
estaban los colombianos José Francisco Socarras
(Rector), Gregorio Hernandez de Alba, Luis Carlos
Paéz Pérez, el maestro Antonio Garcia, José Estiliano
Acosta y Manuel Casas Manrique.

Su vida académica transcurria en la Seccién de
Ciencias Sociales y en el Instituto Etnoldgico
Nacional, donde se matriculd. Era uno de los institutos
de investigacion de la Escuela Normal Superior, habia
sido creado y anexado a ella, en 1941. Su primer
director fue el etnélogo francés Paul Rivet. Desde este
Instituto se realizaron importantes investigaciones
sobre  “las  caracteristicas etnoculturales de
diversas regiones del pais, valorando desde nuevas
perspectivas las culturas indigenas existentes y
conformando un archivo bastante importante para
el desarrollo de investigaciones posteriores en el
pais”. La antrop6loga Virginia Gutiérrez afirma que
“en la Normal tuvimos la influencia de la escuela
francesa en etnologia, mas filoséfica, mds para
lucubrar, racionalizar y sugerir que para demostrar,
empezamos a voltear los ojos hacia el pafs, ya que en
el bachillerato sabiamos mas de Europa, Asia, Africa
y Oceania y poco de Colombia” (Rey sf:3).

Como se aprecia en el planteamiento de Rey, Aquiles
Escalante es producto del proceso de formacién de las ciencias
sociales modernas que en los afios cuarenta emprendieron
la tarea de estudiar los vestigios de las culturas aborigenes
y sus realidades contemporaneas. En este plano biografico,
compartié con Rogerio Velasquez la formacién humanista y
cientifica de la época, con maestros como Rivet y Gregorio
Hernandez de Alba, entre muchos otros. Asi recuerda el
maestro Polo, el tipo de formacién pedagégica que recibi
enla ENN.S.:

La escuela de Tunja que pudiéramos llamar, si bien ya
comenzaba a ser nueva, evidentemente ya tenia algo
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de novedosa, pero el enfoque todavia era limitado en
el sentido de que ellos eran definitivamente racistas;
el problema para ellos era de razas, degenerada por
la chicha. Este era el planteamiento del tio de Rafael
Bernal Jiménez (Miguel Jiménez Lépez), un médico
famoso quien pensaba que toda la problematica de
Colombia estribaba en el problema racial, ellos eran
racistas y entonces segin eso el mestizaje era la
causa de atraso de los paises. El racismo estaba de
moda entre ellos; todos los grandes pensadores de
Colombia de esas décadas eran totalmente racistas.
En la Escuela Normal Superior echaron por tierra
toda esa serie de prejuicios y hay una amplitud en
todos los d6rdenes: Estd Antonio Garcia abierto a las
investigaciones socioldgicas y politicas; estan los
nuevos aportes que vienen a ser la antropologia en
el sentido de mover la teoria de la cultura del respeto
por el pensamiento; precisamente del punto de vista
de los demas respetando la formacion intelectual, eso
se da en la Escuela Normal Superior, el respeto al
individuo, la opinién de los demds; era la ideologia
liberal, expresada en la memoria de los ministros, el
pensamiento del presidente Alfonso Lépez Pumarejo.
Habia mucha claridad sobre esta formacién de los
alumnos, nuevos pensamientos, era la geografia
humana, la antropologia, la etnografia, la demografia;
era una nueva filosofia que se estaba formando en la
Escuela Normal Superior. Es decir, yo recuerdo que
alla fue la cuna de la “moderna ciencia social” de
Colombia y, por consiguiente, de alld nacian todos
estos novedosos planteamientos que eran novedosos
hasta ese momento (Escalante citado por Pifieros
2002:15-16).

Su formacién se complement6 en los Estados Unidos, al ser
becario de la John Simon Guggenheim Memorial Foundation
de donde apropié las bases tedricas antropoldgicas de los
estudios afroamericanos, tanto en Norteamérica como de
América Latina, las cuales le permitieron adelantar sus
perspectivas de andlisis de las culturas negras en Colombia,
especialmente del Palenque de San Basilio. Estas influencias
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tedricas las plasmé en 1993 en su ponencia “Algunas
creencias y prdcticas religiosas afroamericanas” en la que
revelaba la importancia de lo que él denominaba la subcultura
afroamericana, destacando las creencias religiosas y practicas
madgicas de las poblaciones negras en afroamérica y en la
Costa Caribe colombiana:

Sea esta la oportunidad para rendirle tributo de
admiracién a los grandes maestros de los estudios
afroamericanos: Fernando Ortiz en Cuba y Raymundo
Nina Rodrigues en Brasil. Ostentan ellos el merito
inmenso de ser los forjadores de las teorias bésicas,
de los conceptos, los métodos y las técnicas necesarias
para entender al negro y su herencia sociocultural en
el Nuevo Mundo...En el Brasil, los planteamientos
basicos del padre fundador fueron desarrollados
por Arthur Ramos, cuya produccion intelectual fue
conocida en América Latina, gracias a las ediciones
del Fondo de Cultura Econémica de México.

Hemos manejado igualmente los aportes originarios
de los investigadores brasileros Edison Carneiro,
Manuel Querinno, Rene Riveiro, Abguar Bastos y
Juana Elbein Dos Santos; hemos utilizados también
los estudios del etnélogo y socidlogo francés Roger
Bastide, el mas importante de todos; a Pierre Verger
y Monique Augra. Todos ellos, desde diferentes
Opticas, pero con el rigor propio de la ciencia, han
dedicado su vida a la profundizacién de tan vital
tema, aportindonos sus luces para comprender el
gran fenémeno sociocultural de la transculturacion.

Mencién especial para nosotros merece la obra del
antrop6logo norteamericano Melville Herskovits,
fundador del departamento de antropologia de
Northwestern University, instituto donde gracias a
una beca Guggenheim tuvimos la oportunidad de
enrumbar nuestra formacién antropolédgica hacia el
estudio de la poblacion negra. Alld nos familiarizamos
igualmente con la obra de Willian Bascom, célebre
por sus estudios de campo en el Africa y afroamérica
(Escalante 1993: 122-123).
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Cabe destacar del reconocimiento que Escalante hizo a los
precursores de los estudios afroamericanos, ya que su interés
por las culturas negras colombianas estuvo influenciado por su
paso en el exterior, donde este campo contaba con una amplia
trayectoria tedrica y de estudios de campo. Especialmente la
influencia del enfoque afroamericanista, particularmente de
Herskovits, maestro de Escalante, fue definitiva en su visién
del negro en Colombia, pues siguiendo la propuesta de anélisis
relacional entre antropologia e historia buscé establecer en
el Palenque de San Basilio el aporte del negro en Colombia
evidenciando la presencia de los afroamericanismos (Pulido
2011). Este aspecto es importante debido a que su formacién
académica en Colombiano le ofreci6 esta posibilidad dado que
la etnologia surgié en nuestro pais orientada hacia el estudio
de las poblaciones indigenas, tal como ya lo he mencionado.
En ese sentido, podria decirse que Escalante Polo se encontrd
con la negritud por fuera de su pais y a partir de ahi forj6
un camino de gran productividad académica en este campo.
Este hecho cobra singular importancia para interpretar su
trayectoria diaspdrica, pues su lugar de enunciacién fue como
antropdlogo de la africania en Colombia y con ello contribuy6
a enriquecer la experiencia de la negritud moderna como otra
veta intelectual del pensamiento diaspérico afrocolombiano.

El antrop6logo de la cultura palenquera, como he denominado
el capitulo de Escalante, quien también realiz6 estudios sobre
los indigenas Mocand y sobre el departamento del Atldntico,
inauguré junto a Rogerio Veldsquez la antropologia de
las culturas negras en Colombia desde una perspectiva
diaspdrica, hasta entonces inexistente en la disciplina, y en
se sentido, destaco su aporte seminal a la comprensién del
negro en Colombia desde sus rasgos histdricos, culturales y
lingiiisticos.

Los trabajos de Aquiles Escalante Polo empezaron a publicarse
entre los afios cuarenta y cincuenta, especialmente en esta
ultima década aparecieron publicadas sus investigaciones
sobre las culturas negras como “El Palenque de San Basilio”
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(1954); “El Negro en Colombia” (1964) y “La mineria del
hambre. Condoto y la Choc6 Pacifico” (1971); estudios en los
cuales revel6 los aportes lingiiisticos, religiosos, histéricos,
territoriales y econdmicos de las comunidades negras a la
nacién, mostrando con ello, el otro lado de alteridad étnica
que habia faltado en la formacién etnoldgica del pais.

Aquiles Escalante, ademds de investigador asumi6
labores administrativas como la direcciéon del Instituto
de Investigaciones Etnoldgicas del Atlantico creado en
1974, espacio desde el que se encargd de la investigacion
arqueoldgica y etnolégica regional, las cuales fueron
conocidas en la revista “Divulgaciones Etnolégicas”. En
1961, cuando se suspendieron las investigaciones del instituto
y se cred el Museo de Antropologia de la Universidad del
Atléntico, siendo su director en la década de los sesenta, le
di6 énfasis a las investigaciones regionales y recuperd la
edicion de la revista “Divulgaciones Etnoldgicas™.

Una de las facetas mds importantes de Escalante fue su
desenvolvimiento en el campo de la docencia universitaria,
lugar desde el que impartié todo su conocimiento en las
dreas de la historia, la geografia y la antropologia. Recién
egresado de la E.N.S. y del Instituto Etnolégico Nacional
se dedicé a la formacién universitaria, oficiando como
antropdlogo y ferviente admirador de las ciencias sociales.
Desde esta tribuna pedagdgica formé a varias generaciones
en distintas universidades, dejando un legado importante
como maestro. Sus dltimas labores académicas las desarrolld
en la Universidad Simén Bolivar, ocupando su dltimo cargo
como decano de la Facultad de Educacion.

La obra del maestro Aquiles Escalante representa un legado
al pensamiento diaspdrico afrocolombiano, pues con ella
dio a conocer el proceso histérico, cultural y lingiiistico de
las poblaciones afrodescendientes del Caribe colombiano
fundamentalmente, aportando una visién integral, que incluye
el fenémeno de la trata negrera, los origenes de la poblacién
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que llegd a estas tierras, las periodizaciones de este proceso
y los aportes que los descendientes de africanos hicieron a la
economia colonial en minas, haciendas y plantaciones. Podria
decirse, que la antropologia del negro tuvo en Escalante, un
pensador encargado no sélo de investigar sino también de
dignificar el papel de los afrodescendientes como un grupo
cultural que preservé muchos legados a través de actividades
econdmicas, culturales, y especialmente lingiiisticas. De otro
lado, los trabajos de Aquiles contribuyeron a identificar los
patrimonios culturales africanos en las fiestas tradicionales
del Caribe como el Carnaval de Barranquilla, vislumbrando
los procesos de hibridacidn cultural de esta regién, resaltando
la presencia de la negritud, menos visible hasta ese momento.

Su obra “El Palenque de San Basilio”, realizada en el marco
de una comisién del Instituto de Investigacion Etnolégica de
la Universidad del Atldntico, reveld los procesos culturales
vigentes en las dindmicas de poblamiento histérico de esta
poblacién, destacando el modo de conformacién y sus
vinculos con los lugares de origen africano. Escalante hizo un
recorrido por la travesia diasporica desde el proceso esclavista
y su consolidacién como pueblo auténomo frente al régimen
colonial, articulando origen con llegada, y con ello, logr6
demostrar que los respectivos pueblos de donde salieron los
africanos, provenientes principalmente de la Costa Occidental,
se asemejaban a précticas culturales de San Basilio.

Por medio de cantos palenqueros, Escalante establecid
los origenes territoriales de los palenqueros desde Nigeria
(Yorubas), Dahomey (Minas), La Costa de Oro (Los
chamba), de la Costa de Calabar (Caravali), del Congo
(Mondongo), etc, e indicé las dindmicas de poblamiento
territorial, de insercién en la sociedad colonial, el mestizaje
y las jerarquias sociales basadas en la clasificacién racial.
En esta misma direccién, el estudio realizado por Escalante
ofrece un material etnolingiiistico de gran importancia con el
que se evidenci6 los usos a los cuales estd asociada la lengua
palenquera, como son los rituales flnebres y religiosos, entre
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los que sobresale El Cabildo o Lumbald, una institucién
de carécter funebre que rememoraba las pricticas de los
esclavos que se rebelaron contra el sistema colonial y en la
que se realizaban cantos de muerte para honrrar la memoria
y la vida del difunto invocando golpes de tambor. Algunos
de los cantos mds presentes en las horas de la madrugada,
recopilados por Escalante en su etnografia palenquera, son
por ejemplo Juan Gungii y Lumba, lumbé manquisé.

Juan Gungu
Chi man congo chi man luango chi man riluango de Angola
Juan Gungui me fiamo yo Juan Gungu
me areflamd Cuando so ta cai mamé.
Lumba, lumbé manquisé
Lumba, lumbé manquisé Gombe manciale Yanst milaco
Iley, ley lel6oo Chimbumbe negra luango Elé lel¢ fiangando
Cuando cambamba cdmba Vigate rio.. Vagate rio reccielo
Me voy con mi compafiera Ley, ley, fiu, leléee.
(Escalante 1979: 79-80)

De otro lado, el estudio que realiz6 sobre Palenque de San
Basilio constituye toda una etnografia histérica sobre sus
costumbres, sus ritualidades, sus personajes, el parentesco, la
familia, los ritos mortuorios, su forma de organizacién social,
la musicalidad y sus personajes mds importantes en toda su
historia. Estos andlisis reflejaron los procesos estructurales
de la comunidad palenquera, relevando su sentido histérico y
haciendo visible una cultura hasta entonces oculta a los ojos
de la disciplina antropolégica®. De este modo, El Palenque es
sin lugar a dudas, una obra pionera de la antropologia sobre
la historia de la comunidad cimarrona que se hizo visible
después de un largo silencio histérico y emergié para mostrar
su esencia cultural y la dificil situacién de la exclusién
histdrica de sus gentes. Las lineas etnograficas producidas por
Aquiles Escalante, un intelectual de la didspora, permitieron

¢ Sugiero que el papel fundamental del estudio de Palenque de San Basilio
realizado por Aquiles Escalante, estuvo en hacer publica una cultura
afrodescendiente para el campo de los estudios antropoldgicos de las
culturas negras.
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revelar la existencia del mundo palenquero en las ciudades
del Caribe:

En los centros urbanos se concentran en los
suburbios; tal como ocurre en el Barrio Bajo de
Barranquilla, donde viven tan apinados, que en el
censo de poblacion de 1.951, en una vivienda de tres
piezas se censaron 47 individuos. Los emigrados de
San Basilio siguen siendo marginales; se dedican los
hombres al desyerve de jardines y patios enmontados
y aun no han alcanzado la categoria de obreros
calificados. Son individuos de indole pacifica, con
un comportamiento tan correcto que pocas veces se
han visto envueltos en complicaciones juridicas. Para
fines educativos en Barranquilla se les ha segregado,
perdiéndose de esta manera la oportunidad de
incorporar los escolares a nuestra cultura. Todo
el peso de la economia familiar recae sobre las
mujeres, las que se dedican en las ciudades a la venta
ambulante de bollos de maiz, alegrias y mani tostado
(Escalante 1979: 29).

La perspectiva etnografica desarrollada por Escalante sobre el
Palenque de San Basilio, se inscribe en una vision moderna
de la cultura, su ojo analitico retomé su legado como egresado
de la E.N.S. y del Instituto Etnoldgico, para sefalar que
la marginalidad resultaba de la falta de politicas de estado
que garantizaran la participacién de los palenqueros en los
procesos de modernizacion. Como maestro que fue, Escalante
vefa en la educacién un medio para mejorar las condiciones
culturales, especialmente de las poblaciones migrantes como
las del Palenque, por lo que en esta perspectiva coincidia con
lo que Rogerio Velasquez habia planteado sobre el uso de la
medicina popular en la otra costa colombiana.

Su obra “El Palenque de San Basilio. Una comunidad de
descendientes de negros cimarrones”, representa un hito
fundacional de los estudios afrocolombianos desde la visién
de un antropdlogo con rigor cientifico y sensibilidad para
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mostrar la grandeza de un pueblo anénimo para la historia
nacional y en las mismas ciencias sociales.

De ahi que el Palenque de San Basilio sintetice la
insurgencia anticolonial, no sélo en el plano militar
sino en todo lo tendiente a la bisqueda de su identidad.
Alli nace un tipo de organizacién social ajustada a los
factores fisicos del medio natural; elaboran, con los
retazos de su herencia social, una cultura que hoy nos
permite identificar algunos rasgos de sus tradiciones
africanas. Se comunican bisicamente mediante un
dialecto del espafiol, donde es posible encontrar la
persistencia de algunas voces pertenecientes a la
familia lingiifstica Bantd (Escalante 1979: s.p).

Esta obra hace parte de la lucha de la intelectualidad diaspérica
negra por dignificar a los afrodescendientes y combatir el
racismo; por lo que también sentd postura contra la ideologia
de la supremacia racial tipica de los postulados eugenésicos,
y de este modo, hizo de su trabajo intelectual un campo de
lucha contra el racismo (Hurtado 2010). EI mismo Escalante
asi lo consideraba en el prélogo a la segunda edicién de 1979,
con mds afos recorridos y quizds con mds conciencia del
significado politico de su obra, cuando afirmaba que:

Nunca debemos olvidar que el “sistema” de la
esclavitud gener6 en Colombia, al igual que en
otros paises americanos, manifestaciones diversas
de dogmatismo racial. Muy al contrario de lo que se
afirma, entre nosotros se reacciona contra el hombre
de ébano en formas que van desde la negrofobia hasta
las mds sutiles expresiones de rechazo (Escalante
1979: s.p).

Las reflexiones histéricas que produjo Escalante son muy
importantes en relacién con la comprensién de la condicion
del negro como un fenémeno configurado en una larga
duracidn, afectada por las relaciones de poder imperantes
en las sociedades coloniales y esclavistas que permiten
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entender que su posicidn social es ante todo una expresién
de lo que Casimir (2004) llam¢ la creacién del esclavo por
parte del sistema colonial, concretamente, por el modelo de
la produccién azucarera que intenté convertirlo en pieza de
trabajo sin humanidad alguna.

Desde el punto de vista juridico y social la posicion del
negro fue inferior a la del indio pero econdmicamente
lo superd; no obstante los padecimientos de los
negros mineros, el trato que se le di6 al esclavo de
color en las colonias espafiolas fue menos cruel que el
que recibieron de los angloamericanos... En general,
puede decirse que entre el amo y los esclavos hacen
una imitacién de lo que son el rey y sus subditos.
En los campos se ve lujosa morada del duefio de la
propiedad, rodeada de centenares de cabafias que
habitan los esclavos, a cuyo cargo estd el servicio de
la agricultura (Escalante 1979:12).

Un aspecto de vital importancia a destacar en este proceso
de cartografia del pensamiento de los antropdlogos de la
didspora afrocolombiana, es la manera como se manifiestan
los procesos de resistencia de los esclavos en sus andlisis.
Al respecto, Escalante le otorgd un capitulo central a este
fenémeno, mostrando que los africanos y sus descendientes no
fueron pasivos al sistema esclavista y por el contrario, resalto la
agencia de los exiliados a América frente a la esclavitud como
sistema de explotacion, evidenciando las diversas estrategias
y técticas de resistencia desarrolladas por los esclavos para
contrarrestar su situacién, y en esa medida, oponerse al
sistema que los sometia de acuerdo a sus posibilidades.

Entodo el continente americano, el negro reaccioné de
diversas maneras contra la explotacién, bien llevando
una vida ociosa, desempefando mal sus labores,
rebeldndose o fugdndose individual o colectivamente
para formar palenques, que eran grupos de negros
cimarrones que se amparaban en la tupida vegetacion
intertropical para defender sus culturas originales.
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De ahi que en la ultima década del siglo XVI las
autoridades de Cartagena pregonaran que las personas
que tuvieran negros esclavos huidos de su servicio
lo hicieran constar oficialmente ante el escribano del
Cabildo. Posteriormente se agregé que la denuncia
formal deberia hacerse seis dias después de la fuga
del esclavo o esclava (Escalante 1979: 19).

La conexién entre los fendmenos de la trata negrera y
las consecuencias nefastas como el racismo moderno,
mantuvieron un hilo de andlisis histdrico y etnografico en su
trabajo. Por ejemplo, un su obra “El negro en Colombia” de
1964, hizo explicito este vinculo, pues segin lo planteado
por Vargas, en este trabajo “se manifiesta el predominio de la
trata proveniente del Congo y Angola, en donde los lusitanos
ejercieron mds dureza en el comercio negrero. Aporta el
estudio de los origenes tribales africanos, que fueron traidos
a la Nueva Granada” (Vargas 2004:3). Origenes territoriales
y simbolicos que le sirvieron al maestro Escalante Polo
para producir una vision de etnografia historica sobre las
continuidades culturales de la africania en Colombia.

Este trabajo retomo las diferentes formas de colonizacién en
América, sefialando los periodos coloniales que vertieron una
compleja presencia europea en las relaciones comerciales,
juridicas y militares propias al fendmeno esclavista;
estableciendo como eje central delatrata africanael incremento
de la explotacién del oro en América. Escalante present6 las
penurias de la trata sufridas por las “piezas de ébano”, como
denominaba a los africanos, y recordd que, “‘el martirio del
negro comenzaba desde su captura. Una vez que se hallaba en
el barco, eran desnudados sin la menor distinciéon o modestia
para que el médico los examinara de forma pormenorizada”
(Escalante 1964: 66). Esta historia del dolor, de castigos, de
la travesia hacia el exilio y el desembarco de los hombres y
mujeres africanos, constituyen una tremenda retrospectiva del
viaje transatldntico.

4717



A mano alzada

De otro lado, el trabajo de Aquiles Escalante sobre los origenes
de los africanos traidos a América, constituye una cartografia
territorial y étnica de la esclavitud, un registro que para la
época recabd en lo profundo del continente africano, con el
fin de mostrar su diversidad cultural, lingiifstica y territorial, y
en esa medida, nos permitié entender la polifonia de lenguas,
experiencias, trayectorias y expresiones culturales que llegaron
a nuestro pais, y que sustentan la negritud contemporanea en
su trasegar por el tiempo y las geografias coloniales.

De este modo, su andlisis cartografico sobre las procedencias
de los esclavos contribuy6 a retomar y resaltar la diversidad
misma del esclavo, y en ese sentido coadyuvé al andlisis
sistemdtico de la rebeldia de los exilados como un rasgo de
los africanos frente a la esclavitud, y lo mostré como el hilo
conductor contra el olvido de aquellos que resistieron con sus
gestas, con su lucha constante contra el abatimiento, a “una
solidaridad nacida del sufrimiento” (Escalante 1964: 108),
como llamara al deseo de los esclavos frente a la sujecién
sistémica esclavista.

Un aporte fundamental al campo de la afrocolombianidad
proveniente de los estudios de Escalante, fue demostrar
suficientemente el impacto negativo y empobrecedor de la
explotaciéon minera en la regién del Pacifico colombiano. En
“La minerfa del hambre” de 1971, el antrop6logo surcé el
espacio de la negritud en este lado del pais, acentuando su
mirada en las secuelas de la explotacién de metales preciosos.
Un estudio donde lo que sobresale son las condiciones de
pobreza de los chocoanos como productores de riqueza
ajena. Se traté de un andlisis estructural en el que la politica
nacional, el capital econdmico transnacional y la historia de
abandono se entretejian de manera nefasta en torno a la vida
de los mineros condotefios. Asi registrd en la presentacion del
libro el sentido de la investigacion:

El presente trabajo tiene como objetivo central
contrastar la miseria de los mineros condoteflos con
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la opulencia de la Compaiiia Minera Chocé Pacifico.
En la comunidad de Condoto es posible palpar
los estragos fisicos, econdmicos y morales que le
causan a Colombia los monopolios extranjeros. La
dependencia econdémica genera ruina...El unico
minero rico de la regién es la Choc6 Pacifico. Admira
encontrar plasmada en Condoto la manera como
los Estados Unidos fueron desplazando a Inglaterra
como potencia de primer orden. Ademads, con la
complicidad de las oligarquias colombianas, los
capitales victoriosos se aduefiaron por las buenas
o las malas, de lo mejor del territorio chocoano...
La legislacién colombiana sobre metales preciosos
-platino, oro, plata- es anacrénica y dispersa. Casi
siempre ha tendido a configurar un régimen de
privilegios (Escalante 1971:12).

Este trabajo estableci6 un giro parcial a sus anteriores
estudios sobre las poblaciones negras, pues sin abandonar su
perspectiva culturalista africana, el antropélogo barranquillero
expuso las dificiles situaciones que en la contemporaneidad
afectaban la vida de los mineros negros. Una vision critica
al capitalismo transnacional, que sin embargo no se desligd
de su relacion histérica con la esclavitud como origen del
capitalismo moderno, a partir de noticias etnohistdricas
que fueron articulando la formacién de los mineros negros
en el tiempo, evidenciando como las “Razones de diversa
indole aconsejaron a las autoridades espafiolas a segregar la
provincia del Chocé para erigirla en gobierno independiente”
(Escalante 1971:12).

El modo como las elites otorgan los territorios a los capitales
privados, el impacto del enriquecimiento de las transnacionales
y el empobrecimiento de los duefios legitimos del territorio con
la aquiescencia de las oligarquias, componen un entramado
de acciones de poder que legitimaron aquella mineria del
hambre, la metafora mds cruel pero las mds certera, con la
que Aquiles describi6 a profundidad la explotacién en el
Chocé. En esta practica de los otros condenaos de la tierra, el
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maestro Polo vislumbrd la transformacién en la tenencia de
la tierra, los recursos y las formas de explotacién que habian
dejado a los condotefios y chocoanos en absoluta desventaja
material y moral.

Con el estallido de la primera guerra mundial
coincidi6 la paralizacién del laboreo ruso del platino
en los Montes Urales y Siberia. Mientras tanto, en los
paises aliados se intensificaba la necesidad de dicho
metal para usos bélicos y pacificos.

El gran beneficiado fue Condoto. Oleadas de
migrantes procedentes de Novita, Sipi, Tamana
y Bajo San Juan, asi como antioquefios, turcos y
gentes de diversas nacionalidades, se incorporaron
a la comunidad, atraidos por los altos precios que
habia alcanzado en el comercio internacional el
solido metal. Nuestra comunidad se constituyé en
el centro de gravedad de la intensa actividad minera
que se desarrolla en la regién platinifera comprendida
entre el rio Opogodd, el rio Cajones, el San Juan
hasta Andagoya, el rio Iré y el rio Condoto. Se vivia
entonces en la “Edad del Platino”.

Paralelamente con la mineria se incrementaba el
comercio, actividad econémica que estuvo dominada
por los inmigrantes. Condoto llegd a ser uno de los
comercios mas activos de la entonces Intendencia
del Chocé.

Con el dragado del rio Condoto y el valle de Opogodo,
seinici6 la decadencia de la comunidad. Las maquinas
han devorado los aluviones auroplatiniferos del cauce
y de las orillas. Para sobrevivir, lo tinico que el nativo
puede hacer es adelantar una mineria del hambre
(Escalante 1971:40).

De esta manera, Escalante explicé la transformacién
estructural de las poblaciones, la presencia de nuevas gentes y
sobre todo, la forma como se perdi6 su territorio ancestral para
quedar sometidos a la economia del capitalismo extractivo en
el Choc6 del siglo xx. En un contexto marcado por la creciente
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transnacionalizacién de la economia minera y la expansion
de las fronteras agricolas, Aquiles produjo una etnografia de
este fendmeno que vivian -al igual que hoy- las comunidades
negras en el Pacifico a consecuencia de la vertiginosa idea
del progreso econémico de los afos setenta, proyecto que se
forj6 a costa de la vida de campesinos y mineros negros. El
enfoque que desarrollé Aquiles Escalante fue inédito, pues
los estudios sobre mineria y negritud habian estado hasta
entonces localizados en el plano de la historia econémica de
los siglos xviii al xix, mds como una imagen asociada a “/a
mineria del pasado”, mediante la cual no se podia establecer
con claridad su articulacién con las desgracias del presente
que padecia la gente negra en esta regién del pais. Con su
obra sobre la minerfa del hambre, revel6 la vigencia en pleno
siglo xx, de estas antiguas economias sostenidas en relaciones
y formas de sobrexplotacién de las poblaciones negras. Las
paginas que produjo Escalante hace més de medio siglo,
cobran hoy un valor supremo, cuando asistimos a una nueva y
mads sofisticada avanzada del viejo proyecto minero del siglo
xviii en la region del Pacifico, con toda su pesada sombra de
barbarie y dolor para las poblaciones afroriberefias.

La obra del maestro Aquiles Escalante, es sin temor a
equivocos, un capitulo fundamental del pensamiento
diaspérico afrocolombiano por varias razones: en primer
lugar, porque sus investigaciones fueron pioneras en develar
la presencia de la africania en las culturas negras colombianas,
con lo que hizo visible la memoria africana, su vigencia en
las fronteras geograficas y temporales creadas por la trata
esclavista. Estos elementos estdn contenidos en su trabajo
sobre el Palenque de San Basilio, una pieza fundacional de
la antropologia del negro en Colombia. En segundo lugar,
Aquiles produjo un pensamiento antropolégico critico sobre
la explotacién contempordanea de las poblaciones chocoanas,
destacando las articulaciones entre el pasado colonial y el
capitalismo moderno, y estableciendo de este modo, una
lectura claramente diaspdrica sobre la situacién econdémica
del negro del Pacifico y la forma como esa mineria del hambre
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implicaba la desestructuraciéon de los valores culturales y
familiares de estas poblaciones.

En un momento caracterizado por la hegemonia epistémica
de la antropologia del indio, Escalante, al igual que Rogerio
Velédsquez, se atrevieron a producir un giro respecto al objeto
y el enfoque de estudio, localizando su produccién cientifica
para visibilizar la realidad histdrica, lingiiistica, econdmica y
cultural de la africanidad en Colombia. En este punto radica
la esencia de su aporte al pensamiento diaspdrico. Si bien, su
escritura académica no auto-refiere su condicién racial, sus
trabajos estuvieron orientados en demostrar la participacion
excepcional de los afrodescendientes como protagonistas
oculares de la historia nacional.

La radicalidad “‘sociologica de la negritud’:
Amir Smith Cérdoba

Cuando me dijo negro -dice Franz Fanon- me hizo sentir
responsable de mi cuerpo, de mi raza y de mis antepasados.
Cuando me dijo negro, pude apreciar mi dimension comprobé
que era el nieto, el bisnieto o el tataranieto de un esclavo. Miré
para atrds y comprendi mi real significado,; entendi lo que era
ser yo mismo; la historia, lo que no se ha escrito, me dijo que
la vergiienza no era mia. Y aunque tenia razones para odiarlos,
no ocurrioé ast; su comportamiento hizo volver a mi mis ojos, y
extasiado en mi negrura volvi a aplaudir mi encuentro. Esa voz
fue suficiente: encendio mi orgullo de raza, acudi a mi propia
conquista y convencido de mi etnia prodigiosa, pude pararme
[frente a mi'y encontrar en mis rasgos mi respuesta.

A.S.C.

Amir Smith Cérdoba naci6 en Cértegui, antiguo corregimiento
del municipio de Tadd, hoy cabecera municipal de Union
Panamericana en el departamento del Chocd, el 19 de julio
de 1948. Socidlogo y Periodista de oficio, fue colaborador de
algunas publicaciones nacionales y extranjeras, al igual que
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conferencista nacional e internacional. También fue fundador
y director del Centro de Investigaciones Para el Desarrollo
de la Cultura Negra en Colombia y de la revista Presencia
Negra. Amir Smith puede ser considerado uno de los pioneros
en la etapa moderna de la lucha por los derechos civiles y
politicos de las poblaciones negras en Colombia. Parte de
su militancia transcurrié en un permanente viaje por los
territorios con alta presencia de gente negra en nuestro pais.
Es sus miltiples travesias pudo experimentar la crudeza del
racismo y la marginalizacién en cuanto secuelas presentes en
sus “hermanos de raza”.

La década del setenta marcé el tiempo de Coérdoba, lo que
podria llamarse una época de signo en la biografia intelectual
de Amir Smith. El mundo occidental vivia la convulsién de las
ideas capitalistas que ponian en entredicho el progreso como
orden universal. Las calles de muchas ciudades europeas y
americanas verian miles de universitarios protestar contra una
civilizacién forjada en medio de la guerra y el sometimiento.
Las ideas de los filésofos existencialistas y los socidlogos
marxistas se convertian en consignas de batalla y en razones
para rechazar los modos imperiales de dominacidn del tercer
mundo. En dltimas, la universidad dejaba de ser el templo de
saber para convertirse en un campo de luchas ideoldgicas y de
confrontaciones politicas sin tregua.

Desde la orilla latinoamericana resonaban los ecos de las
luchas anticolonialistas que libraban los africanos y la tenue
sombra de la solidaridad internacional socialista de Cuba
en Argelia. En un continente convulsivo que no descansaba
desde el triunfo de la Revolucién cubana y sus esperanzas
utdpicas. En un escenario donde las fronteras ideoldgicas se
radicalizaban a medida que las corrientes del marxismo y
el maoismo avanzaba a lo largo del tercer mundo producido
por las teorias del subdesarrollo y cuya geografia rebelde
constituia una amenaza para el proyecto desarrollista surgié
la voz rebelde de Amir Smith Cérdoba.
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Eran los afios setenta y el mundo universitario militaba por
el pueblo organizado en sus disimiles facetes de obreros,
estudiantes, campesinos e indigenas que constituian la
adjetivacion de un pueblo que adquirié bajo las ideologias
del socialismo una centralidad politica que no habia tenido
hasta entonces. En este contexto, la sociologia irrumpi6 en la
historia de las ciencias sociales de un modo notorio en el seno
de la universidad publica, en cabeza de Orlando Fals Borda
con sus estudios que develaban la relacién entre ciencia y
colonialismo. En ese mismo periodo, Camilo Torres fundé la
imagen de un catolicismo comprometido politicamente con
las luchas del pueblo, y contribuy6 a forjar la representacién
politica del soci6logo militante.

En estas circunstancias y bajo estos imperativos ideoldgicos,
transité la experiencia de formacion politica e intelectual
de Smith Cérdoba en la ciudad de Bogota. Corria la década
de los setenta y el asunto de la negritud y su suerte politica
todavia era poco visible dentro del torrente de luchas sociales
y populares que recorrian las acciones colectivas y los
movimientos sociales en América. En medio de las luchas y
reivindicaciones por la tierra, el trabajo, la educacién, también
se hizo evidente la necesidad del “intelectual orgdnico” bajo
el tipo ideal gramsciano en su funcién y su contribucion a
la liberacién de los pueblos. No obstante, pese al caudal de
referentes politicos vigorosos del continente, podria decirse
que los espejos politicos en la militancia de Smith Cérdoba
provinieron fundamentalmente de Norteamérica y Africa,
por razones asociadas al tipo de luchas que en esos mismos
tiempos se gestaban en aquellos contextos.

En Francia habfia sido notorio el papel de grandes pensadores
en relacién con las luchas de los africanos. En Colombia
surgié una generacion de intelectuales de las ciencias sociales
que asumié como propia la lucha popular y se comprometié
con la educacién y la ciencia popular al servicio de los mas
necesitados. Ya habian dejado huella los pensadores de la
negritud que iniciaron su trasegar en los afios cuarenta y que
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para este momento, en cabeza de Manuel Zapata Olivella,
retomaron la escena publica para poner el acento en relacién
con los problemas y las luchas de los negros.

En la medida que los problemas sobre la raza no constituian
una esfera politica y de movilizacion fuerte en Latinoamérica,
este tema no tenfa mucha resonancia al respecto dado que
los movimientos politicos y sociales se focalizaban en las
reivindicaciones de clase solamente, lo cual no niega de
ningtin modo la importancia de las luchas populares en la
historia politica de nuestro continente. Podria decirse que
las luchas de la negritud seguian siendo “invisibles” en las
narrativas de lo nacional, adjetivadas en este momento como
narrativas revolucionarias.

Por estas razones Amir Smith Cérdoba encontré sus referentes
en geograffas mas distantes a su continente. Fue hijo del tiempo
de las luchas antirracistas en América y anticolonialistas en
Africa. Este sino de época explica sus agudas preocupaciones
y sus posturas radicales en relacién con el asunto de los
negros en Colombia. Como intelectual de la didspora africana
en nuestro pais, Smith Cérdoba representa el pensamiento
radical de la negritud, pues en plena juventud fue testigo de
los més importantes acontecimientos politicos de la didspora
transcontinental. La lucha por los derechos civiles en Estados
Unidos, la descolonizacién en el Africa y la dura lucha de
Mandela y el Congreso Nacional Africano contra el apartheid
en Sudafrica, constituyeron su época politica; el tiempo en que
Africa se erguia invencible frente al colonialismo, procurando
“africanizar sus decisiones”, como él mismo lo afirmaba.

Pero asi como los acontecimientos vertidos en las geografias
de la negritud acapararon su horizonte ideoldgico, la
amplia gama de pensadores africanos y americanos que le
precedieron en la lucha por la libertad y la dignificacion del
negro en Colombia y el resto del mundo, fueron su fuente
de inspiracién intelectual. Podria decirse que Amir Smith fue
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un intelectual afrocéntrico’, pues sus obras se sostuvieron en
gran medida en los referentes de la negritud producidos en
otras latitudes. Cesaire, Senghor, Price-Mars, Wright, Huges,
Cabral, Padmore, Anta Diop, Fanén, para citar algunos
nombres de la variada estela de la didspora mundial, asi como
intelectuales diaspéricos afrocolombianos como Obeso, Artel,
Diego Luis Cérdoba, Antonio Robles, Miguel A. Caicedo y
Manuel Zapata Olivella, estdn presentes en sus reflexiones
como antecesores de su trayectoria intelectual y politica por
la identidad del negro, una de sus principales motivaciones de
militancia racial. Su reconocimiento a la didspora intelectual
afrocolombiana era evidente, tal como lo sefialé en uno de
sus escritos.

La historia estd cargada de hombres y de hechos que
nos enorgullecen. Un orgullo que crece en la medida
que escarbamos mas nuestro rico y floreciente
ancestro, y la nota se hace mas diciente si tenemos en
cuenta que mds del 30% de la poblacién colombiana
es negra, y Obeso, Robles, Manuel Saturio Valencia,
Rogerio Veldsquez, Diego Luis Cérdoba, Natanael
Diaz, Jorge Artel y muchos otros que no entro a
enumerar, son figuras que han contribuido a relievar
y a darle envergadura a la vida nacional que respira
Colombia, y aunque muchos de los nuestros se les
rinda solo algunos tributos a condicién de pintarlos
blancos, cantemos por la historia y por la geografia

7 Retoma aqui la conceptualizacién de Asante (s.f.), segtn la cual
el afrocéntrismo se concibe como un tipo de pensamiento, accién
y enfoque donde los africanos y sus descendientes se conciben
como sujetos actuantes de su propia historia, imagen cultural
y en consonancia con sus propios intereses humanos. Esto no
implica la negacién de otros centros de interpretacién sino un
posicionamiento desde adentro. Desde este punto de vista, el
afrocéntrismo supone que las relaciones sociales estan basadas
en centros y margenes jerarquicamente desiguales. Esto significa
que la historia ha colocado al Africa y sus descendientes en el
margen y a Europa en el centro, por lo que la tarea inmediata es
transformar la experiencia africana como un centro de epistémico.
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colombiana que aunque quieran seguirla pintando
blanca, no podran nunca olvidar ni dejar de reconocer
que también es negra...(Smith Cérdoba 1980b:65).

Smith consideraba que dentro de las tareas bdsicas en la
Iucha por la afirmacidn racial era necesario tomar conciencia
sobre el legado de los pensadores negros del nivel nacional e
internacional, pues de esto dependia asumir una postura de
valoracion y visibilizacion de los intelectuales negros en el
largo y complejo camino por la valoracién del pasado africano
en América. Esta toma de posicién por la negritud intelectual,
representaba una fuente de inspiracién para que el negro se
mirara en el espejo de la grandeza de los intelectuales que
habian luchado con el poder de sus ideas y su accidn politica
por la visibilizacién y dignificacion de los negros en Colombia.

De otro lado, Amir Smith tuvo en la intelectualidad africana
y afroamericana otra fuente de reflexién. A través de los
anticolonialistas negros y africanos defendi6 el lugar politico
del Africa contemporénea como agente de su propia historia,
ademds como un espacio de pensamiento, de accidén y toma de
conciencia. De ellos retomé sus andlisis para arremeter contra
la hegemonia del eurocentrismo como matriz epistémica
en la construccién de la historia y la cultura nacional.
Su radicalismo contra Occidente, considerado el modelo
civilizador que produjo la inferiorizacién cultural africana y
negra en el mundo, se apoy6 en la rica estela de militantes,
activistas e intelectuales del otro lado del atlantico.

...como consecuencia del trato asimétrico que le
dio occidente a otras culturas, se puso en marcha el
tenebroso plan de despersonificacién que no ha hecho
otra cosa que negar ciertos valores que hoy gracias al
grado paciente y persistente de los convencidos de
un mejor mafiana para la familia humana, trabajaron
y trabajan como ide6logos en la elaboracién de una
alternativa para el mundo que empieza a sentirse en
sus propios cimientos. De ahi que le quede sumamente
dificil a Occidente comprender hoy los ‘“alaridos”
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provenientes de la Cultura Africana: Prince Mars,
Cheikh Anta Diop, Dubois, Aimé Céesairé, George
Padmore, Garvey, Amilcar Cabral, N Krumah, S.
Williams, A. Nieto, K. Huanda, Nyéréré, Damas,
Adotevi, Sekou Toure, Fanén, Senghor, etc.(Smith
Cérdoba 1980b:16).

Su amplia obra se debatié en una reflexién constante y
compleja sobre el aporte de los negros a la cultura nacional;
la identidad del negro y su cultura; el racismo y la tremenda
experiencia de autonegacion racial producida por la ideologia
de la domesticacion, término que acufié para dar cuenta de
las formas de dominacidn racial contemporaneas. Aunque sus
reflexiones cobijaron el espectro ptiblico a finales de los afios
setenta, sus publicaciones mds importantes aparecieron en
los afios ochenta. “Cultura negra y avasallamiento cultural”
(1980), “Vida y obra de Candelario Obeso” (1984) y la
compilacion “Visién sociocultural del negro” (1986), en la
cual apareci6 su articulo, “integracion e identidad del negro
en Colombia”; ademds de diversos articulos en revistas y
periddicos del pais.

Como socidlogo de oficio, Smith exploré el mundo de
la negritud en sus miltiples dimensiones psicoldgicas,
institucionales, cotidianas y culturales, puesto que su enfoque
de andlisis fundié fuentes antropoldgicas, socioldgicas,
filoséficas y psicologicas. De ello derivé su mirada prolifica
respecto a los problemas relacionados con la “Cultura
Negra”, expresion con la cual definia lo que €l consideraba la
“esencialidad” de la negritud en Colombia.

Ahora: mal harfamos en seguir hablando en América
y particularmente en Colombia, de Cultura Africana,
si reconocemos que se trata de zonas, pafses o
regiones que se desenmarcan completamente de la
realidad geografica del continente africano, y que de
acuerdo con las medidas proporcionales de la realidad
que lo circunscribe, debe encontrar, darse o labrarse
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sus propias soluciones. No olvidemos que Colombia
tiene la tercera poblacién negra de América; es decir,
después de Estados Unidos y Brasil, sigue Colombia.
Pero volvamos atras, con Cultura Negra, buscamos,
inicialmente, unificar el criterio negro a nivel nacional
(Smith Cérdoba 1980b:21).

Con la categoria de Cultura Negra, Smith Cérdoba intent6
abordar de forma estructural los problemas de las poblaciones
bajo una unidad de andlisis sociolégico y politico que
permitiera comprender las consecuencias del fendmeno
histérico del colonialismo en la vida de los negros colombianos
del siglo xx, entendiendo estas afectaciones como un hecho
que trascendia la propia dispersién geografica de la negritud.
Un acontecimiento cultural que de acuerdo con sus analisis
atravesaba a todas las poblaciones negras y que estaba
asociado a la negacion de su cultura y sus expresiones en la
experiencia objetiva de la poblacién y en la configuracién
de su subjetividad. Su punto de vista estaba desprendido del
afan etnoldgico y se localiz6 mds bien en una preocupacion
por el sujeto de esa cultura negra, quien vivia el drama de
la autonegacion, producto de su experiencia concreta en un
contexto racista como el colombiano.

Se trata de una contraparte a la dispersién reinante
ya que no podemos aceptar ni seguir aceptando que
el problema del Choc6 sea ajeno al de Cartagena; el
de Uré diferente al de Tumaco; el de Puerto Tejada
sin relacion alguna con el de Buenaventura; el de San
Andrés “tan lejos” al de Colombia misma, cuando el
negro siempre es negro, sea cual fuere el lugar donde
se encontrare. El negro, a mucho honor, es el tnico
que sabe a ciencia cierta de donde viene, sin el mas
minimo temor a equivocarse.

Si hombre y cultura hacen la base esencial de
todo desarrollo autentico, no sé por qué trata de
impedirsele al negro que asuma sus valores; espero
que con ello no se incentive la maldita costumbre de
seguir afirmando teéricamente al hombre.
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Con el concepto de NEGRITUD y con Cultura
Negra, buscamos crear una conciencia nacional
que le permita al negro afirmar un ancestro (Smith
Coérdoba 1980b: 21-22).

Su pensamiento se localiz6 en el conflicto del estado-nacion
y los africanos, tanto en el caso de la descolonizacién del
continente como en el episodio de las luchas antirraciales en
los Estados Unidos. Por eso retom6 la amplia, dispersa y rica
tradicién de los pensadores africanos y afroamericanos del
siglo xx principalmente, y si bien es cierto, sus reflexiones
no se desligaron del hecho fundacional de la esclavitud,
presente en todos estos pensadores, podria decirse que su
mundo inspirador lo constituyé el presente que vivid, el
cual le sirvié para denunciar constantemente la negacién
sistemdtica del negro como ser humano, de su cultura, su
identidad, la falta de oportunidades, que de acuerdo con su
vision, constituia el centro de sus reclamos y el llamado
insistente a que el negro se reconociera, que recuperara la
confianza robada por la civilizacién occidental, pues de ello
dependia alcanzar la dignidad.

Cuando el negro se comprenda asi mismo y conciba
el mundo de una manera diferente a como se lo han
mostrado, hard nacer la esperanza negra en sus anhelos
frustrados, ello es sencillamente, imponerle una tarea
regresiva al universo racista...es marcarle un limite a
la esperanza postergada, la ennubilada y envilecida
por los preconceptuales patrones desnaturalizados de
occidente (Smith Cérdoba 1980b:34).

De este entramado histérico de violencia psiquica generada
por el colonialismo se desprendia la despersonificacion, una
nocion central que aport6 el pensamiento de Amir Smith. Con
ella se referia al complejo proceso histérico del racismo como
un acontecimiento que despojo al negro de su condicion de
humanidad, aspecto ampliamente elaborado en su trabajo
“Cultura negra y avasallamiento cultural” donde evidenciaba
que lo “negro” terminaba subordinado a las imdgenes y las
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representaciones que Occidente construyé en relacién con
los africanos y sus descendencias. Esta despersonificacion
implica dos planos: uno el del avasallamiento cultural y otro,
el de la pérdida de la identidad, entendida como conciencia
racial del sujeto negro. En el primer caso, el avasallamiento
de la cultura contenia una interpretacion de las consecuencias
estructurales del racismo en las formas de valorar la cultura
negra, vista ésta como un fenémeno de inferiorizacién que
invisibiliz6 el aporte de lo africano en la cultura nacional. En
el segundo caso, este proceso tenia hondas repercusiones en
la subjetividad de los hombres y mujeres afrodescendientes,
quienes por cuenta de la desnaturalizacién de su existencia,
experimentaban la necesidad de autonegarse y/o blanquearse
como un mecanismo de adaptacién y sobrevivencia en una
sociedad racista.

AFRICA'Y EL NEGRO

Reivindicar la imagen de Africa para nosotros,
incluye, no sélo replantear una personalidad étnica,
histérica y cultural, sino, y lo que es mas importante,
busca la real ubicacién del negro para que como
objeto y sujeto de si mismo, alcance la dimensién
que merece como persona en todos los rincones
del planeta tocados, de una u otra forma por un
transafricanismo creciente que muestra que nuestra
presencia en la vida de estos pueblos, no estd movida
por pretensiones caprichosas. Buscamos en Africa
y en el negro una respuesta que concientemente nos
lleve a descubrir nuestra propia opcion, para derrotar
de ese modo las historietas fantasticas de escritores
y aventureros que fundamentaban en un supuesto
atraso del continente negro, montaron primero esa
monstruosa empresa comercial que fue la trata de
esclavos y luego el reparto y colonizacién de Africa.

Cabe anotar entonces que la necesidad de justificar
el trafico de esclavos durante la edad moderna y
el posterior reparto colonial de Africa entre las
grandes potencias, refuerza la tendencia a sojuzgar la
historia del continente negro desde un punto de vista
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rigidamente eurocentrista y omitir hechos evidentes
-la localizacién geografica del proceso evolutivo de
hominizacién, la importancia de la historia africana,
el florecimiento de los grandes imperios de Ghana,
Mali y Chongai en la primera mitad del segundo
milenio- que privan de validez a las construcciones
académicas basadas en el supuesto de una inferioridad
bioldgica de la “raza” negra.

“Una de las grandes mentiras que se encuentran casi
generalizadas-sostiene Mario Arango Jaramillo- es
la de que el Africa negra fue hasta hace poco un
continente “‘salvaje”, y que, en consecuencia, el
aporte africano a través de los negros esclavos en la
formacion de la nacién...resulté negativo y contrario
al desarrollo cultural. Falacia inmensa esta con la
cual comulgan, desgraciadamente, catedraticos,
gentes que se dicen portavoces y dirigentes del pais”.
No es suficiente la “aculturaciéon” para analizar la
situacién de Africa y del negro en el mundo, porque
no concuerda con el odio del negro hacia si mismo
y deja sin tocar el prejuicio del blanco. El prejuicio
racial o racismo es un fenémeno de vieja data y no es
de asombrarnos como lo hace ver Leonardo Arango,
que los barbaros para los griegos, siguen siendo los
barbaros para los colonizadores de hoy...

Se trata de una escuela racista que encontré y
tiene en Colombia sus emisarios, entre los que se
destacan Luis Lopez de Mesa, Laureano Goémez,
Virginia Gutiérrez de Pineda, y otros que siguen
contribuyendo al fenémeno institucional del racismo
(Smith Cérdoba 1986: 18-20).

Por lo tanto, su visién sobre la cultura negra estaba inspirada
en los debates por la descolonizacién de la cultura, la
mente y el conocimiento, una perspectiva totalitaria en la
cual acentuaba el carécter estructural de su avasallamiento
por parte de Occidente y sus instituciones de poder/saber
eurocéntrico representados en la escuela, el estado, la familia
y en la vida cotidiana. Con esta premisa analitica Cérdoba
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imaginaba que la realidad del negro versaba en el rescate
de su propia negritud y de su herencia cultural, como un
encuentro consigo mismo, para hacer frente a la arremetida
histérica que habfa aniquilado su conciencia racial.

En ese sentido, Amir Smith fue un critico acérrimo del
mestizaje como doctrina de la identidad nacional, pues
consideraba que si el negro reconocia las multiples raices de
la trietnicidad, incluida la blanquitud, su identidad de ancestro
africano tendia a diluirse y autonegarse. Para él, los estragos
psicolédgicos de la historia de la supremacia blanca significaban
un riesgo para la autoafirmacién del negro en Colombia, en
una época dominada por el paradigma blanco-mestizo como
emblema del progreso occidental y la identidad nacional.

Demostremos que no es imitar al blanco lo que nos
seduce, sino romper con el mito de la supremacia
del hombre blanco autor de genocidios, que ha
esclavizado, colonizado, lanzado bombas atémicas,
etc., y como si fuera poco, ha blanqueado la bondad,
la pureza y el conocimiento. Acudamos con orgullo
a nuestra conquista y descubramos nuestra propia
potencia, la que nos referenciard en la diversidad
étnica y cultural que fundamenta la unidad nacional.
No es el trietnismo evocador de despistados lo
que puede llevarnos a desconocer nuestro papel
histérico, geografico, étnico y cultural (Smith
Cérdoba 1986: 22).

Por lo tanto, el llamado de Smith Coérdoba siempre fue
por el encuentro del negro con sus propias raices, una
evocacion permanente del yoismo negro, siempre presente
en sus disertaciones, en su visiéon bipolar racial del mundo,
quizds justificada en los espejos de la lucha de la negritud
mundial afincadas en la “guerra de razas” en Norteamérica
y en el llamado a la unidad nacional en Africa. Sus deseos
se encaminaron en buscar la unidad nacional del negro en
Colombia, més all de las divisiones “pigmento-geograficas”,
nocién con la cual definié los territorios de la negritud,
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pues consideraba que por encima de las diferencias, urgia
la necesidad de combatir los patrones estructurales que
afectaban la vida de la cultura negra en todos los rincones de
la patria, debido a que el racismo como estructura ideoldgica
los afectaba a todos por igual, independientemente de las
zonas geograficas donde se localizaran, de su posicidn social,
de su nivel educativo o incluso, del lugar de poder econémico
y politico alcanzado.

Para él, el negro era siempre el negro, tratado como inferior en
todos los dmbitos de la vida nacional y en los distintos niveles
socioecondémicos. De ahi su utopia de la unidad nacional
negra, una utopia que lo llevé a promover insistentemente
la necesidad de organizarse como cultura negra, pues
consideraba que los conflictos no debian situarse entre co-
raciales, sino respecto al orden racial que los sometia como
unidad ontologizada en las estructuras del Estado, la sociedad
y la cultura. Abandonar el canibalismo interno constituy6 uno
de los aspectos del andlisis sociolégico de Amir, y con ello,
puso énfasis en el fenémeno estructural del avasallamiento
cultural y de dominacién hacia el negro, para dar a entender
las dificultades de relacionamiento endogdmico producidas
por la matriz occidental.

Sin embargo, Amir Smith era consciente que la lucha contra
el racismo no dependia solamente de la valoracion cultural de
la historia y de las raices africanas, debido a que el problema
central estaba en la aceptaciéon que el mismo negro habia
hecho de la cultura blanca, sus valores, su historia y en cierta
forma, del hecho de haber inoculado la psiquis del dominador.
Por ello, en gran parte de su obra aludié al encuentro del
negro con su propio ser. El autoreconocimiento implicaba la
autoafirmacion de su condicién, preocupacién que promovid
su interés en analizar la construccion psicoldgica imperante
en los descendientes de africanos. Mientras los negros no
hicieran conciencia de su condicién de explotados por su
calidad de hombres y mujeres de la negritud, no era posible
subvertir los mecanismos de la inferiorizacién, que desde
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su punto de vista era la principal causa de la situacién de
marginalidad de estas poblaciones.

Ello lo llevé a escudrifiar los mecanismos del blanqueamiento
psiquico, emocional y cotidiano presentes en los procesos de
socializacién cultural e ideoldgica, ya que la permisividad del
racismo comprometia su aceptacion en la conciencia de los
propios sujetos racializados. Al analizar el sistema educativo
secundario y universitario, las estructuras de poder politico,
los mecanismos de ascenso social, las relaciones interaciales
y la vida cotidiana, Smith Cérdoba identificé los patrones
psicolégicos comprometidos en la tolerancia y naturalizacién
de la poblacién negra respecto a su subvaloracién, fenémeno
que solo podia ser revertido haciendo consciente para ellos,
que el avasallamiento cultural y el racismo formaban parte de
un proceso histdrico y estructural interiorizado en su propia
psicologia.

La importancia de volver a nosotros, se nutre en el
grado mds intimo de nuestra naturaleza, se trata de
una respuesta cultural. Ahora, si la cultura nace del
encuentro del hombre con la naturaleza y con sus
semejantes, diremos que el racismo, la segregacién
y la discriminacién racial, son elementos culturales
que se combaten, rompiendo el estatuto colonial de
los prejuicios, una maquina mortal que con toda su
capacidad despersonificadora, donde la aculturacién
y la deculturacién han sido sus mejores aliados, no
han podido acabar con los valores culturales del
negro; pues, esta tabla de valores ain pervive, en el
subconciente colectivo y en toda la vida nacional,
muy a pesar de la alienacién, la enajenacién y la
asimilacion alcanzada por este hombre delimitado por
el colonialismo interno que se practica en Colombia
(Smith Cérdoba 1986: 54).

Podria argiiirse que inspirado en el pensamiento de Franz

Fanén, Amir Smith realiz6 una lectura psicolégica de la
experiencia de los negros en Colombia que lo condujo a sefialar
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que el fendmeno de la pérdida de identidad, se debia a los
comportamientos de domesticacion cultural y encubrimiento
de la condicién racial. Esta perspectiva estd claramente
desarrollada en su ensayo “Integracién e identidad del negro
en Colombia” publicado en 1986, donde retomé casos de
la vida cotidiana para demostrar como la autonegacion
representaba un patrén inmerso en la conciencia de muchos
negros, especialmente de aquellos que al ocupar una posicién
privilegiada asumian que el racismo era un asunto exterior
a sus existencias. Por ello afirmaba que “el capacitarnos no
borra nuestra condicién de negro” (Smith Cérdoba 1986: 62),
para referirse a las personas que crefan que el ascenso social
eliminaba su condicién racial.

El encuentro del negro consigo mismo, es necesario,
importante e indispensable porque en su tarea de
identidad tiene que aprender a darse cuenta que solo
en la medida en que logre afirmar su identidad socio-
cultural, podra responder con incentivo de causa y no
de efecto, a la vitalizacién de una optima conciencia
politica...Recuerde: no hay cosa mds grande que la
dignificacion del hombre (Smith Cérdoba 1980b: 57).

La obra y la trayectoria militante de Amir Smith Cérdoba
estuvieron dedicadas a la dignificacién del hombre negro, en
lo que podria considerarse una sintesis de su vision politica,
con la cual significé un asunto central en su biografia como
intelectual de la didspora negra en Colombia, aspecto que lo
llevé a tomar posturas radicales en un tiempo en donde los
problemas del negro no constituian un asunto importante en
la agenda del Estado, ni en el imaginario de la conciencia
nacional. Por esta razén, Smith Cérdoba fue un batallador
convencido de los derechos de los negros, y fue quizds esa
radicalidad la que lo mantuvo firme en su resistencia frente a
posiciones intermedias en relacion con el debate raza-poder.

Como el resto de intelectuales diaspéricos estuvo
comprometido con la accién politica encaminada a dignificar
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a las poblaciones negras, particularmente como director del
Centro de Investigacién de la Cultura Negra, desde donde
adelant6 su trayectoria de militancia de esta y desde donde
difundié su pensamiento, ya fuera por medio de la revista
“negritud” o del periddico “Presencia Negra”, 6rganos de
divulgacion del Centro. Cabe resaltar que su labor no se
limit6 a la publicacidn, sino que también a la labor formativa
de maestros a través de talleres, seminarios y el debate entre
intelectuales, lo cual hizo posible por medio del V Seminario
sobre Formacién y Capacitacion Docente en Cultura
Negra, realizado en la ciudad de Mompox, que cont6 con la
participacion de figuras como Orlando Fals Borda. Después
de este seminario realiz6 un proceso de rescate de la obra
y figura de Candelario Obeso en su dimensién humana y
poética. Smith Cérdoba resefi6 el objetivo de este proceso de
la siguiente manera: ““...nos dimos a la tarea de rescatar como
NEGRO y POETA a Candelario Obeso. Por posiciones que
asumieron los momposinos en el evento, nos dimos cuenta
como sigue la famosa villa tocada por una turba de prejuicios
que no hace otra cosa que anclarla en el pasado, ;jacaso para
desgracia de su gente?”” (Smith Cérdoba 1984:11).

Ese mismo afio junto a Manuel Zapata Olivella y otros lideres
negros del Cauca, Valle y Chocd, emprendié el proyecto
de reivindicar la obra y la vida de Obeso, solicitando a la
entonces ministra de comunicaciones la expedicién de una
estampilla conmemorativa del centenario de su muerte. En
carta dirigida a la funcionaria, los firmantes sefialaban:

Nos es grato manifestarle que esta estampilla con la
imagen de Obeso se convertiria en uno de los més
dignos homenajes que pueda tributirsele a este
precursor de la poesia negra en América. También
queremos ponerle de presente que con este insigne
valor de nuestra nacionalidad, iniciamos una tarea
de rescate que nos obliga a investigar y difundir lo
que ha significado el verdadero aporte negro en la
construcciéon de la identidad nacional, en la que
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esperamos poder seguir contando con Ud. y con la
colaboracién de ese importante despacho (Smith
Cérdoba 1984: 23).

De este proceso surgid la obra sobre Candelario Obeso, con
el proposito de contribuir a rescatar las voces y las figuras de
la negritud en Colombia, y con ello producir conciencia entre
la poblacion afrodescendiente, y especialmente entre los
maestros, dado el lugar que ocupaban en una institucién que
como la escolar, habia sido definitiva en las formas de racismo
reproducidas en el pais. Igualmente este proceso se inscribid
en el ambito de la dignificacién de la negritud intelectual
que promovié Amir Smith como militante de la negritud en
nuestro pais. Este proyecto sobre Candelario Obeso constituye
un antecedente en los estudios sobre la literatura negra en
Colombia, para ello Smith y sus colaboradores visitaron 19
universidades que incluyeron la Universidad de Cartagena;
las universidades del Norte, la Corporaciéon Universitaria
de la Costa y del Atlantico en Barranquilla; la Universidad
de Medellin; la Universidad de Antioquia y la Pontificia
Bolivariana en Medellin; las universidades de Los Andes, la
Santo Tomas, la Javeriana, la Gran Colombia y la Pedagdgica
Nacional en Bogotd; la Universidad Tecnoldgica de Pereira;
la Universidad del Tolima; la Universidad Industrial de
Santander; la Universidad del Valle y la Santiago de Cali;
la Universidad del Cauca, y la Universidad Pedagdgica y
Tecnoldgica de Tunja. A lo largo de las paginas que condensan
ensayos y articulos de algunos estudiosos de la literatura
obesiana, la obra logré mostrar en su extension el valor del
trabajo del poeta momposino, y al mismo tiempo produjo una
dura critica sobre el racismo que soportaba la invisibilidad
y desconocimiento de su producciéon. Smith Cérdoba sefiald
los preocupantes resultados que obtuvo de la encuesta que
aplicé a profesores e investigadores universitarios dedicados
al campo de la literatura nacional, y en la cual se indagaba
por el conocimiento que tenfan sobre la obra de Obeso y su
importancia para las letras nacionales.
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Si revisamos detenidamente todo lo que se ha
escrito sobre Candelario Obeso nos desconcertara
saber que son muchos los que se han dado a la tarea
desafortunada de comentarla histéricamente sin
tener un conocimiento real del personaje. Inclusive,
publicaciones que posan de respetables como la
“Historia Extensa de Colombia” no hacen otra cosa
que desfigurarlo (;comportamiento desprevenido?).
Sencillamente, se trata de un negro, y se ha
comprobado que los que histéricamente tiene alguna
ascendencia negra en el pais es sistemdticamente
opacado, minimizado o bien tergiversado; por eso
cuando en ella, para s6lo nombrar esta publicacién,
se expresa después de un mundo de imprecisiones
que no vienen al caso citar: “Imaginar al poeta
negro y obeso de apellido y de abdomen vestido de
querubin, es como para hacerlo aterrizar colgado de
una sombrilla roja en los carnavales de Barranquilla o
Cartagena®’. No se constituye en otra cosa que en un
grotesco irrespeto, inspirado en no se sabe que cuento
o chiste cursi de los que crean unas condiciones
previas para la burla o la mofa.

Fue el desconocimiento existente y la desorientacion
que se proyecta de Candelario Obeso, lo que nos
llevé a elaborar este trabajo, el que no hubiera podido
realizarse sin la decidida colaboracién prestadas por
todos los jefes de departamento, profesores y algunos
jefes de drea de lingiifstica, literatura e idioma de las
universidades que visitamos. Para ellos, en nombre
del CENTRO PARA LA INVESTIGACION DE
LA CULTURA NEGRA nuestro agradecimientos,
ya que supieron comprender que, no es ocultando
la realidad o autoengafidndonos como vamos a
contribuir a que las cosas mejoren o cambien...
Ahora: ;a qué podemos atribuir el desconocimiento
que existe de Obeso y de su obra?, ;acaso a la decidia
oficial por los valores negros? Esta y muchas otras
preguntas son las que deben empezar a responder los

8

Del autor: Arando Ferrer, Javier. Historia Extensa de Colombia. Vol.
XIX. 1965, Bogota.
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“amos del conocimiento” en el pais (Smith Cérdoba
1984:147-149).

Con esta experiencia Smith constataba una vez mds la cruda
realidad de la invisibilidad de los valores de la cultura negra en
Colombia, toda vez que la poesia de Obeso representaba parte
del caudal cultural negado en los centros del saber, una de las
batallas que emprendi6 desde el Centro Para la Investigacion
de la Cultura Negra, orientado a afectar el saber académico y
la ensefianza escolar como medio de dignificacién del negro,
de su reconocimiento y de la sensibilizacién al conjunto de la
sociedad sobre su silenciamiento.

De su labor como periodista se debe resaltar su inagotable
energia y cardcter en la generacién de opinién publica,
la cual tuvo como eje de reflexién su postura contestataria
frente a las opiniones racistas o invisibilizadoras que se
vertieran en cualquier medio escrito, radial o televisivo
sobre las poblaciones negras. No tuvo reparos en polemizar
con escritores, politicos o grupos que emitieran juicios que
antagonizaran con su visién de la negritud. Destacadas figuras
nacionales como Jaime Duque y Lucas Caballero Calderén
(Klim), sintieron la critica de su pluma como respuesta a
editoriales cargados de intolerancia y desconocimiento sobre
la problemdtica negra. Incluso, periddicos de Izquierda como
Vanguardia Liberal, fueron cuestionados por Smith Cérdoba
cuando sus posturas tendieron a afectar la dignidad politica
del movimiento de la negritud. Amir Smith fue un intelectual
que tuvo como centro de sus preocupaciones académicas y
politicas la negritud, y la defendid, tanto de las criticas de
liberales, conservadores y de izquierda.

Uno de los perfiles que me interesa destacar de Smith
Cérdoba es el referido a su trayectoria como investigador
diaspdrico, que concretd en sus proyectos desde el Centro
de Investigacion Para la Cultura Negra, con los cuales
contribuyd a delinear una ““sociologia de la negritud” ocupada
de analizar estructuralmente los problemas de esta poblacién
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en Colombia. Igualmente con sus trabajos evoc6 una postura
racializada del académico e investigador, quien justamente por
sus condiciones concretas como hombre negro, analiz6 desde
una perspectiva de interpretacion que sélo resulta de “mirarse
desde adentro”, en ese sentido trascendio el propio modelo de
la investigacién accién que para la época se mostraba como
el derrotero de una militancia intelectual comprometida en
el pafs. Podria decirse que Amir Smith introdujo la variante
racial en sus andlisis socioldgicos y en la investigacién social
en Colombia, aun a pesar de la poca difusién y divulgacion
que su obra logré en el ambiente nacional.

Las investigaciones acerca de algtin contexto social de
las comunidades llamadas “primitivas”, se ha basado
mads que todo en un criterio que podemos llamar con
justa razén colonialista, ya que no significaba una
dedicacién comprensiva del funcionamiento de los
niveles de comunicacién en cualquiera de los aspectos
de la estructura social, como vdlidos por si mismos,
sino que estos eran explicados (por decirlo asi),
desde la lente de una “cultura civilizada”, en donde
el progreso significa que la verdad de la técnica, va
aliada a la verdad de todos los valores culturales,
filosoficos, etc.; de modo que la comprensién o
el estudio de un grupo o comunidad con valores
culturales distintos para la Antropologia tradicional,
se convertia en una cultura primitiva, lo que no hace
otra cosa que confirmar la tendencia pedagdgica
que nos han impuesto, lo que modela en nuestras
conciencias la existencia de jerarquia superiores o
inferiores; civilizadas o primitivas. Y todo esto se
explicaba desde un marco referencial desde donde la
teoria funcionaba como saber absoluto, y como tal,
con todos los atributos legales para despreciar todo
aquello que no encajara en sus “elevados principios”
(Smith Cérdoba 1980a:38).

Para la década de los noventa Colombia experimentaba un
ambiente politico signado por el asunto de la etnicidad,
que con motivo de la Asamblea Nacional Constituyente
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y la Reforma Constitucional promovida por distintos
grupos sociales abrié un escenario de debates y polémicas
fundamentales en la definicién juridica de los derechos de
las poblaciones negras. En este contexto se llevé a cabo en
Bogota, en el mes de febrero de 1991, unos pocos meses antes
de la promulgacién de la Carta Constitucional de 1991, el
Seminario Taller Reforma Descentralista y Minorias Etnicas
en Colombia, cuyas memorias contienen uno de las tltimas
intervenciones publicas de Amir Smith Cdérdoba, espacio
donde analizé6 agudamente el problema del racismo y la
exclusién en Colombia, en un ambiente politico de promesas
democraticas y pluralistas.

La ponencia de Smith Coérdoba planteé el problema
del etnocentrismo como una consecuencia de la matriz
occidental impuesta en América y por la cual se impuso la
idea de superioridad racial y de inferioridad del negro. Sin
este rasgo era imposible, seglin su interpretacion, entender
la condicién histérica del negro en Colombia. En este
articulo reafirmé su tesis sobre la negritud como un modo
de descolonizar el pensamiento de los hijos de la didspora
africana: “‘la Negritud’ conjuga en nosotros nuestra razén de
ser, pues gracias a ella hemos podido descolonizar nuestro
pensamiento” (Smith Coérdoba 1991:74). En este sentido,
Smith Cérdoba cuestiond las criticas que a este postulado de
la negritud se habian planteado como racismo al revés, para
resaltar que se trataba de entender que el negro en tanto sujeto
de exclusiones estructurales, era quien menos condiciones
portaba para excluir a otros: “recuerden una cosa, el negro por
filosoffa, por historia, por cultura y por tradicién, nunca fue
excluyente, sino excluido”. Desde el enfoque de la didspora
que he propuesto, este rasgo puede entenderse como la
condicién ontoldégica que marca la subjetividad de la negritud
en contextos de exclusion racial.

En su andlisis retomd categorias que habia propuesto
anteriormente y que he expuesto como la despersonificacion,
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la pigmentocracia y la identidad cultural, para enfatizar
en el problema de la integracién del Pacifico colombiano
a la nacién como un asunto que no debia promoverse
bajo el modelo etnocentrista que justamente habia llevado
a regiones como el Chocé a las complejidades de una
marginalidad estructural.

Hablando de la anunciada apertura hacia el Pacifico,
preguntémonos, ;cudl serd el papel que jugard el
habitante de ese zona, si de antemano sabemos que
es el negro, el menos tenido en cuenta? Precisamente,
para que no se convierta dicha apertura, en una
pesadilla sin fin para la gente del Pacifico, estoy
invitando al habitante de la regidn a que asuma en ese
proceso el papel protagénico que le corresponde, si
quiere sobrevivir y no ser desplazado y/o condenado a
vivir como extrafio en su propia tierra. Y la respuesta
estd alli; qué complicado resulta empezar a decidir
por nosotros mismos ahora, cuando fueron otros los
encargados de hablar y decidir por nosotros siempre
(Smith Cérdoba 1991: 379).

De otra parte en su abordaje sobre el pluralismo y el
reconocimiento de la etnicidad en Colombia, llamé la atencion
sobre las consecuencias negativas que contenia la ausencia
de representantes de la negritud en el proceso de reforma
constitucional, pues de nuevo la exclusién se expresaba como
forma de tratamiento racista hacia una poblacién con amplia
presencia demografica.

De cara a la Constituyente podemos decir que las
Negritudes como etnia, no estaremos presentes en
esas deliberaciones. Ello equivale a decir que hardn
una Constitucidn sin contar con nosotros muy a pesar
de constituir el 30% de la poblacion total del pais, y
de ser Colombia la cuarta poblacién negra del mundo,
después de Africa, Estados Unidos y Brasil.

Crear una gran conciencia nacional alrededor de la
Constituyente, debe ser premisa fundamental del
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Gobierno, en reconocimiento de la sociedad plural
que somos; es la mejor oportunidad que ofrece
el pais para la reconciliaciéon. Pero una cosa, la
situacion plural del pais exige la presencia negra en la
Constituyente, para que podamos ser coprotagonistas
de lo que busca construir, y esto, para que mafiana, no
tengan que venir a pedirnos respaldo y apoyo para las
pretensiones de una Constitucién que se va a hacer
sin contar con nosotros. ..

Como quiera que en el CENTRO PARA LA
INVESTIGACION Y EL DESARROLLO DE LA
CULTURA NEGRA, confiamos muy seriamente
en el buen aprovechamiento que hard el Gobierno
para que esta oportunidad que es inmensa tenga una
respuesta objetivamente plural, lejos de cualquier tipo
de exclusiéon para los grupos étnicos responsables
de la unidad nacional, precisamente, como la mejor
manera de contribuir al inexorable propdsito de
construir una democracia real y participativa (Smith
Cérdoba 1991: 379-380).

Esta mirada critica de Smith Cérdoba se anticipé de modo
asertivo a lo que hoy reconocemos como los efectos del
multiculturalismo juridico, que especialmente en el caso de las
poblaciones afrocolombianas del Pacifico, ha dado muestras
de uno de los mayores episodios de exclusién y violencia
como resultado de la nueva colonizacion neoliberal que se
promueve en estos territorios, muy a pesar de la Ley 70 y en
consecuencia con la falta de voluntad del Estado para sumir su
tarea de salvaguardar los derechos de las poblaciones negras.

En ese sentido, debe sefialarse ademas que la obra de Smith
Cérdoba connota justamente el de la invisibilidad y el
desconocimiento de su trabajo en el pais. Tal vez el sino de
los problemas que abordé se constituyé también en la sombra
que silencié sus andlisis y criticas, y al mismo tiempo inspird
sus posturas radicales e irreconciliables en una época en la que
fue un profeta sin pueblo. No obstante esta circunstancia, debo
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resaltar que en este andlisis de la intelectualidad diaspdrica,
Smith representa el capitulo de los tedricos radicales de la
didspora, que sin estar situado en un africanismo a ultranza, si
acogio la perspectiva africanista para la lectura del fendmeno
de la negritud en Colombia.

Sus aportes al pensamiento diaspdrico estdn adn por
descubrirse y valorarse en la justa medida del tiempo y
el espacio en el cual los produjo. Méas alld de compartir
plenamente sus ideas, debo reconocer que requerimos auin
en Colombia de mucha disposicién epistémica y ética para
comprender la trascendencia de las tesis que Smith plante6 con
relacion a fendmenos como el racismo y el endoracismo. Sin
duda fue un productor de conceptos criticos, profundamente
incomprendido, pero visionario de muchos de los dramas
que hoy se manifiestan con mayor agudeza en medio del
multiculturalismo que subsumen sus viejas preguntas por la
raza, el poder y el saber.

Amir Smith Coérdoba murié el 13 de agosto de 2003,
luego de su infatigable batallar por la dignidad del pueblo
afrocolombiano. Fue heredero de un tiempo de razén critica
y rebeldia, y mantuvo su radicalidad racial hasta el final de su
vida. La centralidad de su pensamiento gravit6 siempre en la
esfera de la conciencia étnica y la identidad, por ello su tono
combativo contra el racismo y la esclavizaciéon doméstica
estuvo presente en cada uno de sus textos y proclamas. Sus
afios finales estuvieron marcados por la pobreza y la soledad,
acaso el costo que tuvo que pagar por su posicién rebelde y
su conviccion racial y politica. Quienes le acompafiaron en
algunos procesos, reconocen en él a un hombre que dejé un
aporte esencial para la historia afrocolombiana, pero que
desafortunadamente no fue lo suficientemente valorado y
apreciado en vida. Sus palabras y sus idearios estaban por fuera
de los linderos de un fin de siglo marcado por lo que Samir
Amin (1999) ha denominado “los fantasmas del capitalismo y
la democracia occidental que oprimen sin ser vistos™.
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Reflexiones finales

El acontecimiento de los primeros académicos diaspéricos de
las ciencias sociales en el siglo xx, merece especial tratamiento
porque compromete varios asuntos complejos referidos al
lugar y el contexto en los cuales se situaron, se formaron y
produjeron sus obras. Es claro que en el caso de Escalante y
Velédsquez, se trata de trayectorias ubicadas en el tiempo de la
“ilusién liberal” de los afios cuarenta, época del florecimiento
ilustrado de proyectos como el Instituto Etnolégico en
Bogota y Popayén, que a pesar de su corta duracién, dio lugar
a importantes transformaciones epistémicas y politicas, lo
que hizo posible entre muchas otras cosas, la insercién de
los primeros hombres descendientes de la didspora africana
(negro y mulato respectivamente) en programas de educacién
superior fundantes de la disciplina antropolédgica, campo de
saber fundamental en el proceso de construccién de un discurso
sobre la historia y la cultura nacional. En este contexto, el
antropdlogo del Caribe y el etnélogo del Pacifico, inauguraron
el estudio de las culturas negras en la disciplina, y con ello,
la emergencia de un “saber endégeno”, producido desde la
mirada del propio sujeto de la negritud, quien se localizaba
ahora como bisagra entre la cultura y la ciencia, aun, con el
convencimiento de que su produccién se caracterizd por un
discurso mas cientifico positivista, mas que de alinderamiento
politico con la negritud y sus circunstancias.

Ocupados ambos de producir saber antropoldgico, aportaron
a la visibilidad de las culturas negras con estudios detallados
y profundos de corte etnogrifico e histérico, en los que
revelaron las regiones de la negritud, como ya se menciond,
y en consecuencia desarrollaron una vision actualizada de las
herencias culturales africanas y los problemas contemporaneos
de la discriminacion y la marginalidad. Es de resaltar que tanto
Rogerio como Aquiles, incluyeron en sus obras un abordaje
que evidenciaba las relaciones existentes entre las situaciones
contemporaneas de las poblaciones negras y su pasado de
esclavizacién, mostrando la larga duracién de relaciones de
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poder racial que llevaron en el caso del Caribe y del Pacifico
a una situacién estructural de pobreza y marginalidad
econdmica para los descendientes de africanos. Es importante
resaltar el ejercicio de reconstruccion historiografica realizado
por Veldsquez, quien explicitd el papel que tuvo el Chocé a lo
largo del periodo colonial hasta la reptblica en lo que respecta
a la vida econémica, politica y social del pais.

Estos aportes constituyen un aporte fundamental de los
investigadores diaspéricos, que hizo posible localizar la
negritud del Pacifico y la presencia africana en el Caribe
colombiano. Estos eventos puestos mas alli del descubrimiento
antropoldgico cldsico, deben ser entendidos como un proceso
de visibilizacién de las culturas de la gente negra. En cada
caso, las miradas de los investigadores enfatizaron de modo
diferenciado sus posturas académicas, pero convergieron en
la visibilizacién del negro en la antropologia. Para Veldsquez,
el problema de las precarias condiciones de existencia de los
pueblos y las culturas negras del Litoral Pacifico representaba
un nucleo de sus etnografias, que no se extraviaron en una
exaltacion culturalista, sino que interpelaron el presente de
dichas experiencias. En el caso de Escalante, su relacién con
la cultura Palenquera, lo llevé a producir un planteamiento
sobre la presencia africana en el Caribe colombiano,
claramente manifiesto en la lengua y la religiosidad yoruba.

Lo importante es sefialar que las producciones de Rogerio
y Aquiles son también resultado del tiempo en el cual se
formaron, y de los tratamientos vigentes en cada momento en
relacién con lo afrodescendiente. Me atrevo a decir que sus
obras son un justo reflejo de la historia de modernidad y la
ilustracion de las ciencias sociales colombianas, en la cual este
tipo de conocimiento era visto como un instrumento esencial
para producir el progreso de una nacién fragmentada entre
centro y periferia, y que por lo tanto requeria integrar a las
poblaciones y sus culturas al proyecto moderno. Sin embargo,
lo valioso de las obras académicas de Veldsquez y Escalante,
es que buscaron trascender el papel funcional del saber
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antropoldgico, y posibilitaron un conocimiento critico sobre la
negritud en Colombia que rompi6 con la idea neutral del saber
cientifico. Es indudable que sus experiencias intelectuales
fluyeron en una clara conexién con el tiempo de su formacién
académica, pero también lograron producir una doble
visibilidad, tanto epistémica como diaspdrica al interior de la
disciplina antropolégica, aspectos que ya referi anteriormente.

Para el caso de Amir Smith Cérdoba es necesario recalcar
algunos rasgos biogréficos ya sefialados, para entender de
modo més profundo las posturas intelectuales que lideré en
su solitaria batalla antirracista en la Colombia de los afios
setenta y ochenta. En primer lugar, se traté de un intelectual
perteneciente a la generacién que sobrevino a la etapa de la
guerra bipartidista de los afios cincuenta, que en regiones
como el Chocé cobré dimensiones terriblemente violentas,
tal como se narra en la novela de Arnoldo Palacios “La selva
y lalluvia”, y consecuentemente produjo un éxodo de jovenes
hacia ciudades como Medellin y Bogot4, con secuelas muy
fuertes de desconfianza hacia la politica de partidos. En
segundo lugar, su formacién como sociélogo imprimi6 en él
un especial talante critico hacia la sociedad y el Estado, que lo
llev6 a busquedas radicales en un periodo en el que las luchas
anti-raciales en Norteamérica y las guerras anticoloniales en
Africa eran asuntos de la agenda de los debates universitarios
cotidianos en América Latina. En este 4mbito de agitacién
ideoldgica, como lo sefiala Arboleda (2011), Smith Cérdoba
produjo un pensamiento sobre el racismo en Colombia que se
nutrié de influencias de las luchas diaspéricas transnacionales

La amalgama de racismo y discriminacién racial
ejercida por el sistema en manos de los blancos
0 mestizos, segiin Smith Coérdoba, deviene en
blanqueamientos, que en su concepciéon son la
mezcla de los ocultamientos, negaciones y maltratos
de caricter sistemadticos al que son sometidos los
negros, que terminan por gestar en su personalidad
un desprecio o desarraigo frente a las trayectorias
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histérico-culturales de su ‘raza”, generando en
dltima instancia, un sentimiento racional de no
querer pertenecer o compartir lo que termina
percibiéndose como cultura decadente o sin valor
(Arboleda 2011: 177).

Es importante plantear que Smith Cérdoba, representa de
modo excepcional el lugar del “intelectual orgénico” de la
negritud, dado que su trasegar estuvo mucho mds afectado
por los paradigmas de las luchas raciales afroamericanas,
lo que explica el tono de sus planteamientos y sus posturas
anticolonialistas y su plena identificacién con el “bloque
histérico” de la negritud. En su condicidn afrocéntrica, el
lugar del intelectual negro se expresd en un compromiso
radical con las luchas por la igualdad y en contra del racismo,
entendido en sus formas contempordneas de endoracismo,
asimilacionismo e integracionismo.

Setratade unatradicién de pensamiento con diferentes
énfasis ideoldégicos y discursivos que corresponde
a los momentos especificos de cada sujeto. Es la
diacronia profunda de la didspora, invisibilizada
pero abiertamente reconstruyéndose, en movimiento
a través de las generaciones, buscando y abriendo
caminos decoloniales, rutas de desalienacién y
transformacion en varios de los niveles de la vida
social, politica y cultural (Arboleda 2011: 179).

Amir Smith Cérdoba representd la rebeldia intelectual de
un diaspdrico contempordneo, cuyo trasegar silencioso y
seguramente a veces incémodo, cerré su camino en los
tiempos del acomodaticio reconocimiento multicultural. Sus
pesquisas dejaron aportes invaluables a la comprensién del
racismo estructural en Colombia, que se recogen en su trabajos
escritos y en la memoria de quienes oyeron y conocieron de
mano propia su voz altanera y denunciante de mediados del
siglo xx, en un pafs dividi6 entre derechas e izquierdas, pero
indolente al debate sobre la discriminacidn racial que se vivia
en su interior.
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A manera de conclusion.
El pensamiento moderno de una
intelectualidad diaspodrica

Mientras en el contexto africano y afrolatinoamericano, la
ideologia de la negritud franc6fona y el renacimiento negro
de Harlem estadounidense marcaron la vanguardia al inicio
del siglo xx, al igual que los congresos panafricanos a partir
de los afios cincuenta, en América Latina, y especialmente en
Colombia, el asunto de la negritud tuvo otros matices, quizas
menos explicitos en algunos periodos, respecto a su relacién
con los problemas de los negros en el mundo, especialmente
en la primera mitad el siglo pasado, pues las reivindicaciones
en nuestro pais a comienzos del pasado siglo se centraron en
la labor adelantada por los parlamentarios negros, quienes
se dedicaron a denunciar més el problema de la marginacién
politico-econémica de regiones como el Pacifico y el norte
del Cauca, sin focalizar en los derechos de la negritud como
esencia ontoldgica y de herencia africana. Realmente, los
influjos de la didspora transcontinental en Colombia solo
fueron visibles a partir de los afios sesenta, cuando las luchas
por la descolonizacién y el movimiento de los derechos civiles
norteamericanos, calaron profundamente en los estudiantes e
intelectuales negros de aquella época.
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También cuenta en este andlisis final el impacto que en la
escena politica se produjo por las actuaciones de los primeros
politicos negros, quienes en los afos treinta y en el marco de
la hegemonia liberal, introdujeron en el debate sobre la nacién
colombiana la cuestiéon de las regiones de la gente negra y
su devenir en el proceso de modernizacién que impulsaron
los estadistas del progreso. Podria decirse que gracias a sus
intervenciones en la esfera legislativa, instalaron el tema
de las regiones con poblacién negra como un problema del
estado en el siglo xx.

Las cuatro primeras décadas del siglo pasado, se caracterizaron
por el impulso que los gobiernos liberales pretendieron
darle al pafs. Uno de los criterios para sacarlo del “atraso”
econdmico fue la educacion. La consigna general era que sin
educar al pueblo, no era posible el avance econdémico. En
relacion con el asunto de las poblaciones indias y negras, la
educacién tuvo un papel como mecanismo de integracion de
los “nativos” a la nacién. Esta concepcién estaba limitada
a los pueblos indigenas y la forma de integracién era la
castellanizacién-evangelizacién ~ fundamentalmente. La
lengua constituia el medio mds eficaz para integrar los “otros”
a la nacién. Prueba de ello es que en la reforma educativa
iniciada desde el gobierno de Olaya Herrera, pero llevada a
cabo con mayor vigor en la presidencia de Lépez Pumarejo,
el asunto de la indianidad alcanz6 dimensiones nacionales. La
proliferacién de estudios, el aporte de los extranjeros, la clara
voluntad gubernamental de estimular este tipo de estudios
y la participacién del sector educativo en el impulso y la
generacion de un saber sobre las caracteristicas del pasado
indigena y los origenes de la identidad fue lo que caracteriz6
a los gobiernos liberales” (Alvarez 2007: 285).

Durante el mandato de Luis Lépez de Mesa como Ministro
de Educacidn, el interés de integrar a los indigenas a la
nacién se incorpord a las reformas educativas. Tal interés
estuvo sustentado en la mentalidad de construir nacién, “sin
distingos de raza”, bajo un principio liberal abiertamente

512



A manera de conclusion

racista: desbarbarizarlos, es decir, cumplir con la tarea que no
lograron los misioneros (Jaramillo Uribe 1989). La escuela fue
para ello un laboratorio donde los ilustres liberales pretendian
establecer las caracteristicas de la raza, midiendo la cavidad
craneana, la forma de las mandibulas y la dentadura, en fin,
los rasgos fisiondmicos del pueblo, para establecer que tan
lejos estdbamos de la raza blanca (Alvarez 2007: 285).

El integracionismo incluia poblaciones con lenguas
aborigenes, como se consider6 para el caso de los
sanandresanos, quienes por esta condicidn, serian asimilados
a la categoria de nativos y por tanto sujetos de estas reformas
educativas, especialmente en lo referido a su castellanizacion.
De este modo, las poblaciones negras, sin una “lengua
aborigen”, no hacian parte de este universo de los nativos,
motivo por el cual fueron inexistentes en las politicas
educativas de la hegemonia liberal. Las posibilidades de
acceso a la educacién universitaria que tuvieron algunos
jovenes negros de regiones como el Litoral Pacifico, se
debieron en casi todo los casos, al esfuerzo econémico de
sus familias y los apoyos de algunos politicos, con lo cual fue
posible su estadia en las capitales de la regién andina, pues
solo hasta los afios cincuenta hubo universidades regionales.

En este sentido, es importante sefialar que la intelectualidad
negra a la cual me referi en este trabajo, fue formada en el
marco de un proyecto de educacién sostenido en el paradigma
del progreso y la integracién nacional, en un ambiente que
favorecia ideales de igualdad, contexto que tedricamente
podria suponer que muchos de ellos no fueron vistos como
poblacién nativa, sino como individuos negros que podian
integrarse a la cultura nacional por medio de la educacion.
Este aspecto revela las tensiones contenidas en la ideologia
del proyecto liberal colombiano de la época, que bajo sus
ideales de igualdad sostenia al tiempo la tesis de integrar
las diferencias y dar paso a la unidad de la nacién. Por ello
privilegiaron la educacién como medio para hacer de un negro
de provincia un ciudadano de la nacién. Retomando esta
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ultima idea quiero hacer énfasis en un aspecto, la educacion
bajo el enfoque de estos liberales de los afios treinta, ain
sigue siendo vista como un proyecto civilizatorio, y ello va
a determinar diferencias esenciales con posturas como la de
Diego Luis Cérdoba, para quien la educacién era vista sobre
todo como un medio para salir del atraso social y en ese
sentido, acabar con la servidumbre.

A pesar del acceso que tuvieron algunas figuras como Rogerio
Velédsquez en el escenario de los grandes proyectos liberales de
la época -el Instituto Etnolégico de la Universidad del Cauca-
esto no permite suponer que el problema del racismo haya
sido suprimido de la mentalidad colombiana. Mds bien puede
entenderse que su ingreso a estas “instituciones del saber”
operé como una metamorfosis de su condicién racial, pues al
ser visto menos como negros y mas como mulatos ilustrados,
seguramente operaba la idea de que eran parte del proceso
civilizatorio. De esta manera, puede entenderse que la década
de los treinta y los cuarenta, sent6 las bases de una ciudadania
negra por la via de la ilustracién, al tiempo que mantuvo la
idea de barbarie y por tanto la practica de la invisibilidad
hacia las culturas de la negritud. El proyecto liberal al cual
me refiero no contaba con apuesta alguna en relacién con
la negritud, pero tuvo la capacidad de ampliar las esferas de
su conformacién interna y dar paso a figuras provenientes
de las regiones que tanto importaba integrar al proyecto de
unidad nacional, como la del chocoano Diego Luis Cérdoba.
Por esta razén es entendible que este proyecto liberal estaba
inspirado en la capacidad de la escolarizacién para ilustrar a
las razas inferiorizadas. En ese sentido, los politicos negros
como Coérdoba, Diaz y Yacup, quienes provenian de las
universidades del centro andino, representaban un ejemplo
de las “bondades” de este proyecto liberal de la escuela
civilizatoria de razas no blancas.

Es claro que para el imaginario de nacién que prevalecié
en la primera mitad del siglo xx, la negritud no constituia
parte de su narrativa, a no ser por la imagen de bérbaros,
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periféricos y atrasados; sin embargo, a partir de los afios
treinta, se introdujo un elemento nuevo en este escenario con
la incursién de algunos negros en la politica nacional, hecho
que logré trascender de modo parcial los viejos esquemas de
representacion de los negros y sus regiones. Por ello se debe
resaltar que la incorporacién de la negritud en los discursos
nacionales de la época, distintos al imaginario dominante de
la nacién blanca/mestiza liberal, emergieron por las acciones
de los negros que se incorporaron en la politica, las letras y la
academia a lo largo de los primeros cincuenta afios del siglo
xX. A través de la politica y, particularmente por las nociones
que esos liberales negros propusieron para el debate sobre
sus regiones en el proyecto nacional. Las posturas de los
parlamentarios negros como Yacup y Cérdoba, hicieron visible
el problema de la “falta de modernizacién” de regiones como
el Pacifico, y la necesidad de atender su derecho a participar
de la era progresista que impulsaban los gobiernos de este
periodo, enfoque del cual no se apartaron los parlamentarios
negros, pues al estar inmersos en la ideologia liberal, veian
en este proceso una posibilidad concreta para superar la
marginalidad y la pobreza de sus regiones.

Por esta circunstancia histérica e ideoldgica, las propuestas
politicas de los parlamentarios negros de modernizar el Pacifico
deben ser entendidas en las justas condiciones en la cuales
surgieron y no bajo el lente de los debates contemporaneos
sobre el impacto negativo de este tipo de modelos econémicos
en las tradiciones culturales de las comunidades negras.
Esta salvedad obedece también a la necesidad de otorgar el
reconocimiento y mérito correspondiente a este episodio de la
politica diaspdrica, sin afiadir, ni restar trascendencia a lo que
lograron con sus actuaciones: problematizar el fendmeno de
la exclusidn politica y la marginalidad econémica del “Litoral
Recoéndito” en el proyecto nacional.

Enel plano de la politicay la configuracion del estado nacional
moderno, los politicos negros de la primera mitad del xx,
introdujeron en el debate de la nacion elementos esenciales que
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reconozco como rasgos de la intelectualidad negra. Se tratd
de las reclamaciones y demandas provenientes de regiones
como el Pacifico, que en cabeza de los parlamentarios,
apropiaron las narrativas de la modernizacién nacional para
promover procesos como la creacioén del departamento del
Chocé y los debates en torno al proyecto de constituir esta
regiébn como una geografia con autonomia administrativa.
Estos rasgos deben ser vistos como elementos constitutivos
de esta intelectualidad negra y no s6lo como anécdotas
de las trayectorias individuales de los politicos negros.
En ese sentido, pongo el énfasis en resaltar que lo inédito
de sus posturas trasciende cuando reconocemos que sus
planteamientos tuvieron un grado importante de resonancia
en los debates sobre la modernizacién colombiana.

Este plano ofrece otro elemento importante referido a la
existencia de la negritud en una época del mestizaje, en el
cual los sujetos negros se constituyeron en protagonistas
de la politica y de la intelectualidad académica, negros que
no fueron objeto de estudio porque ellos eran, en sentido
estricto, pensadores de su propia condicién, artifices de sus
discursividades. Esto implica una dialéctica de la invisibilidad/
visibilidad que operé a lo largo del siglo xx, periodo en el que
los negros no estuvieron incluidos en el imaginario nacional,
desaparecieron como cultura ancestral, pero que ticticamente
lograron inscribirse en una ciudadania de facto coincidente
con la nocién liberal de nacién. De este modo podria decirse
que operd una invisibilidad de las culturas y una visibilizacién
de las individualidades de la negritud, tensién en la cual el
pensamiento de los intelectuales diaspdricos tuvo un papel
central, pues de su mano provino el reconocimiento y la
dignificacion de dichas tradiciones culturales. Del importante
acumulado de ideas y reflexiones producidas por los
intelectuales de la didspora afrocolombiana quisiera traer a
estas paginas finales, uno de los asuntos que Zapata Olivella
nos dejo planteados en relacién con este complejo proceso
de las didsporas africanas, y fue el referido al mestizaje. Asi
como para muchos de los escritores e intelectuales diaspdricos
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de América, para Manuel Zapata el fendmeno del mestizaje
representd un constante y permanente tema de reflexion, pues
en el caso de nuestro pais, asi como en el de Brasil, la didspora
africana no puede ser reconocida, ni narrada, sin su punto de
contacto con el mestizaje como hecho interracial, cultural e
histérico. Para Zapata Olivella este proceso evidenciaba la
marcacion de lo africano, no sélo como un rasgo cultural sino
como un elemento constitutivo de las identidades construidas
en las historias nacionales y continentales de las Américas.

En los procesos de opresion cultural, las comunidades
oprimidas desarrollan concientemente ciertas tacticas
lingiifsticas defensivas para preservar los valores
de su cultura frente a los impuestos por el opresor.
Ello es lo que acontece con los dialectos criollos
y las lenguas lunfardas. Queremos destacar que
este fendémeno también opera en forma natural en
cada individuo; la naturaleza abstracta, subjetiva y
recreadora del pensamiento permite que la persona
exprese o no la intimidad de sus opiniones...

En los pueblos, individuos africanos arrancados de su
ambito cultural original e impedidos para expresarse
en sus propias lenguas por falta de interlocutores, la
valoracion subjetiva influyé forzosamente para dar
connotaciones nuevas a las palabras utilizadas en
el idioma que les imponia el opresor. La actividad
intelectual recreadora, inalienable en todo hablante,
les permitié preservar sus connotaciones ancestrales,
cualesquiera que hubiesen sido el grado o la forma
de opresién cultural; estuvieran aislados o en grupos,
entre miembros de una misma etnia o en los procesos
de mestizaje (Zapata Olivella 1988:48).

En estos términos, Zapata nos plante6 una dimension mestiza
de la diaspora africana, por lo cual las hibridaciones de lo
africano con lo europeo y lo indigena, que tuvieron lugar en
América, representaban el revés de la triada trasatlantica, una
especie de territorio simbdlico de creolizaciéon que produjo
nuevas existencias afroamericanas, obviamente en el marco
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de las relaciones estructurales de poder racial, incluso mucho
tiempo después de la eliminacién de las administraciones
coloniales. Se trat6 de una creolizacién que dio lugar ala nueva
experiencia de la afroamericanidad. Desde esta perspectiva,
las identidades culturales diasporicas, son productos hibridos,
cuya presencialidad del Africa como continente imaginado
puede ser retomado simbdlicamente, y reapropiado para
impulsar un sentido politico y cultural de lo afrodiaspdrico,
asumiendo, como lo dice Hall (1999), su transformacion
desde adentro, por cuenta de los sujetos que la componen, y
desde afuera por aquellos que la han intervenido.

El mestizaje como experiencia concreta ha estado presente en
las biografias y en las letras de los intelectuales que nutrieron
este capitulo de la didspora intelectual, y por tanto son
parte constitutiva de su pensamiento, y un referente muchas
veces conflictivo y/o polémico de su reafirmacién racial y
cultural. Por esta razén, es necesario resaltar su lugar en esta
trayectoria epistémica que se ha producido para explicar, para
entender y para representar la existencia de Africa por fuera
de Africa, para dar cuenta de la reinvencién de la memoria
en los territorios de la historia, la politica y la literatura como
lugares esenciales de las memoria de las didsporas africanas.

De otro lado, la experiencia de la intelectualidad negra
generd al tiempo una posicién y una discursividad sobre el
sujeto negro en Colombia, que fue objeto de apropiaciones en
otras esferas distintas al &mbito literario, como es el caso de la
antropologia, la historia y la politica de la didspora africana.
Es una experiencia de la negritud en didlogo y conflicto
con la experiencia moderna mds global, y sus tradiciones
provenientes de las geografias de la exclusion, la segregacion
y el racismo.

Se traté de un proceso afectado por las tensiones contenidas
en la existencia histérica de los descendientes de africanos, la
produccién de una conciencia critica de ella y la configuracion
de una negritud ontologizada en el discurso. Estos tres rasgos
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se traducen en las distintas obras de la intelectualidad negra.
La poesia de Obeso que actualizé la lengua de origen africano
en un tiempo de modernidad letrada. La poesia de Artel que
radicaliz6 la cultura negra como heredera de africania, asi
como la narrativa de Juan Zapata Olivella que revivié el
racismo como una experiencia de larga duracién. Igualmente,
estan las obras de Manuel Zapata Olivella que en su estrecho
vinculo mestizo y triétnico, produjo un pensamiento de
la negritud del Caribe que logré impactar la invisibilidad
histérica del negro en Colombia. Por cuenta del mundo del
Pacifico estd la chocoanidad literaria de Arnoldo Palacios
con la cual se inauguré la escritura de la subjetividad negra
con toda su densidad histérica y emocional. Los poemas
de Martdn Goéngora a una negritud parida entre rios, mares
y selvas que guardan la historia de un territorio marginado
pero no marginal. La obra de Hugo Salazar Valdés con sus
emblemas de la identidad marina de las gentes del litoral.
También estd la densa letra de Miguel A. Caicedo con sus
descripciones de la cultura riberefia del Chocé. La poesia de
Sevillano portadora del drama de la raza negra y las formas
renovadas de la oralidad en la pluma de Alfredo Vanin.

Todos y cada uno de estos escritores han producido los
lenguajes de esta intelectualidad negra, y con ello han
contribuido a hacer legible lo que durante mucho tiempo se
considerd indémito e impenetrable. Se trata de un movimiento
que produjo un doble efecto, en la interioridad y en la
exterioridad de la negritud. Por un lado, en la posibilidad de
dialogar sin traducciones, con la complejidad de la oralitura
transformada en literatura, hecha parte de una narrativa de
la cual los negros estaban excluidos; por otra parte, en la
intencioén de dignificar la existencia en las geografias de la
negredumbre, parafraseando a Rogerio Veldsquez, como en
un efecto de espejo para verse y ser vistos.

Podemos reconocer en este movimiento que he denominado
de la intelectualidad didsporica afrocolombiana, un
acontecimiento fundante del pensamiento diaspérico en
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Colombia que hizo posible articular las narrativas locales
y nacionales de la negritud con el pensamiento mundial
diaspdrico, logrando con ello, producir una mirada “desde
adentro” que narrd, describié y apalabré sus experiencias
culturales. De otra parte, estos intelectuales asumieron una
posicién “bisagra” respecto al tiempo y al espacio de su
condicién racial y cultural, y de este modo vincularon las
historias de la regién y la nacién bajo un lente compacto,
desde el cual se tejieron causas y efectos, el sentido de una
mutua determinacién que explica que la nacién no puede
entenderse sin la negritud, y viceversa.

En su condicién de poetas, literatos y académicos, produjeron
un pensamiento y una literatura de la intelectualidad negra,
que logré mostrar las complejidades que encarna esa doble
conciencia de hombre negro e ilustrado, en una sociedad que
aprecia las letras pero castiga la raza. Esa tension, expresada
en tantas de las poesfas y narrativas de esta generacion,
explica también la paradoja territorial, pues inspiradas en sus
geografias ancestrales, muchas de sus obras fueron producidas
y recepcionadas en los dmbitos del humanismo moderno y
liberal de ciudades como Bogotd, Barranquilla, Cartagena y
Popayan. Entre el poder y la marginalidad, las vidas de estos
intelectuales recogen de modo entrafiable las tensiones de
una modernidad con color, proveniente de las regiones de
la periferia que logré penetrar y afectar intelectualmente una
época, pero también presenciar el tremendo devenir histérico
de su gente negra.

Unrasgo importante que quiero subrayar en estas conclusiones
es el referido al papel de estos intelectuales de la negritud en
relacién con los procesos de modernizacién “intelectual” de
sus lugares de origen. Esto cuenta sobre todo para quienes por
su condicién de negros letrados, ocuparon destacados lugares
en la esfera del poder ptiblico departamental, desde los
cuales promovieron sus “ideas modernas” sobre la educacién
y el progreso de sus regiones, y desde donde promovieron
en su labor con la escritura y la cultura un emblema de

520



A manera de conclusion

modernidad local, al intervenir con todo ello, el dmbito de
las valoraciones y aprecios positivos hacia el conocimiento,
la reflexién y el humanismo, especialmente en el mundo del
sistema escolar y los centros literarios. También cuenta el
papel que desempefiaron con las publicaciones innumerables
de sus obras.

En el caso de algunos intelectuales como Artel y Zapata, este
proceso de intelectualidad didsporica estuvo marcado por un
rasgo muy importante mediante el cual se produjo un retorno
a la religiosidad africana, que tuvo centralidad en sus escritos
e historias, asi como en sus propias experiencias biograficas.
Se trat6 de un sesgo propio de esta negritud que contiene
un retorno consciente a los imaginarios del africanismo
expresado en sus literaturas.

Por otra parte, las dificiles circunstancias politicas que
enfrenté el pais durante los afios cuarenta y cincuenta
por la violencia bipartidista, permiten valorar ain mds la
trascendencia de esta generacion que fue capaz de tal nivel de
produccién en medio de la adversidad derivada de la psicosis
de violencia nacional que se vivia, y en una coyuntura en la
que los asuntos y problemas de la negritud no constituian
tema de interés para la sociedad nacional ocupada de resolver
sus propios dramas. Sin embargo, esto mismo tuvo un efecto
distinto en el escenario internacional, donde las preguntas y
los debates en torno a las poblaciones de la didspora y sus
relaciones de poder politico colonial y racial tenfan una
trayectoria proveniente de los congresos panafricanos en
los que algunos de los intelectuales afrocolombianos habian
participado. Podemos afirmar que en sentido estricto se tratd
de un pensamiento alterno a la sociedad colombiana de la
época, pues las definiciones de lo “nacional” cercadas por las
fronteras de los partidos y el centro geografico de la nacién,
dejaron por fuera posibilidades de reconocimiento a esta
produccion intelectual que no provenia de estos lugares, y que
se ocupaba de los problemas de la negritud que se debatian en
el contexto internacional.
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La escritura de cada una de estas paginas ha representado en
mi caso personal un largo trasegar por mi propia historia como
hombre afrocolombiano. Ha sido un proceso arqueoldgico
en el cual he ido tras las piezas de una memoria hasta ahora
dispersa y todavia silenciada, que considero trascendental y
obligada para entender el profundo significado que entrafia
ser un intelectual afrodescendiente. Como socidlogo de
formacidn, aprendi bajo las matrices francesas e inglesas la
imagen de una intelectualidad asociada con la blanquitud. La
lectura de los poetas, los escritores y los académicos negros,
me permitié constatar la configuracién de una condicién
distinta, distinguida, la de los intelectuales de la negredumbre.
Leerlos y descubrirlos ha significado recorrer con ellos la
travesia biografica de la dignidad y retraerla a este presente,
en el cual el multiculturalismo nos extravia e incluso regula
nuestras formas de reconocimiento interno, haciendo cada
vez més lejano el didlogo entre negros, raizales, palenqueros
y afrocolombianos. El apego a sus obras, la bisqueda de las
fuentes, la sorpresa ante sus biografias escondidas en retratos
familiares o locales, me ha hecho valorar ain mds su paso por
este pais, y la conviccién que su grandeza es producto sobre
todo de su disciplina, su rigurosidad y su apego a la raza.

A cada uno de ellos les debo algo de lo que hoy puedo decir
y pensar sobre la didspora transcontinental, a cada uno de
ellos agradezco desde esta orilla del tiempo haber asaltado mi
camino en la academia y haberme seducido por los caminos
de nuestra historia, la historia de la intelectualidad diaspdrica
afrocolombiana.
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