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Resumo

Este ensaio é parte da tese de doutoradoYorubas y bantlesenla
discursividad ancestral: estudio comparado de Sortilégio Il (1979) de
Abdias do Nascimento y de Chango, elgran putas (1983) de Manuel
Zapata Olivella e aqui tecemos notas para comparar a forma como
eles reescrevem as tradigdes banta e ioruba, se posicionando como
intelectuais que recuperam essas tradigdes no plano estético e politico.
Portanto, com base nas reflexdes sobre a tradig@o de valores europeus e
as estruturas das linguas africanas na escrita dos literatos anteriormente
citados, propomos neste texto académico abrir um didlogo entre o
humanismo eurocéntrico e outras expressdes humanisticas, ou seja, o
humanismo afro-amerindio que tem a perspectiva do conhecimento
ancestral como a possibilidade de interpretar o mundo ao acolher e
reconhecer sua origem, diferente da ideia de hierarquia.
Palavras-chave: Ancestralidade, lorubas, Bantus, Manuel Zapata
Olivella, Abdias do Nascimento

Resumen

Este ensayo es parte de la tesis doctoral Yorubas y bantles en la
discursividad ancestral: estudio comparado de Sortilégio Il (1979) de
Abdias do Nascimento y de Changd, el gran putas (1983) de Manuel
Zapata Olivella y aqui tejemos apuntes para comparar la manera como
los autores, anteriormente citados, re-escriben las tradiciones banties
y yorubas, posicionandose como intelectuales que recuperan estas
tradiciones en el plano estético y politico. Por lo tanto, con base en
las discusiones entre la tradicion de corte europea y las estructuras de
las lenguas africanas en la escritura de los literatos proponemos en
este texto abrir un didlogo entre el humanismo eurocéntrico y otras
expresiones humanisticas, mas bien, el humanismo afroamerindio que
tiene en cuenta el conocimiento ancestral no como jerarquia, sino como
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otra posibilidad de interpretar el mundo, acogiendo y reconociendo su
origen.

Palabras claves: Ancestralidad, Yorubas, Banties, Manuel Zapata
Olivella, Abdias do Nascimento

Abstract

This essay is part of the PhD thesis Yorubas y banttes en la discursividad
ancestral: estudio comparado de Sortilégio 11 (1979) de Abdias do
Nascimento y de Chango, el gran putas (1983) written by Manuel
Zapata Olivella. Here we elaborate notes to compare the way in which
they rewrite the Bantu and Yoruba traditions, positioning themselves
as intellectuals who recuperate these traditions on the aesthetical and
political level. However, based on the reflections on the traditions of
European values and the structures of African languages on the writing
of the literati previously cited, we propose in this academic text to start
a dialogue between the eurocentric humanism and other humanistic
expressions, which is, the Afro-Amerindian humanism which have the
perspective of ancestral knowledge as the possibility to interpret the
world by accepting and recognising their origin, diferent from the Idea
of hierarchy.

Keywords: ancestrality, Yorubas, Bantus, Manuel Zapata Olivella,
Abdias do Nascimento

Un alabado inicial

En la tradicion yoruba, en un canto para el oricha Echu o
Elegba, los participantes del ritual de la religion candomblé de
Bahia (Brasil) y su alabanza con la danza, esperan que el solista
vocalice primero el himno para después repetir las palabras que
desde tiempos ancestrales son entonadas y que fueron ensefiadas
por los mayores:

A padéoloonon e mo juba Ojisé
Awa sé awo, awa sé awo, awa sé awo
MojubaOjise' (OLIVEIRA, 2004, p. 20).

' Em portugués: “vamos encontrar o Senhor dos Caminhos, / Meus respeitos aquele que
¢ 0 mensageiro, / Vamos cultuar, vamos cultuar, vamos cultuar/ Meus respeitos aquele
que é o mensageiro” (Traduccion del yoruba para el portugués hecha por Altair de
Oliveira).En espafiol: “vamos a encontrar al Sefior de los Caminos/ Nuestros respetos
para aquel que es el mensajero/ Vamos a adorarle, vamos a adorarle, vamos a adorarle/
Nuestros respetos a aquel que es el mensajero” (nuestra traduccion al espaiol).
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En el canto ancestral la idea de permiso, de autorizacion
para atravesar un camino, es lo primero que se tiene en cuenta.
En la travesia, hay que pedir aprobacion a Elegba, el sefior del
camino. En el mismo sentido de respeto a los orichas, por medio
del aparato_tecnoldgico que escribimos este ensayo, decimos:
“mo juba Ojis¢”, nuestros respetos al mensajero. Igualmente,
evocamos un coro para que el “oléonon” — lonan, el camino
— sea libre y prospero, sin tropiezos; que Echi indique la
encrucijada que debemos afrontar. Y como aprendemos con
nuestros antepasados, queremos cantar para comprender la vida,
la fuente del conocimiento, el sendero que fue descubierto por
los primeros ancestros y el saber que se nos fue transmitido
por nuestros antecesores. Asi, a aquel que cuenta o transmite lo
que sabe, primero le es imprescindible el consentimiento de los
mayores. El saber no es de quien canta o cuenta la historia, es
del grupo. El callejon, las palabras de Echi — el mensajero —
dinamizan la comunicacion entre la colectividad y los ancestros.
Para ser un intelectual en las tradiciones africanas, es necesario
escuchar las voces de los primeros, de los progenitores. Asi, este
texto se inserta en la encrucijada de las tradiciones para escuchar
a los griots?, a los intelectuales afrolatinoamericanos, con el
objetivo de comprender sus pensamientos que son contrarios a la
mentalidad colonizada.

En este contexto, para mencionar mas detenidamente
las cuestiones de la colonizacién y sus resultados culturales, a
partir de una mirada a la escritura ancestral y la intelectualidad
afro, fueron escogidos dos autores: Abdias do Nascimento
(Franca, 1914 - Rio de Janeiro, 2011) y Manuel Zapata Olivella
(Lorica, 1920 - Bogota, 2004), ademas de eso, trabajamos
con algunas obras de ellos donde hay postulaciones sobre las
tradiciones africanas. Esta seleccion tiene en cuenta comparar
la manera como ellos reescriben las tradiciones bantues y
yorubas, posicionandose como intelectuales que recuperan estas
tradiciones en el plano estético y politico. De hecho, los autores
afrolatinoamericanos hacen de sus escrituras un arma de lucha.
Son sus palabras una herramienta para incomodar a aquellos

2 Griot es un vocablo de origen francés que designa el mayor que cuenta las historias de
la comunidad en Africa.
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que insisten en invisibilizar la episteme afro tan desbordada de
ancestralidad.

Cuando hablamos de Africa, ja qué Africa estamos
refiriéndonos? Es una cuestion fundamental para plantear el lugar
de los dos autores afrolatinoamericanos. La pluralidad de culturas
tradicionales que fueron colonizadas y estuvieron bajo el poder
del europeo, aparecen hoy en la amplia literatura que podemos
nombrar de expresion espafiola, portuguesa, inglesa, francesa,
para poner como adjetivo la lengua oficial que es la herencia
impuesta por el colonizador. Ademas de ello, hubo pueblos que
resistieron a la colonizacion y siguieron con sus tradiciones
orales. En este contexto de oratura (PRAT FERRER, [2010]
2014) — el texto oral de los pueblos tradicionales del continente
africano — versus la escritura occidental, para que seamos
objetivos, miramos a los pueblos del otro lado del Atlantico
que fueron colonizados por portugueses y espafoles, a saber los
paises que hablan el portugués como lengua nacional: Angola,
Mozambique, Guinea-Bissau, Sdo Tomé y Principe, Cabo Verde.
Del mismo modo el que tiene como lengua nacional el espaiol,
en este caso, Guinea Ecuatorial. Lo mas importante es observar
los puntos comunes entre los objetos de estudio, especificamente
Abdias do Nascimento y Manuel Zapata Olivella en el contexto
de apropiacion del sistema alfabético occidental para producir
sus textos.

Las fuentes yoruba y bantu

Entender las tradiciones africanas en América Latina es
entender la multiplicidad de culturas que fueron secuestradas en
Africa y esparcidas por todos los rincones de estas tierras. Como
resultado de este acto atroz, muchas etnias se vieron obligadas
a recrear en la didspora sus tradiciones®. Con la trata negrera
y la dispersion de los pueblos africanos, las Américas fueron
escenario de una reinvencion territorial, cultural y ancestral. De

* Es importante observar que otras voces hablan de las tradiciones yoruba en la
literatura. En especifico cito la tesis de grado de Adriana Maria de los Angeles Valera
Rolén (2012) que analiza los cuentos de la pintora, escritora y etnéloga cubana Lydia
Cabrera bajo la perspectiva de la oralidad y escritura en la representacion de la santeria
cubana.
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los grupos que llegaron a este continente (mandinga, igbos, fulas,
etc) dos son destacados en las herencias culturales impresas en la
escritura de Abdias do Nascimento y Manuel Zapata Olivella: los
yorubas y los banttes.

Los yorubas — nagd en Brasil, o lucumi en Cuba —
llegaron a las Américas entre fines del siglo XVIII y comienzos
del XIX. Con “ataques dos daomeanos dirigidos contra seus
vizinhos do Sul, Norte e do Leste, e a pressdo dos Fulani sobre
Oy, a capital do reino Yoruba, impedindo os seus exércitos
de defender os territérios mais distantes do seu império”
(ELBEIN DOS SANTOS, 1986, p. 28), se dio la captura de los
pueblos yorubas (Egba, Egbado y Sabé, Ijexa, Ijebu y Ketu)
y, consecuentemente, sometidos a la voluntad de los pueblos
vencedores. Es importante resaltar que en las disputas africanas
entre Dahomey y Oy0, los pueblos Ketu fueron los mas afectados,
es decir, ellos sufrieron proporcionalmente los efectos de las
guerras, fueron capturados, esclavizados y llevados para Brasil.
Hoy dia, la religion afrobrasilefia es fundamentalmente pautada
en el conocimiento mitico-religioso de los pueblos de Ketu, por
supuesto, pero no se pueden olvidar otras tradiciones religiosas
como los angolas (bantues), los Jejes (Yeyes) y la umbanda. Se
sabe que las casas tradicionales de culto a los Orichas en Bahia,
Brasil son predominantemente de linaje yoruba-ketu, o como se
dicen alla, candomblé nag6. De esta manera, en el siglo XIX,
sobre todo en Brasil, los yorubas transportaban los elementos de
su sociedad o asociaciones, mas bien, el egbe, lugar donde se
hace adoracion a los oOrisa y reverencia a los ancestrales ilustres,
los égun (los muertos que en la tradicion banta son los bazimu).
Las asociaciones (egb¢) comunidades, esto es, fincas en las
cuales el terreno — o como se nombra en Brasil: el terreiro —
de verdad, es sindnimo de lugar donde se practican los rituales
de la religion de matriz africana (candomblé o macumba). Los
terreiros poseen una caracteristica peculiar, algunos de los
miembros de la religion afrobrasileia viven en ellos, pero otros
que tienen su casa mas lejos, cuando vienen a participar de las
fiestas, ritos o alabanzas a los ancestros, quedan dias hospedados
en cuartos construidos en el area de la finca. Es importante
observar que, os limites da sociedade egbeé nao coincidem com
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os limites fisicos do ‘terreiro’. O ‘terreiro’ ultrapassa os limites
materiais (por assim dizer polo de irradiagdo) para se projetar
e permear a sociedade global. Os membros do egbé circulam,
deslocam-se, trabalham, tém vinculos com a sociedade global,
mas constituem uma comunidade ‘flutuante’, que concentra
e expressa sua propria estrutura nos ‘terreiros’ (ELBEIN DOS
SANTOS, 1986, p. 33).

En ese sentido, los miembros del terreiro tienen una vida
distinta en comparacion a los otros miembros de la sociedad, es
decir, participan de la vida social secular, pero dentro del espacio
religioso les corresponde otra manera de vida y comportamiento,
otro patron y valores. En el terreiro hay dos dimensiones que
funcionan de forma distinta, una es la urbana y la otra es la
“fauna”, la rural (ELBEIN DOS SANTOS, 1986, p.33). En la
donde se guardan los elementos caracteristicos de cada ancestral.
Otras construcciones son el iléaseque es el espacio donde quedan
los iniciados (yads), una cocina para hacer las comidas del ritual y
la publica, un barracon donde se baila y se canta para los Orichas
y los cuartos que acomodan a los participantes que viven lejos.
Ademas de eso, hay en un espacio cercado por arbustos, una casa
(11é-ibo-Aku) donde se hacen los ritos a los muertos. Solamente
pueden cuidar de este local los sacerdotes escogidos para esto.
En este rincén dedicado a los ancestrales muertos, la entrada es
restringida a otros dos miembros del terreiro.

En cuanto a la funcion rural o de la “fauna”, es, en realidad,
un espacio de aproximadamente un tercio de la finca que es,
de verdad, un bosque. En este espacio los sacerdotes que son
hijos de los Orichas Osachin, Ogin u Ochosi son responsables
por proteger y hacer rituales, en los cuales las hierbas (elemento
primordial del Oricha Osachin y Ochosi) son fundamentales para
mantener el equilibrio del mundo material (Ayé) con el mundo
espiritual (Orum). El espacio del bosque es de liturgia y, al mismo
tiempo, establece intercambios con el espacio urbano. En otros
términos, ademas del transito de los miembros de la sociedad
egbé, hay circulacion de elementos necesarios para el ritual a los
ancestros, por ejemplo, las hierbas.
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La fuerza que mueve el terreiro es el ase o Aché. La
Iyaloricha (que significa madre que tiene el aché) orienta a
los iniciados, indicandoles como hacer el ritual que dara a
los elementos fisicos (vasijas, hierbas, agua, entre otros que
representan cada Oricha) un poder momentaneo y necesario para
la continuidad de la vida. A este poder es lo que se llama en la
comunidad religiosa de Aché, la Fuerza Vital, la que dinamiza la
vida, es el sentido de hacer los ritos y religar los mundos: el aiyé
(tierra) con el orun (mundo espiritual).

Por lo que hemos planteado hasta aqui, se puede decir que
el

terreiro é um espago onde se organiza uma comunidade
— cujos integrantes podem ou ndo habita-lo
permanentemente — no qual sdo transferidos e recriados
os conteudos especificos que caracterizam a religido
tradicional negro-africana. Nele encontram-se todas as
representagdes materiais e simbolicas do aiyé y orun e
dos elementos que os relacionam. O ase impulsiona a
pratica liturgica que, por sua vez, o realimenta, pondo
todo o sistema em movimento (ELBEIN DOS SANTOS,
1986, p. 38).

Es en la dinamica de la ritualidad que la ancestralidad es
representada. Personas, espacio, elementos de la naturaleza, todo
conlleva a que la comunidad experimente el saber ancestral. La
episteme yoruba es fundamentalmente de la colectividad. De ahi,
podemos ver que la cultura afro se recrea en América Latina con
la funcion de preservacion de los ritos del grupo que aqui llego.
La organizacion del terreiro y la reinvencion litargica determind
la resistencia del sistema filosofico ancestral que en la escritura
de los intelectuales latinoamericanos se transcultura y al mismo
tiempo se recupera lo poético del conocimiento ancestral. En
este sentido, se puede comprender la propuesta estética tanto
de Abdias do Nascimento como Zapata Olivella la recreacion y
transferencia del conocimiento que caracteriza el pensamiento
negro-africano en América Latina.

Otro tanto se puede decir de la cultura banta que es
proveniente de laregion donde hoy comprende el Congo y Angola.
“El reino de Angola, cuenta la tradicion, surgi6 alrededor del afio
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1500, ligado al inicio del comercio de esclavos por el océano
Atlantico” (FRIEDMANN; AROCHA, 1986, p. 73). Antes de
eso, segun la cronica de Duarte Pacheco Pereira — relatada por
Nina Friedmann y Jaime Arocha (1986) —, el reino de Angola y
Congo empieza cuando el Ngola Kiluanji, un cazador y guerrero
emprende la conquista de los rios Dande, Lucala y Cuanza,
fundando poblados. El cazador Kiluanji llega hasta a las sabanas
de Luanda donde conoce el jefe del clan de la region, Bembo
Kalamba y su mujer Ngombedia Nganda. Asi, Ngola Kiluanji
aprende a fundir el hierro y, al mismo tiempo, teje una relacion
de amistad con Bembo Kalamba que también ensefi6 a Kiluanji
y a sus seguidores el secreto de la agricultura.

Entre tanto los guerreros de Ngola Kiluanji se casaron con
las hijas de Ngombe y Bembo y organizaron su rutina con
el ganado, los cultivos, las matas de platano y el comercio,
que practicaron con las vasijas y herramientas de hierro.
Asi dieron origen a los nuevos clanes Mbundo. Después
de unos afos, cuando los Mbundo sufrieron una enorme
hambruna, pudieron escapar de ella por la generosidad
de Ngola Kiluanji, que cedié sus bienes de hierro para
conseguir comida (FRIEDMANN; AROCHA, 1986, p.
74).

Como senal de gratitud, cuenta la tradicion, que el clan
de Mbundu elevd Ngola Kiluanji rey de todo territorio llamado
Ndongo. Cuando los portugueses llegaron a esta region en siglo
XVlestablecieron alianza politica hasta promover la inestabilidad
del reino Ngola y colonizar los dominios de los bantues. Una vez
que el europeo llega en el reino de Ndongo, la trata de negros para
América Latina aumenta, puesto que el nimero de los capturados
aumento proporcionalmente con la colonizaciéon portuguesa.
Vale resaltar que en la lucha contra la invasion europea, la reina
Nzinga Mbande (1583-1563) tuvo un papel fundamental. Fue
ella quien impidié que Portugal avanzase mas en la conquista
del territorio de Angola. Ella “permanecio en el trono 39 afios y
fallecio a la edad de 81, en 1663” (FRIEDMANN; AROCHA,
1986, p. 75).

Se sabe que el vocablo bantu se refiere a un grupo
etnolingiiistico que comprende los paises africanos del hoy
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Chade, Republica Democratica del Congo y Angola y partes de
Sudafrica. La dispersion del pueblo bantt por Latinoamérica fue
intensa y tiene registro desde inicio de la colonizacion portuguesa
en Brasil, o en el trabajo de la mineria por los espafoles en
Colombia. En Cuba los pueblos bantiies son conocidos como
“congos” (LOPES, 2004, p.99). De ahi se percibe la fuerte
influencia en el continente de la etnia que sera todo el tiempo
rememorada en la novela Changd, el gran putas.

En cuanto a la filosofia bantt, se puede decir que la energia
es su principio estructurador. “Focada mais no movimento que na
racionalidade, os bantos ddo énfase ao movimento do ser, ndo ao
ser metafisico” (OLIVEIRA, 2006, p.112). Em el libro Bantos,
Malés e identidade negra (2008), Nei Lopes ressalta que “para
o Banto, o ancestral ¢ importante porque deixa uma heranga
espiritual sobre a Terra, tendo contribuido para a evolucao
da comunidade ao longo da sua existéncia” (LOPES, 2008,
p.152). De esa manera, las herencias espirituales dan al sujeto
la consciencia que la unidad y la colectividad del grupo son
brindadas por el ancestro. De ahi, la Fuerza Vital (Aché) es lo que
dirige la materia cuya funcién es acumular la energia. De hecho,
para los bantues la realidad tltima de las cosas es la Fuerza Vital
que da animo a la existencia de la comunidad. Esta fuerza es la
propia vida. “Por isso o critério primevo e o valor supremo ¢ a
Forga-Vital. Assim, o imperativo fundamental da filosofia banto
¢ a afirmagdo categorica de que todo ser ¢ for¢a” (OLIVEIRA,
2006, p. 114). De ahi que, em la didspora, la tradicion bantt se
confirmara, por ejemplo, em el “culto aos ancestrais (miticos,
reais e familiares) [que] tém uma repercussdo inestimavel na
estatudria e na escultura da tradicdo negro-africana, que sao as
manifestacdes mais caracteristicas da arte negra como um todo (e
da arte banta em especial)” (LOPES, 2008, p.152). Asi, se puede
ver que en las comunidades que se originan del pensamiento banta
y para ser mas amplio, en la tradicidon afro, de manera general,
los valores estéticos se distancian de los establecidos e impuestos
por la clase hegemonica. Para la tradicion afrodiaspoérica lo
bello es la relacion de la Fuerza Vital de la naturaleza sobre la
materia. En sentido especifico, el ancestro influye en la vida
y esto permite la creacidén de los valores éticos y estéticos del
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pueblo, obviamente son valores distintos de lo que concibe la
cultura colonizadora. La razon que las culturas afros hayan sido
silenciadas, es decir, obstaculizadas, ocurre de la negacion de la
filosofia africana en el pensamiento occidental, como reflexiona
Eugenio Nhogo Ondo6 (2000). Este desprecio es porque “la unica
desgracia en este caso es que su saber [de Africa] ha pasado de
forma desapercibida porque, en lugar de confiar en la escritura,
la transmitieron oralmente” (ONDO, 2000, p. 51). Sabemos que
los yorubas y los banttes llegaron a una cultura que apreciaba la
escritura en detrimento de las tradiciones orales. Pero, es bueno
que sepamos, que antes que los europeos aprendiesen a escribir
con los mesopotamicos, ya habia cultura en Africa con saber
abstracto y escrituras peculiares. Ello prueba la densidad cultural
que muchos pueblos africanos tuvieron a lo largo del tiempo.

Si se considera como actividad pensante lo que yo he
calificado como un discurso abstracto y pre filoséfico,
las grabaciones matematicas realizadas por los Ishango,
habitantes de una de las regiones que rodean al lago
Eduardo (en la actual Reptiblica Democratica del Congo),
entonces la Edad Antigua de la filosofia africana tendria
su origen en aquella zona subsahariana (ONDO, 2000,
p. 65).

Aunque negada por el pensamiento hegemonico, la
filosofia africana resguarda su lugar de importancia en el mundo.
Es, indudablemente, por el sendero de replantear el conocimiento
filosofico de tradicion afro, destituyendo de la mentalidad
contemporanea la aurea de superioridad de la episteme de corte
europea, que el intelectual afro podréd posicionarse como aquel
que cambia el orden hegemonico o que ofrece otras herramientas
para pensar la realidad circundante. Sin duda, tanto Abdias do
Nascimento como Manuel Zapata Olivella fueron conocedores
de los elementos culturales yorubas y banties, por esta razon
crearon en sus escrituras la cosmovision afro. En otros términos,
la vision de mundo, la estética ancestral y el pensamiento de
origen del Atlantico Negro ganan relieve en la escritura de los
autores afrolatinoamericanos no s6lo como materia de creacion
literaria, sino como una posicion politica ante la sociedad que
insistia en silenciar el aporte africano en el continente americano.
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Yorubas y banties transculturados: resignificaciones
del mestizaje y del quilombismo en el pensamiento
afrolatinoamericanos.

Abdias do Nascimento y Manuel Zapata Olivella postulan
la herencia yoruba y banti en la escritura, recuperando el
género oral y el conocimiento intelectual de la ancestralidad.
Igualmente, ellos defienden ideas politicas que son fundamentales
para reflexionar sobre el lugar del afro en la sociedad. Con
miras a entender la posicion intelectual de los dos escritores
afrolatinoamericanos, es fundamental observar sus ideas a partir
de los conceptos: el quilombismo y el mestizaje que también
aparecen en las obras Sortilégio Il y Chang6. Los autores plantean
posiciones estratégicas frente a la situacion historica y social de
las poblaciones aborigenes, negras y mestizas.

Para Abdias do Nascimento, el negro necesita,
primeramente, recuperar su memoria. Vencer el obstaculo de
segregacion que hubo en Brasil con una esclavitud de casi 450
afios. Las clases dirigentes en Brasil siempre marginaron a Africa
y por supuesto sus descendientes. “Brazil as a traditional norm has
always ignored the African continent” (NASCIMENTO, 1980,
p. 142).Con esta apatia, la sociedad crea tanto en las practicas
sociales como en las discursivas elementos que desmerezcan o
hagan invisible las tradiciones africanas.

El intelectual afrobrasilefio asevera que la marginalizacion
de Africa, la exclusion de los afrodescendientes en Brasil, nada
de estos problemas ocultaron el pensamiento de un retorno al
origen, a saber, a la idea que del otro lado del Atlantico vino
el saber que fue recreado en las Américas. “But none of these
hindrances had the power of obliterating completely, from
our spirit and memory, the living presence of Mother Africa”
(NASCIMENTO, 1980, p. 142). De esta manera, es importante
observar que mientras la clase dominante en las Américas intenta
silenciar e invisibilizar Africa y sus descendientes, en la diaspora
africana y en el continente africano, surgen algunos intelectuales
que van a causar un malestar en el mundo. Ellos se posicionan
intelectualmente como desveladores de las atrocidades
provocadas por el colonialismo europeo y su capitalismo salvaje.
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Sobre ello, Abdias do Nascimento cita algunos pensadores que
estuvieron en contra del pensamiento europeo que negaba y neo
colonizaba Africa:

To mention only a few names* Cheik Anta Diop, of
Senegal; Chancellor Willians, Shawna Maglangbayan
Moore, HakiLadhubuti, Molefi K. Asante and Maulana
Ron Karenga of the United States; Georges G.M. James
and Ivan Van Sertima of Guyana; Yosef Ben-Jochannan
of Ethiopia; TheophileObenga, of Congo Brazzaville;
Wole Soyinka, Ola BalOgun and Abimbola of Nigeria
(1980, p. 142 -143).

Los nombres de las personalidades citadas por Nascimento
son responsables por desarrollar el pensamiento de liberacion
de Africa colonial y por supuesto la diaspora. Sus posiciones
intelectuales estaban conectadas por una red de conocimiento
que tenia en cuenta la libertad de sus paises en términos politicos
y culturales. El afrobrasilefio hace parte de un proyecto mayor de
recuperar la memoria y la visibilidad del conocimiento de origen
africano, en la filosofia, cultura y etc, haciendo parte de una red
de inteligencia de africanos y afrodescendientes. En este caso,
Abdias do Nascimento no postula un retorno a la Madre Africa,
sino una toma de consciencia del origen africano para cambiar la
sociedad. Era necesario saber su historia para construir la nueva
sociedad ya no con el racismo y exclusion social, pero con el
matiz de la integracion, respeto y justicia socio-racial. De ahi, el
intelectual de Franca va a fundamentar sus ideas y dialogar con
otros intelectuales africanos y afrodescendientes. De hecho, es

* Cheik Anta Diop (1923-1986) fue un historiador, antropdlogo, fisico y politico
que investigé Africa antes y después del colonialismo; ChancellorWillians (1893-
1992) fue un socidlogo, historiador y escritor afroamericano, se dedicé estudiar los
afros estadounidenses y las civilizaciones africanas en encuentro con los europeos;
HakiLadhubuti (1942-), es un educador e poeta afroamericano; Molefi K. Asante
(1942) profesor afroamericano e investigador de estudios sobre Africa y los negros
enEstados Unidos; MaulanaNdabezithaKarenga (1941-) es un afroamericano profesor
de estudios africanos e activista del Movimiento Negro en EE.UU; IvanGladstone
Van Sertima (1935-2009) fue un guyanés y profesor de los estudios africanos;
Antonio Yosef Ben-Jochannan ( 1918-) es un escritor e historiador afroamericano;
ThéophileObenga (1936-) es profesor emérito de la  San Francisco StateUniversity,
se dedica a los estudios africanos; WoleSoyinka(1934-) es escritor nigeriano; Ola Bal
Ogun (1945-) es un cineasta y guionista nigeriano; WandéAbimbolla (1932-) es un
académico, profesor de lengua y literatura, ademds de ser un diplomético nigeriano.
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importante observar que los intelectuales citados por Abdias do
Nascimento estan en el mismo plano que ¢€l, es decir, dominan
el sistema alfabético occidental para deconstruir una supuesta
superioridad cientifica de corte europea. Los intelectuales de
Africa y de la didspora van a configurar, a partir de la escritura
colonizadora, “nuevas identidades africanas y [producir] nuevos
patrones culturales de origen africano” (CAICEDO ORTIZ,
2013, p. 70). Para ello, no nos olvidemos que los “patrones
culturales” no son necesariamente homogéneos, son identidades
que se construyen, teniendo en cuenta las heterogeneidades
africanas o diasporicas. Un dato relevante en estas cuestiones
de identidad, cultura y recreacion de tradiciones es que los
intelectuales tienen un origen comun: negros, africanos o sus
descendientes. De ahi, tanto en Africa como en la didspora, se
conformara una inteligencia de corte independentista. En otros
términos el movimiento inicial de los pensadores es liberarse
del colonialismo tanto en sentido econdémico como en sentido
epistémico. La preocupacion de escenificar la relacion colonial y
poscolonial aparece en la escritura de Sortilégio Il:

FILHA I

Ariqueza ... o trabalho dos negros...
FILHA IIT

Roubaram. Espoliaram!

FILHA 1T

As mulheres africanas...

FILHA III

Estupraram. Prostituiram!
FILHA1

A humanidade dos negros...
FILHA TIT

Embruteceram. Desumanizaram!
FILHA 1T

Os deuses africanos...

FILHA III

Profanaram. Negaram! Oh! Ogtin! Espada sangrenta da
justa vinganca! (NASCIMENTO, 1979, p. 86-7).

Revista Brasileira do Caribe, Sao Luis - MA, Brasil, v. 17, n. 33, jul./dez. 2016, p. 75-100 87



Denilson Lima Santos

El dialogo escenificado remite a una cuestion mas amplia:
la expoliaciéon de culturas tradicionales por el colonizador.
La situacion historico-social no solo de los pueblos bantues y
yorubas, sino de muchos otros sera rescrita en la literatura de
Africa como en la diaspora. Igualmente, ya postuld Aimé Césaire
que era necesario estudiar la manera como la colonizacion
trabaja para “descivilizar al colonizador, para embrutecerlo en
el sentido literal de la palabra, para degradarlo, para despertar
sus reconditos instintos en pos de la codicia, la violencia, el odio
racial, el relativismo moral (...)” (CESAIRE, 2006 p. 2). En la
escritura de Abdias do Nascimento el resultado de la violencia
colonialista emerge en los discursos de los personajes que estan
conscientes de la relacion de opresion causada alla en el otro
lado del Atlantico y acd en las Américas. En otros términos,
los intelectuales afro latinoamericanos y africanos tienen un
contexto comun de utilizar la escritura como un reto politico
para recuperar la historia de las comunidades. A ejemplo de eso
es la esritora del Magreb, Hélé Béji (1948-) que utiliza la tinta
y la pluma para pensar sobre las independencias de las colonias
magrebies que asumen una postura exigente ante las sociedades
musulmanas. En el cuento Recuerdos, la escritora africana
resalta la memoria y los cambios de la ciudad se mezclan la
modernizacion de su tierra: “Alrededor de la casa, la vieja ciudad
esta cercada por el infernal anillo de los suburbios nuevos donde
se localizaban antiguos huertos” (BEJI, 1997, p. 51). Es una
escena que reflexiona sobre los cambios que pasan las ciudades,
bajo “la nube esfumada” (BEJI, 1997, p. 53) del progreso y de
las transformaciones de las relaciones interpersonales. La critica
de la autora a su sociedad esta presente en la narrativa, puesto
que el narrador metaforiza todo el tiempo la ciudad que tenia
la “atmosfera [que] se embrutecia con cabezas pesadas” (BEJI,
1997, p. 54). Entre el juego de observar la ciudad y los tipos
humanos, el narrador especula, a partir de la imagen de su abuela
y el teatro italiano, la mediocridad en que est4 inmersa la ciudad
cuando “para los pequeios espectadores de la pantomima italiana,
que contemplan estupefactos, nada puede detener el milagro de
sanar al mundo por medio de la fantasia y, en resumidas cuentas,
por encantamientos” (BEJI, 1997, p. 56). Asimismo plantean
Nascimento y Zapata Olivella, por medio de una escritura de
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encantamientos, es posible razonar en cuanto a la colonizacion
y la manera que el colonizado ahora intenta liberarse de un
modelo politico-estético que entorpece, deshumaniza y cambia
las relaciones de los individuos con el conocimiento tradicional.

El legado africano en la cultura latinoamericana es
importante porque esta en la memoria de los afrodescendientes.
Ademas de eso, la herencia de Africa antigua también puede
encontrar en los pueblos precolombinos, como ya han demostrado
investigaciones arqueoldgicas sobre los Olmecas, asi como
Manuel Zapata Olivella en Changd, el gran putas los utiliza,
recreando simbolicamente la ancestralidad. Ya en el pensamiento
de Abdias do Nascimento, el rescate de la memoria historica
resultara en el Quilombismo:

As Quilombismo searches for the best world for
Africans in the Americas, it knows that such a struggle
cannot be separated from the mutual liberation of the
indigenous peoples of these lands, who are also victims
of the racism and wanton destructiveness introduced and
enforced by the European colonialists and their heirs
(NASCIMENTO, 1980, p. 148).

La idea del quilombismo es encontrar y reivindicar el
respeto por Africa y sus descendientes en las Américas. No solo
los negros son victimas de un sometimiento social como también
lo mismo pasa con los indigenas que fueron expulsados de sus
tierras. Europa y sus herederos tienen una deuda social y, para
el intelectual afrobrasilefio, cabe a las poblaciones marginadas
de América Latina reclamar la indemnizacién historica y social.
La propuesta de Nascimento es que la salida para la sociedad
brasilefia esta en adoptar el sistema de vida que habia en el
Quilombo de los Palmares donde en el siglo XIX los negros
resistieron a la esclavitud. En aquel lugar hubo grandes lideres,
entre ellos Zumbi. No hay duda también que el intelectual de
Franca conforma un lector critico y reivindicador, pues no esta
en juego aqui solamente el aspecto estético de la cultura, mas
alla, tiene que haber una toma de consciencia politica frente a
la sociedad, es decir, recuperar los componentes ético y politico
para establecer el humanismo recreado a partir de las tradiciones
yorubas y bantues.
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Por lo anterior, es necesario que el individuo tome posesion
de la “consciencia negra y [d]el sentimiento quilombista”
(NASCIMENTO, 1980, p. 148, nuestra traduccion), es decir,
que tenga en cuenta la manera como Europa tratd africanos y
afrodescendientes. O mas que esto, estar dispuesto a estar en
contra de la exclusion social heredada de un sistema colonial.
En suma, es tener conciencia de que la esclavitud y sus secuelas
resultaron en una exclusion social. El colonizador y sus herederos
crearon un ambiente de marginalidad tanto para el aborigen
como para los negros africanos en la sociedad. Pero, uno puede
preguntarnos ;,Coémo pasa eso, si Brasil es una “democracia”
racial? Primero, la “democracia” racial brasilefia es una falacia.
Segundo, sobre tal interrogante, Abdias do Nascimento contesta:

Residential segregation is imposed on the Black
community by the double factor of race, poverty,
marking off, as Black living areas, ghettoes of various
denominations: favelas, alagados, pordes, mocambos,
invasdes, conjuntos populares or “‘residenciais”.
Permanent police brutality and arbitrary arrests motivated
by race contribute to the reign of terror under which
Blacks live daily (NASCIMENTO, 1980, pp. 149-150).

Hablar de la situacion de los favelados y la condicion de
miseria en la cual vive la poblacion afro es causar un malestar
en la sociedad arrogante e hipdcrita. Sin embargo, el intelectual
afrobrasilefio no tuvo, como se dicen en Colombia, pelos en
la lengua y expuso que la mayoria de los afrodescendientes en
Brasil vivia y aun vive marginada. Antes los africanos y sus
descendientes eran esclavos y ahora son nuevamente esclavos,
pero de un “sistema feudal agrario sefiorial” (NASCIMENTO,
18980, p.150, nuestra traduccion). Al afro restaria migrar,
desplazarse y ubicarse en la periferia de las grandes ciudades
alejados de cualquier beneficio social y vivir de manera
subhumana. Estas ideas del intelectual paulista no agradaban
al sistema, de ahi la razén de su exilio, pero no de su silencio
durante dos dictaduras: la de Getulio Vargas en los afios 30 y
la militar de los afios 60 del siglo XX. Pese a que el intelectual
afrobrasileno fue exilado en Estados Unidos por criticar al
racismo social y estructural de Brasil, desde alla, de su destierro,
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¢l escribe el preeminente ensayo, Quilombismo, sobre la cuestion
racial de su pais y que se tendra como propuesta politica durante
toda su vida.

El quilombo es espacio de libertad. Es una concepcion
socio-politica de lucha del africano y sus descendientes a la
humillaciéon de la esclavitud. El espacio de la resistencia negra
crea el quilombismo que es la estructura de organizacion en
los bosques. El quilombo dificulta el acceso del colonizador
como postula Nascimento (1980, p. 151). Esta postura era
para protegerse del sistema y reorganizar otros modus vivendi
en la sociedad, ahora con base en la mutualidad, comunion y
libertad del individuo. El refugio en quilombos no fue solo
una practica de los africanos y sus descendientes en Brasil. Se
sabe de esta estrategia en Cuba y Colombia, en donde recibe el
nombre de palenques; en Venezuela se llama cumbes; en México
cimarrones y en Jamaica y Estados Unidos maroon societies. La
resistencia fue siempre un caracter de las etnias africanas desde
alla del otro lado del Atlantico y hasta aqui en las Américas.
De ahi, ya que este fendmeno fue recreado en las América y en
el Caribe, Abdias do Nascimento concebia su pensamiento de
manera universal: “Quilombismo and its various equivalents
through out the Américas, expressed in thelegacy of cumbes,
palenques, cimarrones and maroons, constitutean internacional
alternative for Black political organization” (NASCIMENTO,
1980, p.153). Sin duda, la presencia yoruba y bantt en Sortilégio
Il v en Changd es también la reinvencion del quilombo como
forma de organizacion internacional y politica al plantear una
forma distinta de narrar, de contar el capitulo de la historia de los
intelectuales afros. Zapata Olivella por la discursividad literaria
del legado ancestral reinventa el espacio palenque, espacio de
conexidn con Africa, alla los “ancianos rememoran y sus lagrimas
son caminos humedos que retornaban, madre Africa, a tu seno.
En otras noches bajo el baobab sagrado también ellos fueron
consagrados a Elegba” (ZAPATA OLIVELLA, 2010, p. 172). En
la narrativa, el proyecto politico de los cimarrones empieza con
Benkos Biojo, el personaje historico que es reinventado por el
intelectual afrocolombiano como el hijo de Elegba, oricha que
escoge para seguir en la lucha de liberacion de los hijos de Changé
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que estaban en el exilio. De hecho, la escritura de la inteligencia
afrolatinoamericana es contextualmente, cuando se habla de la
condicion de opresion, semejante, a saber, la lengua del amo es
resignificada para deconstruir el discurso hegemonico.

De igual manera, como representante de la poblacion
afrocolombiana, Manuel Zapata Olivella utiliza la escritura
alfabética colonizadora para desmontar la supuesta superioridad
blanca heredada del Europeo y tan artificiosamente difundida
en las sociedades Latinoamericanas. Para ello, el escritor
afrocolombiano asevera que la situacion de las poblaciones
aborigenes en Hispanoamérica y el sometimiento al trabajo
esclavo hacian parte de un proyecto colonial de Europa para
ampliar su poder econémico y politico. Como parte de este gran
proyecto, estaba la cruel esclavitud de los pueblos africanos. De
esta manera, es importante que el intelectual tome conciencia de
su realidad para, a partir de ella, pensar en las estrategias de crear
en sus pares la lectura critica de la realidad. Asi es que nace nuestra
América: bajo el permiso de la iglesia, los europeos “iniciarian la
nueva cruzada contra pueblos indefensos e inmensamente ricos”
(ZAPATA OLIVELLA, 1989, p. 13).

Podemos decir que para justificar cientificamente
la esclavitud, se cred una intelligentsia que por medio del
pensamiento teologico y filosoéfico de la época — en especifico
el siglo XVI, cuando se dio la colonizacion de las Américas —
otorgaba a los reyes y a sus subditos el libre arbitrio de cometer
los actos mas inhumanos contra el otro ser, dotado de caracteres
iguales a los del colonizador:

La religion, a cuyo nombre se habian realizado las peores
guerras de rapifia en la misma Europa, y en Africa, debia
revitalizar su credo cristiano para ajustarlo a la barbarie
de la esclavitud condenada por sus propios dogmas.
Este papel correspondido a los tedlogos, entonces los
idedlogos de la Conquista. Sus pesquisas pronto les
permitieron descifrar el verbo iluminado de Dios: los
nuevos mundos estaban habitados por hombres sin alma.
Habia nacido una nueva especie humana: los colonizados
(ZAPATA OLIVELLA, 1989, p. 13).
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Para el intelectual afrocolombiano, Europa escribe un
tratado, a saber, un “Tercer Testamento”. A este credo se llamo
civilizacion a la cual los blancos europeos sometieron a los otros:
indios, negros, amarillos, pelirrojos bajo una empresa colonial.
En Chango, el gran putas el colonizador es nombrado: “la
loba blanca: franceses, ingleses y espaifioles encadenandonos
(ZAPATA OLIVELLA, 2010, p.246), ademas, la metafora loba
blanca es para indicar que la creacion de una civilizacion, en
realidad es rostro oculto de la colonizacion y que deshumaniza
las poblaciones amerindias y africanas. O como mejor lo definio
Aimé Césaire: “la maldicion més comun en este asunto es ser la
victima de buena fe de una hipocresia colectiva, habil en plantear
mal los problemas para legitimar mejor las odiosas soluciones
que se les ofrece” (CESAIRE, 2006, p. 14). La razon del analisis
histérico de la colonizaciéon hecha por Zapata Olivella es,
justamente, la de construir un sentido anticolonial. El intelectual
afrocolombiano reconoce que la empresa colonizadora no
trajo una “civilizacion”, al contrario, trajo el sometimiento y
exterminio de cientos de etnias tanto aborigenes como africanas.
La civilizacion fue la colonizacion hecha por el europeo, como
también afirma Aimé Césaire (2006). De ahi, para Manuel Zapata
Olivella (1989, p. 14), en cuanto al encuentro de las razas, hubo,
en las Américas, un mestizaje como “fenémeno multirracial” sin
precedentes en la historia de la humanidad y tal acontecimiento
resultd en una “hibridaciéon masiva impuesta por las armas de
fuego y la violencia carnal” (ZAPATA OLIVELLA, 1989, p. 14).
Asi, la violencia colonial impuso el mestizaje que es la razon de
la fuerza cultural en estas tierras.

Esimportante observar que Zapata Olivellahace unalectura
de su época para entender como las poblaciones aborigenes y
afros llegaron a ocupar los espacios periféricos en el pais. De ahi,
el escritor asevera que,

[cluando al fin se promulgaron las primeras Leyes de
Indias (1503), mas constituyeron un velo de ocultamiento
que un control a los desmanes. Los esclavos “liberados”,
sin que se les quitaran las cadenas, sin devolverlos a
sus lares — mas antes bien, llegaban nuevos y muchos
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del Continente — comenzaron a ser nominados
‘encomiendas’ (ZAPATA OLIVELLA, 1989, p. 16).

La idea de “encomienda” es la cosificacién del indio.
Cambia el nombre de la accion, en este caso la esclavitud pero
se le quita toda la dignidad humana, igual que al negro, para
dominarlo. Es la cosificacion del otro, es decir, “sociedades
vaciadas de ellas mismas, de culturas pisoteadas, de instituciones
minadas, de tierras confiscadas, de religiones asesinadas, de
extraordinarias posibilidades suprimidas” (CESAIRE, 2006,
p. 20). El colonizador trajo la destruccion, la hambruna, la
desorganizacion de las civilizaciones. Es en el sentido de mostrar
la raiz del problema que el intelectual de Lorica expone, por
ejemplo, la manera como el colonizador crea estereotipos para
dominar.

Portugueses, espaiioles, holandeses, ingleses, franceses,
norteamericanos, rivalizaban por diezmar a los indigenas
que se oponian a la conquista de sus tierras y naciones.
Lo mas rebeldes — Caribes y Pieles Rojas — fueron
casi exterminados. Para excusar las derrotas que sufrian
los expedicionarios europeos a manos de los valientes
nativos, se levanto la ‘leyenda negra’ de la antropofagia,
la barbarie, la costumbre de engordar a los prisioneros
para luego devorarlos, calumnias psicolégicas de la época
con las cuales los colonizadores pretendian amparar sus
crimenes, tanto mas inexcusables cuanto se llamaban a si
mismos cristianos y civilizados (ZAPATA OLIVELLA,
1989, p. 19-0).

La adjetivacion como canibales nada mas era que la
pretendida justificacion para la violencia contra las poblaciones
aborigenes. Tal idea corrobora el pensamiento cientificista, es
decir, la utilizacion de la ciencia para justificar la opresion sobre
el colonizado y ello no quedo sélo en la Edad Media. Sigui6 en
la moderna y hoy en la sociedad contemporanea hay ecos de
un racismo que nada mas es un residuo del siglo XIX. Sobre
la filosofia moderna y la estrategia “legal” de sometimiento, se
puede asi decir, Manuel Zapata Olivella cita a Friedrich Hegel:

No deja de ser caracteristico para los negros que su
conciencia no esta vinculada con la consideracion de
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cualquier definicion objetiva, como por ejemplo, Dios,
la ley, a la que pueda adherir la intuicion de la propia
esencia... El negro representa al hombre natural en su
plena barbarie y desenfreno: para comprenderlo hemos
de renunciar a todas nuestras instituciones europeas
(HEGEL citado por ZAPATA OLIVELLA, 1989, p.20).

La misma idea de justificar la colonizacién por medio de
la filosofia, muchos intelectuales hicieron durante la moderna
colonizacion, la de Africa, por ejemplo (CESAIRE, 2006). Sin
duda, el intelectual afrocolombiano desmonta el pensamiento
colonialista que alin resistia en su pais y que era heredero de una
intelectualidad racista. El hecho de muchos intelectuales mirar
a la Europa como emblema de civilizacion seria, quizas, una
enfermedad no curada: el pensamiento colonizado. Para Zapata
Olivella, ideas como las de Hegel eran una manera de “justificar
ante sus alumnos de la Universidad de Berlin el Genocidio que
se cometia contra los africanos. ;No es correcto afirmar que en
este razonamiento se enraiza el credo nazista de la supremacia
blanca? (ZAPATA OLIVELLA, 1989, p. 20). El peligro es
que, muchas veces, el colonizado se apropia del discurso del
colonizador, consciente o inconscientemente y legitima la
opresion sobre sus pares. En la novela Chango, el gran putas
hay varios ejemplos, entre ellos, se puede resaltar la figura de
Simo6n Bolivar, que liberando a las Américas, no permitio a los
negros su libertad. Por tal acto, el personaje es recreado como el
antepasado histdrico que sera juzgado:

- Simén, el tribunal de los ancestros te espera.

- iOh, la justicia! ;Estoy vivo o muerto...? Presumo...
Presumia que la eternidad es un océano sin desigualdades
(ZAPATA OLIVELLA, 2010, p.321).

Ante el tribunal de los ancestros, Simoéon Bolivar es
convocado a arreglar sus injusticias y la renuncia que hizo a su
origen afro. De esta manera, Zapata Olivella rescribe la historia
que silencia el vencido, que excluye otros sujetos. Sin duda, hay
en la novela del afrocolombiano un proyecto amplio, una lectura
de la Filosofia de la Historia diferente de la de Hegel y otros
pensadores.
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Por lo anterior se nos presenta una interrogante: ;Como,
a partir del andlisis de la cultura, Manuel Zapata Olivella puede
ser mirado como intelectual que se apropia de la escritura
colonizadora para desmontarla? Para contestar esta pregunta,
primero es necesario observar que ¢l se apropia del sistema
alfabético espafiol. Después su discurso deja trasparecer que
tanto el indio como el negro podrian apropiarse de la escritura
del colonizador, una vez que les fue impuesta. De posesion del
mismo sistema, es decir, del arma del colonizador, ahora el
afrocolombiano pasa a demostrar coémo, por medio de la opresion,
Europa construyo6 sus riquezas y expropio los pueblos autoctonos
de América y de Africa. Tal opresion se da en primer plano en
el lenguaje, es decir, la oralidad aborigen y después la oralitura
africana se ven anuladas para evidenciar la escritura dominadora
y atroz. Aunque hubiese la imposicion de la cultura hegemonica y
el trabajo forzado a los indios y a los negros, los pueblos de estas
tierras no fueron derrotados, lograron conservar en la cultura del
colonizador sustratos de sus saberes o se retiraron para los mas
densos bosques para salvarse:

En el Ecuador, Peru, Bolivia y Paraguay, donde la
mayoria de la poblacion indigena persistié organizada,
pero vencida y sumisa, conserva sus lenguas y
costumbres, padeciendo el no menos expedito holocausto
de la miseria, la insolvencia médica, el analfabetismo y
el trabajo incompensado (ZAPATA OLIVELLA, 1989, p.
32).

Zapata Olivella hace un analisis historico, antropologico y
sociologico para comprender la situacion no s6lo de los negros en
América Latina sino de los indigenas y mestizos. La violencia del
colonizador fue sin precedentes, una vez que el hambre de oro no
era la inica cosa que caracterizaba al europeo del siglo XVI. Los
amerindios sufrieron un gran golpe que fue el “holocausto de la
miseria”, es decir, fueron objetos de la furia y hambre de riqueza
del colonizador. Ademas de ello, la lujuria hizo que se violase
a cientos de mujeres y niflas aborigenes. Y en este sentido de
sometimiento de los aborigenes, los tedlogos europeos trataron
de justificar las crueles acciones del Viejo Mundo sobre el Nuevo
Mundo, pues “la semilla original del racismo proclamado por
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el tedlogo de las Cortes Espafiolas, el conspicuo Juan Ginés de
Sepulveda, inspirado en las tesis de la diferenciacion natural entre
hombres y bestias de Aristoteles” (ZAPATA OLIVELLA, 1989,
p- 40); fundamentaba una practica perversa de la esclavitud y
deshumanizacion del otro (indigenas y negros).

Estamos en la encucijada, no hay conclusiones

El legado del pensamiento afro carece de estudio y
atencion en los estudios de la intelectualidad de América Latina.
El intelectual afrocolombiano hace un levantamiento de datos
socio-histéricos de la situacion del negro en las Américas:
millones de secuestrados en Africa, trata de esclavos por casi
cuatro siglos, una diversidad de pueblos y culturas y empleo de
armas letales por parte del colonizador. Pese a tanta adversidad,
el aporte africano a la cultura y mestizaje en América fue el
legado Ancestral. Bajo la adversidad, los afros reinventaron,
mejor dicho, hicieron la transformacion de la cultura que, bajo
una travesia violenta, sobrevivid gracias a “los mecanismos de
defensa y creatividad asumidos por los millones de esclavos
prisioneros” (ZAPATA OLIVELLA, 1989, p. 97)

Igualmente, como plantea Abdias do Nascimento, Manuel
Zapata Olivella propone la idea que la ancestralidad en América
Latina sobrevivio bajo una estrategia que logro recrear el mundo
mitico en estas tierras: la convivencia con las deidades cristianas
y africanas. “De esta manera, aunque se hubiesen conservado las
identidades cristianas y africanas yuxtapuestas, cre6 un pantedén
pagano: Cristo y los santos bajaron a convivir en la tierra con los
hombres identificados o sincretizados con sus Orichas” (ZAPATA
OLIVELLA, 1989, p. 100). Fue un sincretismo estratégico para
resguardar el saber ancestral. De ahi, en la corriente de herencias
transatlanticas, el intelectual afrocolombiano recrea un concepto
de hombre americano. Tal concepcion no es la misma que sugiere
las nomenclaturas colonialistas latinoamericanas o sajonas.
Tampoco se puede concebir el hombre americano como una raza
escogida para dominar a las otras. Igualmente no se debe pensar el
nuevo hombre americano de manera utdpica, por ejemplo como
hizo José Maria Albino Vasconcelos Calderon (1882-1959). Para

Revista Brasileira do Caribe, Sao Luis - MA, Brasil, v. 17, n. 33, jul./dez. 2016, p. 75-100 97



Denilson Lima Santos

el escritor colombiano las bases de su pensamiento parten de un
hecho claro:

Somos el nuevo hombre. No al racismo. Hablamos de
una etnia donde se han reencontrado todas las sangres
para amarse y no para odiarse. Hablamos de un nuevo
hombre capaz de superar los antagonismos de la clase
que con nuevos rotulos reproduce la misma oposicion de
razas privilegiadas y oprimidas. (ZAPATA OLIVELLA,
1989, p. 180).

Zapata Olivella presenta una idea de aceptacion de la
condicion del mestizo no como sometido, sino como resultado
de transculturaciones raciales y culturales. No se debe excluir
ningun elemento, no se debe persistir el racismo y las diferencias
de clases. De hecho, el intelectual afrocolombiano reclama el
espacio para todas las etnias en las sociedades del continente
americano. Hay en su discurso el pensamiento de replantear la
igualdad sin anular las diferencias culturales. Como postula el
afrocolombiano: “[f]inalmente sabemos, por mirar hacia atras y
al futuro, que el americano es por su nacimiento prehistorico,
la refundacion de muchos pueblos, el antirracista ontogénico:
su destino es afirmarse en el maridaje de todas las sangres”
(ZAPATA OLIVELLA, 1989, p. 180).

En suma, se puede interpretar las relaciones de los
intelectuales negros en América Latina en el marco de la cuestion
racial. Igualmente, se nota la postura de los escritores: estar
conscientes del origen del racismo y como la clase dominante
cred estrategias para calificar, excluir y alejar el sujeto negro
de las esferas del poder. A partir de eso, los intelectuales
afrolatinoamericanos crean el pensamiento de la contra cultura.
Del mismo modo, sobre esa cuestion del racismo y la sociedad,
sobre todo en las esferas del dominante y dominado, Aimé Césaire
en EI discurso sobre el colonialismo (2006 [1955]) ya postulaba
esta relacion bajo la insignia de la civilizacion decadente que no
tiene capacidad para resolver sus problemas cruciales. En este
contexto de enfermedad social, podemos ver América Latina y su
produccioén intelectual, pues ser negro, gitano o indigena es una
condicion primaria para no ser visto social y politicamente como
parte de la nacion, por supuesto, por parte del grupo hegemoénico
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que esta en el poder. De ahi, tanto Abdias do Nascimento como
Manuel Zapata Olivella hacen el uso de la discursividad literaria
como instrumento para invadir el pensamiento latinoamericano,
insertando el aporte afro a la historia intelectual.
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