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Introduccion

Busqué siempre la mitad de mi identidad sin saber que la tenia ya. Buscando a Roberto, mi
padre bioldgico, para preguntarle algunas sencillas cuestiones familiares —como el por qué
nunca habia estado ahi para nosotras- conoci Pinotepa Nacional y Marquelia, de camino a

la ciudad de Oaxaca, gracias a un viaje de verano con Eréndira, mi prima hermana.

Pasamos una tarde ahi, esperando el autobls que nos llevaria a los Valles Centrales de
Oaxaca. Hoy, hace ya mas de nueve afios de ese viaje. Detras de la iglesia de Pinotepa, en
la tienda de raya de los Galan Bafios conoci al hermano de Roberto quien, a diferencia de
éste, era negro y con el cabello chino. En ese momento pensé entenderlo todo, aunque en
realidad todo habia cambiado y empezarian ahi mismo las grandes preguntas vitales y

académicas que me han guiado hasta aqui.

Entendi el porqué mi cabellera, de mis caderas, de mi boca pero no entendi por qué Roberto
era blanco y su hermano afro. Decidi investigar y encontré una historia que apenas

comienza, para mi, aqui.

Lei ademas, gracias a las aulas en mi querida Facultad de Filosofia y Letras de la
Universidad Nacional Autdnoma de México, de los Estudios Latinoamericanos, una novela
puertoriquefia, La renuncia del héroe Baltasar, la cual versa sobre los cimarrones en esa
isla. Después encontré a Vicente Guerrero y a Yanga. Mi otra mitad esta para siempre
conmigo, la afrodescendencia me completé desde lo emocional y me dio una pasién

académica, me dio mi completud.

Desde entonces, emprendi el viaje para conocer a los afrodescendientes de mi tierra, la
costa. Y en varias ocasiones me informé sobre lo que sucedia ahi, conoci a Israel Reyes, un
promotor cultural de la Costa Chica, quien me dijo: “queremos que se escuche el silencio”.
Me enamoré de esta investigacion y comence a leer, a preguntar, a asistir a las conferencias
de los diferentes personajes centrales de la “emergencia afro en Cuaji”. Una tarde, arrastré a
Isabel, mi madre, a la presentacion de un libro de la Doctora Luz Maria Martinez Montiel y

las dos quedamos prendadas del tema.



Durante un mes investigué y armé un proyecto de investigacion —junto a la solidaria Flor-
con el cual postulé para la maestria en Estudios Latinoamericanos, otra vez mi facultad. Ahi
empecé a tener mas fuerza para defender un tema de apenas algunas organizaciones de

afrodescendientes, afromexicanos, negros, morenos, costefos....

En ese proyecto de investigacion las preguntas centrales son ¢;como y desde donde estos
afrodescendientes han construido un discurso politico, cultural e identitario? Y ¢Como se
ha construido historicamente el imaginario sobre los negros en México?.

La hipotesis que desarrollé fue “a diferentes tiempos y mediante procesos diferenciados, las
comunidades que constituyen la poblacion afrodescendiente de la costa del Pacifico
mexicano estan discutiendo propuestas para exigir al Estado su reconocimiento historico,
cultural y politico. Es decir, estan buscando en un nuevo pacto social, la inclusién de su
diversidad en la Constitucion mexicana, para sentirse representadas y tomadas en cuenta en
el debate que sobre lo multicultural se esta construyendo en todo el continente americano,

para participar en condiciones de equidad.

Se encuentran construyendo un discurso propio, basado en la busqueda de una identidad
que pueda recoger fragmentos de su historia y buscando también que esta no sea
recoconocida Unicamente por el Estado sino por los diversos sectores sociales que

constituyen la nacion mexicana.

Por otra parte su discurso ilustra la necesidad propia de reafirmar sus practicas culturales
respecto a su origen histérico. Considero que la discusion de fondo que se esta dando es la
del replanteamiento de las relaciones sociales, del cambio de imaginarios colectivos

respecto a las minorias no sélo en Oaxaca, sino en el pais.

Al poner sobre la mesa de discusion el tema de la diversidad, los pueblos con origen
africano estan cuestionando la construccion historica de la identidad mexicana, que se ha
basado solo en el mestizaje como centro de todas las discusiones. La intencion es cambiar,

pienso, la concepcidon misma sobre el ser mexicano”.



Luego, me fui lejos a seguir otra identidad y conoci-vivi en Barcelona, Espafia aquello que
el profesor Sergio Pefialoza, de la organizacion México Negro, me dijo en una entrevista
poco antes de irme de México: “yo creo que hasta que uno vive de una manera no muy
grata la discriminacion... yo creo que es cuando uno empieza a reaccionar y a meterse, a

buscar elementos para defenderse...”. Fue asi.

Estando en Barcelona, en pleno invierno, encontré un libro que se contraponia a mi marco
tedrico para la tesis que se basaba en la diferencia desde una perspectiva multicultural, la
cual explica la emergencia de sujetos sociales que antes no eran reconocidos desde la

perspectiva liberal de las ciencias sociales.

El libro que encontré fue el del Grupo Modernidad/ Colonialidad, en el que intelectuales y
académicos latinoamericanos hacian una fuerte critica a la modernidad europeizada y
hablaban de eso que yo escuchaba desde nifia: jGénero, raza, clase! Y hablaban de la
colonialidad, de cémo Latinoamérica habia seguido un camino intelectual propio,
cuestionando el papel que se habia dado hasta entonces al indio, al espafiol y al

afrodescendiente en la region.

Lei, lei y lei mas y reconoci todo lo que habia estudiado en los pocos semestres de Estudios
Latinoamericanos que cursé y mi corazon supo que habia encontrado un lugar epistémico

propio desde el que podia preguntarme sin sentirme rara.

Luego y de la mano de la doctora Montiel, lei, lei y lei sobre el esclavismo, sobre como se
fundd el capitalismo moderno, sobre la trata en América, sobre las legislaciones para
controlar a los esclavos pero sobre todo de la rebeldia y el valor de los millones de
africanos en Ameérica. Lei la historia de Haiti. Mi corazon y mi mente estaban siempre
conectados, siempre apasionados. También con la doctora Montiel discuti si era 0 no
posible el reconocimiento de los pueblos negros, Paris, del amor, de la pasién académica,
del poder acadéemico, de la sororidad.

Y luego, desde la comunicacion social y desde el periodismo, con la asesoria del doctor
Javier Lavifia, en la Universidad Auténoma de Barcelona, encontré el Analisis del Discurso
y entonces puse un pie en las bibliotecas, otro en la calle y en la construccion mediatica de

la realidad.



De eso se trata este ejercicio de pensamiento: de poner en la discusion académica y

mediatica a los afrodescendientes mexicanos y su necesidad de construccion de memoria

colectiva, asi como de su reconocimiento legal.

Este es, brevemente, el camino por el que ha transitado esta tesis.



Capitulo 1. Perspectivas teorico-metodologicas para el estudio de caso de los

afrodescendientes en México.
1.1 Presupuestos teodricos sobre la diferencia étnica en América Latina

Este capitulo es un acercamiento a las diferentes corrientes teéricas desde las cuales se
ha producido conocimiento y andlisis sobre la poblacion afrodescendiente en
Latinoamérica y en especial en México desde una perspectiva latinoamericana. La
cuestion negra en México esta relacionada con la indigena y estas no pueden entenderse
desligadas de los debates contemporaneos sobre la diferencia étnica en América Latina.
Estos debates aunque contemporaneos, forman parte del conocimiento histérico y

memoria colectiva de la region.

Si bien la discusion latinoamericana sobre identidad y diferencia ha estado centrada en
el sujeto indigena, en las ultimas décadas las poblaciones afrodescendientes han estado
saliendo del debate historiografico y antropologico para situarse en otros &mbitos de las
ciencias sociales tales como la sociologia, los estudios culturales y la comunicacion.
Considero que este “nuevo” interés proviene de los diferentes movimientos de

reconocimiento y afirmacién que las poblaciones negras han empezado a articular.

En México los pueblos negros han sido considerados mestizos no solo por el Estado.
también dentro del ambito académico los estudios concernientes a lo negro se han dado
en dos disciplinas que son la historia y la antropologia, pero sin observar a los pueblos

actuales como sujetos politicos y actores sociales.

Escribir sobre afrodescendencia en la region conlleva multiples miradas y aristas. En
este trabajo me referiré a la cultura contemporanea; es decir si bien la historiografia y la
discusion sobre la diferencia y la etnicidad en el continente son ricas en miradas, en este
apartado abordaré dos corrientes tedricas, opuestas entre si, pero que justo por eso
abonan para los cumplir los objetivos de esta tesis: el proyecto modernidad/
colonialidad (o los estudios poscoloniales, como se reconocen) y por otro lado la

perspectiva del multiculturalismo.



Ambas corrientes teoricas tienen raices profundas en los proyectos intelectuales que
durante el siglo XX pelearon las primeras planas académicas: la teoria critica
latinoamericana y la decolonialidad como heredera de los postulados marxistas, y el

multiculturalismo apoyado por las tesis liberales en las ciencias sociales.

Con el fin del socialismo real las ciencias sociales, las humanidades y en general el
conocimiento y la academia giraron su mirada hacia las tesis liberales sobre la realidad
social. Asi, a partir de la década de los 80 y 90, aquellas teorias marxistas sobre la
sociedad fueron remplazadas por aquellas que pugnaban por una mirada en la que la
opcidn de las democracias liberales se concebia como el nuevo paradigma politico que

daria a las sociedades respuestas para mejorar situaciones de desigualdad.

En ese contexto ubico la disertacion sobre diferencia étnica y cultural en América
Latina. Al respecto, el multiculturalismo en el subcontinente se construye desde un
lugar muy diferente al que se dio en paises desarrollados receptores de migrantes
provenientes de paises en vias de desarrollo, ello debido a que la cuestion indigena y
afrodescendiente dota a la discusion de elementos como raza, clase y colonialidad, que

pondran en juego las categorias y la historia propias de la region.

Por otro lado, tenemos la cuestion de una mirada materialista de las relaciones sociales
con especial énfasis en las diferencias étnicas. Ya Mariategui habia escrito sobre la
cuestion del indio, sin embargo, en México el tema de las diferencias raciales fue dejado
de lado por el proyecto posrevolucionario vasconcelista, que consideraba el mestizaje y
la construccion de una cultura nacional homogénea como elementos centrales para el

progreso nacional.

Por otro lado, escribe Beatriz Urias en Historias secretas del racismo en México, “el
Estado mexicano “generd una compleja mitologia que tiende a sustituir el formalismo
de la democracia politica por una imagineria que provoca una cohesion social de tipo
irracional”.Urias sefiala a Gamio como uno de los creadores de dicha mitologia, la
autora del dicho estudio sefiala que gracias a los vinculos politicos de Gamio, éste
“accedio6 a la direccion de instituciones desde lasque justifico la expansion de una forma

de nacionalismo que exalt6 ideas de unidad racial y cultural” (Urias, 2007: 86).



1.2 ¢ Desde donde pensamos la diversidad? Multiculturalismo y la propuesta

decolonial

El multiculturalismo, que como corriente tedrica nacio en la década de los 90 del siglo
XX, es reconocido como una serie de perspectivas tedricas y propuestas de gobernanza,
es decir politicas publicas para las minorias que habitan principalmente en paises
desarrollados. Esto, debido a la llegada o crecimiento de didsporas en Europa, Estados

Unidos y Canada, principalmente.

En América Latina esta propuesta tedrica y politica cobré fuerza como una nueva forma
para relacionarse con las “minorias nacionales” desde los discursos emanados por la
conciencia de “los individuos no colectivos” y que buscan mejorar las relaciones

cotidianas con los grupos discriminados.

Dentro de esta corriente se busca explicar la emergencia politica y cultural de sujetos
étnicamente diferenciados de la mayoria poblacional, mediante la reelaboracién del
discurso sobre la igualdad cultural de las poblaciones nacionales. Asegura Valenzuela
“las caracteristicas que definen los ejes conceptuales del multiculturalismo presentan un
fuerte cuestionamiento a la pretendida condicidén de homogeneidad y superioridad de las

culturas dominantes”. (2003:23).

Este enfoque se interesa en la semantizacion de las fronteras culturales y en la
definicion de umbrales a partir de los cuales se construyen las diferencias. “Pone el
acento en la estructuracion de identidades colectivas, cuestiona el etnocentrismo, el
sexismo y el racismo. La disputa central es la lucha por el reconocimiento, se critica a
los valores universales y a los discursos monoculturales. En contra de los discursos
dominantes, tiene una perspectiva de resistencia. EI multiculturalismo critico también
implica una critica radical a las relaciones de poder. Subraya que los enemigos de las
sociedades mas justas no son las diferencias culturales sino las desigualdades sociales”.
(Valenzuela, 2003:15).

El multiculturalismo defiende la tesis de que son los Estados nacionales aquellos que
deben desarrollar y poner en marcha politicas publicas que incluyan a todas las esferas
de la sociedad, reconociendo no solo a las mayorias sino a otro tipo de ciudadanos,
mismos que deben tener y practicar los mismos derechos que la gran mayoria. Para

garantizar el acceso de estas minorias a sus derechos, coinciden los multiculturalistas,



las constituciones nacionales deben incluirlos con apartados especificos para que las
garantias tanto colectivas como individuales de las personas o grupos que se

autoadscriban como diferentes sean afianzadas en las cartas magnas de las naciones.

Es decir, en el cruce de las perspectivas tedricas y las politicas publicas ligadas al
multiculturalismo se busca el reconocimiento juridico de la diferencia, con lo que se
pretende, a su vez, un cambio en las mentalidades colectivas sobre grupos que

historicamente han estado relegados de los discursos dominantes de y en la sociedad.

La discusion tedrica sobre este tema es diversa y se basa en las politicas de integracion
aplicadas en algunos paises de Europa, dirigidas generalmente a migrantes y a sus
descendientes, o en paises cuyo construccién moderna se ha basado en la llegada de
inmigrantes y que reconocen como relato fundacional esta percepcidn. Paises que, en

América, son los Estados Unidos y Canada.

Debemos recalcar que el multiculturalismo “es claramente una propuesta anglosajona
que plantea el respeto y la tolerancia a la cohabitacién entre diferencias de toda indole,
tratando de insertarlas en el proyecto progresista de la democracia igualitaria, sin
difundir por tanto infraestructuras que promuevan no solo el didlogo sino la dindmica
misma del mestizaje. Se trata de una protestanizacion de la pluralidad, que si bien no ha
dejado de tener sus virtudes (como el hecho mismo de legitimar el reconocimiento a la
diversidad cultura) también ha acarreado vicisitudes en las consideraciones de

potencialidad que tienen la l6gica de comunidad”. (Gutiérrez Martinez, 2006:21.)

Es en este sentido que el multiculturalismo se adecua en las sociedades como la nueva
forma politicamente correcta de las relaciones entre sujetos y colectivos, desde una
perspectiva no critica y que no dota a los sujetos sociales de la posibilidad de conocer la

historia de los grupos vulnerables, migrantes o en general de las llamadas minorias”.

Se ha convertido en una forma de cohabitacion correcta en sociedades que buscan
“integrar” a la cultura dominante a los “nuevisimos sujetos” como pueden ser los
migrantes, los indios, los homosexuales, los discapacitados y el largo etcétera de la
diferencia en el neoliberalismo; se trata pues “de un espiritu del tiempo que estd
presente de manera cada vez mas intensa en los discursos politicos y la gestion en las

sociedades llamadas democraticas, al punto de convertirse en la actualidad en la



ideologia politicamente correcta que toda tecnologia de gobierno debe adoptar”.
(Gutiérrez Martinez, 2006:9).

La tesis de aceptacion y legislacion de la diferencia tiene su origen tedrico en la
discusion posmoderna en el dmbito de las ciencias sociales y, en particular, en los

aspectos culturales de la realidad social.

En la década de los 90 del siglo XX diversos tedricos y cientificos sociales asi como
filésofos encontraron una novedosa forma de acercarse, analizar e interpretar la realidad
social. Los grandes relatos sobre la homogeneidad de las naciones, mediante los que se
repartié y estructurdé el mundo, cambiaron radicalmente para dar paso a la diferencia
como un actor central de la construccion de las identidades nacionales que se
entenderian desde una perspectiva no totalitaria. Desde esta nueva perspectiva, se
aceptaria que, las nacionalidades indican la pertenencia a un territorio y a una cultura asi
como a un conjunto de leyes que estructuran la macroidentidad, pero que también
dentro de las fronteras nacionales también existen diferencias que son expuestas casi

siempre en términos culturales.

En la teoria multicultural, la diferencia dejo de ser un problema para convertirse en un
elemento novedoso de estudio e interaccion comun, que generalmente esta relacionada
con nuevas formas de estructurar la mano de obra desplazada de las colonias a las

grandes ciudades de las economias mas solidas del planeta.

La legitimacion histérico temporal de las politicas multiculturalistas de inclusion e
integracion del otro, se remontan a las luchas civiles que tenian como discurso
reividicativo el reconocimiento y visibilizacion de los homosexuales en todo el planeta;
a los movimientos ecologistas que buscaron crear conciencia sobre la relaciéon de la
humanidad con la naturaleza, minorias nacionales e inmigrantes, la mayoria de estas
reivindicaciones fueron cooptadas por los gobiernos e intelectuales organicos para
despolitizarles y buscar salidas que no atacaron la raiz de los problemas: “las ideas
dominantes no son nunca directamente las ideas de la clase dominante. Tomemos el
ejemplo quizd mas claro: el cristianismo ¢;como llegé a convertirse en la ideologia
dominante? Incorporando una serie de motivos y aspiraciones de los oprimidos (la
Verdad esta con los que sufren y los humillados, el poder corrompe) para rearticularlos
de modo que fueran compatibles con las relaciones de poder existentes”. (Zizek,
2010:21).



En el caso especifico de los antiguos territorios que conformaron la Union Soviética, los
movimientos sociales o ciudadanos que lucharon por una mejor calidad de vida en
términos politicos en esas regiones son parte del correlato para estructurar las tesis
multiculturalistas. El filésofo Slavoj Zizek hace hincapié en cémo la mirada
occidentalizada cambi6 el discurso de estos pueblos para hacerlos aparecer como
precapitalistas y no como discursos que exigian un cambio radical en la manera de

estructurar el Estado y la economia —‘no capitalista”- que se vivia en la URSS.

En el continente americano estas teorias son recibidas con entusiasmo por los gobiernos
de los paises en los que historicamente ha habitado una gran poblacion indigena y
afrodescendiente. Como leeremos mas adelante, en la regién latinoamericana la
discusioén sobre la diferencia racial, cultural y de clase ha producido una inmensidad de
informacion y andlisis desde diferentes perspectivas; una de ellas es el
multiculturalismo, pero ésta haria a un lado estas contribuciones para intentar
relacionarse de una forma distinta, proveyendo a las categorias de raza y clase de una
nueva significacion en la cual, éstas no serian probleméticas porque pueden ser

utilizadas para crear “riqueza cultural”.

En Bolivia, México, Ecuador y en general en el continente, las movilizaciones sociales
y reivindicaciones politicas de los indigenas estan lejos de esta politica multiculturalista
y mas cerca de demandas sociales en las cuales se remarca la ancestral relacion desigual
que estos pueblos han mantenido con los Estados y también, con los mestizos, los

blancos y los afrodescendientes.

Asi, los cambios en el paradigma multicultural sobre la lucha politica, el individuo, la
sociedad, la historia y la relacion de la humanidad con la naturaleza, generados también
en el ambito del discurso por las nuevas minorias fueron tomando fuerza -sobre todo- en
las sociedades consideradas del primer mundo como Canada, Estados Unidos, Europa y
Australia, por mencionar las regiones donde esta modificacion tuvo mas fuerza. Aqui,
considero necesario hacer notar que una buena parte de la produccion intelectual usada
en América Latina ha sido pensada en los centros de conocimiento hegemonico como
son los Estados Unidos y Europa. De ahi que durante la década de los 90 y principios
del afio dos mil estas teorias tuvieran una fuerte influencia en la region latinoamericana,.

Esto quiere decir que estas novisimas teorias de la convivencia multicultural se



utilizaron en latinoamericana aunque fueron disefiadas en paises y contextos muy

distintos a los latinoamericanos.

Para los multiculturalistas la “emergencia de nuevas identidades” (mismas que siempre
han estado latentes pero invisibilizadas) se encontraban en el momento histérico preciso
para convertirse en movimientos etnopoliticos. Asi, el multiculturalismo “desde su
posicién global vacia trata a cada cultura local como el colonizador trata al pueblo
colonizado: como nativos cuya mayoria debe ser estudiada y respetada

cuidadosamente”, asegura Valenzuela.

Ademaés de las diferencias concretas del multiculturalismo en su aplicacion en Estados
Unidos y Europa es necesario observar que la discusion sobre este tema tiene como
exponente principal al canadiense Will Kymlicka y su ya clasico texto Ciudadania
multicultural, en el que el autor explica cuales son las condiciones necesarias para la

construccion de esta Gltima y los territorios en los que puede ser Util.

Kymlica sostiene que la multiculturalidad es “una herramienta de las sociedades
democraticas liberales del siglo XX”; es un proyecto de sociedad en la cual “los
miembros de grupos étnicos y nacionales estan protegidos contra la discriminacion y los
prejuicios. Tienen por tanto la libertad de mantener todos aquellos aspectos de su
herencia o identidad que desean, siempre que ello no entre en contradiccion con los
derechos de los demas”. (Kymlicka, 1996: 19).

Es una “teoria liberal de los derechos de las minorias que debe explicar cdmo coexisten
los derechos de las minorias con los derechos humanos y también como los derechos de
las mayorias estan delimitados por los principios de libertad individual, democracia y

justicia social” (idem).

Los conceptos utilizados por Kymlicka tienen como punto de referencia sociedades
donde la tasa de poblacion migrante es alta,; como Canadé, que durante un largo tiempo
fue considerada la nacién con politicas publicas que permitieron la llegada vy
establecimiento de migrantes de todo en el mundo en un marco de convivencia pacifica.
Pero lo que sucede en esta sociedad (y que se observaria después) es la construccion de
ghettos y espacios racializados, en los que dificilmente se podian mezclar los diferentes

grupos poblacionales.



Sin embargo, cabe resaltar que en los postulados de esta version, los dafios causados a
poblaciones que fueron esclavizadas o exterminadas — léase indios norteamericanos y
esclavos africanos- no son pensados como parte del escenario politico o cultural.
Tenemos aqui una perspectiva en la que se presupone que las diferencias culturales se
dardn por masas migrantes que llegan a los paises como mano de obra para la

reproduccion del capital.

Desde una perspectiva culturalista, los defensores de estas tesis observan las diferencias
culturales desde una perspectiva no holistica, esto es, pareciera que las contradicciones
que se viven en las sociedades actuales son producto de la “falta de comunicacion y
entendimiento entre culturas o civilizaciones” y no relaciones construidas

histéricamente.

En América Latina, los sujetos historicos indigenas y afrodescendientes, han estado
presentes desde siempre en el tejido social y, actualmente éstos son vistos por los
multiculturalistas como nuevos y emergentes grupos sociales que buscan estar presentes

en las legislaciones y Constituciones de los Estados y gobiernos.

Se pretende entonces, afirman algunos pensadores marxistas de hoy, que en estos
tiempos el multiculturalismo se entienda como una respuesta construida entre los
gobernantes y los intelectuales a las demandas de reconocimientos de estos colectivos.
“Esta forma hegemonica del multiculturalismo se basa en la tesis de que vivimos en un
universo postideolégico, en el que habriamos superado esos viejos conflictos entre
izquierda y derecha, que tantos problemas causaron, y en el que las batallas mas
importantes serian aquellas que se libran por conseguir el reconocimiento de los
diversos estilos de vida. Pero ¢y si este multiculturalismo despolitizado fuese

precisamente la ideologia actual del capitalismo global? (Zizek, 2010: 11).

Con esto pretenden anotar que las historicas y politizadas relaciones de dominacién no
han cambiado porque el hecho de que ahora la gente respete o discuta qué significa ser
“diversos” dentro de las naciones. ElI multiculturalismo hegemonico como bien sefiala
Zizek, esconde en un discurso pretendidamente solidario, las verdaderas razones de los
racismos, el clasismo y la homofobia, ya que sigue legitimando las relaciones de

dominacion en todos los sentidos.



Zizek continua, “el anhelo por la comunidad verdadera no puede tildarse de
protofascista ni fantasia totalitaria, este anhelo debe identificarse desde su naturaleza no
ideoldgica y utdpica. Lo que lo convierte en ideoldgico es su articulacion, la manera en
que la aspiracion es instrumentalizada para conferir legitimacion a una idea muy

especifica de la explotacion capitalista”. (Zizek, 2010:23).

Se intenta confundir lo politico con lo préctico, es decir se busca diferenciar entre los
hechos concretos de la administracion publica y la accion politica: el multiculturalismo
liberal seré entonces la gestion de lo posible. Pero como dice Zizek, la politica no es el
arte de lo politico sino exactamente lo contrario es el arte de lo imposible, porque

cambia los parametros de lo que considera posible en la constelacion existente.

El conflicto politico es necesario, pero ;qué se necesita para vivir en armonia? El
reconocimiento de la violencia y los errores cometidos en nombre de las ganancias a
partir de las vidas de otros seres humanos, el conocimiento y reconocimiento de la
historia, y, ante todo la justicia social, econémica y politica que no sélo reconozca las
diferentes formas de vida sino que asuma que el sistema capitalista es un sistema

desigual en todos los &mbitos de la vida:

“Lo que la postpolitica trata de impedir es, precisamente, la universalizacion metaforica
de las reivindicaciones particulares. La postpolitica moviliza todo el aparato de
expertos, trabajadores sociales para asegurarse que la puntual reivindicacion (la queja)
de un determinado grupo se quede en eso: en una reivindicacion puntual”. (Zizek, 2010:

43).

Una forma ideoldgica ideal del capitalismo global es el multiculturalismo: una tesis que
desde una perspectiva desprovista de las contradicciones generadas histéricamente por
las categorias de raza, clase y sexo, trata a todas y cada una de sus culturas locales de la
manera en que el colonizador de suele tratar a sus colonizados: autoctonos cuyas
costumbres hay que tolerar, pero siempre desde una perspectiva de minoria de edad o
tutela, ante la falta de una perspectiva “moderna”. La relacion entre el viejo
colonialismo imperialista y la actual autocolonizacion del capitalismo global es
exactamente la misma que la que existe entre el imperialismo cultural occidente y el

multiculturalismo.



Los presupuestos tedricos del multiculturalismo han sido puestos en marcha como
politicas publicas en muchos paises; sin embargo existen otras propuestas teoricas
elaboradas, pensadas desde otro lugar politico, geografico y tedrico que recogen la
herencia intelectual de diferentes pensadores latinoamericanos y también de la sabiduria
popular, que se han preocupado por la diversidad cultural, no como una mercancia sino

como un lugar de resistencias y conflictos.

Los estudios poscoloniales anglosajones tienen su origen tedrico en la academia inglesa,
durante la década de los 80 del siglo XX. Esta escuela de pensamiento se nutrid
fundamentalmente de los aportes de diversos estudiosos provenientes de las ex colonias
de la Gran Bretafia, académicos e intelectuales, quienes se formaron en las

universidades britanicas.

Estos intelectuales retomaron el pensamiento neomarxista ademas de los aportes de la
teoria critica, para elaborar un discurso novedoso sobre el Tercer Mundo, las ex
colonias o los paises en vias de desarrollo; su critica se centra en como se ha contado la
historia de los territorios que durante siglos estuvieron bajo control politico, econémico
y cultural de las potencias econémicas europeas, asi como en el cuestionamiento sobre

la forma en la que ha sido tratada la produccion intelectual de sus ex colonias.

Los estudios poscoloniales “desconfian de toda interpretacion demasiado rigida de la
relacion entre centro y periferia que recluya la historia de la expansion colonial
justamente a la categoria de episodio periférico, ocultando su funcion constitutiva en la

experiencia global de la modernidad”. (Mezzadra, 2008: 18).

El principal exponente de esta corriente intelectual es el palestino Edward W. Said. Su
texto Orientalismo fund6 una series de cuestionamientos criticos e ilustrados sobre
como occidente construyo una idea —que globalizé después- sobre sus colonias en el

oriente.

Fue a partir de este texto que el Grupo de Estudios Subalternos —localizado
intelectualmente entre la India y el Reino Unido- dedicé sus esfuerzos académicos para
intentar desmontar y reescribir los “macroparadigmas utilizados para representar las
sociedades coloniales y postcoloniales, tanto en las practicas de hegemonia cultural

desarrolladas por las elites, como en los discursos de las humanidades y las ciencias
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sociales que buscaban representar la realidad de estas sociedades”. (Castro Gomez,

1998: 21).

Los postcolonial Studies tienen como antecedente el postestructuralismo y las teorias
sobre la postmodernidad, discusiones que su vez proponian lecturas innovadoras y no
monoliticas de los textos clasicos sobre literatura, historia y filosofia, pero lo mas
importante a sefialar que no buscaban nuevos derroteros intelectuales que continuaran
con el pensamiento y la critica. Los posmodernos buscaban darle una forma diferente a
las ideas pero sin replantearlas o criticarlas.

En ese sentido, Mezzadra senala que “el término postcolonial denota al mismo tiempo
continuidades y discontinuidades, pero pone el énfasis en las nuevas modalidades y

formas de las viejas practicas colonialistas, no en un mas alla” (Mezzadra, 2008:17).

Los postulados de los tedricos poscoloniales se guian por ejes tematicos especificos: “el
esclavismo, la migracion, la supresion de los otros y de las otras, la resistencia a la
colonizacion, las formas de construccion y las representaciones de las diferencias, la
raza, las relaciones de género o las respuestas a las influencias de los grandes discursos

de la Europa imperial”. (Vazquez, 2005:54).

En el ambito de los estudios postcoloniales podemos encontrar diferentes escuelas, esta
ultima que sefialamos esta explicitamente construida por los académicos que han sido,
junto con sus sociedades sujetos histéricos colonizados por los europeos. Sus
principales representantes son Homi Bhabha, Gayatri Chakravorty Spivak, Ranajit Guha
y por supuesto, Edward Said,. Esta escuela tiene su correspondencia en América Latina,
region en la que los académicos deciden situar el conocimiento que tienen sobre las
estrategias de dominacién y colonizacion para elaborar un relato con nuevos términos
pero que recoge la tradicion intelectual critica del continente americano. Entre los
académicos reconocidos por su trabajo en este ambito estdn Santiago Castro Gomez,
Anibal Quijano, Walter Mignolo, Arturo Escobar; en el ambito de la teoria critica

podemos nombrar a Bolivar Echeverria, Enrique Dussel, Pablo Gonzalez Casanova.

“Un grupo de intelectuales que desde su condicion de subalternos ha construido una
comunidad pensante y de debate” es la autodescripcion de los tedricos de la
decolonialidad, término que utilizan para referirse al “fendmeno historico que se

extiende hasta nuestro presente y se refiere a un patrén de poder que opera a través de la
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naturalizacion de jerarquias territoriales, raciales, culturales y epistémicas, posibilitando
la re-produccion de relaciones de dominacion; este patron de poder no sélo garantiza la
explotacion por el capital de unos seres humanos por otros a escala mundial, sino
también la subalternizacidn y obliteracion de los conocimientos, experiencias y formas

de vida de quienes son asi dominados y explotados. (Restrepo y Rojas, 2010:15).

Para marcar cuél sera la diferencia tedrica entre las tesis decoloniales y la escuela
poscolonial, los decoloniales insisten en que “la interminable e incesante acumulacion
de capital a escala mundial como un determinante es lo que sefiala la critica decolonial,
mientras que la critica poscolonial enfatiza la agencia cultural de los
sujetos”,;reconocen también que ambas escuelas retoman del enfoque del sistema

mundo el énfasis en las estructuras econdmicas. (Quijano en Restrepo y Rojas, 2010).

La propuesta decolonial retoma entonces la idea critica del colonialismo desde una
perspectiva compleja, al cuestionar no sélo el &mbito social sino también la creacion de
conocimiento, observando las ciencias sociales que crearon el discurso anticolonialista,
mismas que dependian de las perspectivas tedricas de la modernidad. “El grueso de las
criticas al colonialismo de mediados del siglo XX establecian una relacion de
exterioridad entre lo epistémico y el colonialismo, mientras que las diferentes vertientes
de las discusiones poscoloniales evidencian precisamente cémo lo epistémico y lo

colonial se constituyen e influyen mutuamente” (Restrepo, 2005:176).

El grupo decolonial més influyente dentro de las esferas del mundo académico es el
Grupo Modernidad/Colonialidad (M/C), - )Mignolo, Escobar, Quijano, Grosfoguel,
Nelson Maldonado- Torres) mismo que reconoce como simbolo de fundacion la
estrecha colaboracion que existio entre la propuesta teorica de sistema mundo, realizada
por Immanuel Wallerstein asi como las diferentes corrientes tedricas latinoamericanas.
“Son varios los conceptos en torno a los cuales gira la propuesta decolonial, uno de
estos el cdmo pensar la modernidad, Al contrario, la colonialidad es inmanente a la
modernidad, es decir, la colonialidad es articulada como la exterioridad constitutiva de
la modernidad. Asi, las condiciones de emergencia, existencia y transformacion de la
modernidad estan indisolublemente ligadas a la colonialidad como su exterioridad

constitutiva. (Restrepo y Rojas, 2010: 11).
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La critica —que comparten con la escuela anglosajona- también se centrard en “una
critica al desarrollismo, a las formas eurocéntricas de conocimiento, a la desigualdad
entre los sexos, a las jerarquias raciales y a los procesos culturales e ideoldgicos que
favorecen la subordinacion de la periferia en el sistema mundo capitalista”. (Castro,
2007:14).

Lo que pretende este grupo es rearticular el conocimiento y las experiencias teoricas y
politicas que se han generado en Ameérica Latina; aquellas que han sido observadas
desde una perspectiva critica. Retoman asi a pensadores e intelectuales como Fals
Borda, Freire, Fanon y Dussel, quienes han pensado y analizado como y desde dénde
los pueblos latinoamericanos pueden emprender la lucha por la descolonizacion en

todos los niveles y esferas de la vida.

Mignolo observa que retomd la idea de sistema mundo como punto de partida para la
inflexion decolonial e introdujo el concepto de colonialidad “como el lado oscuro de la
modernidad. Con ello no quiero decir que la metafora de sistema mundo moderno no
haya considerado el colonialismo. Todo lo contrario. Lo que si afirmo es que la
metafora que el sistema mundo moderno deja en la oscuridad de la colonialidad del
poder (Quijano, 1997) y la diferencia colonial (Mignolo, 1999)” (Mignolo, 1995: 27).

Pero ¢qué es la colonialidad del poder? Segun Quijano, es el proceso mediante el cual
“la globalizacion en curso es, en primer término, la culminacion de un proceso que
comenzd con la constitucion de América y la del capitalismo colonial/moderno y
eurocentrado como nuevo patréon de poder mundial. Uno de los ejes fundamentales de
este patron de poder es la clasificacion social de la poblacion mundial sobre la idea de
raza, una construccion mental que expresa la experiencia bésica de la dominacion
colonial y que desde entonces permea las dimensiones mas importantes del poder
mundial incluyendo su racionalidad especifica, el eurocentrismo. Dicho eje tiene, pues,
origen y caracter colonial, pero ha probado ser mas duradero y estable que el

colonialismo en cuya matriz fue establecido (Quijano 2000a: 201).
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La colonialidad es uno de los elementos constitutivos y especificos del patron de poder
capitalista. Se funda en la imposicién de una clasificacion racial/étnica de la poblacion
del mundo como piedra angular de dicho patron de poder y opera en cada uno de los
planos, ambitos y dimensiones, materiales y subjetivas, de la existencia social cotidiana
y a escala societal. Se origina y mundializa a partir de América (Quijano en Restrepo y
Rojas,2 010: 342).

Para Mignolo existen dos tipos de diferencias fundamentales constituidas por el sistema
mundo moderno/colonial: la diferencia imperial y la diferencia colonial. De manera
general, se puede afirmar que la diferencia colonial alude al lugar y a las experiencias
de quienes han sido objeto de inferiorizacion por parte de aquellos que, en medio de la
empresa colonial, se consideran como superiores. Los conocimientos, seres, territorios y
poblaciones colonizadas (0 que son colonizables, cabria agregar) son epistémica,
ontoldgica y socialmente inferiorizados por la mirada colonialista. Se trata de lugares y
experiencias que son constituidos como exterioridad a la modernidad (no modernos), en
una logica de negatividad (de inferiorizacion). De ahi que la diferencia colonial sea el
resultado de esa logica que: “[...] consiste en clasificar grupos de gentes o poblaciones
e identificarlos en sus faltas o excesos, lo cual marca la diferencia y la inferioridad con
respecto a quien clasifica” .Esta diferencia colonial supone un principio fundante: “[...]
la I6gica de clasificacion y jerarquizacion de las gentes del planeta, por sus lenguas, sus

religiones, sus nacionales, su color de piel, su grado de inteligencia, etc. [...]”(idem)

Segun Mignolo, el pensamiento decolonial se basa en las lenguas y la memoria indigena
y en la memoria y las experiencias de la esclavitud. Esto porque debido al proceso de
colonizacidn estas voces e historias, epistemes y experiencias han sido colonizadas. Es
decir, en este ejercicio académico que desarrollo sobre los afrodescendientes en México,
el ejemplo de colonialidad del ser y del saber es claro y contundente: los negros o
morenos de la Costa Chica han sido histéricamente “clasificados”, antropologicamente,
como descendientes de los primeros africanos o afrodescendientes en América Latina,
siempre desde la mirada de la antropologia europea, midiendo, clasificando, verificando
pero en pocas ocasiones se ha preguntado a las comunidades sobre cual es el origen que

ellos refrendan, si se sienten o consideran afrodescendientes.
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¢Y la modernidad por qué es tan importante para los decoloniales? Segun estos
tedricos, para entender la situacion actual de racismo y exclusion, ademas del clasismo
que se vive en Latinoamérica es primordial comprender el entretejido que
historicamente ha sostenido y sostiene hoy las diferencias raciales y de clase en la
region. Segun los presupuestos del sistema mundo: “la constitucion del sistema-mundo
moderno tiene su inicio con la invasion europea de los territorios de lo que hoy
Ilamamos América:. La génesis de este sistema historico se localiza en la Europa de
finales del siglo XV, que el sistema se extendi6 con el tiempo hasta cubrir todo el globo
hacia finales del siglo XIX” ([1983] 1998: 7-8). Para Wallerstein, la expansion global
de este sistema mundo moderno esta ligada en sus origenes al ‘descubrimiento’ de
América y su colonizacion, y la instauracion de un conjunto de instituciones, relaciones
de poder y formas de pensar, que legitiman el dominio eurocentrado sobre el planeta. La
institucion de este sistema y sus ldgicas de poder, se expresa en la instauracién de una
jerarquia interestatal que ‘define’ lugares desiguales para las sociedades del planeta,
siendo las sociedades europeas las que se ubican en la cuspide de la pirdmide. De
manera complementaria, en Ameérica, dicha jerarquia se expresa al interior de las
sociedades colonizadas, como sistema desigual de ubicacién en las relaciones de poder

entre poblaciones”.(Restrepo y Rojas, 2010: 71)

Los decoloniales han tomado la sabiduria y la opinidn popular como su bandera. Tanto
los pueblos indios como los mestizos y las poblaciones afrodescendientes han sido
criticas de la construccion de la idea de mundo que se pretende imponer en todas las
esferas de la vida social. Estos grupos sociales han buscado en la propia memoria cuales

fueron y cudles son los aportes de su cultura — nuestra cultura- al mundo moderno.

La perspectiva de decolonizacion del pensamiento pretende poner en el centro del
debate no solo la voz del subalterno como espacio de denuncia, sino dibujar el
andamiaje epistémico (armar lo ya construido) para el ejercicio practico de los
movimientos sociales en América Latina que pugnan por la convivencia desde una
perspectiva intercultural y la transformacion del Estado neoliberal, planteado como
unica forma de gobierno y relacion con la sociedad desde la cultura occidental

hegemonica que ellos denominan “la provincialidad del pensamiento”.
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¢ Cuales son los mecanismos mediante los cuales la colonialidad del poder ha construido
a los sujetos latinoamericanos, a la sociedad latinoamericana en su conjunto como
inferiores?. Podemos responder que la inferiorizacion de las culturas no occidentales es
una de las herramientas béasicas del capitalismo para lograr la dominacion econémica.
Esta autopercepcion de inferioridad permite interiorizar en los sujetos colonizados la
nocion de inferioridad total ante- por ejemplo- los blancos. Se da por sentado en la
clasificacion mundial del trabajo que las culturas y pueblos inferiores y menos
desarrollados, con menos tecnologia deben percibir menores ingresos por su trabajo y
tener jornadas laborales mas largas y pesadas. Hay un doble discurso en esta sentencia:
durante siglos, los gobiernos en América Latina hicieron del progreso su motor, es decir
mientras mas se trabajara y mas se produjera, el subcontinente estaria méas cerca de los
paises desarrollados y sus estandares de calidad de vida. Sin embargo, en esta
percepcion se pone en juego el hecho concreto de la descalificacion como mano de
obra: el trabajo de los latinoamericanos no tiene la misma calidad de la de aquellos

obreros en el primer mundo.

Como sefiala Quijano “la colonialidad es uno de los elementos constitutivos y
especificos del patron mundial del poder capitalista. Se funda en la imposicién de una
clasificacion racial/ étnica de la poblacion del mundo como piedra angular de dicho
patron de poder y opera en cada uno de sus planos, ambitos y dimensiones materiales y
subjetivas, de la existencia cotidiana y escala social. Se origina y mundializa a partir de
América” (En Castro Gomez, 93:2007).

Para los tedricos posmodernos, debemos recordar, en términos de descubrimientos
cientificos y en especifico en las ciencias sociales no hay nada nuevo bajo el sol. Esto
quiere decir que no habrd una manera distinta 0 novedosa de pensar lo social y en
general al mundo que no sea tomando las ideas anteriores, pero con la simplificacion de
tecnificar el lenguaje y darle giros elegantes y academicos que permitan estructurar el
conocimiento y la memoria del mismo en un nuevo y hermoso empaque que pueda “re-
explicar” la realidad. Como hemos visto, la tesis decolonial es el resultado discursivo de
la reflexion y analisis de los dltimos 50 afios de ciencia social en América Latina.
¢Quiénes somos y adonde vamos? Esta pregunta ha guiado gran parte de la reflexion en
el continente. Hemos puesto la mirada en los pueblos indios y ahora, en los

afrodescendientes para explicarnos quienes somos.
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Esto es, que la formacidn de identidades colectivas o individuales no supone proyectos
politicos alternativos o algln tipo de cuestionamiento al poder. Para ponerlo en otros
términos: la identidad no es suficiente. En palabras Quijano, “Desde nuestra
perspectiva, sélo los procesos de subjetificacion cuyo sentido es el conflicto en torno de
la explotacién/ dominacion, constituye un proceso de clasificacion social” (2000b: 371;
énfasis en el original). Y solo el trabajo, el género y la raza constituyen las instancias en
las cuales se tejen tales conflictos (2000b: 371).37 (112, Quijano en Restrepo).

La opcion decolonial pone énfasis en aquellos proyectos que no se desarrollan o
fundamentan Unicamente en las opciones eurocéntricas del pensamiento y del actuar.
Sin embargo, segun la explicacion que Restrepo da sobre este concepto de Mignolo
pareciera que, con la facilidad discursiva propia de los eurocéntricos, el tedrico solo
subraya las formas de pensar que él mismo considera no coloniales: los indios, los
negros y los migrantes en America Latina, sin observar muchas de las construcciones

histéricas de las demandas.

Pretende escuchar todas las voces de quienes han sido marginados por la politica
eurocentrista del capitalismo como sistema mundo. Sin embargo, dentro de esta
posibilidad podria haber discursos mediados por el rencor o por los extremos de la
derechizacién; es decir parece que al darle la voz a los indios, todos ellos por el simple
hecho de ser indios tienen una perspectiva critica y progresista de la sociedad, sin tomar
en cuenta que todos los pueblos del mundo también funcionan dentro y fuera de la
I6gica colonial; que la resistencia que muchos de ellos han construido no tiene que ver
con la lucha social, sino con la continuidad de su vida en la intimidad de la comunidad o

como hayan podido gestionar su identidad que siempre es movible.

Considero que la difusién que se ha dado a la teoria decolonial ha modificado y
simplificado las relaciones de poder existentes en sociedades tan diversas como las del
continente americano. En este trabajo en el analisis del discurso, al que procede,
observaremos que las diferencias entre afrodescendientes o negros en diferentes
regiones del mismo continente son diametralmente diversas y en muchos casos los
negros ocupan lugares privilegiados o victimizadas en contra de otros donde estos
mismos sujetos “coloniales” son parte de un cambio social profundo que no divide el

universo entre eurocéntrico y colonizado.
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Las teorias retomadas en este capitulo me han servido para situarme respecto a las
discusiones académicas sobre los afrodescendientes no solo en México sino en el
continente latinoamericano y desde esta perspectiva ampliar la capacidad de analisis. Si
bien mi historia personal, profesional y académica ha estado siempre marcada por una
perspectiva critica de izquierda, me fue indispensable para llegar a los teoricos
poscoloniales, primero debi pasar por una lectura y andamiaje méas ligado al

multiculturalismo.

Al iniciar la estancia de investigacion y el analisis de los documentos y entrevistas,
habia algunas cuestiones que me hacian preguntarme si en realidad el marco tedrico que
habia escogido hasta entonces bastaba para ilustrar el proceso que he visto con los
afrodescendientes de Costa Chica. Asi fue como llegué a los decoloniales y después a la
teoria critica, ambas perspectivas, herederas del pensamiento de izquierda en el
subcontinente pero sobre todo de las experiencias politicas progresistas que han

permitido las reflexiones sobre la realidad social.

Considero que la perspectiva multiculturalista ha sido utilizada por el Estado mexicano
como una herramienta mas para crear normas de convivencia sin reconocer la memoria
de los pueblos y colectividades arrasadas por el proyecto moderno homogéneo
posrevolucionario y que en lugar de intentar crear una buena convivencia, el Estado,
para realmente resolver el problema de la profunda desigualdad y explotacion, ligada a
la discriminacion racial y étnica de la que son objeto algunas minorias, debi6é avanzar

hacia una nacién intercultural.
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1.3.- Perspectivas de la etnicidad en América Latina

Desde lo multicultural de las naciones hasta lo decolonial. Considero que el tema de la
identidad y la etnicidad en América Latina es complejo y en el presente trabajo
analizaremos la etnicidad “como un componente central que plantea problematicas
sobre la gestion de las reivindicaciones identitarias colectivas locales y regionales. Esto
no se limita unicamente a los pueblos autdctonos u originarios, sino también a cada

grupo que reivindica su sentido de pertenencia particular’(Gutiérrez, 2008: 7).

La identidad es un proceso cambiante, asi como la cultura, y esta relacionado con las
situaciones especificas en las que la identidad es producida o reproducida. Es al mismo
tiempo individual y colectiva, por un lado externalizada en la interaccion social y por
otro lado, internalizada en la autoidentificacion individual. Luz Maria Martinez Montiel
define una minoria étnica como “un conjunto de personas que al sustentar ciertas
caracteristicas especificas de orden fenotipico, cultural, politico, religioso, social,
linglistico y econdmico se diferencia de la mayoria por lo que ésta lo convierte

automaticamente en grupo subalterno”. (Martinez Montiel, 2005:92).

En lo que respecta a la utilizacion formal del concepto de etnicidad, hay diversas
propuestas. Una de ellas es la que Balslev elabora “la etnicidad es el marcaje de
fronteras simbdlicas, territoriales y sociales. De esta manera se puede decir que lo que
funda la etnicidad no es la sustancia cultural o bioldgica objetiva en un grupo dado, sino
la percepcion de la importancia que se tenga para las relaciones sociales y las relaciones
con el Otro. Por lo tanto, la etnicidad se define méas bien por la construccién social y
politica de estas sustancias y sus diferencias biologicas y culturales en la medida en que
permite la creacion de grupos distintos. La etnicidad es la utilizacion, interpretacion,
manipulacion de estas sustancias, que sin duda, pueden tener consecuencias violentas o

armoniosas, pero no es la esencia misma de la diferencia”. (Baslev, 2008: 11).

Otro analisis sobre etnicidad y la identidad refiere que estos dos elementos deben tener
sentido para los individuos que los utilizan, antes de ser considerados como existentes
para el resto del mundo social. Cabe recordar que la identidad no se da sélo por la
autoidentificacion de los sujetos pertenecientes a los colectivos organizados, sino

también por la percepcion que se tiene de los otros.
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La identidad étnica no refiere necesariamente a un momento histérico especifico sino al
estado contemporaneo de una tradicion, aunque puede desarrollar una imagen

ideologizada de si misma y de su pasado (Bartolomé, 1997: 76).

En otro sentido, podemos observar un elementos fundante de las identidades colectivas:
la memoria. Seglin el socidlogo Maurice Halbwachs “se hace necesario renunciar a la
idea de que el pasado se conserva intacto en las memorias individuales como si no
hubiese transitado por tantas experiencias diferentes como individuos existen, los
hombres que viven en sociedad utilizan palabras que solamente ellos comprenden el
sentido: alli reside la condicion de todo pensamiento colectivo. Hablamos de nuestros
recuerdos para evocarlos, esa es la funcién del lenguaje y de todo el sistema de
convenciones sociales que lo acompafia y es lo que nos permite reconstruir en cada

momento nuestro pasado”. (Halbwachs,2004:325).

Poro otro lado, Michel Wieviorka ha analizado la construccion del discurso politico de
las minorias en Francia y aungue he escrito ya sobre la colonialidad del poder y el
eurocentrismo en las ciencias sociales, quiero retomar aqui un poco del trabajo que ha
desarrollado en el campo de la sociologia politica. Este tedrico asegura que fue después
de los afios 80 que las minorias iniciaron procesos organizativos para demandar, desde
sus particularidades (o etnicidades), derechos que reclamaban como suyos, pero que les

habia sido negados.

El socidlogo francés considera que en las primeras olas de movimientos identitarios, la
carga social de sus demandas parece débil o con un carécter poco elaborado; es decir,
sus demandas son leidas como provincialistas, debido a que la construccion discursiva

solamente habla de sujetos especificos; por ejemplo, los homosexuales de algun barrio.

Después de que estos colectivos sociales van ganando terreno publico, durante la
segunda ola de demandas por el reconocimiento de las “minorias” los colectivos
agregaron analisis mas complejos de la realidad, “aquellos para quienes la exclusion o
las desigualdades sociales, cada vez mas fuertes y eventualmente conjugadas con
discriminaciones sociales, se saldan por la afirmacion de una identidad cultural”.
(Wieviorka, 1992: 75). Asi, la primera ola de identidades culturales muestra que la
diferencia cultural plantea preguntas especificas y conduce a terrenos de disputa que le
son propios; la segunda ola indica que mantiene lazos con los problemas sociales, la

desigualdad y la injusticia social.
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Por otro lado, el racismo esta presente en todos los proceso de construccion de
identidades o reivindicacion de derechos politicos. “la funcion del racismo es mantener
a las personas y los sujetos sociales separados, rechazar. Radicaliza, naturalizandolas,
las diferencias culturales, tanto las del grupo dominante, el cual asocia facilmente
nacionalismo y racismo, como las de los grupos minoritarios, lo que se ve actualmente
alrededor del ascenso de un antisemitismo enarbolado ya no solamente, como era
clasico, por la extrema derecha o por franjas radicalizadas del mundo comunista, sino

por miembros de la minorias racializadas” (Wieviorka, 1992).

La discusion anterior nos lleva a pensar la cuestion afrodescendiente en Ameérica Latina
y en particular en México como una problematica de investigacion pertinente para esta
tesis. Sin embargo ¢cual puede ser la metodologia de investigacion de una maestrante
en Estudios Latinoamericanos que como primer ciclo estudié comunicacion social y que
ademas se ha desempefiado profesionalmente los Ultimos siete afios como periodista en

La Jornada?.

Intenté hacer etnografia pero no conozco la metodologia y un anélisis de archivos
historicos no lo consideré viable debido a lo contemporaneo del tema a investigar, por
lo cual encontré junto al catedratico e investigador de la Universidad de Barcelona,
Javier Lavifia la metodologia mas adecuada y Util para los propdésitos de esta tesis.
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1.5 Para un Analisis Critico del Discurso de los pueblos negros de Meéxico.

Andamiaje/ disefio metodoldgico de categorias analiticas.

La metodologia de trabajo para el analisis de esta tesis se basa en los postulados del
Anélisis Critico del Discurso. La razén por la cual he elegido este método cualitativo de
investigacion responde a la necesidad de observar el proceso politico - cultural de los
pueblos negros de la Costa Chica en México, desde la produccion local de un discurso

de emergencia de la diferencia.

Hay muchos trabajos sobre esta region elaborados desde la perspectiva disciplinar de la
historia, la antropologia y la demografia. Pero hasta ahora no existe un enfoque
comunicacional sobre el proceso organizativo de un grupo de ciudadanos que

construyen y reivindican su identidad afromexicana.

Generalmente los afromexicanos son imaginados como sujetos historicos relacionados
exclusivamente con el proceso de esclavitud o, por otro lado, como objetos de
investigacion antropoldgica y es hasta que se organizan para elaborar estrategias
politicas que son tomados en cuenta como ciudadanos y sujetos politicos capaces de

reconstruir su historia.
¢Por qué analisis del discurso?

En el camino para entender por qué y cémo surgié este movimiento local, he reunido
una gran cantidad de informacién, fruto de: entrevistas realizadas a los participantes en
su lugar de origen; seguimiento en foros académicos en los que trabajan y discuten,
noticias publicadas y distribuidas por medios locales y nacionales; videos; libros y
también la observacion de festividades populares tanto en Costa Chica como en ciudad

de México.

Generalmente estos distintos productos comunicacionales han sido fruto de la
construccidn colectiva entre grupos organizados para tal motivo como México Negro,
Colectivo Africa, Parpura AC, revista Fandango, etcétera que en distintas ocasiones han
convocado a academicos, politicos y/o artistas para hablar sobre su historia, su identidad

y sus necesidades especificas.

Considero que la fuente mas concreta y pertinente de informacion a analizar en esta

tesis es la producida por los autodenominados afromexicanos. Porque a partir de una
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exploracién profunda de su posicionamiento respecto a la construccion de su propia
identidad y respecto a sus origenes historicos podemos confeccionar modelos que nos

expliquen una realidad social concreta.

Es la necesidad de escuchar estos silencios — como dice uno de ellos- que durante siglos
han estado ahi dentro de los espacios academicos, la que me lleva a ponerlos en el
centro del debate. La invisibilizacion historica de los afromexicanos necesita ser puesta

a discusion en diferentes espacios, tanto institucionales como informales.

Reitero que la perspectiva con la que se trabaja y se piensa desde este trabajo esta
intimamente relacionada con la practica periodistica y la investigacion para la
comunicacion social. No intento ser portavoz ni protagonista de esta historia, intento
hacerla publica, eso si claramente marcada por mi perspectiva académica y profesional.
Para llevar a cabo este analisis es necesario comprender la validez del Andlisis Critico

del Discurso como herramienta tedrica metodoldgica.
Antecedentes del Analisis del Discurso (AD)

Los antecedentes claros del AD nos remiten al desarrollo de la linguistica y la filosofia,
por ser las primeras disciplinas dedicadas a pensar y producir conocimiento sobre la
importancia del lenguaje en la sociedad. Principalmente la linglistica, debido a que la
razon de sus reflexiones son los actos del habla y sobre todo el camino por el cual éstos
se realizan. Antes de la discusion del giro linguistico,(fundamental para el AD), la
disciplina se habia centrado en el estudio mental del lenguaje, sin tomar en cuenta el
entorno social del sujeto al que se estudiaba.

El debate que inici6 el método del AD como lo conocemos ahora fue el giro
lingtistico, ya que, a partir de la década de los 70 del siglo XX, académicos e
intelectuales influenciados por el marxismo, el psicoanalisis y el estructuralismo —sobre
todo en Francia- se interesaron por el poder del discurso. Este debate cambio la forma
en la que se estudia el lenguaje, si bien la capacidad del habla y de la escritura estuvo
muchos afios ligada al conocimiento y al desarrollo disciplinar de la linguistica, la
novedad del concepto giro linguistico dota al lenguaje de una importancia mayor y lo

relaciona con el entorno social en el que se encuentra el sujeto.

El giro linglistico se entiende como el proceso mediante el cudl la filosofia, las

humanidades y las ciencias sociales en general se han apropiado y han enriquecido los
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estudios del lenguaje desde una perspectiva que ensancha las fronteras de la linguistica.
Como senala Ibafiez, “el giro lingiiistico ha contribuido a dibujar nuevas concepciones
acerca de la naturaleza del conocimiento, tanto de sentido comdn como cientifico, a
propiciar nuevas maneras de significar lo que conviene entender por el término realidad,
tanto social o cultural como natural o fisica y a disefiar nuevas modalidades de
investigacion proporcionando otro trasfondo teorético y otros enfoques metodologicos.
Pero sobre todo el giro linglistico ha modificado la propia concepcion de la naturaleza
del lenguaje” (Ibanez, 2006: 23).

Durante la primera mitad del siglo XX los filésofos se preocuparon por la forma en la
que se expresaban las ideas en su &mbito disciplinar, por lo que la discusion sobre el
buen uso y la correccion del lenguaje, ademas de los conceptos sobre el mismo fue uno
de los grandes tépicos de las ciencias sociales y las humanidades. Buscaban crear un
lenguaje que respondiera a la necesidad de explicar sus pensamientos, reflexiones y en
general de crear un lenguaje propio para sus disciplinas; aunque como veremos, el giro
linglistico sirvié para que algunos elementos que la linglistica ha estudiado sean hoy
utilizados por muchos investigadores como herramientas para descubrir, explicar y
analizar procesos sociales, partiendo de los discursos que elaboran los protagonistas de

dichos procesos.

La discusion filoséfica sobre el lenguaje es constitutiva a la interpretacion y a la
produccién de las ciencias sociales, pero me gustaria centrarme en la relacién que se
construy6 entre el pensamiento, el lenguaje y la realidad. “los filésofos analiticos
norteamericanos rompieron con la tradicién cartesiana haciéndonos ver que el lenguaje
no es un simple vehiculo para expresar nuestras ideas... Nuestro conocimiento del
mundo no radica en las ideas que de él nos hacemos, sino que anida en los enunciados

que el lenguaje nos permite construir para representar el mundo”. (Ibid.:34).

El aporte de Richard Rorty a las discusiones teodricas sobre el giro linguistico se centra
en la idea que —desde una perspectiva eminentemente critica- a partir de este debate se
“deslegitima la operaciéon de construccion de los lenguajes formales como la mejor

manera de dar cuenta de la realidad y depositar esa accion en el lenguaje cotidiano”
(Ifiiguez, 2006:52).

El lenguaje nos permite conocer, crear la realidad, nombrarla y construir un mundo

simbolico, tiene propiedades performativas y la capacidad de modificar o crear un
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estado de las cosas. Fue pensado en el inicio de su estudio como un proceso mental
exclusivo del sujeto pero con el desarrollo y la discusion sobre este tema las actuales
corrientes consideran el lenguaje y el discurso como un instrumento para crear las
cosas, como un elemento que no sélo existe dentro de nuestras cabezas sino que es

formativo de realidades.

Las ciencias sociales no han sido ajenas a la produccion tedrica y metodologica
desencadenada a partir de la discusion del proceso epistémico sobre el lenguaje. Tanto
asi que se han construido nuevos caminos de andlisis y reflexion, entre los cuales
encontramos el andlisis del discurso. Por tanto podemos asumir que el AD es “el
resultado de la convergencia de corrientes recientes y de la renovacién de practicas muy
antiguas de textos. En general el andlisis del discurso es referido al estudio de la

relacion entre el texto y el contexto”. (Maingueneau, 2005: 32).

Es importante tener datos generales del desarrollo de la linglistica y cémo ésta fue
cambiando sus propios conceptos, porque es en este continuum donde veremos el inicio
de la disciplina del AD. Otro giro interesante en este camino es la percepcion del poder
performativo del discurso, lo cual significa que el entorno no es solo un elemento mas
para la formacion del lenguaje sino que hay una relacion de retroalimentacion, es decir

que el discurso crea realidad y esa realidad también mediara el discurso de los sujetos.

En términos concretos, se refiere al intento de estudiar “la organizacion del lenguaje por
encima de la oracion o la frase, y en consecuencia, de estudiar unidades linglisticas
mayores, como la conversacion o el texto escrito. De ello se deduce que el analisis del
discurso también se relaciona con el uso del lenguaje en contextos sociales v,
concretamente con la interaccion de didlogo en los hablantes”. (Stubbs en Iiiguez,

2006: 91).

El AD nace como una herramienta tedrico-metodoldgica que reelabora elementos de
diversas disciplinas e intenta analizar desde una perspectiva holistica los discursos,
como un elemento constitutivo de la realidad social. EI AD no sélo se centra en los
elementos del habla y la escritura; es en si mismo un analisis complejo en el que el texto
es un elemento fundamental del contexto, porque mantienen una relacion dialéctica en

tanto que no pueden entenderse como elementos separados.
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Ademas de ser una herramienta metodoldgica, las posibilidades del AD son
interdisciplinarias porque puede ser utilizado para observar diferentes problemas
sociales y no en todos los casos tienen que analizarse discursos elaborados por los
grupos en el poder. Ahi es donde reconocemos la riqueza de este tipo de metodologia,
porque dentro de sus lindes podemos abordar otros tipos de discursos que son
contrahegemonicos. “Una etiqueta comUn para definir una gran cantidad de métodos
empiricos que son utilizados y utilizables para el estudio de una gran variedad de temas,
que van desde el estudio de las interacciones cotidianas cara a cara, hasta procesos
como la memoria, el pensamiento y las emociones e, incluso problemas sociales como

la exclusion social, la diferenciaciéon de género o el racismo”. (ffiiguez, 2006: 49).

Los términos ideologia, poder y hegemonia juegan un papel central porque seran los
grupos de poder quienes tengan la posibilidad de crear y recrear una ideologia que
coincida con sus intereses. Estos discursos estaran mediados por diferentes instituciones

que tienen la tarea de hacerlos potentes y naturalizarlos en la mente de los sujetos.

Los usuarios del lenguaje también entrardn en la percepcion y construccion del AD,
porque éstos no seran solo repetidores del uso del lenguaje, sino que son reconocidos
como personas especificas que, dependiendo de su capital, podran crear, recrear |,
utilizar y renombrar el mundo al que diariamente se enfrentan, y “utilizan activamente
los textos y el habla no s6lo como hablantes, escritores, oyentes o lectores, sino también
como miembros de categorias sociales, grupos, profesiones, organizaciones,
comunidades, sociedades o culturas en complejas combinaciones de estos roles e
identidades sociales y culturales. De modo reciproco, al producir el discursos en
situaciones sociales, los usuarios de lenguaje al mismo tiempo construyen y exhiben

activamente estos roles e identidades”. (Van Dijk, 2001:22).

En resumen, diriamos que en AD es una nueva corriente metodoldgica que nos permite
acercarnos a los fendmenos sociales concretos con elementos del mundo simbdlico de
los sujetos. Ademas, nos permite poner en juego categorias fundamentales como la

ideologia, el poder, la hegemonia y el consenso.

Es pues una nueva mirada desde un lugar trasdisciplinario que subraya el poder de la
palabra en la vida cotidiana, en las luchas contrahegemonicas y también sefiala los
dispositivos que refuerzan los valores dominantes. Y mas adn, se reconoce a los

discursos como accion politica concreta y Gtil para el cambio de mentalidades, partiendo
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de la capacidad de los sujetos para modificar sus representaciones sociales y, por ende,

sus discursos.
Analisis Critico del Discurso (ACD)

Hay diversas corrientes de AD. Entre las mas conocidas estan la de los estudios de la
etnografia de la comunicacion, la psicologia social, el analisis conversacional y el ACD,
que apuesta por ser una disciplina ligada a los grupos dominados de la sociedad y con

un claro compromiso politico con la sociedad actual.

Como un enfoque mas dentro de las diferentes escuelas de produccién académica del
AD, la vision critica del mismo pretende moverse en los pasos fronterizos entre los
problemas académicos y los problemas sociales, tomando una clara posicion respecto a
quienes “poseen el poder, a los responsables, y a los que tienen los medios para resolver

los problemas de los sujetos con més carencias en la sociedad”. (Van Dijk en Wodak,

2003: 54).

El ACD se enmarca dentro de la perspectiva de los estudios de la teoria critica, ligados
directamente a la escuela de Francfort y las construcciones tedricas que de ahi han

3

emanado y, sobre todo, de una vision académica que “une el compromiso social y

politico con una construccion socioldgicamente informada de la sociedad” (Wodak,
2003:18).

Esta perspectiva se cimienta sobre la percepcion de que una “vision critica y autocritica
ayuda a recordar un pasado que corria el peligro de ser olvidado, a luchar a favor de la
emancipacion, a elucidar las razones para esa lucha y a definir la naturaleza de propio
pensamiento critico”, asegura la catedratica Ruth Wodak quien es una de las autoras
mas prolificas en metodologia del ACD. Actualmente esta profesora es catedratica en
Viena y trabaja en conjunto con otro investigador reconocido en el ambito de los AD,
Teun A. Van Dijk. Estos dos académicos son conocidos debido a los temas de analisis
de sus trabajos, entre los que se encuentran las relaciones desiguales de poder en el
mundo, el racismo, la exclusion social, los discursos machistas y porque, ademas, han
desarrollado una metodologia propia para reconocer los dispositivos mediante los cuales

se refrenda la ideologia dominante.
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El ACD puede definirse como la disciplina que se ocupa, centralmente de analizar, ya
sean estas opacas o transparentes, las relaciones de dominacion, discriminacion, poder y

control tal y como se manifiestan a través del lenguaje.

El ACD no solo se centra en los textos, sino que define los discursos en una relacion
dialéctica entre el texto y el contexto: “una explicacion plenamente critica del discurso
requiere una teorizacion y una descripcion tanto de los procesos y estructuras sociales
que dan lugar a la produccion de un texto como de las estructuras sociales y los proceso
en los cuales los individuos o los grupos, en tanto que sujeto historicos, crean sentidos
en su interaccion con textos, por lo tanto tres son los conceptos que, de manera
indispensable, han de figurar en todo el ACD: el concepto de poder, el concepto de

historia y el concepto de ideologia” (Ibid., 20).

Las estructuras dominantes estabilizan las convenciones y las convierten en algo
natural, es decir, los efectos de poder y de la ideologia en la produccion de sentido
quedan oscurecidos y adquieren formas estables y naturales: se los considera como algo
dado. la resistencia es asi considerada como una ruptura de las convenciones y de las

practicas discursivas estables, como un acto de creatividad.

El enfoque histérico del ACD propone ciertos elementos que son practicos para el
objetivo central de este ejercicio, retomando el articulo de Wodak sobre este enfoque
podemos disefiar un esquema de trabajo en el que se tomen en cuenta los siguientes
puntos (Ibid.:109)

e El enfoque es interdisciplinar

e La interdisciplinariedad se sitGa en los presupuestos tedricos, en la metodologia
y en la practica, y el centro de atencion del analisis serd el problema de
investigacion y no de los elementos especificamente linguisticos.

e Tanto la teoria como la metodologia son eclécticas, porque incorporan el
conocimiento academico que pueda servir para tener un analisis completo del
problema a analizar.

e El analisis se hara siempre como un recorrido sin final, en el cual hay un
movimiento constante entre los presupuestos tedricos, los datos empiricos.

e El estudio incluye siempre trabajo de campo
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e El contexto historico se analiza siempre y se incorpora a la interpretacion de los
discursos y los textos

e Las categorias y las herramientas para el analisis se definen en funcion de los
pasos y procedimientos anteriores y en concordancia con el problema concreto
que se esté analizando

e Las grandes teorias actian como fundamento y las teorias de rango medio para
mejorar los objetivos analiticos

e EI resultado de la investigacion debe quedar a la disposicion de todos los
interesados Yy tener repercusion sobre los discursos y las practicas discursivas y
sociales.

A partir de los conceptos expuestos, retomo el andlisis del discurso de los
afrodescendientes de la Costa Chica de México como el ejercicio mediante el cual
pondré en practica de manera critica y ludica los conceptos, ideas y construcciones

teoricas desarrollados en los anteriores capitulos.

Como parte de la construccion metodoldgica del ejercicio planteado, he escogido
diferentes conceptos claves que me sirven como guias para concretar el analisis de los

discursos de los pueblos negros.
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1.6 Modelo de analisis

El modelo practico del analisis del discurso que he disefiado retoma macroconceptos
para la construccion del contexto y elementos formales a sefialar dentro del texto
especifico. Esto, con la finalidad de tejer un analisis mas fino y al mismo tiempos

profundo que contemple diferentes niveles de abstraccion. Aqui, la primera propuesta.

Para la elaboracién del contexto general (retomando las categorias desarrolladas por
Van Dijk):

1) Accion

I Contexto especifico

1) Poder

IV)  Hegemoniay Consenso
V) Ideologia

Para el andlisis del texto (retomando categorias de Wodak, Van Dijk y Maingueneau,

desde la perspectiva de la comunicacion)

a) Elementos discursivos (Retorica, locus, matriz discursiva, pathos,

intertextualidad, preformativo, normas del discurso)

b) Conceptos clave ( emisor, destinatario, corpus, vocabulario, sujeto, canal de
transmision, autoridad, argumentacion, actividad discursiva, estrategia del
discurso, dialogo, neologia)

c) Cultura (Identidad, Interculturalidad, principio de alteridad, influencia, memoria

discursiva, posicionamiento, representacion social, estereotipo).
I) Contexto

El contexto del discurso es el marco espacio temporal y la situacion social local en los
que se inscribe el intercambio comunicativo, tomando en cuenta y describiendo a sus
participantes -nUmero, caracteristicas, estatus y roles, asi como la relacion que
mantienen entre ellos-; el tipo de actividad en cuestion y las reglas que la rigen. No sélo
debe darse cuenta del contexto local o regional, sino que debe dibujarse el mapa del

contexto amplio (o nivel macro del contexto) en que podremos incluir a las instituciones
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y organizaciones. Podemos definir el contexto como “la estructura de aquellas
propiedades de la situacion social que son sisteméaticamente, es decir no casualmente

relevantes para el discurso”. (Wodak, 2003:93).

El discurso es una actividad a la vez condicionada por el contexto y transformadora del
mismo; es al mismo tiempo construido, en y por la manera en que esta se desenvuelve,
definida de entrada, la situacion es redefinida sin descanso por el conjunto de
acontecimientos. En otros términos, la relacion entre texto y contexto no es de ningun
modo unilateral, sino dialéctica. En la linea de Teun A. Van Dijk se impuso

paulatinamente una concepcion ya no estatica sino dinamica y procesual.

El contexto aparece como una herramienta para el analisis concreto mas que como un
concepto intrinsecamente tedrico, podemos definirlo como el trasfondo del texto
compuesto por un marco, un ambiente fisico especifico pero sobre todo por las
condiciones y consecuencias sociales del lugar especifico del que hablamos. Los
elementos que tomaremos en cuenta para analizar el contexto son describir quienes son
los participantes, cuales son sus roles y propdsitos situandolos en el espacio y el tiempo
correspondientes, ya que como escribe Van Dijk “el discurso se produce, comprende y
analiza en relacion con las caracteristicas del contexto. Los participantes son elementos
cruciales del contexto y también lo son algunos de sus roles de accion, tales como ser
hablantes o receptores. Otras propiedades de las que se debe de dar cuenta son su sexo,
su edad, el que tengan o no autoridad o prestigio, ser amigo o enemigo, tener o poder o
no poseerlo, ser dominante o dominado. Consideramos que estas propiedades son
contextuales porque pueden influenciar la produccidn o interpretacion de las estructuras
de el texto y el hablar”. (Van Dijk, 2003: 32).

En la produccion de todo texto hay un sentido comdn, y por tanto en sus contextos,
generalmente la idea de sentido comun del contexto esta relacionada con la forma en
que las personas desdoblan la informacion de los discursos, es decir como la entienden,
la interpretan y sobre todo, que uso hacen de las nuevas ideas en la construccion de sus

roles e identidades personales y publicas.

Ademas del sentido comun, necesario para dotar al discurso de coherencia es necesario
que haya una definicion cognitiva del mismo, esto para “abordar las formas en que las
estructuras sociales pueden influir sobre las estructuras discursivas por medio de la

mente de los miembros sociales”. (Van Dijk, 2001: 39)
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Los contextos en los que se insertan los discursos pueden ser fijos o cambiantes porque
estan construidos por hechos sociales que todos los participantes interpretan y
consideran relevantes de la misma manera, es decir, son interpretados y construidos
estratégicamente por y para los participantes, quienes continuamente estan modificando

sus construcciones mentales.
I1) Poder

El vasto concepto de poder se concentrard en el poder social, definido este como una
relacién especifica entre grupos sociales o instituciones, mediadas por el ejercicio de
una coaccion que generalmente se ejerce por medio del control. La coaccion es la
facultad que algin grupo se apropia para hacer actuar al otro dirigiendo sus
pensamientos y su accion por medio de la persuasion, la simple continuacién de las

relaciones de dominacion.

Hay distintas formas y estructuras mediante las cuales el poder mantiene su dominacion,
algunos ejemplos son el poder corporativo, en el que situamos los discursos dominantes
de una corporacién o empresa; el poder masculino, que se fundamenta y recrea en el
discurso sexista; el poder blanco, habla y formas racistas y por otro lado pero no menos
importantes estan los otros discursos, las formas de contrapoder o resistencia mediante
los que se intenta modificar los imaginarios sociales que crean y recrean los poderes

hegemonicos.

El poder se reparte y se distribuye entre varios grupos poderosos. El poder social de los
grupos no es monolitico, permanente ni carente de contradicciones. Es ejercido
diariamente por los miembros del grupo, también mediante textos y habla. El problema

es el uso ilegitimo del poder, esto el abuso de poder o la dominacién.
I11) Hegemonia y consenso

En este apartado sobre hegemonia y consenso se pretende ilustrar sobre los diversos
dispositivos que los grupos en el poder utilizan para naturalizar los discursos, de tal
manera que los actos de habla de que los sujetos realizamos aparecen como si no
hubiese ninguna coaccion y fueran consistentes con nuestros propios deseos e intereses.

El poder es el control de la accion, lo que requiere en control de las cogniciones
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personales y sociales, lo que presupone el control del discurso publico. (Van Dijk,
2003:47).

La dominacion discursiva: las situaciones en las que el control del texto y del habla —y
por lo tanto indirectamente de la mente de los otros- se realiza en funcion de los

poderosos, y todo esto resulta en desigualdad social”. ( Ibid., 50)

En este caso suele utilizarse el término hegemonia para hacer referencia al poder social:
el poder hegemonico, hace que las personas actien como si ello fuera natural, normal o
simplemente existiese consenso. No son necesarias las oOrdenes, las solicitudes, ni

siquiera las sugerencias. (Ibid., 43)

La cuestion principal al abordar este tema es como o mediante qué mecanismos se
naturalizan los discursos de los grupos dominantes y se convierten en cotidianos y
propios. Ha sido estudiada profusamente la relacién existente entre los grupos de poder
y los medios de comunicacion, sobre todo como instituciones que reproducen los
discursos dominantes en la sociedad, utilizando un lenguaje neutral y la objetividad
como los baluartes de dicho ejercicio profesional, en ese sentido.

Ademaés de tener el control de la mayoria de los medios de comunicacién, los grupos
hegeménicos tienen el control de los recursos simbdlicos como el conocimiento, la

13

educacion, la fama, el respeto y por supuesto, del discursos publico con lo cual el
discurso no sélo es un medio para la realizacion del poder sino un recurso del poder”.

(Van Dijk, 2003: 44)
I1V) Ideologia

El concepto de ideologia tiene un gran carga asociada a las discusiones filosoficas y
sobre todo al marxismo clésico. Nosotros lo entenderemos en el sentido que resulta méas
uatil al AD y que se refiere a las ideologias como “las representaciones mentales que
forman la base de la cognicidn social, esto es, del conocimiento y actitudes compartidos
de un grupo. Ademas de una funcion social de coordinacion, las ideologias tienen
tambien funciones cognitivas de organizacion de las creencias: en un nivel muy general
de pensamiento, le dicen a las personas cual es su posicién y qué deben pensar acerca
de las cuestiones sociales. (Wodak, 2003:56).
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¢Porqué utilizar este concepto en la metodologia y no dentro de los presupuestos
tedricos? En la disciplina del AD, en especifico en la corriente del andlisis critico se
intenta tejer una metodologia multidisciplinaria, retomando elementos de la filosofia, la
comunicacion, la psicologia, la ciencia politica, etc. con el objetivo de dotar al analista
de elementos Utiles para leer desde una perspectiva critica los discursos que se producen
no solo desde el poder hegemonico sino aquellos que son elaborados por grupos u
organizaciones alternativas que no tienen acceso a los medios masivos de

comunicacion, a las instituciones educativas, etc. y que desarrollan otras ideologias.

En ese sentido, se entienden a las ideologias operan como sistemas de pensamiento que
dotan el problema de coordinacién en grupos diversos, como un instrumento de
cohesion grupal que opera desde lo discursivo para que haya una reproduccion y
creacion exitosa del colectivo al que pertenecen y, en términos discursivos, la ideologia
representa un importante aspecto del establecimiento y la conservacion de unas

relaciones desiguales de poder.

El lenguaje carece de poder propio, obtiene su poder por el uso que las personas
poderosas hacen de él, resume Wodak. Uno de los centros de poder desde donde opera
el discurso dominante es la academia, porque dentro de este campo el conocimiento
tiene un peso innegable y es el capital con el que se juega para ser respetado y conseguir
“poder” en casi todas las esferas de la sociedad. Por eso, el intento que hacemos de traer
la voz de unos cuantos afromexicanos a los espacios de la academia es un esfuerzo por
hacer ver que ellos también estan jugando con sus capitales y accediendo a las

instituciones que han negado su existencia.

Uno de los problemas a los que se enfrentan los grupos alternativos o no dominantes al
construir un discurso de resistencia es que la ideologia siempre ha sido considerada una
creencia mal dirigida mientras que el conocimiento esta considerado como un saber
objetivo y hecho de creencias verdaderas verificadas por algun criterio o estandar de
verdad. Por ello, cuando los discursos novedosos o contrahegemdnicos intentan
posicionarse, son siempre tachados de esta percepcion de la ideologia como una
manipulacion de la conciencia colectiva. Justamente por ese motivo es necesario hacer
analisis del discurso contrahegemdnico desde una perspectiva critica y encontrar los

elementos de innovacion e imaginacion que aportan a la conciencia colectiva.
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Para el andlisis del proceso de produccion de discurso de los afromexicanos, hemos
considerado la ideologia como un proceso histérico que se va construyendo dentro de la
vida comunitaria, creando nuevas ideas sobre la realidad y también sobre el pasado.
Con Wodak, pensamos esas ideas como parte de estructuras sociales complejas que

sirven para definir grupos y la relacion con otros colectivos.

Por medio de los sujetos participantes en los colectivos, iremos observando cémo estas
ideologias se van construyendo de manera colectiva ,y siempre gracias a la interaccion
entre los miembros de las comunidades pensandose a si mismos y reinventando su

origen, sus costumbres y su manera de ver el mundo.

En aras de operativizar y concretar el analisis del discurso, a manera de un mapa
conceptual hemos decidido buscar ciertos elementos que nos den pistas suficientes y
armar poco a poco el rompecabezas que implica la propuesta de los afromexicanos.
Tenemos como parte del analisis, las primeras investigaciones y disertaciones que
completan el cuadro del contexto no sélo a escala local, sino global.

Es también un esfuerzo para encontrar las pistas con las cuales se han movido para
elaborar estratégicamente un proceso politico y social, para entender cuales son sus

objetivos y sus metas.
Elementos a analizar en el texto
a) Elementos discursivos

Matriz discursiva.- Este elemento se ocupa de sefialar la singularidad de cada discurso,
en sefialar que es unico e irreductible a otros y también, que puede presentar afinidades
con otros discursasen términos de convergencias estructurales y sobre todo

enunciativas.

Se conoce como matriz discursiva a la suma de los rasgos comunes o ampliamente
compartidos y que son propios de un conjunto de textos postulados como tributarios de

un mismo discurso, entendido este restrictivamente como marco de valor modelizante.

Normas del discurso

a) Coherencia textual: Es la conexion y la relacion logica entre las posiciones del

discurso, es decir que todas las concatenaciones son presentadas como argumentativas.
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La evaluacion de este punto recae Unicamente sobre la coherencia del discurso. Es la
propiedad por la cual un texto se organiza globalmente para la transmision de un

sentido.

La coherencia es un fendmeno pragmético, ya que depende de la intencidn
comunicativa. Ahora bien, para que un texto sea coherente no basta la intencion, la
coherencia hace referencia a la estructuracion del texto por parte del hablante. Puede
decirse que es la propiedad que selecciona la informacion y la organiza en una
determinada estructura. Lo que confiere sentido a un texto, y permite que éste sea

percibido como una unidad, es que dicho texto se adecue al tema de que trata.

El tema, macroestructura global, puede estar explicito en el texto o no, en cuyo caso
sera necesario inferirlo. Ademas del tema hay que considerar el concepto de estructura.
Una superestructura o esquema puede caracterizarse como la forma global del discurso
y las relaciones jerarquicas de sus respectivos fragmentos. Asi pues, la superestructura
es la forma en que la macroestructura o tema se ordena para crear un tipo de texto

determinado.

El texto se ha de construir e interpretar como una unidad de comunicacion en la que
analizaremos las reglas y los mecanismos de coherencia.
o Reglas de coherencia.
Regla de no contradiccidn: los elementos no deben contradecirse ni implicita ni
explicitamente.
Regla de repeticion: algunos elementos deben reiterarse a lo largo del texto.
Regla de relacion: los hechos han de estar relacionados con el mundo real o
imaginario que se represente.
Regla de progresion: la informacion se organiza como un proceso cuyo producto
final es el texto. Ha de haber una progresion tematica y se han de evitar los
detalles no pertinentes.
e Mecanismos de coherencia.
Son de caracter semantico y pragmatico. Por su importancia destacan el
tema, la estructura y el parrafo (a todos ellos les dedicaremos especial

atencion en las bases del comentario)
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b) Eficacia: EI mejor discurso es el que mejor hace hacer, desde el punto de vista del
locutor, se trata de votar, comprar o amar. La retdrica se justifica asi sobre la base de su
utilidad. En este sentido podriamos retomar notas de prensa para observar si ha sido

eficaz en un cambio sobre el abordaje de la identidad afromexicana.

c¢) Veridiccion: El buen discurso es el que selecciona premisas verdaderas y transmite
correctamente la verdad de las premisas a la conclusion. En este apartado, podremos por
ejemplo observar si la informacion que tienen sobre la presencia de africanos en
América Latina se basa en el conocimiento académico, si la invisibilizacién de su

identidad se sustenta en la elaboracién de discursos oficiales, etc.

d) Actitud ética: el buen discurso es el que se adecua a un sistema de normas politico
morales (para la palabra publica). La consideracién de normas mas estrictas que la

simple coherencia funda la posibilidad de una critica del discurso argumentativo.

Competencia discursiva El elemento central de este apartado serd observar si los
discursos de los afrodescendientes cumple con el manejo general de los principios méas
generales de la actividad discursiva.

1) Competencia situacional.- Exige de todo sujeto que comunica aptitud para construir
un discurso en funcion de la identidad de los participes en el intercambio, de la finalidad

de esta, del asunto en juego y de las circunstancias materiales de dicho intercambio.

2) La competencia discursiva.- Exige de todo sujeto aptitud para manipular reconocer
los procedimientos de puesta en escena discursiva que correspondan a los imperativos
situacionales asi como los saberes de conocimiento y creencia supuestamente

compartidos y en los que se testimonia un determinado posicionamiento.

Performativo Esta propiedad performativa del enunciado esta relacionada ampliamente
con el contexto y puede ser entendido como la propiedad de poder cumplir el acto de
hacer algo por el simple hecho de decirlo. Podriamos pensar en los neologismos como
un acto performativo del habla, al decir afromexicanos o pueblo negro estan cambiando
desde el discurso el contexto, las representaciones imaginarias hechas por los otros

habitantes y participantes del contexto Costa Chica.

Retorica. La ciencia tedrica y aplicada del ejercicio publico de la palabra, pronunciada

frente a un auditorio dubitativo en presencia de un contradictor. A través de su discurso,
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el orador se propone imponer sus representaciones, sus formulaciones y orientar una

accion. A través de la construccion de un discurso reglado en 5 etapas:

La etapa cognitiva de la buasqueda metddica de argumentos (invencion, hallar,
descubrir)

Planificacion textual de la organizacion de los argumentos y las partes del discurso
Elocucion (puesta en palabras y oraciones del discurso);

Memorizacion, accion oratoria (momento del performance del alumbramiento, de la

espectacularizacion del discurso.

A través de dichos elementos se buscan tres tipos de efectos perlocutorios: gustar (por
la imagen proyectada de si en su discurso; informar y convencer (por la l6gica de su

relato y de su argumentacién y emocionar (pathos)

Pathos. Utilizaremos este concepto en el sentido del desbordamiento emocional, en

términos retdricos elementos destinados a suscitar la persuasion.

Intertextualidad. Designa a la vez la propiedad constitutiva de todo texto y el conjunto
de las relaciones explicitas o implicitas que un texto o un grupo de textos determinado

mantiene con otros textos.
b) Conceptos clave

Autoridad. La aceptacion de un punto de vista o una informacién se funda en la
autoridad si se le admite, no por el examen de la conformidad del enunciado de las
cosas, sino en funcién de la fuente y del canal por el cual tal informacion ha sido

recibida.

Autor. El autor es en primer lugar el que responde por sus escritos, el blanco potencial
de la censura. Segun Foucault el autor es una funcién que permite organizar el universo

de los discursos.

Argumentacion. Tentativa de modificar las representaciones del interlocutor, esté claro
que toda la informacién cumple este papel. Todo enunciado, toda sucesion coherente de
enunciados construye un punto de vista 0 esquematizacion. La argumentacion es un

procedimiento dirigido a intervenir sobre la opinion, la actitud e incluso el
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comportamiento de alguien por los medios del discurso. Considera al interlocutor no
como un objeto a manipular, sino como un alter ego al que se tratard de hacer compartir
la propia vision. Actuar sobre él es proponerse modificar las diversas representaciones
que se le atribuyen, poniendo en evidencia cierto aspecto de las cosas, ocultando otras,
proponiendo otras nuevas y todo esto con la ayuda de una esquematizacion apropiada.

Se dice a veces que hay més en el argumento que en la conclusion.

Canal de transmision. Medios por los cuales se transmiten las sefiales de un cddigo,
desde una fuente hasta un lugar de recepcién. Es poco empleado en el anélisis del
discurso salvo cuando queremos tomar en cuenta las particularidades del soporte fisico
que sirve de vehiculo para el transporte de la palabra de un emisor a un receptor, se

habla entonces de las caracteristicas del canal de transmision.

Emisor. remite especificamente al responsable del acto comunicativo. EI emisor deja de
ser concebido como simple fuente de un proceso de codificacion y lo es como sujeto
provisto de una intencion, de una competencia y que se dota de un proyecto de habla.

Estrategia del discurso/de credibilidad. Es el arte de construir operaciones sobre un
terreno de accion. Las estrategias son obras de un sujeto (individual o colectivo)
conducido a elegir (de manera conciente o no) cierto nimero de operaciones del
lenguaje; Es necesario —para construir las estrategias- tener una meta, una situacion de
incertidumbre, una mira de resolucién del problema planteado por la intervencién de la
incertidumbre y un célculo. Las apuestas de esta estrategia son la legitimacion del
sujeto, apunta a determinar la posicion de autoridad del sujeto; la credibilidad, apunta a
determinar la posicion de verdad del sujeto y la captacion, que apunta a hacer entrar al
compafiero de intercambio comunicativo dentro del marco de pensamiento del sujeto

hablante.

Dialogo.- La palabra dialogo connota a menudo la idea de un intercambio constructivo
obediente a las reglas y cuya finalidad es la obtencidén de un consenso. Un verdadero
dialogo no puede tener lugar como no sea en un movimiento dialéctico que implique, a

la vez, identidad y diferencia.

Destinatario.- Definiremos este punto como el auditorio que esta formado por el
conjunto de los oyentes, personas fisicamente presentes y blancos de la intencion

persuasiva que organiza explicitamente la intervencion/ el discurso del orador. El orador
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tiene de su auditorio un conocimiento que se expresa en términos de estereotipos (es un
auditorio de jovenes, campesinos, de amas de casa, etc.) sobre el cual funda estrategias

discursivas tendientes a orientar al auditorio en el sentido de su proposicion.

Neologia. Proceso continuo de las nuevas unidades Iéxicas (palabras o combinaciones)
de una lengua, de un significante existente que se ve provisto de un nuevo sentido. En
términos propios del analisis del discurso es un fendmeno temporal que no existe en si,
sino en su produccion y/o su reconocimiento en discurso por una suerte sentimiento

neoldgico.

Sujeto. El sujeto del discurso puede entenderse como un sujeto diverso. Es polifénico
por el hecho de ser portador de varias voces enunciativas. Est4 dividido por cuanto es
portador de varios tipos de saberes. Por ultimo se desdobla en la medida en que se ve
llevado a desemperiar alternativamente roles diferentes imaginando cual podria ser la

reaccion de su interlocutor.

Vocabulario. Lo que interesa de modo primordial a los analistas es el funcionamiento
de las palabras en los discursos. La atencién prestada al vocabulario no excluye el
reconocimiento de la existencia de un sistema que presidiria la actualizacion de las
unidades en discurso, lo que equivale a decir que la distincién Iéxico / vocabulario se
funda en el principio de una relacion interactiva entre lengua y discurso. Esta relacion se
manifiesta con singular intensidad cuando se introduce en el seno de una comunidad
discursiva una designacion correferencial a una denominacion anterior pero no
necesariamente neoldgica; designacion que corresponde al asi llamado neonimo,
término con el que se subraya que la innovacion es aqui basicamente discursiva. Se
comprueba que la nueva utilizacion al modificar la relacion denominativa establecida
antes, es capaz de ocasionar la transformacién semantica del vocablo en cuestién y por

consiguiente de la representacion que se tenia del lexema.
¢) Cultura

Arbitrariamente y por una necesidad de operatividad, hemos abierto este apartado en el
gue se encuentran diversos conceptos que estan mediados por el contexto pero que, al
mismo tiempo, estas definiciones sélo son validas para un analisis discursivo. Como en

el caso del concepto de ideologia como una categoria util para la practica concreta del
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analisis del discurso, estos conceptos también estan cargados de diversas discusiones

tedricas que en este apartado no se pondran en juego.

Interculturalidad.- Califica un objeto (la situacion o el encuentro intercultural) ya sea
tipos de enfoques de la comunicacion, los discursos y la interaccion focalizados sobre la
variacion cultural, Es frecuente el empleo nominal de este término. El propdsito de estos
diferentes estudios es poner de manifiesto el contacto entre individuos o grupo de
individuos pertenecientes a culturas diferentes y lenguas diferentes o que comparten la

misma lenga.

Principio de alteridad. Esta nocion proviene de la filosofia, donde sirve para definir el
ser en una relacién basada sobre la diferencia: el yo no puede tomar conciencia de su ser
YO sino porque existe un no yo que es otro, que es diferente. Se opone entonces al
concepto de identidad. En términos del discurso, define el acto del lenguaje como un
acto de intercambio entre dos participantes que son en ese caso el sujeto comunicante
(yo) y el sujeto interpretante (tu). Ambos se encuentran en una relacién interactiva no
simétrica por cuando cada uno de ellos cumple un rol diverso: uno, de produccion del
sentido del acto del lenguaje; el otro, de interpretacion del sentido de este acto. Se
instaura entre los dos participantes una mirada evaluadora de reciprocidad que postula
la existencia del oro como condicion para la construccion del acto de comunicacion en

el cual se co- construye en sentido.

Estereotipo. Refiere a una idea convencional asociada a una palabra. Designa una
representacion compartida, en las ciencias sociales se define como una representacion
colectiva fija, las imagenes preconcebidas y fijas, sumarias y tajantes de las cosas y de
los seres, que se forja el individuo por influencia de su medio social. Las ciencias
sociales se dedican de este modo a precisar la representacion del otro y de si mismo
concebida por los miembros de una colectividad. Instrumento indispensable para la
cognicion, puesto que hace posible la categorizacion, generalizacion y prevision, el
estereotipo es tenido las mas de las veces por nefasto dado que esta en el fundamento

del prejuicio y la discriminacion social.

Identidad. La nocion de identidad estd mediada por la de alteridad, porque esta segunda
palabra permite postular que no hay conciencia de si sin conciencia de la existencia del
otro, que el sujeto solo se constituye en funcién de la diferencia entre si mismo y el otro.

La identidad psicosocial externa, la del sujeto comunicante, consistente en un conjunto
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de rasgos que lo definen segln su edad, sexo, status, lugar jerarquico, legitimidad del
habla, cualidades afectivas; otra identidad, la discursiva llamada interna del sujeto
enunciador que se refiere a los modos de toma de palabra, de roles enunciativos y de
modos de intervencion. Del juego y articulacion entre los rasgos de las identidades

externa e interna resultan las estrategias discursivas.

La identidad de posicionamiento caracteriza la posicion que el sujeto ocupa en un
campo discursivo en relacion con los sistemas de valor en €l circulantes, no de manera

absoluta sino por obra de los discursos que él mismo produce.

Influencia. En su sentido corriente designa el proceso por el cual el individuo llega a
modificar el pensamiento, la voluntad o el comportamiento de otro en mérito a su
autoridad, su prestigio o su fuerza. Lo que motiva la intencionalidad del sujeto hablante
se inscribe en una finalidad accional, finalidad que lleva a los participantes de la

comunicacion a producir discursos dirigidos a tener cierto impacto sobre el otro.

Memoria discursiva.- La memoria colectiva es un concepto utilizado por aquellos
tedricos que buscan la reconstruccion del pasado a partir de los recuerdos construidos en
el presente. En ese sentido, Maurice Halbwachs sefiala que “la sociedad, adaptdndose a
las circunstancias y adaptandose a los tiempos, se representa en el pasado de diversas
maneras: la sociedad modifica sus recuerdos en el mismo sentido en que evoluciona la

memoria colectiva”.

Las creencias sociales, cualesquiera que sea su origen, tienen una doble condicién: son
unas tradiciones o unos recuerdos colectivos pero también son unas ideas 0 unas
convenciones que resultan del conocimiento del presente. Estrictamente convencional
(en ese sentido), el pensamiento social seria exclusivamente l6gico: sélo admitiria eso
que conviene en las actuales circunstancias; conseguiria eliminar en todos los
integrantes del grupo, todos los recuerdos que los retendran en el pasado, por poco
tiempo que fuese, y que les permitiria encontrarse simultaneamente en la sociedad del

pasado como en la del presente. 343.

El pensamiento social es basicamente una memoria , y todo su contenido esta hecho de
recuerdos colectivos, pero solo permanecen presentes en la sociedad esos recuerdos que

la sociedad, trabajando sobre sus marcos actuales puede reconstruir. Recordar no
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significa revivir, sino reconstruir un pasado desde los marcos sociales del presente”

(382)

Posicionamiento. Designa solamente el hecho de que mediante el empleo de cierta
palabra, cierto vocabulario, de cierto registro de lengua, ciertos giros un locutor indica
como se sitda el en un espacio conflictivo: al utilizar la lexia lucha de clases se
posiciona como de izquierda; al hablar en tono didactico y con un vocabulario técnico,
se posiciona como especialista, etc. En el andlisis del discurso define més bien una
identidad enunciativa fuerte, un lugar de produccion discursiva claramente especificado.
Este término designa a la vez las operaciones por las cuales esa identidad enunciativa se

plantea y mantiene en un campo discursivo y esa identidad misma.

Representacion social. Es interpretar la realidad que nos rodea mintiendo con ella
relaciones de simbolizacion y por otra parte atribuyéndoles significaciones. Asi pues las
representaciones sociales abarcan el conjunto de creencias, conocimientos, y opiniones
producidos y compartidos por los individuos de un mismo grupo, respecto de un objeto

social dado.
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Capitulo I1. Afrodescendientes en América Latina. La emergencia continental

En este capitulo se busca responder a las necesidades planteadas en la metodologia asi
como al conocimiento del pasado afrodescendiente en México. Ademas del esbozo
historico sobre la llegada de africanos a América haré mencion de las actuales
circunstancias de los afrodescendientes en paises del continente, donde diversos grupos
y colectivos se han organizado para exigir derechos como minoria y para divulgar y
difundir no solo el proceso esclavista como conformador de la economia y la sociedad
actual, sino de los aportes de las culturas africanas (diversas entre lo diverso) t al

subcontinente y que contintan formando nuevos centros de arraigo cultural.

En toda la regién la poblacion afrodescendiente vive situaciones de marginacion
econOmica, invisibilizacién politica y cultural. Esta situacion se complica en tanto el
sujeto que se ha reconocido como discriminado histéricamente ha sido la poblacion
indigena, con lo cual los descendientes de africanos fueron, durante mucho tiempo,
obviados de los discursos emancipatorios que buscaban la justicia historica y social de
las poblaciones originarias del continente.

Asi, tenemos que es hasta fines del siglo XX e inicios del siglo XXI que en el
subcontinente se empieza a pensar en los afrodescendientes como sujetos sociales que
deben ser atendidos por los Estados nacionales como poblacion discriminada. Es a partir
de los discursos multiculturales que estas poblaciones son vistas como nuevos nichos
étnicos, pero, como ya anoté anteriormente ,despojados de la cuestién central de la raza
y la clase. En ese sentido estricto de las tesis y politicas multiculturalistas es que se ha
intentado despojar a la historia de la esclavitud de la colonialidad y la perversion

maxima del capitalismo que fue, sin lugar a dudas, el comercio de humanos.
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I1.1 La llegada de africanos a América o la expansion del capitalismo hacia la era
global.

La expansion del capitalismo iniciara con el descubrimiento y posterior conquista del
continente americano, los europeos que llegaron a la region traian consigo
conocimientos que habian retomado ya de otros pueblos y culturas como sefiala
Martinez Montiel “En el siglo XV llegaron a desarrollar sistemas de expansion y de
dominio, tanto de la naturaleza como de otros pueblos. En esta empresa se apropiaron
de los adelantos alcanzados por otras civilizaciones, que enfrentaron retos para impulsar
su propio desarrollo. De Egipto, Occidente recoge el sistema calendarico y de medicion
del tiempo; del Asia Menor, el alfabeto que hoy utilizamos; de los arabes, el sistema de
numeracion, amén de otros bienes culturales que los europeos recibieron de otras

civilizaciones”. (Martinez, 2008:27).

Con el desarrollo de la navegacioén, los europeos conocieron otras culturas e iniciaron
también formas de comercio con otros pueblos, buscando siempre encontrar nuevos
productos para enriquecer su vida diaria pero también iniciaron empresas coloniales en
diversos puntos del planeta, continia Martinez “impulsado por la rivalidad entre las
potencias expansionistas, el Infante de Portugal, Enrique 11 EI Navegante (1394- 1460),
que habia creado la primera escuela naval del mundo, en el siglo XV proyect6 la
exploracion de la costa occidental de Africa, con el argumento de combatir al Islam y
reconquistar la Tierra Santa, con ayuda del presunto reino cristiano del Prete Gianni, en
Abisinia. En realidad, los prop6sitos eran otros: establecer intercambios directos con los

mercaderes de oro y con los mercenarios que traficaban con esclavos africanos”. (Ibid.,

31).

“La pirateria como estrategia de debilitamiento, seria la parte mas visible del despojo
que hizo posible la configuracion de una moderna economia mundial [...] Navegar sin
escollos y plantear en pie de tierra sobre las posibles causas del fendmeno terminal de la
pirateria en el sistema del antiguo régimen que tuvo su ultima expresion en la América
colonizada por el imperio espafiol. Por eso resulta particularmente dificil analizar el
tema de la pirateria sin colocarnos en el contexto estratégico de la mundializacién de los

mercados, en la medida en que el pillaje maritimo era una parte de la lucha por la
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expansion y el reacomodo territorial de las grandes potencias”. (Garcia de Leon, 2004:

8)

Con la llegada de la corona espafiola a América, nuevas rutas de navegacion se
abrieron, lo cual implicé la globalizacion del mundo, una nueva conceptualizacion de la
hegemonia de las coronas europeas y la diseminacion de las diferentes culturas por
ultramar; cambio la economia, la percepcién del mundo, la cultura y también iniciara un
proceso de dominacion colonial que continGa hasta nuestros dias, aunque ahora sea

desde las corporaciones y la cultura hegeménica de la diferencia.

A partir del descubrimiento de América, la relacion que se entablé con ésta a nivel
econdmica fue de extraccion y produccion de bienes como los metales preciosos, el
azlcar, el café y el tabaco, entre otras materias primas que enriquecieron y solventaron
las coronas europeas ademas de dotar de suficiente riqueza a los empresarios que venian

a “hacer América”.

El objetivo era hacer la mayor cantidad de riqueza posible con una baja inversién, para
lo cual se busco utilizar la mano de obra indigena para la extraccion de metales

preciosos de las minas asi como para los pesados trabajos de la agricultura.

En las regiones americanas los indios fueron conquistados y su fuerza de trabajo debio
concentrarse en la procuracién de riqueza para los conquistadores, pero con los
europeos también llegaron enfermedades virales, que segun los historiadores, los indios
americanos no pudieron resistir. Un gran porcentaje de la poblacién nativa de los
virreinatos falleci6é debido al impacto de las nuevas enfermedades, por lo cual se hizo
necesario trasladar directamente de Africa mano de obra esclava, misma que era

considera mas fuerte y resistente que los indios.

Ademas del beneficio de la mano de obra esclava, el nuevo capitalismo europeo obtuvo
las ganancias del comercio triangular entre Europa, Africa y América que transportaba
entre otros productos: barras de hierro, pélvora, armas de fuego, licores, telas, sedas,
pipas, espejos, navajas, cuchillos, caracoles marinos utilizados como moneda por los
africanos, tabaco, todos estos productos de Europa; de Africa esclavos, pimienta, oro y
marfil y de América azucar, tabaco, algodon, melaza, ron, café, frutos tropicales y

materias primas”. (Martinez Montiel, 2006:105)
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Es de esta forma como Africa llega a América. Cuando Espafia y Portugal empezaron a
perder el monopolio en Africa, a la mitad del siglo XVI, Holanda, Francia e Inglaterra
iniciaron la conquista de regiones africanas, sobre todo en la Costa Occidental, donde

establecieron colonias y fuertes.

Es importante sefialar que el comercio de esclavos africanos hacia América fue también
una empresa colonial, legislada y avalada por las potencias europeas del siglo XVI 'y
XVII, que se repartieron el mundo no occidental. “Para mantener e incrementar el
comercio de esclavos, los europeos se valieron de las compafias comerciales fundadas

para este propoésito”. (Martinez Montiel, 2008: 99).

En el disefio de las rutas maritimas negreras, los barcos primero debian pasar por
puertos europeos para certificar su cargamento, pero en el afan de evitar gastos
innecesarios y agilizar el trafico se crearon en rutas directas desde el continente negro a
Santo Domingo, La Habana, Veracruz, Portobello y Cartagena de Indias. Desde 1602 se
abrio el trafico a Buenos Aires, y en 1751 a Montevideo” (Martinez Montiel, 2010: 28).

Si bien uno de los primeros argumentos para el usufructo de mano de obra esclava fue
la poca capacidad fisica de los nativos americanos, como podemos observar la mirada
se ha ampliado a observar también otros de los beneficios para los negreros europeos,
como fue la triangulacion de mercancias. Es importante sefialar los datos generales de la
trata de esclavos para ubicarnos en el contexto histdrico, en el pensamiento y en co6mo

funciond la dominacién cultural sobre los pueblos nativos y los africanos.

“De 1518 es la referencia documental mas antigua sobre un cargamento de negros
africanos transportado a América, directamente desde Africa, y el Gltimo cargamento de
gue tenemos pruebas fehacientes fue desembarcado en abril de 1873, en la costa sur de
Cuba y trasladados inmediatamente al ingenio azucarero “Juragud”, en la cercania de la
ciudad de Cienfuegos. En 355 afios de comercio de esclavos africanos arribaron al
continente americano no menos de 9.5 millones de negros africanos, en funcion de seis
producciones fundamentales: azlcar, café, tabaco, algodon, arroz y mineria”. (Moreno

Fraginals, 1996: 13).

Asi, el proceso de modificacion y expansion del capital mundial descansé sobre la base
del trabajo esclavo. “La primera forma de adquisicion de esclavos africanos por los

europeos fue el rapto puro y simple. Sin embargo, las grandes naciones europeas habian
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impuesto por entonces una especie de ética del comercio negrero. Ingleses, portugueses
y franceses se habian puesto de acuerdo para proclamar que la trata solo se justificaba
con los esclavos vendidos regularmente por los africanos. A lo largo de las costas se
construyeron fuertes para organizar los intercambios. Otra finalidad era inspirar un sano
terror a los africanos. EI mensaje era claro: «Vendednos esclavos y seréis libres de El
negociante perfecto. Escogerlos a vuestro antojo, nosotros nos apoderaremos del azar
de los que necesitemos ». Asi, la trata de esclavos fue una relacion desigual, fundada y
mantenida por la amenaza constante del empleo de lar armas. Forzoso es reconocer una
vez mas con Basil Davidwn que si « Africa y Europa estaban imbricadas... Europa
domino las relaciones, configuré y estimuld la trata de esclavos y la utilizd

constantemente en su propio beneficio y’ en detrimento de Africa” .(M’Bokolo).

Como sucedio en América, la nobleza de los pueblos africanos se convirtio a la religion
de los esclavistas — por ejemplo, la kongo- y participd del comercio masivo de seres
humanos. Para continuar con las empresas de ultramar con productos humanos, los
europeos debieron crear cuerpos juridicos que les protegieran como duefios de los
esclavos africanos y los indios americanos, por lo cual crearon leyes como la

encomienda para los indios y las Siete Partidas y el Codigo Negro para los africanos.

“Las disposiciones se referian a la compra y venta de esclavos y regulaban la vida de los
cautivos, la explotacion de los esclavos y el ejercicio del derecho de propiedad del que
gozaban los duefios en relacion con los esclavos. Esas leyes también sirvieron para
codificar las distintas modalidades de emancipacion y los castigos aplicables en caso de
fuga o de delito. En el Codigo Negro que firmé el rey de Francia en 1685, por ejemplo,
se definen los castigos a los que estaban expuestos los negros cimarrones, vale decir,
que se habian fugado. Las Siete Partidas, que firmo Alfonso X en el siglo XIII, y el
derecho romano del Fuero luego sentaron las bases de las Leyes de Indias, que a su vez
sirvieron para incorporar disposiciones francesas en la legislacién que se aplicaba en
America. Desde los primeros afios del siglo XVII la sociedad de las colonias espafiolas
quedo dividida en castas que respondian a la necesidad de justificar el dominio de los
espafoles sobre los indios y los negros. Para definir las castas que provenian del cruce
de las tres «razas », es decir, la espafiola, la indigena y la africana, se empleaban
formulas de caracter muy despreciativo. En virtud de dicho régimen juridico, los negros

y las castas que procedian de los negros carecian de todo tipo de derechos y se les
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negaba el acceso al mercado de trabajo libre y remunerado. Ademas, tenian prohibido
llevar armas y ponerse adornos, ropa y otro tipo de accesorios cuyo uso estuviera
reservado exclusivamente a los blancos; tampoco podian desplazarse libremente por las
ciudades, burgos o pueblos, y les estaba prohibido casarse con una persona que no fuera
de su “raza” .(Martinez Montiel,2006: 54)

En un sentido analitico diferente, tenemos la lectura de Moreno Fraginals, quien ademas
de observar el proceso de construccion del capitalismo moderno observa la
deculturacion “como un proceso conciente mediante el cual, con fines de explotacion
econdmica, se procede a desarraigar la cultura de un grupo humano para facilitar la
expropiacion de las riquezas naturales del territorio en que estad asentado y/o para
utilizarlo como fuerza de trabajo barata, no calificada. El proceso de deculturacion es

inherente a toda forma de explotacion colonial o neocolonial”. (Ibid., 14).

Los africanos llegados a los virreinatos se encontrarian con una nueva realidad
geogréfica y social, arrancados de su tierra original su vida se veria determinada por el
trabajo desempefiado en la zafra, las minas o como sirvientes de los europeos afincados

en América.

Ademas de su nueva realidad como esclavos, los africanos se enfrentaron a un tercer
elemento: las poblaciones indias del continente. Tal vez en menor medida en las islas de
Caribe, debido a que la poblacion india fue diezmada por los europeos, pero en
territorio continental los indigenas americanos se encontraban en la misma situacion de
explotacion pero las diferencias culturales ademas de las que fueron creadas

ideoldgicamente por los colonizadores impidieron alianzas entre estos dos grupos:

“Asi, marginando toda interpretacion idilica y salvo las excepciones de rigor, tenemos
el hecho concreto de una masa de hombres africanos que fue trasladada coercitivamente
a America y puesta a trabajar dentro de una organizacion de caracter carcelario y fines
productivos. Este principio elemental no puede ser marginado si se quiere analizar
seriamente los aportes culturales de los africanos. Y en segundo lugar, debe tenerse en
cuenta que la mayoria de estos africanos a su llegada a América no se integraron a
complejos demograficos creados y desarrollados organicamente”. (Moreno Fraginals,

1996:15).
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Como una forma de resistencia ante la esclavitud a la que eran sometidos, grupos de
africanos huyeron hacia a las montafias, territorios poco accesibles para sus duefios, y
fundaron “palenques” o pueblos de “cimarrones” poblaciones en las que se
establecieron aquellos que no fueron recapturados. “La resistencia de los africanos y de
sus descendientes asumio formas diversas: rebeliones, cimarronaje y conformacion de
palenques”. (Melgar, 2005, 147).

Entonces tenemos en América colonial a indios y africanos trabajando para una minoria
de europeos que desde una perspectiva totalmente empresarial capitalista observaron
que la division entre culturas se constituia como una forma de control de una sola clase

social:

“Los historiadores experimentados en la investigacion documental de archivos de la
época colonial, asientan que la mayoria de los esclavos eran divididos por
“nacionalidad”, es decir se buscaba que la mayoria de éstos tuvieran problemas de
comunicacion y en muchos casos se buscaba avivar las rivalidades identitarias para
evitar la solidaridad y el reconocimiento como sujetos dominados y subyugados a un
poder colonial” (Ibid.: 16).

Es decir, como se suele anotar en la mayoria de los estudios historicos sobre la
esclavitud en América, no s6lo hubo una pugna entre indios y esclavos, sino que los
negreros llevaron esta imposibilidad comunicativa a una cuestion de raza para evitar la
solidaridad entre personas que si bien no compartian un origen si compartian una

tragedia, la trata.

¢Cuando digo africanos, a quienes me refiero? En diferentes estudios realizados por
Martinez Montiel se sefiala que los esclavos africanos eran de una gran diversidad
étnica. Debo recordar aqui, que los primeros esclavos fueron traidos de la costa
occidental de Africa pero conforme pasé el tiempo y la demanda de mano de obra
gratuita se hizo mas fuerte, las regiones de las cuales se extraia y raptaba a aquellos que

se convertirian en esclavos fue bajando desde la Costa occidental hasta el Africa negra.

Se tiene informacion sobre las diferentes naciones africanas que fueron sometidas al
esclavismo. En Ameérica se encontré que en su mayoria estos fueron de origen yoruba,
mandinga, congo, angolefio, arard, ashanti, aran, aifra, lucumi, wolof, entre otros.

Ademas, los africanos traidos a América eran sumamente jovenes: 15 a 20 afios de edad
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hasta principios del siglo XIX: a partir de la década de 1830, se inicia una importacién

masiva de nifios de 9 a 12 afios. (Martinez Montiel, 2006 y Moreno Fraginals, 1996)

La trata fue en todo sentido la mercantilizacion del hombre por el hombre, sin embargo
en todo este drama historico no puedo dejar de lado el tema de la rebelion y la
resistencia, asé como la vida cotidiana que los africanos esclavos debieron rehacer para
sobrevivir en un universo completamente diferente. “Los que pudiéramos llamar aportes
culturales africanos a América Latina y el Caribe, son las resultantes de una cruenta
lucha de clases, de un complejo proceso de transculturacion-deculturacion. La clase
dominante aplica al maximo sus mecanismos de deculturacion como herramienta de
hegemonia y la clase dominada se refugia en su cultura como recursos de identidad y

supervivencia”. ( Moreno Fraginals, 1996: 14).

“La trata no contribuyé de ningin modo al desarrollo de Africa, ni en el plano
demografico, por el empobrecimiento radical de las poblaciones campesinas, ni en el
plano econdmico, por el enriquecimiento inutil de una clase de empresarios locales.
Diezmd las poblaciones trabajadoras del campo. Polarizé la economia local en las
actividades mercantiles en vez de en las productivas y, lo que es aln peor, como esa
economia mercantil se construy6 sobre la extraccion violenta de sus jovenes adultos,
riqueza primordial del continente, y sobre su deportacion masiva a ultramar, la valiosa
fuerza de trabajo de esos hombres y mujeres sirvid para iniciar sin muchos gastos una
economia capitalista en formacion cuyo imperialismo, esta vez en su forma colonial,
volvio a ensafiarse con sus descendientes. Al mismo tiempo que la trata de negros
alimentaba la expansion y la hegemonia de la economia euroamericana malbaratandole
los hijos de Africa, también predisponia a la economia africana a padecer sus ataques”.

(Martinez Montiel, 2005:18).
No existen aun estudios completos que tomen en cuenta no solo la cantidad de africanos

deportados, sino los que murieron durante las guerras, la captura, el almacenamiento en

los depositos, las costas y las travesias” (Martinez Montiel, 2008: 22)
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2.2 México

Las fuentes documentales sobre la esclavitud asi como la reflexion basada en el sistema
mundo de Wallerstein vale para tener una idea general, pero es necesario que dentro de
estas paginas también desarrolle elementos claros para deconstruir la idea de “negros,
africanos y afrodescendientes” como sujetos sin cultura o sin reminiscencias de su lugar
de origen.

Al respecto, existen ya varios estudios en los que se sefiala que en el virreinato de la
Nueva Espana “los negros fueron un grupo minoritario; representaron del 0.1 al 2 por
ciento de su poblacién colonial; el numero de los introducidos por la trata no fue mayor
a 250 mil individuos en el curso de tres siglos. Pero los espafioles tampoco fueron
cuantiosos, y, ciertamente, se establecieron en Nueva Espafia en nimero menor que los
negros” (Aguirre Beltran, 1985:22).

En este trabajo me centro en los afrodescendientes que viven en la Costa Chica de
Guerrero y Oaxaca. A ese punto llegaré para poder tener elementos analiticos que
permitan tener una visién clara sobre el proceso de emergencia en el México
contemporaneo. Sin embargo, es necesario también saber qué paso en las otras regiones
del territorio mexicano donde vivieron africanos y afrodescendientes que hoy parecen
borrados del mapa local.

Los negros bozales que llegaron a México provenian de las “etnias wolof, mandingas,
biafras, lucumies y algunos esclavos blancos “berberiscos del norte de Africa y de
origen bantt los congos y los angolas” (Martinez Montiel, 2008); se calcula también
que a México fueron traidos en total unos 200 mil africanos de las islas del Caribe o
directamente de Africa en el periodo que comprende entre 1521 y 1640, segiin Martinez
Montiel. En esta cifras siempre hay divergencias entre los investigadores porque se
calculan respecto a investigaciones de archivo. Sin embargo, como podemos observar,
Aguirre Beltran y Martinez Montiel difieren entre 200 mil y 250 mil; mientras que en
otras investigaciones como la de Vincent (2001) se menciona la elevada cifra de 450

mil africanos en México.
Las actividades especificas en las que se reconoce la mano de obra esclava en México

son: la mineria, las plantaciones de cafia de azucar, la ganaderia, los obrajes y la

servidumbre en los centros urbanos (Palmer, 2005).
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La importancia de las cifras se debe entender a la luz del nimero de indios y espafioles
que habitaban la Nueva Espafia durante el periodo de la trata, que son los siguientes,
segun los datos cruzados entre Aguirre Beltran y Martinez Montiel:

Fecha Negros espafioles indios afromestizo | mestizos
1570 20 569 6644 3336 860 2435 13 500
1646 35089 13 780 1269 607 500 000
1742 20 131 10 000 2 540 256 1 000 000
1793 6 100 7904 3319741 1 500 000
1810 10 000 15 000 3676 281 2421073

En su libro Cuijla, Aguirre Beltran explica como fue la llegada de los primeros esclavos
a la Costa Chica. Me parece importante subrayar que en el proceso de colonizacion de
la Nueva Espafia (y como es sabido) la fundacion de pueblos en todo el territorio
obedeci¢ al desarrollo de empresas privadas de colonizadores que llegaron a América a

buscar suerte para desarrollarse como propietarios y terratenientes.

Aguirre Beltran indaga el por qué se introdujo a la Costa Chica a los primeros esclavos
africanos. Ante la llegada de un nuevo cacique “desaparecieron muchos pueblos indios:
devorados por el hacendado insaciable y a pesar de las disposiciones protectoras de las
Leyes de Indias, cuerpo judicial destinado a mantener la ficcién de un orden cristiano en
una colonia donde los intereses del dominador extranjero eran ley y realidad

econdmicas”. (Aguirre Beltran,1958:46).

“La antigua hacienda habia devorado a los indios y se hallaba ocupada, segun veremos,
por negros y mulatos. Eran los descendientes de los esclavos, criados y vaqueros del
cacique, a los que se habia agregado negros cimarrones huidos de los lugares cercanos e
individuos no negros que buscaron refugio de la persecucion judicial en los acogedores
Ilanos de Quahutitlan. La legislacion espafiola nego a todos estos sujetos el derecho a la
tierra; por ello el hacendado los amparaba y consentia ya que no podian aspirar, como
los indios, a inquietar el dominio de sus extensas propiedades y, en cambio,
suministraban la mano de obra facil y barata cuando, en la época de rodeos, ésta no se
necesitaba”. (Ibid.:48).
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Después de la Colonia y con la llegada de los discursos emancipatorios de la
Independencia ( la abolicion de la esclavitud) en 1810 y el proceso mediante el cual la
tierra pasaria a otras manos —segun el propio Aguirre Beltran- no hubo un verdadero
cambio respecto a la situacion de los afrodescendientes en la Costa, ya que la propiedad
privada sigui6 en las manos de pocos caciques criollos, por lo que la explotacion y

apropiacion de la tierra y el territorio siguieron igual.

“Los negros fueron considerados ciudadanos iguales, en teoria, a criollos, mestizos e
indios y con ello se les reconocio el derecho legal a la posesion de la tierra. Nuestros
libertadores, sin embargo, cometieron un acto fallido insignificante: olvidaron

suministrarles los medios para hacer efectivo ese derecho”. (Ibid.:49)

En el archivo de Protocolos de la ciudad de México existen numerosos contratos
celebrados entre conquistadores y pobladores en que los segundos se comprometen a
tomar a su cargo las explotaciones que los primeros tenian en la Costa de la Mar del
Sur, a cambio de una participacion en las utilidades. En estos contratos el conquistador
aparece otorgando al poblador, con los instrumentos de trabajo, la mano de obra
indispensable para llevar a buen término el compromiso. Esta mano de obra era
esclavista e indigena, pero al frente de ella se colocaba siempre a un negro, también
esclavo, con funciones de capataz. Las cuadrillas de esclavos indios compuestas de 402
50 individuos quedaron asi bajo la orden y directa voluntad de un negro, que latigo en
mano, obligaba a los nativos a desarrollar un esfuerzo de trabajo a que no estaban

habituados por su naturaleza (Ibid.: 53)

Los oficios especificos de la poblacion africana en la region Costa Chica eran entonces
ser capataces de cuadrillas de indios; ser encomenderos (recaudacion de
tributos);trapicheros (esclavos); pescadores; arrieros, vagqueros y cimarrones de Atlixco

y Huatulco.

Los origenes de la poblacién afrodescendiente en México se encuentran pues en la
necesidad de mano de obra que resistiera las duras jornadas de trabajo en las minas y
también de los capataces de la ganaderia en Costa Chica, estos ultimos, si bien durante
muchos siglos siguieron siendo considerados una especie de eslabdn entre el espafiol y

el indio, formaron parte de la nueva cultura que se gestaba en la region.
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“En la basqueda de libertad para sus hijos, las negras procuraban la union con el amo
blanco, pues aunque fueran concubinas podian ser redimidas. El negro conservé y
comunicd al indio parte de su patrimonio intelectual, por ejemplo, sus practicas magicas
y su concepcion del mundo, algunas actitudes vitales, su profunda religiosidad y, en
general, la voluntad de liberarse a cualquier precio de la esclavitud. Todo eso significd
una via de africanizacion del sector indigena por efectos de la interculturacién, derivada
del mestizaje” (Martinez Montiel, 2008:305).

En la actualidad, las investigaciones sobre la participacion de los morenos o
afrodescendientes en el proceso de independencia y la revolucion mexicana estan siendo
desarrolladas para, desde la historia regional, reivindicar el papel de éstos en el
imaginario nacional sobre los héroes y los constructores de las grandes gestas de la

nacion.

El estudio de la esclavitud, lo negro y los afrodescendientes en México tiene como
exponentes principales a Gonzalo Aguirre Beltran y a Luz Maria Martinez Montiel.
Esto no quiere decir que no haya o que en el pasado no se hayan escrito y pensado otros
trabajos sobre el tema, pero la influencia indiscutible en la academia y en las
instituciones de gobierno, asi como la difusién del tema para la poblacion en general es
obra de estos dos investigadores que dedicaron gran parte de su obra a estudiar e
informar acerca de la afrodescendencia en el pais, lo que para los fines de este trabajo es

fundamental.

Sin embargo, en esta tesis el objetivo central es analizar el discurso politico de las
organizaciones de pueblos negros en la Costa Chica, en el que hacen siempre referencia
al origen de su “etnicidad o raza” por ello, la revision de la llegada de los primeros
africanos al continente americano es breve, como parte de la construccion de este
mismo discurso. Los afrodescendientes mexicanos son cercanos a los investigadores

que actualmente se encuentran trabajando el tema.

Una de las preguntas que ha guiado mi investigacion es el por qué se borrd de la
construccion de la identidad nacional la importante presencia de los negros y
afrodescendientes, invisibilizandolos en la historia nacional popular y por ende, de los
imaginarios colectivos y, en un punto, hasta de los propios afrodescendientes a quienes
se hizo creer que no tenian un pasado propio, una identidad étnica diferenciada al

mestizo.
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Al respecto ,Urias Horcasitas en su estudio sobre el racismo en México como parte de la
identidad nacional explica: “El proyecto de regenerar racialmente a la poblacion no
nacio al terminar la fase armada de la revolucion. Existe una linea de continuidad entre
los postulados acerca de las razas que aparecieron a lo largo del sigo XIX y aquellos
que articularon la ideologia posrevolucionaria. La conviccion de que el progreso y la
modernizacion del pais dependian de la homogeneizacion acial y que la “degeneracion
social” podia ser atajada en el terreno de la herencia estuvo presente en el amplio

programa modernizador iniciado en el ultimo tercio del siglo XIX” (Urias,2007: 15).

Y continla: “En el México posrevolucionario se enfatizé la inclusion de las masas en la
vida social, en el marco del modelo corporativista y antiliberal. La formacion de una
sociedad integrada por ciudadanos racialmente homogéneos, fisicamente sanos y
moralmente regenerados inspir6 campafias de desfanatizacion religiosa, de higiene
sexual y de combate al alcoholismo, emprendidas masivamente y a nivel nacional a
partir de los afos 20”. (Ibid., 16).

Esta situacion ha tenido un fuerte impacto en el autoreconocimiento y la percepcion de
los mexicanos sobre lo que significa pertenecer al proyecto nacional. Pero para los
afrodescendientes de la Costa Chica en particular hay otro elemento a tomar en cuenta,
que es “el peso abrumador del pasado indigena y del mestizaje en la historia mexicana,
asi como la presencia preponderante del mestizo en la sociedad mexicana, lo que ha
limitado el reconocimiento de la presencia africana en el pais”. (Vinson & Vaugh, 2004

11).

Cabe destacar que las diferencias de modelos analiticos entre los investigadores son
muchas. Desde sus diferentes disciplinas los académicos han leido e interpretado la
realidad contemporanea, haciendo asi aportes significativos a las diferentes
organizaciones que buscan reconstruir su pasado con las herramientas inmediatas y la

experiencia politica previa
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11.3 América Latina Contemporanea

Ya en el capitulo tedrico he disertado sobre las nuevas corrientes politicas e ideoldgicas
que se forjaron o tomaron fuerza después de la caida del muro de Berlin o el fin del
socialismo real. ElI multiculturalismo, durante la década de los 90, tomd una fuerza
inusitada en diversos espacios académicos y organizaciones de minorias étnicas en el

caso de América Latina.

En los Gltimos afios se ha producido en la region la apropiacion de una nocién moderna
de ciudadania, fundamentada en nuevas identidades de sujetos colectivos portadores de
nuevos derechos (a la autonomia, al desarrollo, a la identidad, a la igualdad, a la
diferencia, a la no discriminacion, al territorio, entre otros). Dentro de este escenario los
afrodescendientes, por medio de sus expresiones en la sociedad civil, emergen y se

movilizan en el espacio publico.

Por otro lado, es importante sefialar que ya en el V centenario de la llegada de los
europeos a América y como parte de la reconstruccion de pasado a partir de la situacion
de los pueblos indios en le década de los 90, organizaciones indigenas de la region
andina y el Movimiento Sin Tierra de Brasil impulsaron la creacion de la Campafia
Continental de 500 Afios de Resistencia Indigena, Negra y Popular. Esta iniciativa
impuls6 a otros movimientos indianistas a la movilizacion politica desde una
perspectiva critica, que no buscd negociar espacios de poder con los gobiernos ni
presupuestos para ejercer, sino el reconocimiento del dafio histérico cometido en contra

de las poblaciones originarias.

Dentro de esta plataforma politica, los afrodescendientes fueron nombrados como uno
mas de los sectores que durante siglos ha vivido la dominacién cultural y politica de las
diferentes castas hegemonicas que, mas alla de tener la propiedad de los medios de
produccion, han logrado resignificar el clasismo y el racismo como elementos claves

para la convivencia cotidiana en América Latina.
Segun las dltimas cifras se sabe que “basados en los censos demograficos de la ronda de

2000, fueron contabilizadas exactamente 84, 853, 814 personas afrodescendientes, en

ocho paises latinoamericanos (en el Brasil 75,8 72, 428 personas de este grupo, en
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Colombia 4,311,757; 72, 784 en Costa Rica, Cuba con 3,905,817; en el Ecuador 604,
009, Guatemala con 5,040; 58,818 en Honduras y Nicaragua con 23,161”; ello equivale
a un 15 por ciento de la poblacion total del continente americano, contra unos 40

millones de indigenas, segun los Gltimos datos publicados en los reportes de la Cepal.

Ahora bien, si del de 85 millones de afrodescendientes restamos los casi 76 millones
que viven en Brasil, tenemos que apenas 9 millones de negros viven en las naciones en
las que, entre las minorias, las mas importantes corresponden a los indigenas. El caso
especifico de Brasil debe apartarse, ya que las condiciones politicas, sociales y

culturales son completamente diferentes ahi que en Hispanoamerica.

Como puede observarse, dos lineas han marcado pues la emergencia de la cuestion
negra en el continente, la primera los discursos multiculturalistas de la ciudadania
diferenciada y la segunda, las luchas antisistémicas cuyo programa de accion contienen
una mirada critica respecto a la constitucion de la sociedad latinoamericana basada en

las castas.
Para comprender la situacion de la cuestion afrodescendiente contemporénea en

América Latina, en las siguientes lineas esbozaré cuéles son las organizaciones mas

visibles dentro del continente.
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AMERICA LATINA Y EL CARIBE: ARTICULACIONES REGIONALES DE
AFRODESCENDIENTES, 2008

(Rangel, 2009)

Nombre Afio de Afiliaciones
creacion

Red de Mujeres 1992 Maés de 200 organizaciones de 30 paises
Afrocaribefias
y Afrolatinoamericanas
Red Continental de 1994
Organizaciones
Afroamericanas
Organizacién Negra 1995 52 organizaciones de 11 paises (Belice, Canada,
Centroamericana Colombia, Costa Rica, Estados Unidos, Guatemala,
(ONECA) Honduras, Nicaragua, Panama4, Puerto Rico, Uruguay)
Afroamérica XXI 1996 Organizaciones de 13 paises
Alianza Global 1999 6 organizaciones de 6 paises (Estados Unidos, Honduras,
Latinocaribefia México, Per(, Uruguay, RepUblica Bolivariana de
(GALCI) Venezuela)
Alianza Estratégica de | 2000 29 organizaciones de 14 paises (Argentina, E. P. De
Afrodescendientes de Bolivia, Brasil, Chile, Colombia, Costa Rica, Ecuador,
América Guatemala, Honduras, Perd, Puerto Rico, Republica
Latina y el Caribe Dominicana, Uruguay, Republica Bolivariana de

Venezuela) mas una regional (Grupo de Abogados

Afrodescendientes de la Alianza Estratégica)
Red de Jovenes 2001 29 organizaciones de 8 paises (E. P. de Bolivia, Brasil,

Afrodescendientes de

América del Sur

Chile, Colombia, Ecuador, Paraguay, Peru, Uruguay)

Red Andina de

Organizaciones Afro

11 organizaciones de 8 paises (Brasil, Colombia, Costa

Rica, Ecuador, Guatemala, Puerto Rico, Republica

Dominicana, Rep. B. De Venezuela)
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La emergencia afrodescendiente en la region latinoamericana puede entonces
observarse en paises donde la presencia es fuerte en estos sentidos: la percepcion
“racial”, en la que diferencia por color de piel es una construccioén social compleja; la

diferencia “cultural”, en la que efectivamente los rasgos de africania son mas evidentes.

Respecto a la presencia politica y de los objetivos de estas organizaciones, en términos
generales, se puede afirmar que “han tomado conciencia que, para encausar sus luchas,
es necesaria su articulacion y la estructuracion de una sélida propuesta programatica,
que contribuya a la definicion de politicas que satisfagan las necesidades de la
poblacién afrodescendiente, tomando en cuenta sus caracteristicas especificas y
mediante la incorporacion de su propia vision de desarrollo en el disefio, ejecucion y
evaluacion de los programas. Entre los objetivos principales declarados por las
articulaciones regionales se destacan el de establecer vinculos que respondan a las
necesidades de las comunidades negras de la regién, y elaborar politicas e impulsar
proyectos comunes para la erradicacion del racismo y para la plena incorporacién de las
comunidades negras en la vida social y politica de sus respectivos paises. Esta también
la idea de generar lobbies ante los organismos multilaterales, para incidir en las

orientaciones politicas hacia los sectores afrolatinoamericanos. (Rangel, 2009:91)

La accion conjunta de estas organizaciones permiti6 consolidar una agenda
transnacional, que ponia como centro sus nuevas problematicas sociales (Garcia,
2001b). Teniendo como eje estratégico el combate al racismo, se concretaron propuestas
dirigidas hacia la inclusién social y la garantia de los derechos humanos. En Colombia,
el Ecuador, el Pert, Honduras, el Brasil, el Uruguay y Costa Rica, entre otros paises, se
conquistaron politicas culturales y se exigio la participacion tanto en los espacios
politicos ciudadanos como en las agendas publicas del desarrollo. Dichas politicas se
expresaron en reformas constitucionales, avances legislativos, en la creacién de
instituciones pablicas yen la puesta en marcha de planes de desarrollo con el objetivo de
fomentar la interculturalidad y la diversidad étnica, garantizar los derechos colectivos

de los afrodescendientes y combatir el racismo.
¢Cual es la agenda y qué buscan las organizaciones afrodescendientes respecto a su

papel en la conformacion de la sociedad contemporanea latinoamericana? terminar

con la invisibilidad epistemoldgica; luchar contra el racismo, la colonizacion y la
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enajenacion del sujeto; combatir frontalmente el racismo y la discriminacion, y buscar
el reconocimiento de la contribucion de la didspora africana a la formacion de la
diversidad cultural de la humanidad. (en Rangel, 2009: 101)
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Capitulo I11. Analisis critico del discurso de las organizaciones de pueblos negros

de la Costa Chica. Escuchar los silencios

Analizaré el discurso de los pueblos negros de la Costa Chica mexicana con las
herramientas construidas en mi metodologia del Analisis Critico del Discurso. Un
analisis que cruzare con la perspectiva tedrica decolonial como lugar epistémico desde
el que construyo esta tesis, y con los elementos de lectura de la historia de los pueblos
afrodescendientes basada en el relato que de ésta hace la doctora Montiel y la

perspectiva del sistema mundo.

Con estos elementos en juego, desde una perspectiva formal pero lGdica analizaré el
discurso no sélo en papel ni el escrito: el cuerpo de este ejercicio se centrard en los
contenidos del libro de Afromexicanos a pueblos negros
(http://www.nacionmulticultural.unam.mx/Afromexicanos/) en particular el texto
“Pronunciamiento del taller construcciéon de una iniciativa de Ley de Derechos y
Cultura de los Pueblos Negros”, de 2006; en la observacion de campo llevada a cabo en
agosto de 2009, consistente en cuatro entrevistas realizadas en Costa Chica a los lideres
mas visibles del movimiento costefio por el reconocimiento de los pueblos negros asi
como notas periodisticas, charlas informales, ponencias y seminarios en los que éstos

sujetos de estudio han participado.

Las diferentes organizaciones y asociaciones civiles que constituyen el movimiento por
el reconocimiento de los pueblos negros también han utilizado como una herramienta
fundamental los blogs, el correo electronico y la plataforma asi como el lenguaje del
Internet para comunicarse y difundir en territorio mexicano y en otros paises sus
reflexiones y actividades. Aunque dentro de la academia esta plataforma ain no es
considerada con tanta seriedad como los congresos, seminarios y en general las
actividades no virtuales, el Internet ha logrado que los afrodescendientes construyan un

dialogo con otras organizaciones a nivel virtual.

También ha sido una fuente importante de informacion para ellos. Ante la escasez de
informacion en soporte tradicional, los afromexicanos han logrado obtener documentos,
archivos, articulos y libros en Internet. Ademas han podido romper el cerco que impone
la distancia de la Costa respecto a otros sitios en la misma Latinoamérica donde han
encontrado escucha atenta y eco a sus preguntas y propuestas. Asi pues, empiezo aqui el

analisis formal con las categorias expuestas.
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Accidn siguiendo la logica del concepto respecto al Andlisis de discurso, entrare de
Ileno a significar cudl es la intencidn general del texto, a quienes y a qué subjetividades
de aquellos a quien va dirigido apela y a qué capital hace referencia y, por ultimo, cual
es la interaccion que busca. En este apartado centraré el analisis formal en el texto en
soporte convencional (libro escrito) Pronunciamiento del taller construccién de una
iniciativa de Ley de Derechos y Cultura de los Pueblos Negros y Documentos del Foro
Afromexicanos. Convocatoria, relatoria y declaratoria del libro De afromexicanos a

pueblo negro.

Desde mi perspectiva la intencion general del texto es generar un discurso que pueda ser
entendido y atendido por los tres niveles de gobierno en México, desde los politicos y
funcionarios publicos locales quienes tendran un mayor conocimiento de las propuestas
hasta los estatales, a quienes se llama a reconocer a los pueblos negros como parte del
crisol cultural y en un nivel mas ambicioso a las autoridades federales para que se

legisle sobre la existencia de los afromexicanos.

En otro nivel, se exige la elaboracion de una legislacion que constituya a los
afrodescendientes mexicanos en un sujeto legal, para que puedan ser objeto de
aplicacion de politicas publicas de reafirmacion asi como de presupuestos econémicos
destinados al mejoramiento de su calidad de vida: “Esta propuesta va encaminada a la
realizacion de un foro donde tengamos la oportunidad de escuchar nuestra propia voz, la
voz de los afromestizos, para decir que aqui estamos y queremos ser parte integral de

los planes y programas gubernamentales” (Afromexicanos, 21)

Ademas, y no menos importante, la intencion del texto es llegar también a otros
habitantes de la Costa Chica, asi como otros habitantes de México, para que se enteren

de la existencia de los afromexicanos.

La intencion del texto es informar sobre la existencia del pueblo negro en la Costa
Chica. Va dirigido entonces a la clase politica: politicos institucionales locales,
legisladores locales y federales, autoridades locales y federales; intelectuales nacionales
y extranjeros (profesores, activistas, estudiantes, investigadores, académicos);
autoridades religiosas locales y a miembros de organizaciones de América Latina y el

Caribe, asi como a la poblacion local y nacional.

63



El discurso emergente de los afromexicanos apela a diferentes subjetividades desde un
replanteamiento de su historia como descendientes de esclavos, como los indios refieren
siempre el ser pobladores originarios despojados de sus derechos fundamentales, los
morenos refieren una doble discriminacion construida histéricamente por ser sujetos

explotados y ademas invisibilizados como estrategia del Estado mexicano.

Al convocar al “Foro afromexicanos del 20077, de donde saldrian las propuestas
conjuntas para visibilizar a las comunidades afrodescendientes, dicen: “Consideramos
de suma importancia fortalecer el movimiento para lograr un reconocimiento oficial de
la cultura afromestiza o afrodescendiente, ante la poca informacién, o peor aun, frente al
desconocimiento de la valia de los aportes del Pueblo Negro en la conformacion de

nuestra identidad nacional”.

En ese sentido, la interaccion que se pretende construir es desde el movimiento
unificado de las asociaciones que conforman el Foro Afromexicanos, con representantes
de las dos legislaturas federales como son la Camara de Diputados y de Senadores. Por
otro lado estan las instituciones (una vez mas, locales y federales) de procuracion y
atencion a las comunidades marginadas o “minorias” como son La Comision Nacional
para el Desarrollo de los Pueblos Indigenas, el Consejo Nacional para Prevenir y
Erradicar la Discriminacion (Conapred), entre otros. También se busca crear interaccion

con otras asociaciones civiles pero no asi con movimientos sociales.
Poder

Los diferentes grupos y ejercicios de poder en la Costa Chica y en el proceso de
reconocimiento de los pueblos negros no sélo pasan por las instituciones
gubernamentales que en diversas ocasiones han negado el reconocimiento de los

pueblos costefios.

Los grupos a analizar en este proceso son ademas de las agrupaciones locales, otros
como la academia, la iglesia y en este caso especifico, algunos colectivos de estudiantes

y activistas culturales.

Hay dos colectivos que han jugado un papel central en la difusién de la lucha de los
afrodescendientes por salir de la invisibilidad. EI primero de ellos es Africa AC, mismo
que ejerce el poder desde la construccion de un discurso escrito y oral —que construye y

difunde Israel Reyes- y parece que junto con México Negro y el Programa México
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Nacion Multicultural, este es el son los grupo hegemonicos en la constitucion de este

movimiento.

Son hegemonicos en tanto han sido centrales para la elaboracién de la propuesta, la
difusion de la misma y sobre todo, en tanto, son sus participantes quienes han hecho
lobby en la academia, los medios de comunicacion y las legislaturas, para posicionar sus
demandas. Es decir, estos grupos son los que tienen mas claro el funcionamiento de la
politica institucional y académica de la capital, dado el centralismo mexicano, que no
permite la existencia de alguna emergencia sin que ésta pase por el centro, por las
universidades y cubiculos que le dotaran de un lugar en el universo de la diferencia

étnica contemporanea.
Hegemonia y consenso

Como se naturalizan los discursos en la sociedad mexicana contemporanea, es la
pregunta que guia este apartado especifico, pero sobre todo el apartado de los medios de

comunicacion masiva como reproductores de la invisibilizacion y el estereotipo.

Una nota periodistica aparecida en un diario de circulacién nacional, La Jornada,
ilustra como se construye desde los medios la percepcion de los negro como algo
negativo ademas de exotico. Como bien se sabe, el ex presidente mexicano Vicente Fox
fue el primero del periodo de alternancia que inicié en el afio 2000. Las declaraciones
de Fox, fueron retomadas inmediatamente por todos los medios de comunicacion. Al
incluir en este apartado las declaraciones de Fox, intento dejar claro que una gran
cantidad de la poblacién no tiene presente en el imaginario racial mexicano, la presencia
de los afrodescendientes, por tanto el escandalo que se inicié con esta declaracion se
debid, principalmente, al hecho de que el presidente de Meéxico insultdé a los

afroamericanos (estadounidenses):
Realizan mexicanos trabajos que ni los negros quieren: Fox

ROSA ELVIRA VARGAS ENVIADA (La Jornada, Puerto Vallarta, Jal., 13 de mayo)
Para exaltar la capacidad, valia y aportes que hacen los migrantes mexicanos a la
economia de Estados Unidos, el presidente Vicente Fox dijo que ellos "estan haciendo

trabajos que ni siquiera los negros quieren hacer"
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En una reunion con empresarios del centro de México, Fox dijo que el trabajo que los
migrantes mexicanos hacen en los Estados Unidos es algo que “ni los negros quieren

hacer”-.

En dos sentidos podemos observar estas declaraciones que causaron revuelo en la
opinién pablica mexicana, la primera es la ignorancia que demostré el maximo servidor
publico de México al denotar la diferencia entre mexicanos y negros, asumiendo asi que
en el territorio al sur de los Estados Unidos los afrodescendientes no son parte de la

poblacion que aqui habita.

El segundo sentido que podemos retomar de esta declaracion por parte del ex primer
mandatario es la connotacién profundamente racista de la significacion de ser negro en
América. Fox, entonces no sélo invisibiliza y niega la presencia afrodescendiente desde
una perspectiva completamente ignorante sino que pone de manifiesto el racismo de una

buena parte de la poblacién mexicana respecto a la poblacion afroamericana.

Entonces puedo decir que este discurso racista naturaliza las précticas de diferenciacion
por pigmentacion de la piel ademas de que extranjeriza lo afro, es decir excluye lo afro
de lo mexicano. El esclavismo y el racismo en contra de los afroamericanos se vuelve
una cuestion de afuera, una percepcién que los blancos estadounidenses han dado al

resto del mundo y que en México no existe, porque no hay negros.
Ideologia

El camino marcado por las asociaciones de afrodescendientes mexicanos esta
claramente ligado a las tesis multiculturalistas predominantes en las sociedades
contemporaneas, esto responde en parte a las relaciones que han construido y los
puentes que han tendido con organizaciones afrodescendientes de otros paises asi como
por la influencia que ha tenido algun grupo académico que ha preferido elaborar sus

tesis y trabajos académicos desde ese lugar epistémico:

“Es un hecho que debemos ir dando pasos para buscar este reconocimiento, este
derecho que México nos debe. Ya se ha comentado que México se declara pluriétnico y
multicultural, pero en esa declaracion esta la parte racista de las leyes, porque no
estamos. Para lograrlo hay que aprovechar las experiencias de otros negros: de
Colombia, de Brasil, de Estados Unidos, (Martin Luther King), ellos tienen muchas

organizaciones que estan en ese reconocimiento. Es nuestro tiempo”. (Comentario de
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Flaviano Cisneros en el libro Afromexicanos: 72). Esta reivindicacion de los pueblos
negros, implica una forma diferente de observarse como pueblos negros, es decir no es
solo el sujeto historico negro sino una colectividad especifica en Costa Chica, los

pueblos que reinventan su historia como afrodescendientes.

Los pueblos negros piden el reconocimiento constitucional, el ser incluidos en los
censos y formar parte de los presupuestos participativos para minorias que tienen
algunas secretarias o direcciones como el CDI, esto lo han sefialado en el libro
Afromexicanos, asi como en todas y cada una de sus participaciones en foros y

congresos académicos, asi como en eventos culturales.

Los encuentros de pueblos negros realizados anualmente en la region buscan en la
poblacién local también construir las directrices que guiardn este proceso. Para ello
dividieron los trabajos de esos seminarios en mesas de discusion del interés de los

costefios para que ademas puedan buscarse respuestas concretas a problemas histéricos.

Hay pues un proceso en construccién pero sobre todo en reflexién. Dice Francisco Ziga,
de Pdrpura AC: “Pensamos que es importante reflexionar sobre qué significa el
reconocimiento constitucional, pues no se trata nada mas de aparecer en las leyes, pues
el hecho debe tener una significacion en términos del acceso a los recursos naturales,
del disefio de los sistemas de educacidn, del respeto a las formas culturales, de la no

discriminacion” ( Afromexicanos: 64).

Todavia no podriamos definir cuales son las directrices ideol6gicas concretas, porque en
su discurso también podemos escuchar que muchos de ellos refieren el racismo como

una préactica ancestral en contra de ellos.
Contexto

Dos vertientes se construyen en este apartado que sera extenso. La primera de ellas,
como se viene dibujando desde los presupuestos tedricos, es el cambio de paradigmas
en las ciencias sociales que presenciamos hace 20 afos, con el fin del mundo bipolar y
con el fin, también, del socialismo real. Ahora, en esta primera década del siglo XXI,
asistimos una vez mas a un cambio de paradigma en las ciencias sociales, ligado a una
perspectiva mas critica frente a las formas anteriores de entender el mundo, pero sobre

todo la diferencia.
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En ese sentido y bajo el paradigma del multiculturalismo, tenemos legislaciones
especificas para pueblos negros o afrodescendientes en Iberoamérica. ElI caso mas
emblematico es Colombia, con la famosa Ley 70 que reconocio a los afrocolombianos
el derecho a la creacion de municipios étnicos, a ser tratados como grupos diferentes y
tener derecho a la titulacion (posesion) colectiva de la tierra. Esta modificacion se dio
en 1991, después de una larga lucha de los afrocolombianos por ser escuchados y

tomados en cuenta.

Una situacién diferente es como se lograron estos avances y cuales han sido realmente
sus resultados, observando el contexto del Chocé colombiano y qué ha pasado a 12 afios
de la modificacién constitucional no s6lo en términos legales y econdémicos sino

culturales.

La segunda vertiente se relaciona con el contexto mexicano, en particular con el
movimiento indigena en Meéxico asi como otros movimientos sociales. En ese mismo
sentido es importante subrayar la informacion general de la Costa Chica, para
comprender la complejidad del proyecto de las aun incipientes organizaciones y

asociaciones afrodescendientes.

Respecto a los estudios afroamericanos en México, debemos anotar que en 1974, la
doctora Luz Maria Martinez Montiel inicia este proyecto en el Instituto Nacional de
Antropologia e Historia, tomando como punto de partida la obra de Gonzalo Aguirre
Beltran. El propdsito inmediato fue sistematizar la informacion de las investigaciones
gue de manera aislada y discontinua se habian realizado hasta ese momento. La
iniciativa de emprender los estudios sistematicos de la Raiz Africana (la Tercera Raiz)
como factor fundacional de México y de Ameérica, surgio en 1974 cuando el Dr.
Guillermo Bonfil impulsoé el Proyecto “Afroamérica” que se inicié con un seminario de
Etnologia comparada que incluia las minorias étnicas no indigenas en México, tenian
como sede el CISINAH, (Centro de Investigaciones Superiores del Instituto Nacional de
Antropologia e Historia). Para entonces, los dos libros de Gonzalo Aguirre Beltran
sobre la poblacion negra de México publicados entre 1946 y 1958, eran ya los clasicos
del tema. Con ellos se abrieron las puertas de la apasionante historia de nuestra

poblacién africana.
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Antes de 1974, algunos antropologos como Gabriel Moedano y Antonio Cedillo+,
habian emprendido los estudios sobre el folklore y las fiestas populares en las Costas de
Guerrero, Oaxaca y Veracruz. Ademas de aportar valiosos elementos para el estudio de

la poblacion en esos estados.

En el mismo afio de 1974, la doctora Martinez Montiel inici6 en la Facultad de Filosofia
y Letras de la Universidad Nacional Autdnoma de México, en el marco del Seminario
de Historia de México y del curso “Historia de la Cultura en América Latina” y "Mundo
Africano Edad Moderna™, la direccidn de tesis de licenciatura, maestria y doctorado,

con el tema de la esclavitud africana y temas afines.

En 1979 la investigacidn se continud bajo la coordinacion de la misma doctora Martinez
Montiel en el Museo Nacional de las Culturas INAH, para después formar parte de otro
programa de Estudios Etnicos en el propio INAH.

En 1987, en el puerto de Veracruz, se creo, bajo la direccion de la doctora Martinez
Montiel, el Museo de la Ciudad en el cual se instalé por primera vez en un museo
mexicano, una sala de la esclavitud, sustentada en la investigacién que comprende, tanto
el esquema historico de las diferentes fases del desarrollo urbano de nuestro primer
puerto de América en tierra firme, como el proceso de conformacion de costumbres y
tradiciones populares que tienen un sello especifico de africania y distinguen a VVeracruz
de otros puertos del Golfo de México.

La Dra. Martinez Montiel fund6 el “Premio Aguirre Beltran y formé parte del jurado
que adjudico este Premio a dos Investigadores de la Universidad Veracruzana: Adriana
Naveda y, dos afios més tarde, el propio Aguirre Beltran adjudico este premio a la Dra.
Martinez Montiel. 20 afios més tarde, la doctora Martinez Montiel fue honrada con la
“Medalla Gonzalo Aguirre Beltran” que le fue entregada por la doctora Esther
Hernandez Palacios, Directora el Instituto Veracruzano de Cultura. Se impulsé entonces

la creacion de un Centro de Intercambio Cultural y de Estudios del Caribe.

En esos afios la Direccion de Patrimonio Cultural instal6 con la colaboracion del ICAP
de Cuba, el “Museo de la amistad México-Cuba” en la poblacion de Tuxpan, Veracruz,
donde se puso de manifiesto la participacion de los mexicanos que lucharon en la

Guerra de Independencia de Cuba. Entre ellos destaca el General Gabriel Gonzalez
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Galvan, que al frente de un ejército de negros mambises fue vencedor de la Batalla de

las Guasimas.

En 1989, con los planteamientos expuestos en congresos nacionales e internacionales y
con los avances del Proyecto “Afroamérica” INAH, se creo, por disposicion del Dr.
Bonfil el Programa ‘“Nuestra Tercera Raiz” en la Direccion General de Culturas

Populares CONACULTA.

Al tratar los problemas metodologicos del estudio del negro en México, el marco de
referencia se extendi6 a su contexto latinoamericano, recurriendo al método
comparativo que permite aprovechar los numerosos estudios monograficos sobre los
temas de la esclavitud en diferentes paises de nuestro continente. El antropélogo
Guillermo Bonfil Batalla, en 1988, desde la Direccién General de Culturas Populares
del CNCA, asigné a la Unidad Regional de Guerrero, bajo la coordinacién de la Dra.
Malinali Mesa, un proyecto de trabajo denominado “Vigencia de la Cultura Afromestiza
de la Costa Chica de Guerrero” con la finalidad de dar atencion a los afromestizos o
afromexicanos y sacar a la luz el aporte de este grupo a nuestra identidad étnica y
cultural. Este proyecto publico varios trabajos de tradicién oral.

En el marco de la conmemoracion de los 500 afios del descubrimiento de América, en
noviembre de 1989, con el nombre “Nuestra Tercera Raiz” el programa pasé a la
Direccién de Culturas Populares bajo la direccion del Lic. Luis Garza Alejandro (1989-
1993).

Durante la etapa inicial del Programa, se realizd el Primer Encuentro de
Afromexicanistas, presidido por el doctor Gonzalo Aguirre Beltran, ilustre pionero de
estos estudios en México. En 1991, la ciudad de Taxco fue la sede del Segundo
Encuentro de Afromexicanistas, organizado por la Unidad Regional de Culturas
Populares de Guerrero y el Gobierno del Estado. El Tercer Encuentro se llevé a cabo en
la ciudad de Colima, bajo el patrocinio de la Universidad del Estado de Colima, la
Direccion General de Culturas Populares del CNCA vy la Direccion de Cultura del

Gobierno de Colima.
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En 1992, el Programa “Nuestra Tercera Raiz”, con el apoyo del licenciado Luis Garza
Alejandro, director de Culturas Populares, realiz6 en el Museo Nacional de Culturas
Populares varias exposiciones. En fotografia: “México Negro” de Tony Gleaton,
“Afroamérica” de Adalberto Rios, “La Costa Chica, testimonio etnografico” de Maya
Goded, y “Soy el negro de la costa” de la Unidad Regional de Guerrero. Pintura: “Los
orishas de Cuba” de Lawrence Zuniga y “Un canto a lo profundo” de Pedro Polengard,

asi como una muestra original de altares religiosos caribefios de Yrmino Valdés.

En las actividades paralelas a las exposiciones de 1992, como parte de la
conmemoracion del V Centenario, se presentaron una serie de peliculas y videos sobre
diversos aspectos de la poblacion afroamericana y se celebrd un festival popular con la
participacion de grupos mexicanos y extranjeros. Asimismo, se editaron tres discos
compactos gque reunen temas caracteristicos de la musica y ritmos tradicionales de las

poblaciones afroamericanas.

En octubre del mismo afio, el foro sobre “La proyeccion historica y las perspectivas de
los pueblos afroamericanos” reunio a 60 especialistas de América Latina, Estados
Unidos, el Caribe, Europa y Africa. Quienes durante cuatro dias disertaron ampliamente
sobre economia, historia y sociedad, cultura, politica y relaciones Africa-América. Los

debates tuvieron lugar en la Facultad de Filosofia y Letras de la UNAM.

En 1993, el Director de Culturas Populares, etnélogo José Del Val Blanco, encomend6
al Programa Afroamérica La Tercera Raiz la coordinacion del evento académico del
“Festival del Fuego” dedicado a México, que se celebrd en Santiago de Cuba. Durante
esta reunion se rindié homenaje a los dos humanistas mexicanos que representan para
nosotros el inicio de los estudios afromexicanos: Gonzalo Aguirre Beltran y Guillermo
Bonfil Batalla.

En el marco del Festival se llevaron a cabo varias actividades: el Foro de discusion “El
Caribe que nos une”, con destacados exponentes en la materia, debatiéndose los
aspectos relevantes sobre los procesos culturales: identidad, idiomas y lenguas criollas,
religion y cultos sincréticos, dandose asi el dialogo historico entre México y la regién
caribefia. También se presentaron exposiciones de artes plasticas y testimonios
fotograficos, cine y video, conciertos didacticos, encuentros de orquestas, teatro y

danza.
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Se presento la serie Nuestra Tercera Raiz coordinada por la doctora Luz Maria Martinez
Montiel en tres libros, que por primera vez, reunieron los trabajos de especialistas sobre
la presencia africana en México, Centroamérica, El Caribe y Sudamérica.

Se incluyeron, en las publicaciones del Programa Nuestra Tercera Raiz, los nimeros 20,
22y 24 de la revista Del Caribe en ocasion del mencionado XIII Festival del Caribe. En
1994, se celebro el Festival Afrocaribefio en el puerto de Veracruz, organizado por el
Etndlogo Del Val al frente de la Direccion General de Culturas Populares del CNCA,
con el apoyo del Gobierno del Estado de Veracruz y del Instituto Veracruzano de
Cultura. EIl director de Culturas Populares, encomend6 al Programa Nuestra Tercera
Raiz el IV Encuentro de Afromexicanistas y el primer Encuentro Iberoamericano de
Decimistas. En el primero, dedicado a la obra de G. Aguirre Beltran, participaron
estudiosos mexicanos e invitados extranjeros. En el segundo, intercambiaron
experiencias artisticas y culturales, decimistas de Espafia, de Veracruz y de algunos
paises de Latinoamérica. El Festival proyecté en sus expresiones socioculturales la
presencia africana en el Caribe y otras regiones con la “Muestra internacional de musica
afrocaribefia”, “La Costa Chica, testimonio etnografico” (exposicion fotografica). “El
México de raiz africana” (musica, canto y danza), “Veracruz, tradicion carnavalesca”
(exposicion fotografica) y un “Concierto sinfonico caribefio”, entre otros eventos. En
1996 se fundd la ONG Afroamérica México, A.C. asociada a “La Ruta del Esclavo”
UNESCO, quedando como Presidente la Dra. Luz Maria Martinez Montiel.

Resumiendo entre 1989 y 1998, el Programa desde la Direccion de Culturas Populares,
convocd a 8 reuniones internacionales de afroamericanistas. Se publicaron en la
editorial del CONACULTA los cuatro libros de la serie “Nuestra Tercera Raiz” que
reinen los ensayos monograficos de investigadores mexicanos, latinoamericanos,
caribefios y europeos sobre la presencia africana en México, Centroamerica, el Caribe y
Sudameérica, ademas de las Memorias de los Encuentros de Afromexicanistas en

coedicion con las Universidades de Colima, Michoacan y Veracruz.

En 1992, formando parte de las colecciones “MAPFRE Espana V Centenario”, se
publico el libro Negros en América (1992) y un ensayo sobre “La Tercera Raiz”, en el

Fondo de Cultura Econdmica, México (1995) de Luz Maria Martinez Montiel.
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Desde el inicio del Proyecto en coordinacion con el posgrado en Historia de la FFFYL,
se impartieron con regularidad conferencias y cursos sobre diversos aspectos teorico-
metodologicos y tematicos de “Nuestra Tercera Raiz”, en diferentes unidades regionales
y centros de ensefianza superior en México y el extranjero. Con los guiones que el
Proyecto documentd, Radio Educacion (45 programas) y la Television Cultural
trasmitieron informacion especializada sobre los temas de “Nuestra Tercera Raiz”. Se

editaron varios videos para distribuirlos a la prensa mexicana e internacional.

En 1998, el antropdlogo José Antonio Mac Gregor, desde la Direccion de Accién
Regional de Culturas Populares le confid al Proyecto La Tercera Raiz la direccion de
los trabajos de investigacion etnohistérica y la museografia para crear en una de las
regiones de mayor poblacion de origen africano, el Museo de las Culturas Afromestizas
“Vicente Guerrero Saldafia”, este museo, el primero en México, en el que se ilustra la
teméatica de la presencia africana en nuestro pais, fue creado en el municipio de
Cuajinicuilapa, Guerrero. Cabe destacar que este proyecto se pudo lograr, gracias a la
colaboracion estrecha de la poblacion afromestiza, de las propias comunidades y de las

autoridades municipales.

En 2005, la Fundacion Histdrica Tavera de Madrid y MAPFRE AMERICA publicaron
en CD ROM la serie monografica “Afroamérica La Tercera Raiz” dirigida por el Dr.
José Andrés-Gallego, que contiene los trabajos de 20 especialistas de América Latina y
Europeos con las lineas de investigacion de los Gltimos treinta afios. Entre esas
monografias el Doctor Antonio Garcia de Leon publica el estudio pionero “El asiento
ingles” relativo a la trata de esclavos por el puerto de Veracruz; la doctora Montiel
publico tres estudios: “Afroamérica Crisol Centenario”, Culturas Afroamericanas” y

“Religiones Afroamericanas”.

En 2004 tuvo lugar en Tepoztlan, Morelos el “Encuentro Internacional de especialistas
afroamericanos” con la asistencia de 20 especialistas Latinoamericanos y europeos.
Entre 2005 y 2011 han tenido lugar las presentaciones de las Exposiciones
“Afroamérica La tercera Raiz” y “Presencia Africana en México. La Tercera Raiz” en:
Africa (Gabon, Benin); Espafia (Universidad de Alcala de Henares y Palma de
Mallorca); Santo Domingo; Cuba, y la Republica Mexicana ( México, Veracruz,
Cordoba, Orizaba, Xalapa y Oaxaca).
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En 2005, en el marco del Proyecto Universitario “México Nacion Multicultural” que
dirige el Etnélogo José Del Val, en el Centro de Investigaciones Interdisciplinarias en
Ciencias y Humanidades de la UNAM, el Proyecto “Afroamérica La Tercera Raiz”
inicié una nueva etapa. Durante 2005-2012 se han publicado Afroamérica I. La ruta del

Esclavo y Afroamérica 1. Africanos y Afrodescendientes.
México

Anteriormente dimos cuenta de la llegada de los primeros africanos a territorio
mexicano. Por ello, teniendo siempre en mente esos elementos, partiremos de los afios
60 y 70 del siglo XX para observar la emergencia de las diferencias étnicas en dicho
pais. Es en ese decenio cuando hay un rompimiento en la politica cultural hegemonica
en el pais y sobre todo porque es el periodo donde la mayoria de los movimientos
sociales e indianistas empiezan a tener presencia y fuerza, convirtiéndose en un
contrapoder — legal e ilegal- en un México posrevolucionario que busco convertirse en

un pais mas justo, libre y diferente.

En la década de los 60 y 70 del siglo XX en México el proyecto modernizador de la
revolucion se habia afianzado alrededor la cultura politico-cultural propia del priismo.
Desde los afios 20, uno de los elementos claves en la construccion de la nueva identidad
mexicana habia sido mestizaje, entendiendo este término en el sentido de la ideologia
basada en la mezcla bioldgica y cultural entre europeos —espafioles castellanos,

especificamente- y el denominado genéricamente “mundo indigena”.

Esta idea de mestizaje borro las huellas de la poblacion afrodescendiente en México y
también impidio la construccion de una memoria colectiva respecto a la esclavitud. La
poblacién negra entonces ni siquiera era un fantasma en la conciencia nacional: no

existia como tal.

Los movimientos estudiantiles en la capital del pais y, por otro lado, las “guerrillas” en
diferentes estados mexicanos cuestionaron una nacion que se habia construido con base
en un discurso de igualdad y fraternidad pero sobre todo de justicia social, una justicia
que sélo ha sido distribuida entre aquellas personas fieles al régimen y entre los
habitantes de las ciudades mestizas y/o méas pobladas del pais, mientras que las naciones

indigenas habia sido como una masa uniforme, sin peculiaridades concretas, a no ser
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por el folklore, las instituciones politicas, culturales, sociales y econdmicas del México
indigena habian sido el objetivo de una campafia de desindinizacion de la mayoria de su
poblacion, que ya habia durado algunas décadas.

Los pueblos indios eran vistos como la masa campesina o proletaria con la cual se podia
contar para enarbolar luchas justas por la liberacion nacional, sin tomar en cuenta los
elementos histdricos de las diferentes naciones indigenas que —en algunos casos, como
en la region de Costa Chica- habian participado en la revolucion y, una vez mas habian
sido traicionados al no ver cumplidas las expectativas materiales y subjetivas por las

que se habia unido a la Revolucion.

De algunos de los grupos guerrilleros presentes en todo el pais desde los afios setenta
asi como de algunas personas nacio el movimiento indigena y popular que fue
cambiando la percepcion de las diferentes naciones indias, la idea de una raza de
bronce, para dar paso a la vision de un México donde la diversidad sigue viva, con
espiritu de ser escuchada y de modificar, desde la politica de base el clasismo, las
desigualdades de todo tipo que son marca indeleble en la piel y los pensamientos de
muchos mexicanos.En los afios noventa, concretamente en 1994, ese movimiento
indianista, fue encabezado por el EZLN, que marca la accion politica e intelectual de

una parte de la sociedad mexicana.

Siguiendo la idea del EZLN sobre las “insurgencias civiles” retomaremos dos eventos
que hicieron época dentro de las organizaciones politicas no partidarias. EI primero es el
sismo acaecido en ciudad de México a finales de 1985, cuando los ciudadanos de a pie
se organizaron y tomaron conciencia de la fuerza de su actuacion; el segundo hecho que
marco la vida politica del México no institucionalizado fue el de las dudosas elecciones
de 1988, donde un numero importante de ciudadanos se moviliz6 para demandar

transparencia en los comicios y sobre todo, respeto al voto.

En uno de los comunicados del afio 97, el vocero del EZLN resumio el proceso de la
siguiente manera: ’Los pueblos indios como actores sociales. Después del alzamiento
zapatista de 1994 se ha modificado radicalmente la concepcion general de lo que son los
pueblos indios. No son ya s6lo un fragmento de la historia pasada, sino parte actuante
del presente. El "nunca mas un México sin nosotros™ que levanta como bandera el

Congreso Nacional Indigena (CNI) es mas que una aspiracién, es una advertencia: con
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los indigenas, o sin futuro. El destinatario del mensaje es la Nacion entera. Lejos de la
I6gica partidista, el movimiento indigena (como ha sido evidente) no participa del
entusiasmo urbano por la justa electoral. Su tiempo es otro tiempo, y el presente ha sido
de reflexion interna, reorganizacion y preparacion. El sistema politico mexicano,
incluidos los partidos politicos, no s6lo ha ignorado la especificidad de la politica en el
pensamiento y la vida indigena, también se desconcierta por esta distancia que los
indigenas toman de las elecciones y lo que a ellas se refiere.

La sociedad civil y/o los movimientos no partidarios. Si 1985 y 1988 fueron el inicio de
una insurgencia civil, a partir de 1994 las movilizaciones no partidarias (y/o en las que
los partidos no tienen el papel protagdnico) se han hecho mas frecuentes y mas
importantes. Algo pasé y pasa en la sociedad mexicana, algo que anuncia y denuncia
que nada serd igual. El monopolio de la politica est4 siendo cada vez mas cuestionado”

(La Jornada, 1 de julio 1997).

Asi, el zapatismo, con la fuerza de diferentes discursos bien construidos y
argumentados, apela a una sociedad que desde siempre fue diversa a que saliera del
pensamiento del mestizaje, a pensar la diferencia y a reconocer la resistencia cultural
que muchos grupos socioculturales habian llevado a cabo durante siglos. ”Llamamos a
los campesinos todos a que resistan con nosotros, a los obreros, a los empleados, a los
colonos, a las amas de casa, a los estudiantes, a los maestros, a los que hacen del
pensamiento y la palabra su vida. A todos los que dignidad y vergilienza tengan, a todos
I[lamamos a que con nosotros resistan, pues quiere el mal gobierno que no haya

democracia en nuestros suelos” (La Jornada, 1 de julio 1997).

El zapatismo fue el primer grupo en México, que en medio de una marea humana que se
extendia por las calles del centro de la capital, en voz de la comandanta Ramona, dijo
“Queremos un México que nos tome en cuenta como seres humanos, que nos respete y
reconozca nuestra dignidad”. Una declaracion de principios en la que usaron elementos
de la memoria colectiva, la historia patria y quisieron poner fin a una existencia

invisibilizada.

Después de estallido de la rebelion zapatista, con el impacto de las insurrecciones indias
en el México contemporaneo el debate sobre la idea de la raza Unica, la raza de bronce,

el impacto mas fuerte dentro de esta nueva percepcion colectiva de un México diverso
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es responsabilidad historica del zapatismo. Porque fue este novisimo movimiento social
el que cambié el rumbo de la forma de hacer politica en las organizaciones

independientes, locales y sobre todo, con una mayoria de participantes indigenas.

El movimiento indianista en México puso en el centro del debate publico (y privado)
nacional no la identidad indigena o mexicana, sino la necesidad de mirar la diferencia
como un factor importante en la construccion de un proyecto nacional que se venia
asomando desde la década de los sesenta, con los movimientos estudiantiles, de
profesores de educacion basica, de trabajadores de los ferrocarriles, de médicos, de
campesinos, por citar a los sectores que con méas fueran irrumpieron en la escena
politica nacional, transformando las formas de gobierno y, por otro lado, reforzando el
concepto del buen mexicano: mestizo, catolico, trabajador. El zapatismo rompié el
discurso monolitico del priismo pero no desde la multiculturalidad capitalista, sino
desde la vision indigena ancestral, desde lo que en esta tesis llamamos memoria
colectiva, la memoria colectiva; ademas no del indio sumido en la tristeza, en el
desencanto y el abandono, sino al que apel6 a la rebeldia y la lucha por la libertad y el

reconocimiento publico.

En el caso especifico de Oaxaca hay otros dos movimientos que han marcado el
ambiente nacional. El primero de ellos es el proceso comunitario de los pueblos de la
montafia (region fronteriza/ compartida con la Costa Chica) mediante el cual se
organizaron para la creacion de un cuerpo comunitario y local de proteccion conocido

como la Policia Comunitaria.

Este cuerpo de seguridad opera desde principios de los afios 80 del siglo XX en diversos
municipios de la Montafia de Guerrero. Esta formado por hombres de la comunidad,
que, preocupados por la ola de violencia y robos que se vivia en la regién, decidieron
ponerle un freno mediante la constitucion de una policia de sus propios pueblos, en la
que los hombres pagan al pueblo el tequio con horas de patrullaje por la region. Esto
modificd claramente las practicas judiciales en la region, contribuyendo a un descenso
en el porcentaje de delitos cometidos en sus pueblos, esto segln la propia version de los
costefios, quienes en entrevista con la autora de este texto refirieron que “después de ser
atacadas varias maestras y doctoras que venian a San Luis Acatlan a atender

necesidades primarias de los pobladores, los hombres de la comunidad organizamos
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patrullajes para evitar que estos ladrones siguieran acosando a la poblacién. Asi nacio

pues, la Policia Comunitaria”.

El proceso politico y organizativo de esta region también esta relacionado con la
cantidad de migrantes en Estados Unidos de origen mixteco, quienes se han asociado en
diversas agrupaciones binacionales que persiguen el objetivo de mejorar las condiciones

de vida de los pueblos, desde la economia hasta la seguridad y la cultura.

El otro movimiento que causo impacto a nivel regional, estatal, nacional e internacional
fue el proceso mediante el cual diversos grupos sociales oaxaquefios tomaron en estado
y crearon la Asamblea Popular de los Pueblos de Oaxaca (APPO). Lo que empez6 con
una huelga de maestros locales por un incremento salarial, desembocd en una practica
politica concreta por parte de jovenes anarquistas, profesores sindicalizados, pueblos
indigenas en la ciudad y en sus territorios, asi como la simpatia de una capa de la
poblacién oaxaquefia y mexicana. Durante mas de 10 meses el “conflicto” social vivid
la represion disefiada y ordenada por el gobernador Ulises Ruiz, no solo en la capital

sino en las regiones donde la presencia de la APPO tomaba fuerza.

La APPO ha sido el primer movimiento nacional que en sus declaraciones y
publicaciones reconoce a los actuales afrodescendientes como parte del crisol cultural

de México.

Dentro de las experiencias que no se reconocen en el discurso de los afrodescendientes
se encuentra otro pueblo negro al norte del pais que tiene una historia diferente. En
Muzquiz, Coahuila hay un pueblo entero que esta formado por descendientes de
esclavos africanos que huyeron de los campos algodoneros de los Estados Unidos y
fundo en esa region una poblacion que viviera lejos de el racismo la exclusion oficial

del gobierno y el sistema estadunidense.

Costa Chica

Dice Bibiano Coronado que la Costa Chica deberia ser el estado namero 33 “Contra las
disposiciones caprichosas dervidas de estrategias de seguridad de los gobiernos
posindependentistas, que crearon la divisién del territorio nacional, el Estado 33 existe

desde que los amuzgos y los negros enriquecieron el mestizaje regional; reitero, con
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autorizacion o no, somos unicos en el pais: Unicos amuzgos, Unicos negros, Unicos

mestizajes”. (Coronado, 2007).

¢Por qué esta region? Hasta ahora los oaxaquefios son los Unicos afrodescendientes en
México que reivindican su “etnicidad”. En general a este proceso le llamaremos
reconstruccion social de la memoria colectiva, denominacion que en realidad servira
para designar cudles son las précticas mediante las cuales las organizaciones
autodenominadas afrodescendientes empiezan a tejer una historia local con el claro

objetivo de tener una repercusion nacional.

En estas paginas queremos dejar claro las interacciones de la poblacion autodenominada
morena con las otras poblaciones diferenciadas en la Costa: mixtecos, amuzgos,
mestizos y blancos, porque serd en los margenes de esas relaciones que se empiece a
pensar sobre la propia diferencia y también porque s6lo mediante las relaciones sociales
tendremos una vision mas amplia del complicado proceso que se vive hoy en Costa

Chicay, en general, en México.

Para tal motivo, empezaremos el analisis haciendo una breve lista de las organizaciones
adherentes a los reclamos de los pueblos negros. Las organizaciones adherentes al
reclamo de los afromexicanos son: Africa Ac, México Negro AC, Ecosta, Revista
Fandango, Museo Regional de las Culturas Afromestizas, Barca- Costa, Programa
universitario México Nacion Multicultural (Oaxaca), Ojo de Agua Comunicacion,

investigadores independientes, estudiantes y otros.

Colectivo Africa: Este colectivo tiene su sede principal en el poblado de José Maria
Morelos, en la parte oaxaqueiia de Costa Chica. Se dedica principalmente a la
promocion y produccion de actividades culturales. Actualmente son ellos quienes tienen
un programa radiofonico que se transmite mediante la sefial de la Comision de
Desarrollo de los Pueblos Indios. Junto con la nueva directiva de México Negro
organizan cada marzo el Encuentro de los Pueblos Negros. También es la organizacion

que tiene mas impacto en el Distrito Federal y Oaxaca.
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México Negro AC: Esta asociacion fue fundada por el padre Glynn Jemmott a finales
de los afios 90 y sus integrantes se encuentran en Cuajiniculapa, Guerrero. Junto con el
colectivo Africa han trabajado respecto a diferentes elementos culturales de la region.
Esta organizacion obtuvo fuerza debido al trabajo del padre Glynn, quien durante larog

tiempo gestiond ayudas econdmicas para las personas de Costa Chica.

Revista Fandango: Revista de los pueblos costefios. Publicacion cultural que busca
informar sobre literatura, danza, canto, pintura, periodismo y otras artes en la Costa
Chica. Todos los nimeros son elaborados en la region. Participan integrantes del
Colectivo Africa, periodistas que reportan para medios nacionales, estudiantes y en
general, habitantes costachiquenses.

Barca-Costa: Con sede en la ciudad de Oaxaca y otra en Cuajiniculapa, el Centro
Regional de Derechos Humanos Fray Bartolome Carrasco, en la Costa Chica también
participd de los encuentros. Su trabajo se centra en la defensa y la promocién de los

derechos humanos, especificamente en su version local.

Programa Universitario México Nacion Multicultural: EI PNUM nace en 2004
durante el rectorado de Juan Ramén de La fuente con el objetivo de vincular los
esfuerzos técnicos, académicos y metodoldgicos de todas las personas e instituciones
que trabajan en coordinacion con los diferentes pueblos indigenas de México dentro y
fuera de la UNAM.

Ojo de Agua Comunicacién: Este grupo se compone por periodistas y comunicélogos
que utilizar los medios de comunicacion como una herramienta para luchar contra las
“actuales condiciones de explotacion y pobreza que privan en el estado de Oaxaca”. La
mayoria de sus trabajos son audiovisuales sobre las diferentes problematicas de los
pueblos indios de esa region, Ojo de Agua editd el primer video sobre el Encuentro de

los Pueblos Negros de la Costa Chica.

Ecosta: Organizacion ambientalista, de corte conservacionista, que trabaja en el Rio

Grande para mejorarla relacién entre habitantes y su entorno.

Museo Regional de las Culturas Afromestizas: Ubicado en Cuajiniculapa, el recinto
forma parte del Programa Nacional de la Tercera Raiz de Conaculta. Sus contenidos
ofrecen datos importantes de la historia, la antropologia y la etnografia del lugar. La
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exhibicion cuenta con mapas, maquetas, dioramas, gréaficas, textos, dibujos,
documentos, grabados, facsimiles, fotografias, trajes, méscaras e instrumentos
musicales. Fue fundado por habitantes de Cuajiniculapa con la asesoria de la doctora
Maria de la Luz Martinez Montiel y es un espacio que sirve a la comunidad como

centro de diversos eventos culturales.

El proceso de reconocimiento de los autodenominados pueblos negros responde en
cierta medida a una pregunta esencial que hicieron los zapatistas sobre una relacion
intrinseca entre la filiacion étnica y la pobreza. A partir de este sefialamiento publico,
dirigido no so6lo contra el gobierno sino contra una idea racial de nacién, hoy los
pueblos afrodescendientes se preguntan cuél es su papel en el México contemporaneo.

En una gran mayoria de estudios sobre la afrodescendencia en Costa Chica se busca la
raiz africana, la conexion entre estos pueblos contemporaneos y los ‘“restos
culturales” de los africanos esclavizados. Pocas veces se toman en cuenta las raices
indigenas de sus costumbres. Ahora, la idea central es reconectar este movimiento
ciudadano con tintes politicos con una reivindicacion étnica. Si bien el discurso de
algunos de los integrantes de los pueblos negros remite a una conciencia étnica, el
problema central expuesto en la mayoria de los documentos y entrevistas no tiene que
ver con una condicién que vivan exclusivamente los morenos, sino una situacién que
viven como costachiquenses que es la pobreza estructural, la exclusién de la cultura
nacional, la falta de empleo, de oportunidades laborales, de educacion, de vivienda,

entre muchas otras.

La region Costa Chica comprende un territorio de 180 kilébmetros cuadrados
compartidos entre Oaxaca y Guerrero, esta region se encuentran localizadas al sureste
de México, en la costa del pacifico. Oaxaca genera el 1.5 por ciento del PIB nacional y
las principales actividades (segin el gobierno del estado) son la agricultura, la

ganaderia, la pescay el turismo.

El cultivo méas importante de la Costa Chica sigue siendo el ancestral maiz, seguido por
la jamaica y el ajonjolo. Otra de las actividades econdmicas importantes en la region es
el narcotrafico, que en el ultimo sexenio (2006- 2012) ha provocado que en municipios
de la Costa Chica se vean las peores consecuencias de la violencia agravada por el

gobierno federal en su guerra contra el narcotrafico, debido a las ejecuciones
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extrajudiciales registradas en Acapulco y sus alrededores, es decir, precisamente en la

region region de estudio de esta tesis.

Los municipios que constituyen la Costa Chica en Guerrero son Acapulco, San Marcos,
Florencio Villareal, Azoyu, Copala, Tecoanapa, Cuatepec, lgualapa, Cuajiniculapa,
Ometepec, Tlacoachistlahuaca, Xochistrlahuaca y Marquelia, Ayutla y San Luis
Acatlan. En el estado de Oaxaca, la region costa se constituye por los municipios de
Pinotepa, Jamiltepec, Puerto Escondido y Huatulco. Para los objetivos y entrevistas de
esta tesis visité Pinotepa y Jamiltepec, por ser los dos municipios donde se encuentran

la mayoria de las organizaciones de pueblos negros.

Segun los datos oficiales sobre la region Costa en Oaxaca, esta tiene 479 mil habitantes
y una extension dell mil kilometros, las principales ciudades de la costa chica son:
Pinotepa, Jamiltepec, Puerto Escondido y Huatulco, esto solo implica la importancia de
estas cabeceras por la cantidad de gente que vive en ellas, sin embargo hay pueblos
pequefios que son importantes para este estudio y que se mencionan en las entrevistas,

como son José Maria Morelos, que se encuentra en el municipio de Jamiltepec.

Los mixtecos son uno de los pueblos indigenas con mayor presencia en Oaxaca. La
region denominada mixteca tiene tres divisiones: la costa, la mixteca baja y la mixteca
alta. El caso especifico que nos interesa es la mixteca de la costa que pertenece (por

lindes geograficos) al estado de Oaxaca.

En el discurso académico sobre la Costa Chica y en general sobre la presencia de
afrodescendientes en América hay tépicos que se repiten y, tomando como base la
autoridad de la historia escrita, se entienden como fundamentales. El primero de ellos es
que debido al descenso o decrecimiento de la poblacion indigena se empezd a necesitar
mano de obra esclava; otra es la relacionada con las maneras de hablar, observando que
los afrodescendientes en Costa Chica emiten un sonido parecido al de la (j) cuando
pronuncian palabras que finalizan con la letra (s), que llegaron por barco a Acapulco, lo
cual es imposible dado que los esclavos llegaron de Africa o las Antillas), que fueron

ganaderos, entre otros.

Cuando se hace mencidn de la poblacion esclava generalmente el imaginario social

creado remite a “Africa”, vasto continente de donde son naturales los negros y del que
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fueron extraidas las personas esclavizafas que llegaron a América. En particular en
Costa Chica debemos anotar que la mayoria de los esclavos africanos que vivieron en la
region eran traidos de las islas del Caribe o del estado de Veracruz, donde ya habian
tenido contacto con otros grupos sociales, ya sea de indigenas u otros esclavos

africanos.

Desde nuestra perspectiva, el tema de discusion no es si hay o no en México una cultura
afro. Lo que nos parece mas pertinente es escuchar con claridad y fidelidad una de las
exigencias de los pobladores, que es el derecho a ser reconocidos como mexicanos,
como un segmento poblacional con un origen diferente, tanto al espafiol como al
indigena como al mestizo, y que también ha aportado a los rasgos constitutivos de la
identidad nacional. Pero lo méas importante ahora es que la historia de la cual provienen
no siga siendo un tema aislado para historiadores y afrodescendientes, sino que se
acepte que parte de la memoria colectiva y de la construccién de la identidad nacional
estd fincada en la llegada de africanos a México, su trabajo como esclavos, su
participacion en las gestas libertarias asi como el mestizaje que han forjado en todo el
territorio mexicano. Entre los aportes culturales que trajeron los africanos, podemos

reconocer la masica como el son jarocho, el impacto del trabajo

Sostenemos que en el marco de la construccion discursiva de los afrodescendientes se
pretende —ademas de tener recursos econémicos como los g que el Estado provee para
los pueblos indios- modificar la percepcion de lo negroen México, como por ejemplo
que los negros solo se encuentran en Guerrero, Oaxaca y Veracruz para decirle a la
poblacién- y también gobierno- que México es también afrodescendiente; que las
practicas culturales y sociales también fueron construidas por aquellos africanos traidos
a la Costa Chica. En otras palabras que la poblacion mestiza sepa que ademas de los
origenes europeos e indigenas, hay africanos; que los pueblos afrodescendientes tengan
presente que la diferencia en la piel no es una marca que les excluye de las garantias
como ciudadanos mexicanos y que los indigenas reconozcan su presencia en las

regiones donde cohabitan.

Las organizaciones de pueblos negros, en especial Africa Ac y México Negro
reivindican a personajes centrales de la historia mexicana como argumento probatorio

de que los negros han estado dentro de la construccion del México actual: Hidalgo, el
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padre de la Independencia abolid la esclavitud, Vicente Guerrero, Lazaro Cardenas e

incluso algunos reivindican a Zapata como afrodescendiente.

Elementos argumentativos

Matriz Discursiva: tomando como punto de partida las ideas desarrolladas en torno al
movimiento zapatista, nos gustaria sefialar los puntos de concordancia entre el discurso
del pueblo negro, el del EZLN y la propia ley oaxaquefia en materia de diversidad
étnica y cultural para los pueblos indios, en la cual no se hace mencion de la poblacion

afrodescendiente.

Consideramos necesario localizar temporal y espacialmente cuéles son estos puntos de
concordancia, en el caso de cada uno de los sujetos politicos arriba mencionados. En el
caso del Ejército Zapatista de Liberacion Nacional tomaremos en cuenta los discursos
medidticos y legislativos producidos durante las mesas de negociacion y de redaccion
de los Acuerdos de San Andrés; porque es durante este periodo cuando los zapatistas
escriben sobre los derechos econdémicos, politicos, sociales y culturales desde una

perspectiva indianista o intercultural.

En el caso de las organizaciones del Pueblo Negro tenemos la relatoria de los foros de
Afromexicanos y el pronunciamiento del taller de construccién de una iniciativa de ley

de derechos y cultura de los pueblos negros.

La iniciativa de Ley de Derechos de los Pueblos Indios impulsada por el EZLN y en la
gue una buena parte de la izquierda mexicana y la sociedad civil participara, fue un
intento por legislar respecto a la tierra, el territorio, la cultura, los medios de
comunicacion, las formas de eleccion y gobierno, la justicia, la economia y otros temas.
La propuesta original, como sabemos, fue modificada por el gobierno de Vicente Fox y
votada por todos los partidos politicos, con pleno conocimiento del desacuerdo del

EZLN, el CNI y una buena franja poblacional en todo México.

La propuesta original dotaba a las poblaciones indigenas del control y ejercicio de poder
sobre sus propios territorios, medios de comunicacion, politica local, formas de

gobierno y cultura, lo cual implicaba que muchas de las tierras productivas o con alto
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valor en el mercado internacional serian gestionadas por los propios indigenas, por tanto
el gobierno panista de Vicente Fox, los senadores y diputados del Partido Accion
Nacional (PAN, de derecha), del Partido de la Revolucién Democratica ( PRD, de
centro izquierda), del Partido Revolucionario Institucional (PRI, nacionalista de centro),
del Partido Verde (PVEM, de derecha) votaron una ley hecha a modo para beneficiar
politicamente al gobierno e incumplir con los pactos politicos con el zapatismo, las
naciones indias y la sociedad que habian participado en la elaboracién del documento
conocido como Ley Cocopa, por ser reconocido por la Comision de Concordia y

Pacificacion del gobierno federal.

Por otro lado la Constitucion local del estado de Oaxaca reconoce a nivel municipal los
usos y costumbres de las diferentes naciones indias. Desde 1989 en ese estado la
modificacion constitucional respecto a la diversidad etnolinguistica de la region: se
reconocio los usos y costumbres como un mecanismo electoral propio de los pueblos

indios.

En el terreno internacional, la legislacion colombiana conocida entre la poblacion como
Ley 70 aprobada en 1991 dotd a los afrodescendientes de poderes para gestionar sus
territorios, asi lo sefiala el afrocolombiano Carlos Rua, en su participacién en el
encuentro de Pueblos Negros en México compartio la experiencia de las comunidades
negras colombianas: “Con la ley 70 se reconocio el articulo transitorio 55 que concede
la tierra a la comunidades afrocolombianas y concede en derecho a un desarrollo y la
proteccion de la identidad cultural. Los reconocimientos arrancados a la Asamblea
Nacional Constituyente son: a un nacién pluriétnica y pluricultural, a la lucha contra la
esclavitud, al la lucha contra el racismo, a la creacion de municipios étnicos, a ser
tratados como grupos diferentes, a tener derecho a la titulacion colectiva de tierras”.

(Afromexicanos, 41).

En Colombia, aproximadamente el 30 por ciento de la poblacién nacional es
afrodescendiente, lo cual efectivamente, tuvo un pesos sustancial para la discusion,

aprobacion y ejecucion de la Ley 70.

Concretando, podemos sefialar que hay dos fuentes principales para la construccion de
la matriz discursiva de los afromexicanos en busca de la determinacion de sus

identiades étnicas y de sus derechos como pueblos, es la impulsada por los zapatistas en
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los Acuerdos de San Andrés Larrainzar como una forma legitima y legal de conseguir el
control de las tierras y de los territorios indios y de constriur un espacio en el imaginario
sobre lo mexicano. Por otro lado tenemos la legislacion colombiana que reconoce a llos
afrodescendientes y los derechos que reivindican como pueblo histéricamente

invisibilizado.

Normas del Discurso

Coherencia textual: Respecto a la coherencia que tiene el texto de Afromexicanos a
Pueblo Negro, podemos observar que cumple con las condiciones que se imponen como

basicas en el analisis discursivo.

La primera de las condiciones es que no haya contradicciones entre las ideas principales
del texto. Una de las ideas principales es el reconocimiento oficial de los pueblos
negros, en ese sentido todos los Ilamados y el andlisis que se realiza esta acotado para
ser parte integral del pacto nacional. No hay ningun elemento que remita a la idea de
una organizacion armada, ilegal, rebelde, revolucionaria. En este sentido todos los
elementos discursivos son puestos como propuestas que deberian llevarse a cabo entre
los pueblos negros y el gobierno federal, porque la propuesta de organizacion es
eminentemente de alcance (en este orden) primero municipal, estatal y nacional siempre

dentro de la “legalidad politica del Estado mexicano”.

Respecto a la repeticion de ideas como un elemento que dota de coherencia al discurso

subrayaremos las mas importantes:

B Relacion con el gobierno federal
B Reconocimiento de la cultura de los afrodescendientes mexicanos.
B Invisibilizacién de los aportes culturales e historicos.

B Invisibilizacién de la cultura afrodescendiente

Regla de relacion: respecto a la relacion del discurso afrodescendiente con la realidad
social e imaginaria observamos que tienen presente siempre la situacion que viven los
afromexicanos migrantes en los Estados Unidos, la situacion de explotacion comercial y

turistica de algunas zonas costeras tanto en Oaxaca como en Guerrero.
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Regla de progresion: la progresion tematica se lleva a cabo de una forma clara.
Generalmente, cuando leemos los documentos elaborados por los diversos grupos
pertenecientes a este ejercicio, tendremos la referencia en el inicio del origen historico
de la poblacion, seguido por las consecuencias de este origen que segun los
afrodescendientes ha invisibilizado a la poblacidn negra, después ejemplifican cual es la
realidad de vivir en un estado de pobreza para terminar justificando el porqué se estan
organizados para lograr el reconocimiento juridico por parte del estado mexicano como

una minoria étnica.

Los afrodescendientes mexicanos sostiene que eExiste una total oposicion por parte del
Estado mexicano para reconocer y valorar la presencia africana, de su aporte a la cultura
y a la historia de México; actitud que se ve reflejada en la ausencia de un marco juridico
que reconozca nuestros derechos a la identidad y a la diversidad cultural, lo que ha
derivado en la aplicaciéon de politicas publicas no adecuadas a las caracteristicas y
necesidades de nuestros pueblos, quienes se encuentran en una situacion de marginacion

y vulnerabilidad” (Afromexicanos,33).

Eficacia: El discurso de los afrodescendientes debido a que ha posicionado a estos
pobladores en las logicas politicas locales y nacionales, aunque es incipiente podemos
decir que es eficaz en tanto que ha logrado que la voz de los autodenominados
afrodescendientes tenga eco en diversos medios de comunicacion como es el caso del

periédicos® La Jornada, Milenio, EI Universal yrevistas como Time.

Aunque el fendmeno es incipiente, el discurso construido por los colectivos
afrodescendientes ha sido eficaz como un medio de difusion de sus demandas e ideas,
asi como para posicionarse respecto a la cultura, la politica y otros relativos a la region

Costa Chica del estado de Oaxaca.

Veridiccion: En este apartado, no buscamos verdades absolutas sino ubicar en el
contexto del discurso de los afrodescendientes mexicanos cuéles son las condiciones en
las que viven y el por qué de su discurso, en el caso de Sergio Pefialoza, uno de los
fundadores de la organizacién México Negro, podemos observar cuéles son las razones
por las que inicio su militancia en el tema de lo afro en México, dice respecto al inicio

de sus actividades en la organizacion que ahora preside:
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“Y digo que la primera organizacion (de afrodescendientes) fue México Negro dado que
nos encontramos algunas personas (de la Costa Chica) que teniamos la inquietud de
organizarnos para que de manera organizada hiciéramos un reclamo un poquito mas
fuerte y un tanto respecto a las experiencias vividas en cuanto a la discriminacion
(ejercida contra los afrodescendientes), al racismo, si bien sabemos de algunos
comentarios sobre las experiencias que han tenido algunos compafieros de que en
algunos lugares del pais han tenido que detenerlos la policia y pedirles su identificacion
y tenerlos un buen rato ahi hasta que ellos consideran que han satisfecho su...
ignorancia -porgue yo creo que eso es -y que le sacan toda la informacion y que los
ponen a cantar el himno nacional para verificar si son 0 no mexicanos, ese es el gran
desconocimiento de los negros de México y poco a poco como nos vamos adentrando
mas en el movimiento sobre el reconocimiento de los derechos de la negritud, los
pueblos negros, nos vamos dando cuenta que de alguna manera es la ignorancia
provocada y ademas es una invisibilidad intencional, institucionalmente hablando, un
tanto asi porque hay gente que de alguna manera han buscado informacién para asistir a
los encuentros de los pueblos negros que realizamos — en Estados Unidos”(Profesor

Sergio, Entrevista 1).

Actitud ética: El lenguaje utilizado, es decir las palabras, oraciones y apelaciones que
utilizan los afrodescendientes estd en sintonia con los discursos politicos actuales,
porque recoge las principales preocupaciones de la sociedad como es participar de la
politica nacional desde la perspectiva de la legalidad y mas alla, con demandas justas y
que estan en el corazon de los pobladores constefios. Es decir que ademas de que las
demandas sean pertinentes y estén dentro del marco de la legitimacion politica tengan

un soporte en las comunidades, como asegura Isidro, de Barca Costa, tienen.

“Yo creo que hay un punto importante que se tiene que trabajar, que es la cuestion de la
identidad primero no es cosa de decir yo quiero ser negro, me quiero sentir negro y

pensando que yo me siento negro eso equivale a que soy negro”. (Isidro, Entrevista 3).

Competencia discursiva El elemento central de este apartado sera observar si el
discursos de los afrodescendientes cumple con el manejo general de los principios méas
generales de la actividad discursiva, este apartado se divide en dos tipos, que

desarrollamosa continuacion.
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Competencia situacional.- La competencia situacional refiere al hecho concreto de
elaborar discursos que se correspondan con la situacion sociocultural en la que estan
inscritos, que nos dote de la informacion necesaria para construir en nuestras mentes a
los participantes del acto comunicativo asi como el espacio fisico y politico en el cual se

esta llevando a cabo esta accion.

Concretamente podemos argumentar que los afromexicanos sitlan su discurso respecto
a una region determinada. Como afromexicanos, ellos reivindican a los pobladores de
Costa Chica con raices afrodescendientes o a aquellas personas que viven dentro de la
comunidad que ellos han denominado pueblos negros —como realidad material y como
una abstraccion- sin integrar a esta discusion a los otros pueblos afrodescendientes
conocidos sobre todo en el ambito académico como los Muzquiz en Coahuila o la

poblacién del estado de Veracruz.

Los pueblos negros de la Costa Chica es un concepto construido discursivamente
tomando como realidad social, politica y cultural la region comprendida entre Oaxaca y
Guerrero. Todo el discurso que elaboran tanto en registros escritos, audiovisuales o
sonoros refiere a una identidad localizada en el plano de la costa.

Hay elementos no reconocidos y que son importantes en la percepcion local e Costa
Chica y a los cuales dificilmente se menciona. EI primero de ellos es el proceso politico
organizativo de la Policia Comunitaria, que ocurre en la misma region en la zona de la
montafia y que durante dos décadas ha sido un elemento coercitivo en la nacion
mixteca. Este movimiento ha tenido resonancia en la politica estatal y nacional por ser
un cuerpo de seguridad comunitario regido bajo las logicas de las necesidades de los
pueblos de la montafa.

Los procesos organizativos de las naciones indias de la montafia tienen un fuerte tejido
social y una herencia de los movimientos armados que se han desarrollado en la region,
elementos que han coadyuvado a que los nuevos tejidos de organizaciones tengan
presente la historia reciente y busquen métodos de participacion politica diferente al

voto.

En este mismo apartado podriamos mencionar la presencia del Ejército Popular

Revolucionario y las distintas escisiones que ha tenido, el tema de la guerrilla en la
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montafia es manejado siempre con discrecion por la poblacion local bien porque no
pertenecen y también porque los movimientos sociales —armados o no- han sido
reprimidos violentamente por el Estado mexicano desde los afios 60 y aln en estos afios

existe una represion selectiva que busca ser discreta.

El otro movimiento es la Asamblea Popular de los Pueblos de Oaxaca, la APPO. Esta
organizacion tiene como epicentro la capital del estado de Oaxaca y en las diferentes
regiones tuvo algun simpatizante pero no tanta fuerza como en la ciudad colonial, ain
asi en los comunicados difundidos en por la Appo hay mencion a los afrodescendientes
y a la invisibilizacién de la que han sido victimas, aunque ni los pueblos negros ni la
Appo tengan una relacién cercana, comparten algunos reclamos politicos, aunque

consideramos que las préacticas politicas son diferentes.

Estos dos movimientos sociales nos ayudan a situar el discurso de los afrodescendientes
en el plano de la politica no institucional y leer —gracias a los discursos elaborados por

los pueblos negros- cuél es la posicion en la que se han construido como actor politico.

El didlogo que buscan los pueblos negros —como concepcion politica- no es tanto con
los movimientos sociales de la regidn sino con las instancias de poder institucional y
gubernamental que coadyuven sobre todo al desarrollo econdmico de los pueblos, a los
intelectuales y académicos que tengan la posibilidad de insertar el “discurso
afrodescendiente” en los nichos de conocimiento que tienen impacto en las politicas

publicas y educativas y los politicos encargados de crear leyes.

Finalmente logran construir en nuestro imaginario un concepto claro sobre los pueblos
negros, sobre la Costa Chica y sobre la legitimidad de sus demandas, pensandolas
siempre en términos locales y sobre todo haciendo hincapié en el hecho de que son
demandas que responden a las necesidades de la poblacién afrodescendiente de la Costa

Chica en el México contemporaneo.

La competencia discursiva es la puesta en escena, la manipulacién de los
procedimientos del discurso. En este apartado trabajaremos también con los saberes,
conocimientos y creencias que se ponen en juego para crear y difundir el mensaje de los

pueblos negros.
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El primer saber, el primer conocimiento compartido por una parte de la poblacion
mexicana es el origen étnico de las personas no indias ni mestizas en Costa Chica: los
negros 0 morenos —nunca antes afrodescendientes- son los mexicanos que no comparten
como antepasados el glorioso legado indio y la ilustracion europea sino el salvaje
africano. Son los descendientes de los esclavos que llegaron de Africa a México para
trabajar como capataces en los ingenios, en las plantaciones y que estaban entrenados
para ser los jefes de los indios.

El segundo elemento es la creencia arraigada sobre los negros es la diferencia cultural y
corporal. Por un lado el baile como un catalizador de los problemas sociales y el goce
externo de su cuerpo, por ejemplo el caso de los hombres como sujetos con una
sorprendente capacidad sexual ademas de un miembro sexual de un mayor tamafo al de
los indios, los mestizos o los espafoles; por otro lado en el caso de la mujer como

belleza extrafia: curvas definidas, grandes caderas y en general un cuerpo bien definido.

Sobre la diferencia cultural, los negros son pensados como seres extrafios fuera de la
realidad concreta de lo que significa ser mexicano, sus costumbres se relacionan con la
naturaleza, los animales. Aunque en el pensamiento mestizo encontraremos que estos
valores sobre lo salvaje estan presentes en las descripciones que se hacen sobre lo indio,

como un factor interno y lo negro serd erotizado y pensado como exdgeno.

A partir de estos dos elementos el discurso afrodescendiente recuperara la memoria
sobre la esclavitud, partiendo de la seleccién de hechos histéricos en los que es posible
reconocer la presencia de africanos a afrodescendientes que participaron en hechos

historicos gloriosos o que contribuyeron al desarrollo de México.

Por otro lado esa misma tdnica ayudara al desarrollo argumental cuando dicen -respecto
a los derechos de los pueblos negros: “tenemos derecho a la visibilizacion de la
presencia cultural de Africa, de la cultura y la historia de los pueblos negros en la
cultura y la historia de la nacion mexicana;a la diversidad sin discriminacion y sin
xenofobia; cualquier acto de racismo debe ser penalizado y deben existir politicas
federales, estatales y municipales de afirmacién positiiva de la identidad con

perspectiva de género de los pueblos y los afrodescendientes™. (29).
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Otro de los elementos centrales del discurso serd la posible respuesta que dibujan en
relacion a la invisibilizacion, que es la inclusién de la “cultura de los pueblos

afrodescendientes” , entendida esta como la cultura y las costumbres.

Propiedad performativa del discurso. Este es tal vez uno de los puntos mas importantes
del anélisis del discurso de los pueblos negros. Asi como el discursos zapatista
performé la construccidn imaginaria de lo indio para pensar en que esa categoria es
polisémica y ademés se compone de multiples culturas, la apuesta de los
afrodescendientes es principalmente esta, que la elaboracion de un discurso como punto

central de un plan de accion performe en el imaginario popular lo negro.

Primero, seré la visibilizacion del proceso historico que los trajo a estas tierras, seguido
por el hecho concreto de ser considerados parte del crisol cultural fundacional del
México moderno y posmoderno. Estamos no sdlo en las ciencias sociales sino en la
realidad social, en un vértice en el que muchos elementos se ponen en juego para

construir los saberes hegemonicos, las categorias de una nueva nacion.

En el caso de México, con la alternancia en el poder gubernamental (desde lo
institucional) pero también con los nuevos movimientos sociales y la constitucion de
sujetos sociales emergentes —que no nuevos- se da un momento histérico en el que la
cuestion afrodescendientes tiene la posibilidad de ser tratata publicamente como un

tema de relevancia nacional.

La capacidad performativa de este discurso se puede notar poco a poco en la
construccién de un imaginario diferente respecto a los costefios, quienes anteriormente
eran sefialados como mexicanos mestizos que propiamente eran diferentes solo por la
region en la que habitaban y en muchos casos, por ser parte de una regién tropical. Son
pocos los ciudadanos que tienen informacion precisa sobre los afrodescendientes,
porgue como se puede observar el mismo termino afrodescendiente implica una mirada
diferenciada e informada sobre los negros o morenos, los costefio o acapulquerios, los

lancheros, tantas diferentes formas de nombrar a los descendientes de africanos.

Retorica. ¢Este discurso gusta, informa y convence?, desde la perspectiva de esta
investigadora gusta en el sentido de la utilizacion del pathos o el llamado implicito a

una solidaridad o interés por la “historia negra del colonialismo en México”, asi puedo
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decir que otro elementos que se pone en juego aqui es la sencillez y poca tecnificacion
del lenguaje. Con una prosa sencilla, clara y bien redactada sin rayar en lo erudito se
entiende cuales son los objetivos centrales del programa afrodescendiente

costachiquense:

“Los pueblos negros tenemos derecho a la visiblizacion de la presencia cultural de
Africa, de la cultura y la historia de los pueblos negros en la cultura y la historia de la
nacion mexicana; a la diversidad sin discriminacion y sin xenofobia; cualquier acto de
racismo debe ser penalizado y deben existir politicas federales, estatales y municipales
de afirmacion positiva de la identidad con perspectiva de género de los pueblos negros y

los afrodescendientes en México” (Afromexicanos, 29)

El texto informa en tanto que provee de datos al lector para que éste pueda tener un
contexto no solo del pais sino de la importancia de la presencia afro en todo el

continente:

“Se dan casos como el de México, donde no hay manera de contar con informacion
estadistica referida a la poblacion afrodescendiente, aunque se “estima” en 450 mil

personas afrodescendientes” (Afromexicanos, II).

El discurso convence cuando dice que propugnaran “contra la discriminacion y el
racismo; por nuevos lineamientos curriculares, contra la invisibilidad por ausencia en y

de medios masivos y el reconocimiento del patrimonio cultural”. (afromexicanos,31).
9

Pathos con elementos historicos desde la época colonial, tenemos un potente discurso
mediante el cual, de una manera que impacta a las emociones de quien los lee, los
afromexicanos dicen que siempre han sido vistos y tratados de una manera injusta y

desigual:

“Primeramente era asi como, no sabiamos muy bien, no teniamos mucha claridad, lo
que buscabamos simplemente era asi decir como yo creo con mucho orgullo que somos
negros pero creo que hasta ahi, no permitir que se nos discrimine, no seé que se NoS
agrede racialmente, hacerle claro a todos los af4rodescendientes que no somos el
atributo que nos dan sino verdaderamente... a la mejor intencional o no intencional se
hace eso para hacernos menos visibles y se nos atribuye pues de que somos agresivos,
matones, cochinos, que somos flojos, que no somos aptos para el estudio solamente para
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las actividades fisicas muy rudas, o sea que nos han acomodado, nos han dado un lugar
que realmente no nos merecemos porque Yo creo que si hacemos una revision histérica
al negro no lo trajeron por flojo, ni lo trajeron a vacacionar, no lo trajeron a vacacionar
lo trajeron a trabajar y a trabajo forzado. El negro hizo sus aportaciones a la cultura, a
la economia, yo creo que el negro fue un motor determinante en la economia colonial,

si?” (Profesor Sergio, entrevistal)
B) Conceptos clave

Autor. Los autores de este discurso son varios, evitaremos exponer nombres que
aunque en el contexto local tienen relevancia, para darle un sentido analitico concreto
resulta conveniente poner en contexto el trabajo de todas y cada una de las
organizaciones que han trabajado no sélo en los foros realizados cada afio, sino las
organizaciones que han coadyuvado en el desarrollo de las ideas. En dicho caso
podriamos decir que la que mas arraigada en la Costa Chica es México Negro Ac,
seguida por Colectivo Africa, ya que estas dos organizaciones son oriundas de la region
y tienen més de una década trabajando sobre el tema de la afrodescendencia. Otras
organizaciones participantes son el programa México Nacion Multicultural, Ecosta,

Revista Fandango, Museo Regional de las Culturas Afromestizas y Barca-Costa.

Los activistas estan autorizados a responder por los discursos especificos creados dentro
del universo de Costa Chica y especificamente sobre la afrodescendencia, pues no sélo
han construido el proceso organizativo respecto a la demanda de derechos de los
pueblos indios sino que la mayoria de ellas tienen investigacion local sobre la historia,

cultura y memoria de lo llaman africania en México.

Autoridad.- Los integrantes de las organizaciones que se encuentran impulsando el
reconocimiento a los pueblos negros de Costa Chica son voces autorizadas y

reconocidas para abordar el tema de la afrodescendencia.

La autoridad de estos personajes se construye por medio de la presencia diaria en los
diferentes pueblos afromestizos, ya que la mayoria de ellos son pobladores de la region,
por tanto tienen un conocimiento empirico —y teorico- de la vida diaria, las costumbres,

las concepciones y la organizacion social de la Costa.
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Los participantes son figuras clave en los pueblos a los que pertenecen: maestros,
periodistas, trabajadores municipales, parrocos, estudiantes, enfermeras, etc. El caso
especifico de padre Glynn Jemmot, parroco martinico quien hasta hace un par de afios
trabajo intensamente por el reconocimiento de la afrodescendencia en México, fue una
parte fundamental para que le discurso de los morenos oaxaquefios fuera escuchado.
Aunque no todos los participantes de los foros son afromexicanos comparten y hacen
suyas las demandas de estos pueblos.

Argumentacién. Se dice a veces que hay mas en el argumento que en la conclusion.
Empiezo con esta sentencia contenida en la metodologia para dejar claro que las ideas
contenidas en el soporte material del analisis estan respaldadas por los demas textos
elaborados pero también por entrevistas no grabadas, por todo aquello que en el afan de
representar e inventar una identidad novedosa construyen en el dia a dia los

afrodescendientes mexicanos.

El primer argumento de peso es la recuperacion de la memoria colectiva sobre su origen
étnico. Retomando diversos estudios antropolégicos, etnograficos e historicos los
afrodescendientes saben que la memoria puede ser reconstruida solo a partir de ese
conocimiento, lo que buscan mediante la construccion de su discurso de reconocimiento
oficial es que la poblacion mexicana tome conciencia sobre la importancia de la
presencia de los africanos y afrodescendientes en el devenir histérico y en la sociedad
contemporanea. ¢pero cuéles son los argumentos que tienen para decir que la
historiografia oficial los ha desaparecido concientemente de su relato? . la respuesta es
el mestizaje entendido este ultimo como el proceso bioldgico mediante el cual
individuos de “raza” india se mezclaron con individuos de “raza” europea. En la
construccion del México colonial existio una corriente pictorica conocida como la
pintura de castas, en las que se ilustraba claramente cuales eran las diferencias entre las

mezclas raciales.

Canal de transmision y soporte Este apartado resulta interesante porque el uso del
Internet como un medio de transmision y de difusion remite a las ideas desarrolladas en
lo concerniente a la matriz discursiva. No s6lo ha de ser el medio por el cual difunden
sus demandas, preguntas y apoyos sino que se ha convertido en un campo de desarrollo

de ideas.
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El disefio centralista de la politica en México, niega la posibilidad a muchos
movimientos civiles de propagar sus demandas, ideas y luchas. En regiones pobres y
alejadas de los centros de poder estatales es ain mas dificil debido a la poca resonancia

que tiene en los grandes medios la vida publica de los municipios.

Como apuntamos en los capitulos anteriores, uno de los canales de transmision mas
importantes para este emergente movimiento ciudadano es el internet como medio pero

también como herramienta.

Al tiempo que la web sirve como un escaparate, como una bocina para amplificar la
denuncia de invisibilizacién y racismo, provee a los colectivos de documentos, informes
y publicaciones que en general les han sido Utiles para continuar con la inverstigacion
de su propia identidad, de las experiencias de otras regiones en el continente y fuera de
él.

El internet es pues el canal de transmision mas complejo y mas utilizado por los

colectivos enlistados anteriormente.

Estrategia del discurso/de credibilidad. La estrategia de credibilidad se sustenta en
tanto los afrodescendientes son pobladores de la region Costa Chica que tienen claro
cudl es el contexto y cudl es el pasado a reconstruir en un momento como ewl que vive

México.

En el que la situacion con otros colectivos de personas que han pugnado por el
reconocimiento publico ha sido lento y muchas veces con poca seguridad de que la
legislacion se lleve a cabo y después que el Estado mexicano cumpla con los acuerdos

pactados:

“Para pugnar por el reconocimiento de los pueblos negros se cred una red, resta red
gue es la Red de Organizacion del Pueblos Negros estan cuatro organizaciones: México
Negro, Africa, Parpura y el Programa Universitario México Nacién Multicultural. Esta
red tiene un solo objetivo: llevar a cabo toda una serie de actividades que tengan por
sentido el reconocimiento —por parte de la autoridad federal- de los derechos de los
pueblos negros para ello, hemos entrado en contacto con las personas del Inegi, con
quien tuvimos tres reuniones, Inegi Oaxaca, Inegi Aguascalientes en donde se esta

planteando la posibilidad de una pregunta especifica para decir cuantos son y donde
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estan los pueblos negros de México lamentablemente ellos contestan de que no hay esta
cobertura, no hay esta por los tiempos, por los dineros, por la economia y por lo que
tardaria en la cuestion del sistema modificar e incluir en tiempo una pregunta especifica
de todos los negros, entonces creo que no se ha avanzado mucho aun con el contacto,
pero tenemos la certeza de que hay cierto interés cuando antes ni siquiera era un tema a
tratar, axial que de manera puntual esta red lo que esta buscando es el contacto con las
autoridades para lograr este reconocimiento, es decir, hacer que otras miradas pongan

estos 0jos en estos pueblos, que estads miradas vengan a nuestra region.

Yo creo que no es un camino muy facil, por todas las implicaciones que ellos tienen,
por la cuestion del contexto mismo en que se elaboraran las preguntas, porque va a
haber dificultades en como quieren el Inegi nombrar a los pueblos negros y como los
pueblos negros quieren ser nombrados, es un problema y a lo mejor el concepto es un
problema que nosotros no logramos entender porqué el INEGI obedece a criterios o
estandares internacionales y ahi no caben nuestros pueblos porque si alguien dice yo
quiero que me nombre prieto o mulato, no? entonces va a decir, no esa categoria no
entra y estamos haciendo una encuesta en los pueblos para que estas categorias sociales
entren y en base a eso decirle al INEGI, saben qué? Los pueblos negros han
determinado que quieren llamarse asi. La encuesta es una tarea que sale del foro
Afromexicanos que se llevo a cabo en el 2007, la retoma el PUMN vy ellos con la
infraestructura que tienen estan llevando a cabo esta prueba piloto del censo. Se ha
encuestado a cuatro pueblos la Boquilla, Chicometepec, José Maria Morelos , el Ciruelo
y Corralero es ahi donde la gente ha tenido méas conciencia en este aspecto y la
respuesta de esos pueblos es queremos llamarnos negros y precisamente por eso en los
resultados del foro, entre Nemesio Rodriguez, Francisco Ziga y yo tuvimos la
oportunidad de plasmar en un libro la memoria del foro y por esa misma razon el libro
se llama De afromexicanos a pueblos negros” porque eso de los conceptos académicos,
nuestra gente no lo entiende aunque si tu ves en algunas canciones del Mar Azul de los
afios 60 hablan dice una cancion El nuevo sonido afroamericano, entonces es un
concepto que a lo mejor una esta porque no es afromexicanos sino afroamericano, no sé
seria bueno investigar de donde o porque surge este concepto, pero yo creo que Si
nosotros logramos que estas actividades vayan por buen camino sabemos que no va a

ser facil el camino pero ese es nuestro suefio. (Israel, E2)
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Destinatario. De la misma manera en que tenemos un autor y un sujeto polifénico como
constructores del discurso, asimismo el destinatario se define por ser una comunidad
plural. Una primera mirada nos lleva a reconocer al gobierno mexicano primer
destinatario por ser éste a quién estan dirigidas las demandas concretas sobre legislacion
y derechos de los pueblos negros, en el caso especifico de la educacion, la salud, el

acceso a los recursos ambientales y el combate al racismo y la invisibilidad.

Haciendo una lectura transversal, marcando los diferentes elementos que componen el
universo discursivo observamos que el discurso esta dirigido a la poblacién mexicana,
en particular a aquellos habitantes de la Costa Chica que no son afrodescendientes,
negros 0 morenos es decir a los mestizos y a los indios. Asimismo se busca, mediante la
difusion de las actividades de los foros de afromexicanos, la difusion de las ideas y
propuestas relacionadas con el movimiento de afrodescendientes en Costa Chica en
espacios como la academia, los movimientos sociales, las organizaciones no
gubernamentales, las organizaciones estudiantiles, todos los grupos organizados

alrededor de demandas relacionadas con los derechos de las minorias.

Neologia en el ambito del lenguaje comdn tendriamos varios neologismos que guardan
relacién con este tema de investigacion y que de diversas maneras son utilizados por los
costefios para referirse a la poblacion que se encuentra en Costa Chica en general, como
por ejemplo: afromestizos, afroindios, afromexicanos no asé afrodescendiente porque
con este termino se reconoce a la poblacion afrodescendiente de Estados Unidos

generalmente.

Sujeto. El sujeto central a construir discursivamente en los discursos afromexicanos sera
el mismo afromexicanos contemporaneo a quien se le dotara de una identidad para ser
mostrada al exterior. Quiero subrayar que, para que los interlocutores reaccion ante el
afromexicanos como sujeto politico, como ser cultural contemporaneo, los autores del
discurso apelara a los diferentes saberes de aquellos afrodescendientes que reivindican
su existencia como herederos de la cultura africana, de la cultura esclava, de la
afroindianidad, del mestizaje, etc. Desde diferentes perspectivas y saberes, aquellos
mexicanos que se reivindican como afrodescendientes no sélo buscan ser reconocidos
como campesinos 0 como indios, caracteristicas que impuestas por una vision dualista

de la poblacién mexicana, sino que mediante diferentes roles.
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Neologia. Las nueva palabras y conceptos claves en la performatividad del discurso y la
realidad social en este estudio del caso de los pueblos negros son varias y aqui es donde
puedo disertar sobre cémo algunas categorias coloniales y neocoloniales siguen

construyendo una realidad y una relacién con la poblacion afro.

Afromexicano y pueblos negros de México son los dos neologismos que activaran una
fuerte reflexién de quien los escucha y no tiene una relacion directa con estos ultimos.
Porque hasta antes de la reivindicacion de los costefios, ellos eran solo esto: pobladores

de la parte costera de un estado de México.

Pero la situacion cambia cuando ellos deciden formar nuevas palabras que denotaran la
presencia de ciudadanos diferenciados que no son solo los indios, cuando a la identidad
mestiza le suman el componente africano (que no negro, no la pigmentacién sino la

cultura).

Vocabulario. En este apartado claramente utilizaremos el neologismo afromexicanos

para referirnos a la poblacion mexicana afrodescendiente.

Palabras utilizadas en los documentos

Etnico Politico cultura e
Pueblo negro Reconocimiento oficial identidad Recursos
naturales

afrodescendientes

afromestizo
afromexicano
Etnico
Indigenas

negros

Reconocimiento

constitucional
Iniciativa de ley
racismo
Exclusién
Invisibilizacion

Organizacion

esclavos

Aportes culturales

racismo

Invisibilizacién

Diferencia cultural
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morenos Politicas publicas Identidad nacional

Invisibilizacionn Reconocimiento juridico (de diversidad

derechos)

diferencia Historia nacional

Pluriétnica Migracién Perspectiva de
género

Nacionalidad Actividades econémicas Reconocimiento

mexicana cultural
oralidad
multicultural

Interculturalidad.- Este apartado indaga de las relaciones existentes y dinamicas entre
los pueblos indios, los pueblos negros y los mestizos, todos ellos habitantes de la costa
Chica y en segundo plano de la construccion identitaria del ser mexicano. Hemos
expuesto cuales son las organizaciones de pueblos negros que trabajan por el
reconocimiento juridico de dicha comunidad, asi también lo hemos hecho con las

organizaciones indigenas y mestizas de Costa Chica.

Un ejemplo concreto de cémo se relacionan estos colectivos es la Universidad de los
Pueblos del Sur, primer centro educativo donde los afrodescendientes son reconocidos
como un grupo con el cual se relacionan los indigenas. Una de las sedes de esta
universidad se encuentra en Cuajiniculapa y en el proyecto estan comprometidos los dos

grandes grupos poblacionales de la region.

Histéricamente la relacion entre estos dos grupos ha sido complicada, primero porque
existe una clara diferenciacion que estd marcada por el tono de piel y, en segunda
instancia y con mas dificultades estas diferencias se fundan en los mitos fundaciones y
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las préacticas socioculturales concretas de estos dos grupos, que en Costa Chica

comparten una caracteristica: el ser subalternos.

Entonces, las relaciones entre negros, indios y mestizos estaran mediadas siempre por
cuestiones econdmicas, historicas y, de clase. Porque la casta dominante es, por una
parte los blancos que se han mezclado poco con los otros grupos y los mestizos, asi que
los indios y los negros han quedado siempre en el Gltimo peldafio de la estratificiacion

social, no sélo econdmica sino en todos los aspectos de la vida.

Principio de alteridad. Sabemos desde el principio de los tiempos, cuando se
conformd el concepto mismo de nacion que dentro de las fronteras mexicanas la
diversidad cultural ha estado presente. En algunas épocas esta diferencia ha sido técita,
remarcada y nombrada con el objetivo claro de crear fronteras simbdlicas que no
pudieran ser traspasadas, como en la colonia cuando cada grupo étnico debia ocupar un
lugar dentro de la sociedad; después, esas fronteras siguieron existiendo pero la

diferencia fue borrando en los imaginarios sociales a ciertos sujetos.

Los indios eran una masa diferente a los mestizos, la mayor poblacién de México y la
que se deseaba; los negros habian dejado de existir en la diferencia. Se buscdé una

identidad homogénea.

Ahora los afrodescendientes construyen un discurso en el que intentan resignificar su
propia historia y se encuentran construyendo una identidad diferenciada a la mestiza y
la india, buscan en las tradiciones cuales son los rasgos que los hacen diferentes de la

poblacion con la que comparten el territorio.

Probablemente siempre han sentido y vivido la diferencia como exclusion, ahora con la
ola de procesos sociales en busca del reconocimiento y el respeto a las tradiciones y
costumbres los afrodescendientes escriben desde la conciencia de una diferencia

concreta que es la de ser, primero pobres y después negros pobres.

Desde esa posicion es que hablan al otro que en este caso son sus vecinos de siempre,
los indios y también al México mestizo. Es una propuesta que resulta a todas luces
interesante porque entonces todos aquellos que vivimos en las ciudades, la meca del

mestizaje observamos a otros en el espejo. Nosotros mismos volvemos a pensar sobre el
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color de nuestra piel, nuestras facciones; recordamos el lugar de origen de nuestra

familia y entonces somos capaces de entender qué es lo que dicen los afrodescendientes.

Estereotipo. Abordaremos esta nocion desde dos perspectivas distintas, o recogiendo las
dos miradas y expresiones sobre ser negro: la primera de ellas es como los pueblos
negros reproducen en el discurso los estereotipos asignados a la poblacion negra en
Ameérica Latina y en México en particular; la otra arista es, desde su discurso, cuales

son los estereotipos asignados a la poblacion afrodescendiente.

El primer estereotipo asociado a los “costefios” entendidos hoy como afrodescendientes
de Guerrero y Oaxaca es atribuirles que como método de resolucion de conflictos

13

recurren siempre a la violencia, Néstor Ruiz presidente de Epoca, sugiere “...0 si
quieres la gente de nuestra raza negra, mexicana como que antes le valia lo que estaba
pasando y muchas veces es parte de la agresividad que tenian los pueblos negros, al ver
la impotencia de poder resolver sus propios problemas por la via legal pues tenian que
buscar la forma de la venganza o de la justicia por su propia mano digo y eso no es algo
oculto, hoy se esta tratando que esto no sé dé y que se busquen las instancias que por
derecho tienen para defender sus derechos pues lo estamos haciendo y estamos tratando
de impulsar esta cuestion en la medida de nuestras posibilidades, en la medida de
nuestras posibilidades con los pocos recursos o financiamientos que encontramos con

eso lo hacemos” (Néstor, E1)

Identidad. Otro punto central de este trabajo es cdmo los afrodescendientes, quienes
durante siglos al mirarse al espejo veian a un mexicano, un mestizo pero no a un negro
con la historia a cuestas sobre la negacion de su existencia como tales, la negacion de un
pasado particular que se deconstruyo en el imaginario sobre, por un lado ser indio 0 por

otro lado ser mestizo.

¢Como se llegd a la conciencia de ser afromexicano? Tal vez no otodos los costefios
estan buscando una identidad colectiva pero ese ha sido por o menos el trabajo de los

grupos y organizaciones anteriormente mencionadas.

Evidentemente hay muchos elementos que jugaron para que los afrodescendientes
activos politicamente se reconozcan como tales. Uno de ellos es la migracion interna y

externa, en el que se ponen en juego las categorias coloniales que les persiguen fuera de
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lo que se considera su territorio como dice el profesor Sergio Pefialoza: “Bueno primero
olamos, yo oi yo reo que muchos tuvieron oportunidad... mi papa fue una persona que
no termind la primaria, pero fue una persona que participaban en las cuestiones de la
tradicion del pueblo, por ejemplo ,al tradicion del toro del petate, las tradiciones
religiosas, que anduvo en la politica fue presidente municipal con sus poco estudios, en
aquel entonces pues no se requeria tener profesion y era propiamente u promotor
cultural y entre las platicas yo oia que lleg6 un barco por estos rumbos, que traia negros
que venian de Africa, de pequefio yo oia esas platicas, no? y este, entonces yo creo que
desde pequefio no sabia yo de la esclavitud pero sabia que llegd ese barco con negros
aca y que llegaron los negros de Africa aca, y pues nosotros Somos negros, no? yo creo
que asi de simple oia y lo entendia después oi que salian mucho después ,que llegaban a
punta Maldonado, unos decian que Acapulco o Puerto Escondido y que de ahi
amarraban a los negros y se los llevaban a Puebla y a otros lugares y entonces pues
también yo creo que no me causé mucho impacto que se los llevaran amarrados ,decia
YO porqué, para queé.. creo que hasta ahi mas o menos me llamé la atencion de mis
antecedentes, pero me fui a estudiar a Ometepec la secundaria y yo creo que hasta que
uno vive de una manera no muy grata la discriminacion yo creo que cuando uno
empieza a reaccionar y a meterse, a buscar elementos para defender o para no sé,
contrarrestar esa discriminacion sin todavia decir, bueno voy a investigar mis origenes o

voy a investigar como llegaron los negros o si hubo esclavitud, no s¢...”

Ademas de esta situacion jugaron otros elementos como la llegada del padre Glynn y
los académicos; el contacto directo o via Internet con otras organizaciones de

afrodescendientes de América Latina, etcétera.

Influencia. En el apartado sobre matriz discursiva hemos escrito un poco sobre este
topico, refiriéndonos en especifico a la lucha neozapatista como uno de los discursos
que marca la produccién retorica de los afrodescendientes, por lo que aqui expondremos

cuéles son los elementos que ha influido en el proceso de reconocimiento.

El zapatismo, hemos dicho es la primera influencia, la mas marcada por ser el punto de
referencia de los movimientos étnicos, politicos y sociales de una buena parte de la

Ameérica Latina contemporanea.
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Otro punto es el padre Glynn, formado en la academia estadounidense y en el activismo
afroamericano y antillano, quien tiene un discurso muy cercano a la perspectiva
erstadunidense, en el libro afromexicanos en uno de los turnos pregunta: “;qué
dificultad se encuentra al hacer este tipo de calculo ante la dificultad expuesta por
Amoés, de calificar quién es negro, claridad o precision que influye mucho en la

cuantificacion?”

Los antropdlogos y estudiosos del tema que han aportado conocimiento académico a las
diversas organizaciones. Y también observamos la influencia de los movimientos indios
locales, que aungque menos reconocidos o citados por los afrodescendientes han sido una

escuela formativo en términos de organizacion politica y estrategia de difusion.

Posicionamiento. Respecto al posicionamiento politico de los afrodescendientes
podemos decir que aunque el Estado mexicano aparece en todos los discursos como el
ente que ha negado la posibilidad de una cultura afrodescendiente en México, en

términos concretos no son movimientos antisistémicos o revolucionarios.

Reconocemos al movimiento afrodescendiente como un movimiento de reivindicacion
cultural que utiliza formas de participacién politica que se ajustan siempre a las l6gicas
de “la democracia mexicana”, con un discurso mediado por el hecho mismo de la

exigencia de derechos a modo.

Estos grupos sociales, los pueblos negros en México luchan por el reconocimiento
constitucional de su diferencia, es decir consideran que al conseguir esto podran tener
por lo menos el marco juridico que los acerque a la equidad juridica que la Constitucion
mexicana promete desde principios del siglo XX y que no se ha traducido en
condiciones de vida digna para la mayoria de la poblacién, en especial las naciones

indias y las poblaciones afrodescendientes.

Representacion social. ¢existe una representacion social del afrodescendiente? O para
acercarnos mas a la realidad de los imaginarios mexicanos, existe una representacion
social dislocada del 1) costefio, 2) del moreno, 3) del personaje histérico conocido como

esclavo o capataz, 3) del veracruzano?.

104



No podriamos insistir en una sola representacion social de “lo negro” en MEéxico,
debemos reconocer que los esfuerzos impulsados por la clase politica revolucionaria y

posrevolucionaria funcionaron para crear un México mestizo y homogeneizado.

Asi pues las representaciones sociales abarcan el conjunto de creencias, conocimientos,
y opiniones producidos y compartidos por los individuos de un mismo grupo, respecto

de un objeto social dado.

Memoria discursiva. La reconstruccion de un pasado desde el presente. Con los
elementos cruzados que dan los académicos e investigadores, los promotores culturales
pero sobre todo con las tradiciones indoafromestizas en la costa es que este nuevo sujeto

social re-constituira la memoria de quienes son.

Son los descendientes de esclavos y no, esto aunque pareciera una dificultad para la
construccion social de la memoria colectiva, en realidad, tiene dentro de si la matriz de

la nueva propuesta de estos pueblos.

Son afrodescendientes no solo por el color de piel, sino por una autoadscripcién que
refrenda cotidianamente por el hecho concreto de ser vecinos, de ser afroindios. Los
costefios son mexicanos en primer término, costefios y se autonombran los herederos de

la historia africana en México, lo cual es una responsabilidad grande para ellos.

Los pueblos negros de la Costa Chica de Oaxaca, aun a pesar de las influencias externas
se resisten a olvidar sus historial ejemplo de ello son las magnificas versadoras que en
los fandangos familiares no pierden la oportunidad para darle un “tate quieto” a una
contraria, 0 bien para dejar constancia de una excelente improvisacion. Es en esta
oralidad donde se sustenta la permanencia de la cultura negra, aquelloa que no pudieron
arrancar del todo las penas impuestas a los negros en tiempos de la Colonia”

(Costumbres y tradiciones de los pueblos negros de la Costa Chica de Oaxaca:9)

Se sabe que estan en contacto permanente con investigadores que trabajan desde su
trinchera universitara el tema afro en México; producen, escriben, preguntan, se
informan y también, en contra de la opinion y el rigor cientifico inventan mucha

informacion.

La inventan desde la imposibilidad de tener una cultura popular densa basada en

africanias, en lo “culturalmente puro”. ;Como reconstituir a los africanos las

105



posibilidades vitales de las que fueron despojados en su trato como mercancia para el
crecimiento de riquezas personales?. Es una pregunta que complica todo el sistema de
constitucién de identidad en México, pais basado en la riqueza del mestizaje entre dos

origenes.
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V.- Reflexiones finales

El objetivo central de esta tesis fue observar el proceso de emergencia de los
afrodescendientes mexicanos en una microregion —respecto al territorio nacional que
fue vivido y experimentado por los primeros esclavos africanos o descendientes de
africanos — y como se articulan sus redes, los discursos, el camino por el cual han
transitado como sujetos colectivos pero también y no menos importante desde su

subjetividad.

En ese sentido considero importante reconocer el trabajo que han desarrollado los
habitantes de la Costa Chica, organizados en pequefias asociaciones asi como el trabajo
de académicos y promotores culturales, grupos que han logrado avances en cuanto a la

visibilizacion de los afrodescendientes en el México contemporaneo.

Cuando inicié la investigacion para el presente trabajo de investigacion, eran pocas las
personas dentro de la academia y los medios de comunicacion, quienes conocian la
propuesta de los pueblos negros. Ahora, en los dos Gltimos afios se han organizado, por
lo menos, una decena de foros académicos, gubernamentales y mediaticos para informar
sobre la presencia de los afrodescendientes, logrando sensibilizar y colocar el discurso

sobre reconocimiento de éstos en diferentes ambitos de la sociedad.

Asi, podemos observar que el proceso de construccion discursiva de los
autodenominados pueblos negros ha conseguido uno de sus objetivos, que claramente es

tener presencia publica en la discusion actual sobre los grupos étnicos en México.

En otro sentido, retomando las ideas centrales de la discusion sobre diferencias étnicas y
culturales en el mundo actual, el caso especifico de los afrodescendientes en México se
encuentra siendo elaborado desde el plano de las organizaciones y las secretarias de

gobierno que les acompafian, bajo los supuestos tedricos de la multiculturalidad.

Sin embargo, considero importante subrayar que las politicas publicas que estan siendo
pensadas y disefias para visibilizar a los pueblos negros —y que cuentan con el aval de
diferentes espacios académicos- no deben dejar de lado una vision critica e historica de
las relaciones y dindmicas sociales especificas de América Latina y, en especial, de las

gue en México se han construido.
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Con esto quiero decir que debemos poner atencidn sobre todo en las categorias raciales
que siguen siendo vigentes en la sociedad mexicana: la categoria colonial “negro” es
polisémica en tanto refiere a un color de piel y a un estatus social, étnico, politico y
cultural que desde su llegada a América estd marcado por la subalternizacion y sobre
todo a un interiorizacion de la descalificacion por parte de los sujetos denominados asi

por los otros: mestizos, indio o blancos.

Lo que es mas importante es porque estas categorias (indio/ negro/ mestizo) siguen
vigentes en nuestro tiempo y se han podido resemantizar con el paso de los afios. El
término negro reificd la humanidad de millones de personas, pero una pregunta central
es si en algunas regiones esta situacion de cosificacion y mercantilizacion del otro, por

su color de piel u origen histérico/ memorial no sigue reproduciéndose?.

Los afromexicanos, afrodescendientes o colectivos de los pueblos negros acusan
invisibilizacién como la herramienta del racismo con la que el Estado mexicano ha
“atendido” las raices africanas del pais, puesto que solo han dado un lugar en la
identidad mexicana a la figura histérica del indio, minimizando la presencia africana en

territorio mexicano.

Considero que en México hay elementos que han cortado las posibilidades de una
sociedad mas libre. EI primero de ellos, es la construcciéon de clase y raza que se ha
venido construyendo desde la colonia. Las castas fueron desdibujadas de los discursos
oficiales, para construir una raza de bronce que busco y consiguidé con éxito total
construir un discurso sobre la identidad mexicana que retoma las raices indigenas y
europeas para pensar en un mestizaje “igualitario”; somos europeos en la misma
proporcion que indigenas. Sin embargo, apenas empezamos a conocer que también
tenemos raices étnicas diversas por la presencia de grupos poblacionales que vinieron

de otras latitudes, como los africanos y los asiaticos.

Diversos movimientos sociales han cambiado el imaginario colectivo sobre la identidad
mexicana: el movimientos estudiantil del 68, que exigié al gobierno mexicano
modificaciones profundas respecto a la relacion con la sociedad no se contenté con el
cumplimiento a los pliegos petitorios, gracias a esa generacion, es que actualmente
podemos puede algunos espacios democraticos y discursos criticos sobre la sociedad

mexicana. No sélo las legislaciones ni las instituciones cambian la realidad, los
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discursos y los disensos sociales: lo que cambia la realidad social son las ideas que

rompen con lo establecido.

En cuanto al discurso como metodologia para la elaboracion de este analisis, puedo
concluir que fue a partir de la reflexion que los zapatistas lanzaron al mundo sobre la
condicion indigena en México, es que los afrodescendientes cambiaron la mirada sobre

ellos mismos.

Los zapatistas utilizaron la palabra escrita y los medios de comunicacion electronica
para construir un movimiento social que hasta nuestros dias tiene fuerza. Primero, a
través de comunicados — escritos en clave poética- cuestionaron el modelo del Estado
mexicano y sobre todo, la relacién que éste habia sostenido con poblaciones no
mestizas. En ese sentido, mas de diez afios después los afrodescendientes retomaron la
palabra escrita y la posibilidad de difusion del Internet para exponer sus ideas. Ese el

contexto nacional en el cual nacio la idea de cuestionar la afroindianidad mexicana.

Dadas las relaciones historicas entre indigenas y afrodescendientes en la Costa Chica,
las diferencias culturales entre estos dos grupos son minimas. La convivencia en la vida
cotidiana asi como la ausencia de una cultura especificamente afrodescendiente provocd
que en la costa, las fiestas, el pensamiento y las actividades entre negros e indigenas

sean muy parecidas.

Sin embargo, el poder de las categorias coloniales se puede observar actualmente en el
discurso de los afrodescendientes puesto que las alianzas entre negros e indigenas no
son muy claras. La region de la montafia en Guerrero ha sido un territorio que a lo largo
de la historia ha vivido importantes movimientos de resistencia y lucha indigena, pero
en éstos nunca se ha reconocido al costefio a afrodescendiente como un pueblo

diferenciado.

Es hasta que los discursos multiculturalistas llegan a la region que los afrodescendientes

toman una postura politica respecto a su identidad.

El discurso ha tenido una capacidad performativa respecto a su identidad. Ahora en
diferentes espacios publicos del pais existe una conciencia e interés sobre lo afro en
México.
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Los recursos emotivos utilizados por los afrodescendientes para exponer su situacion y
objetivos, han coadyuvado a una reflexion sobre éstos en la sociedad mexicana. En el
mundo de la cultura ha habido un creciente interés por la danza, la mdsica y las
tradiciones costachiquenses; en el mundo academico también hay un importante nimero
de nuevos y nuevas investigadores que elaboran estudios sobre la costa Chica y el

proceso contemporéneo.

Las estrategias de credibilidad y legitimacion del discurso han funcionado en un pais
que busca replantear una identidad mestiza y también en este apartado el trabajo de los
académicos ha acompariado sus demandas, dotando de autoridad el argumento central

de invisibilizacion de los pueblos negros.

El neologismo discursivo afromexicanos o pueblos negros -que en América Latina se
usa como afrodescendientes- coincide con las demandas que éstos colectivos enarbolan
que es una nueva forma de ser mexicanos, donde se puedan tener varios niveles de

adscripcidn sin que esto signifique la negacion de una identidad nacional.

El aporte que los afromexicanos han hecho tanto a la academia como a las nuevas
generaciones es invaluable en tanto que se vena cumplidos sus objetivos primordiales
respecto a la reconstruccion de la memoria de la esclavitud, el cambio de paradigmas
sobre lo negro o afro, el darle voz a una comunidad que durante cinco siglos ha sido
silenciada por no ser una mayoria, como los indios y los mestizos o, por otro lado, una

minoria hegemonica como los europeos y su descendientes.

Los lideres visibles de los pueblos afromexicanos también denuncian cuéles han sido las
consecuencias de esta invisibilizacién, por parte del Estado mexicano. La primera de
ellas es la herencia de ignorancia respecto a lo afro en México y por tanto, el racismo

practicado en diferentes capas de la sociedad mestiza contra los “morenos”, “negros”,

“lancheros” o “costefios”.

Una situacion importante es también la exclusion y pobreza economica a la que se
enfrentan dia a dia los pobladores costefios. Suele pensarse en la imagen de los costefios
como personas que tienen a la mano los recursos naturales, dado que los litorales vy el
mar pacifico les dotan de pescados y mariscos; el clima permite el crecimiento de frutas
del paraiso y con un poco de siembra en pequefias parcelas, segun el imaginario, las

personas de las costas podria vivir comodamente.
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El problema se presenta cuando nos referimos a los derechos individuales y colectivos
basicos para el disfrute de la vida diaria: acceso a la salud, a la educacién, a la
alimentacidn, a la participacién y representacion politica y todos los otros derechos a los

gue no tienen acceso junto con sus vecinos indigenas de la montaria.

El discurso de los afrodescendientes es politico en tanto reivindican su origen africano
para ser tomados en cuenta en la participacion legislativa y los presupuestos
participativos locales y federales; es un discurso que apela a la emocionalidad de quien
tiene acceso a él, justamente por referirse a la historia borrada de las poblaciones
esclavas de México; tambien recoge las experiencias de rebeldia y lucha por la libertad

en todo el continente americano, reivindicando al cimarrén como un personaje historico.

Recurre a los datos histdricos para explicar de donde viene, como llegaron, en qué
trabajaron sus antepasados y cuales son los aportes de la cultura afro en México. Si bien
muchos de los lideres y grupos han sido sefialados de no contar con rigor historico en
sus exposiciones sobre el tema, o no manejar de manera adecuada el idioma, parece que
en los Ultimos tiempos los afromexicanos estan teniendo mas contacto con los
académicos especializados en el tema, la mayoria de ellos radicados en la capital

mexicana.

Es con este colectivo de académicos donde hay una relacion bastante mas estrecha que
con los legisladores. En diferentes instituciones de educacion superior y centros de
investigacion el interés que se tiene por la poblacion afromexicana es grande como lo

demuestras las numerosas investigaciones que se llevan a cabo actualmente.

Desde mi lectura —que pasa por la convivencia con algunos investigadores- puedo
argumentar que para muchos de ellos lo mas importante de una posible legislacion en
torno a los pueblos negros esta relacionada con las posturas multiculturales resefiadas al
inicio de este trabajo, ya que consideran que al ser parte integral de las legislaciones

actuales, las posibilidades de los afrodescendientes pueden mejorar.
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Considero que esto es posible en tanto las legislaturas les asignen presupuestos
econdmicos importantes para llevar a cabo proyectos que impulsen a las comunidades
en términos econdémicos y culturales; sin embargo pienso, en otro sentido, que la
discusion urgente a la que llaman estos lideres locales de los pueblos negros es a
pensarnos como un pais que practica el racismo y que evade la historia no grata; que

ademas no tiene un ejercicio complejo de construccion de identidad.

Con el movimiento estudiantil del 68, las guerrillas de las décadas 60 y 70, la
participacién no partidista de los voluntarios post sismo del 88, el movimiento
indianista encabezado por le Ejército zapatista de Liberacion Nacional y después la
alternancia en el poder se abrieron espacios de participacion no institucional y también
contribuyeron a informar a la poblacion sobre otras formas de vivir el México
contemporaneo y por ende, a derribar ideas preconcebidas sobre los indios, los jovenes

y otros sectores.

En términos de la comunicacion y el uso de las nuevas tecnologias por parte de los
afrodescendientes, podemos observar que el Internet es utilizado como una herramienta
central para informarse sobre la historia propia, sobre conceptos y discusiones de
Afrolatinoamerica y por supuesto, para informar sobre sus demandas. Otros
movimientos sociales ya habian utilizado el Internet como una herramienta de lucha,
por lo cual los afros no estan exentos de hacerlo y han sabido explotar el ciberespacio
para enriquecerse en todas las formas posibles, desde la academia pasando por las
legislaciones particulares en Colombia, para organizarse con personas de otros paises,

buscar ayuda econémica, etcétera.

Asimismo hay elementos en contra como es la voracidad de algunos proyectos que
pretenden despojarlos de las tierras, en especial el megaproyecto Hidroeléctrico Paso de
la reina, que pretende utilizar el cauce del rio Verde para generar electricidad en la
region costefia de Oaxaca; ademés esta presente el tema del trafico de droga y la
cercania Cuajiniculapa con el puerto de Acapulco que en los ultimos meses se ha
convertido en una de las ciudades donde hay una gran cantidad de muertos por violencia
entre bandas rivales del narcotrafico y ejecuciones ilegales por parte de los cuerpos

policiacos del Estado mexicano.
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En su favor tienen la historica relacion desarrollada con los pueblos indios de la region,
que en la region de Guerrero tienen una historia de rebeldia y resistencia y como se
menciono en el cuerpo del trabajo, la presencia de la Policia Comunitaria.

Puedo argumentar entonces que estamos en un momento decisivo de la historia y la
memoria afro en México. Este proceso incipiente, emergente estd relacionado
intimamente con otras luchas afrolatinoamericanas que han iniciado un camino por
revertir la invisibilizacion, recuperar la memoria y modificar la herencia colonial de

racismo y clasismo.

El funcionamiento del capitalismo necesitd6 mano de obra esclava africana e india y baso
su estrategia antirebeldia en la creacion de categorias coloniales que impidieran la
solidaridad entre explotados, naturalizo el odio entre africanos e indios. Esa herencia

aun esta presente en la costa y en todo el territorio mexicano.

Sin embargo, asi como existieron los cimarrones hoy es un momento historico en el que
los afros mexicano tienen la posibilidad de pedir algo mas que legislaciones a modo y
presupuesto, de hecho la demanda mas radical de este movimiento no es la inclusion en
la Constitucién sino el trabajo colectivo, en pequefio, de a poco de reconstitucion y

reconstruccion de su memoria.

Este proceso no es solo de ellos, ya que las propias organizaciones han invitado a otros
sujetos a participar del proceso (académicos, estudiantes, periodistas, investigadores,
masicos, religiosos y religiosas, activistas culturales, politicos) pero lo que debe privar
en éstos ultimos es la deconstruccion de nuestro propio racismo y clasismo, no debe ser
la fuente principal de conocimiento el academismo que deja de lado e invisibiliza el

conocimiento y la imaginacién, la invencién popular.

De parte de los académicos y académicas se espera una actitud ética y comprometida
con las reivindicaciones de estos grupos, sin convertirlos en capital de sus
investigaciones y a cambio recibir nada. De los periodistas —como yo- se espera un
trabajo de formacidn e informacion sobre estos pobladores y su correcta difusion en los

medios hegemdnicos de comunicacion.
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Anexos

Entrevista 1. Profesor Segio Pefialoza. México Negro AC.
Entrevista realizada en Cuajiniculapa.

13 de septiembre de 2009.

Buenos dias, ¢podria decirme cual es su nombre y a qué se dedica, ademas de en

cuél organizacion participa?

Me llamo Sergio Pefialoza Pérez, soy originario de Cuajiniculapa, guerrero. Integrante y
presidente actualmente de México Negro, considero que es la primera organizacion que
surgié como una alternativa a la necesidad de un reconocimiento de los pueblos negros,
a la par de consolidar y fortalecer el movimiento sobre la negritud y la fundacién del
museo en el que de manera personal y junto con otras personas participamos, estuve ahi

impulsando este proyecto.

Y digo que la primera organizacion fue México Negro dado que nos encontramos
algunas personas que teniamos la inquietud de organizarnos para que de manera
organizada hiciéramos un reclamo un poquito mas fuerte y un tanto respecto a las
experiencias vividas en cuanto a la discriminacién, al racismo, porque en el libro que se
presento ayer si bien vienen algunos comentarios sobre las experiencias que han tenido
algunos comparfieros de que en algunos lugares del pais han tenido que detenerlos la
policia y pedirles su identificacion y tenerlos un buen rato ahi hasta que ellos consideran
que han satisfecho sus, su ignorancia porque yo creo que eso es Yy este que le sacan toda
la informacién y que los ponen a cantar el himno nacional para verificar si son 0 no
mexicanos, ese es el gran desconocimiento de los negros de México y poco a poco
como nos vamos adentrando més en el movimiento sobre el reconocimiento de los
derechos de la negritud, los pueblos negros, nos vamos dando cuenta que de alguna
manera es la ignorancia provocada y ademas es una invisibilidad intencional,
institucionalmente hablando, un tanto asi porque hay gente que de alguna manera han
buscado informacion para asistir a los encuentros de los pueblos negros que realizamos
— en Estados Unidos. Y van al consulado mexicano y en el consulado mexicano les han
dicho que no hay negros en México que si quieren saber de los negros en México tienen
que irse a los archivos porque solamente fue una cuestion pasajera, no que quedé en la

historia y la sorpresa es cuando esa gente insiste y encuentra informacion por otro lado,

127



Ilega propiamente en el caso de México, no sé, yo no conozco la poblacion negra de
Veracruz aunque he estado algunas veces en Veracruz pero no conozco a la poblacion
negra, no sé quiero pensar que en guerrero y Oaxaca, en la costa Chica es donde se
encuentra la mayor presencia de la poblacion negra en México y de ahi entonces que la
gente como llega a los encuentros y se pone en contacto con los negros de México, de
verdad que se han llevado una sorpresa muy grande porque all4d nos dicen que no
existen los negros y llegamos a pueblos mayoritariamente negros como es posible que

ignoren esto.

Llevamos doce encuentros, en marzo préximo en Llano Grande y yo digo que a pesar
de tener 13 o 14 afios de organizacion no hemos avanzado mucho, o sea no es
satisfactorio el trabajo que estamos haciendo porque pues de hecho no estamos de
tiempo completo en esto; todos los integrantes de México Negro tenemos un trabajo ya
sea como campesinos o albafiles, docencia, bueno pero cada quien estd ganandose la
vida como puede y le dedicamos a México negro el tiempo libre que tenemos. Eso ha
sido uno de los impedimentos que no nos ha permitido desarrollar el trabajo como

debiera ser y el no avanzar como los propositos que tenemos.

Regresando a que somos la primera organizacion: nos encontramos con un sacerdote de
Trinidad y Tobago, el padre Glynn, quien con toda una experiencia de lucha pues
porque en su pueblo habia ya todo un camino andado y en los paises en donde él estuvo
estudiando y trabajando yo creo en Francia, Estados Unidos el ya habia tenido contacto
con lagunas organizaciones que llevaban un buen tiempo ya trabajando sobre el proceso
de la negritud y eso lo inspir6 a que en México el fuera uno de los pioneros en
organizar a la gente, no? que actualmente tenemos algunas diferencias porque bueno yo
creo que por naturaleza, los hijos cuando son pequefios tienen que estar pegados a los
padres cuando son grandes tienen que separarse, yo creo que el llegar a tener una
madurez, no quiero decir, no quiero presumir que tenemos la capacidad de caminar de
manera independiente pero yo creo que la necesidad si de que nos permitan crecer y
desarrollarnos como integrantes de una organizacion y aportar lo que tenemos que
aportar, eso nos hizo tener algunas diferencias pero bueno le reconocemos el hecho de

que él ha sido el iniciador de este movimiento.

Después de México Negro, yo creo que algunos afios después surgieron otras dos

organizaciones Africa, la cual preside uno de los que estuvieron ayer, Israel Reyes
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Larrea y con sede en José Maria Morelos en Oaxaca y la otra Purpura, que presiden
Francisco Ziga, que también es otros de los compiladores del libro y hay otra
organizacion que no estuvo presente ni se menciona ahi creo o parece que si que esta
en Tutupec, no recuerdo como se llama y por ahi me han comentado que hay otra
organizacion que tiene un nombre asi parecido a las que estdn en Nicaragua, en
Honduras, parecido pero desconocemos el trabajo que estdn haciendo, no conocemos a
los integrantes nomas sabemos de que hay otra organizacion y luego Nemesio
Rodriguez que es integrante o es el que dirige un programa en la UNAM de México
Nacion Multicultural, algo asi no, que hemos coincidido en el trabajo y que estamos

constituyendo una red de organizaciones afromexicanas.

De manera separada veniamos haciendo un trabajo, primero México Negro al convocar
a las comunidades afrodescendientes consternadas mas en la Costa Chica pero con el
propdsito de extendernos hacia todo México donde haya poblacién negra, de ahi te digo
que no hemos avanzado, para convocar a la unidad de las comunidades pero ademas
reunirnos para hacer un analisis de la problemética que estamos viviendo como
afrodescendientes y buscar alternativas de solucion; en todos los ambitos de la vida
social, en lo educativo, en los econémico, en las tradiciones, lo cultural, en todos los
ambitos de la vida social y queremos fortalecer propiamente nuestra identidad, que no
nos avergoncemos de ser negros. Que hablaramos de 20 o 25 afios atrds tal vez yo
estaria en la misma condicion de no querer ser negro pero antes de que nos
constituyéramos como AC ya teniamos la inquietud de hacer un trabajo de
concientizacion porque lo que hemos oido de la tradicion oral, con los antepasados, lo
gue hemos aprendido en la escuela y las experiencias que hemos vivido yo creo que nos
ha ayudado a tener la conciencia de afrodescendientes, afromexicanos y que bueno que
hemos encontrado esto con otras personas que es posible que pudiéramos constituir la
asociacion México Negro y nos da gusto que a partir de eso se inspiren para poder
constituir otras organizaciones, otras asociaciones porque como ayer decia Nemesio
este, lo importante es unirse, que si estamos en una trinchera, estamos en una
organizacion y tenemos a lo mejor procedimientos diferentes pero el propdsito que nos
una que sea el mismo propdsito porque de esa manera vamos a lograr lo que estamos

pretendiendo, no?.

Primeramente era asi como, no sabiamos muy bien, no teniamos mucha claridad, lo que

buscabamos simplemente era asi decir como yo creo con mucho orgullo que somos
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negros pero creo que hasta ahi, no permitir que se nos discrimine, no sé que se NOS
agreda racialmente, hacerle claro a todos los afrodescendientes que no somos el
atributo que nos dan sino verdaderamente... a la mejor intencional 0 no intencional se
hace eso para hacernos menos visibles y se nos atribuye pues de que somos agresivos,
matones, cochinos, que somos flojos, que no somos aptos para el estudio solamente para
las actividades fisicas muy rudas, o sea que nos han acomodado, nos han dado un lugar
que realmente no nos merecemos porque Yo creo que si hacemos una revision histérica
al negro no lo trajeron por flojo, ni lo trajeron a vacacionar, no | trajeron a vacacionar lo
trajeron a trabajar y a trabajo forzado. El negro hizo sus aportaciones a la cultura, a la
economia, yo creo que el negro fue un motor determinante en la economia colonial, si?
Con las contribuciones en los trapiches, en la ganaderia, en la extraccion de los
minerales toda esa cosas que era un trabajo que no lo hacia los indigenas que eran los
gue estaban aca y menos los espafoles que llegaron entonces yo creo que la actitud de
rechazo que el negro tuvo y que sigue teniendo a lo mejor es como la herencia que ha
recibido porque esas agresiones, ese trabajo obligado y los castigos que recibia el negro
a lo mejor lo llevaron a rechazar todo lo que era la cuestion del trabajo y loa decir no es
un trabajo que me beneficie, no es lago que me va a dar una mejor calidad de vida, no
con esa palabras verdad porque a lo mejor no se tenia el concepto de calidad de vida,
pero yo creo que en los hechos no veian ni sentian que su trabajo les servia para vivir
mejor y todo eso yo creo que los llevo a la apatia por el trabajo y por la contribucion a

la sociedad.

El negro no era duefio de nada al principio no? no tenia aspiraciones de tierra,
aspiraciones de tener una buena casa, entonces como que tenia una vida sin objetivos
sin propositos que lo hacia demasiado apético y estar solamente viviendo hoy este dia,
sin importar qué va a pasar mafana, verdad? Porque bueno, si no era duefio de nada, si
no lo arraigaba nada a este lugar, pues a lo mejor estaba pensando que hoy podia estar
viviendo en ese lugar como que tenia que protegerse de que lo atraparan nuevamente,
alo mejor tenia que cambiarse de lugar, 0 a lo mejor pensaban que podian regresar a
Africa y que esto iba a pasar al olvido, pero de 500 afios aca se quedaron las raices aqui
y nosotros estamos de verdad con toda la intencion de que se nos reconozca como
pueblo negro porque ahora si los anteriores no tenian ese propdsito de conocer y
explotar los recursos naturales, hoy ya hay esa posibilidad y los pueblos indigenas estan

considerados constitucionalmente aunque con su vacios, no? y sus lagunas en la
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constitucion y con sus actitudes los gobernantes no de que violan las leyes y los
derechos de las comunidades y de los individuos, verdad? Y de ahi entonces que sea
necesario que tengamos que hacer caso a la educacion, que conozcamos cuales son
nuestros derechos y que exijamos que se nOS reconozca pues como pueblos negros

constitucionalmente hablando, no sé qué otra cosa.
¢ Como nace México Negro?

La inquietud ya estaba ahi, la semilla ya estaba en la tierra para germinar, porque bueno
voy a hablar Demi, a lo mejor no es muy apropiado pero yo poco antes de conocer al
padre Glynn he andado en la promocién de la cultura, en el desarrollo cultural. Yo
realicé un evento que le llamé encuentro de mdsica y bailes indigena y negro, por alla
de 1990, 1992, no recuerdo bien pero fue mas 0 menos en ese tiempo porque nosotros
nos constituimos en el 97. Yo ya habia, me habia organizado junto con el médico
Orlando, que estuvo ayer, con Jorge Afiorve, dos de mis hermanas y otras personas de
Cuajiniculapa y constituimos una asociacion civil también, pero en ese entonces le
[lamamos Comité de Profesionistas de Cuajiniculapa, obviamente que no éramos puros
profesionistas habia gente que no estaba como profesionista nomas que fe un nombre
que a lo mejor no supimos darle a la organizacién para incluir a todos los que estaban
pero los propdsitos de esa organizacion era contribuir al desarrollo de la comunidad, o
sea que desde nuestra perspectiva pudiéramos platicar con las autoridades y hacerle
sugerencias de las necesidades de la comunidad y también sugerencias de cdémo
impulsar el desarrollo comunitario, producto de ello fue que hicimos el proyecto del
museo Yy otras actividades como por ejemplo andar recopilando las tradiciones de las
comunidades indigenas y negras, porgque no teniamos muy claro que yo tenia que ser un
elemento de una organizacién afrodescendiente, no habia esa claridad y asi algunos de
los comparfieros que no estan en México negro pero que estuvimos en ese comité del
museo, eh, hubo otra gente de otras comunidades que tenian otras inquietudes y algunas
veces que nos encontrabamos y platicando que “yo tuve esta experiencia cuando fui al
DF me detuvo la policia, que me pidié una credencial que me identificar, ahi me tuvo
como dos horas porque decia que yo no era mexicano y todas esas cosas, no? bueno es
que hay que hacer algo no podemos estar permitiendo que sigan violando los derechos
de los afrodescendientes simple y sencillamente porque ellos creen que ... y de esa
manera como que ya habia la semilla para organizarnos, no? después el padre Glynn se

dio cuenta de nosotros como organizacion aqui en Cuajiniculapa y vino a buscarnos a
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platicar con nosotros porgue €l tenia la inquietud de hacer el encuentro de los pueblos
negros, lo habia intentando creo uno o dos afios anterior pero no le fue posible entonces
andaba buscando asi como socios para realizar ese evento y participamos. Hubo
desajuste en la relacion desde le principio con mis comparieros del comité y el padre
Glynn no quisieron integrarse a la asociacion, pero yo vi un proyecto que era lo que yo
buscaba, que no era nada més queremos que se desarrolle la comunidad sino que desde
el punto de vista étnico, racial, ideoldgico yo creia que habia que hacer otras cosas y

con ellos encontré esa posibilidad y nos constituimos en una asociacion.

El padre Glynn fue el lider, el impulsor de esta organizacion pero en el caminar de estas
cosas nos fuimos encontrando con gente de las comunidades y fuimos coincidiendo y se
fueron integrando. Nos constituimos, nos organizamos en el 97 que fue cuando
empezamos con los encuentros de pueblos negros, un afio después nos constituimos
legalmente porque después del primer encuentro vino el huracan Paulina, nosotros lo
ponemos como un referente muy determinante, para nosotros como organizacion porque
no teniamos la idea de constituirnos legalmente sino simplemente hacer un comité
organizador de los encuentros de los pueblos negros, pero cuando vino el Paulina
empezamos a querer buscar ayuda para nosotros ayudar a las comunidades que habian
sido afectadas por el huracan y nos encontramos con el problema de que como no
teniamos un acta constitutiva habia algunas empresas como la Volkswagen, Bimbo que
podian apoyarnos pero querian algo para poder hacer la deduccion de impuestos y
nosotros no podiamos comprobar eso, de ahi nos naci6 la idea de que nos teniamos que

constituir legalmente.

Como México Negro uno de los propoésitos es trabajar sobre la construccion de la
identidad, reforzar esa identidad, rescatar nuestras tradiciones, pedir o reclamar o no sé
como llamarlos que se integre en los libros de texto, en los programas de estudios, del
sistema educativo nacional la contribucion de los negros desde su llegada hasta la
actualidad en lo cultural, en lo econémico, pero que esté ahi como un contenido de
aprendizaje para que nosotros tengamos que saber cual es nuestra historia y que los
demas sepan también de nuestra presencia para que no cometan los grandes errores de
que siendo funcionarios no sepan de nuestra presencia, este también como propdsito es
impulsar algunas iniciativas para que tengamos acceso a la educacidn, al trabajo, a la
salud, que se abran fuentes de trabajo, rescatar algunos valores artisticos de ahi y a

partir de ellos algunos lugares donde puedan desarrollarse con la finalidad de que éstos
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regresen al medio y empiecen a trabajar con la gente y la tematica de su obra de arte
pues refleje la vida y la presencia, y la historia misma de los negros de tal manera que
sea también una trinchera de lucha para ese reconocimiento, no? y trabajar sobre una
mejor calidad de vida, sobre todo, yo creo que eso tiene que contribuir a que nosotros
vivamos cada dia mejor pero sin perder nuestra identidad, sin perder nuestras traiciones.
Eso a grandes rasgos son los propositos de México negro y que cada afio en el mes de
marzo hacemos un encuentro de pueblos negros que hicimos 11 de manera
ininterrumpida, el primero fue en el Ciruelo y el onceavo fue un Juchitan Guerrero, si?
Y luego de ahi tenemos dos afios que no hemos realizado los encuentros por los
desajustes en la organizacién y por las cuestiones financieras, pero ya estamos
trabajando sobre eso y creemos que en este marzo en Llano Grande la Banda se va a

realizar el 12 encuentro.
Qué son los encuentros?

Para nosotros es una asamblea, una reunion de las comunidades negras de la region de
la Costa Chica para analizar todos los problemas que tenemos y buscar alternativas de
solucion donde tengamos que involucrar a los gobiernos en sus tres niveles para la
solucién de éstos, pero ya no esperar que el gobierno venga y de manera paternalista
diga ah, bueno tienen estos problemas, vamos a resolver esto; nosotros hacer ya un
listado de la problematica que estamos viviendo y decir estas son las propuestas que
nosotros consideramos para la solucion de los problemas ero no solamente queremos
dejar que el gobierno nos solucione los problemas a la medida de sus posibilidades ni
tampoco queremos decir que vamos a tomar las carreteras o las calles, yo creo que
dentro de las politicas publicas que disefian los gobernantes nos pueden incluir cuando
tengan a tiempo las propuestas que nosotros proporcionamos pero ademas nosotros
tocamos puertas en algunas fundaciones, en algunas organizaciones no
gubernamentales, nacionales o internacionales porque si hemos tenido esa relacion con
algunas fundaciones internacionales entonces vamos caminando en pro de resolver los
problemas, yo creo que de manera conjunta con los gobernantes desde nuestra Optica, a
lo mejor algunas veces conciliamos otras veces no, pero también impulsando esa
actividades de propuestas de solucion desde otras trincheras, no?. No sentarnos a
esperar y en esa asamblea decimos en primer lugar las comunidades afrodescendientes
de la regién porque a lo mejor a un mediano o largo plazo esperemos que asi sea,

esperamos que en cada uno de los encuentros tengamos la presencia de esas
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comunidades negras que no son de Guerrero ni de Oaxaca, de Veracruz, de Chihuahua o
de Coahuila hay todo el que se asuma negro y no esté en una comunidad
predominantemente negra también puede hacer su contribucion y puede llegar a esta
asamblea esto no implica que no permitamos la presencia de lo que no se asumen como
negros, no esto es abierto para todos, obvio con la vision de que estamos haciendo un
trabajo en pro de las comunidades afrodescendientes y asi tenemos la presencia en estos
encuentro de indigenas, mestizos, blancos e incluso de gente que no es del pais de
Estados Unidos es la mayoria de la gente que asiste... en algunas ocasiones hemos
tenido gente de Ecuador, del Per(, de Francia, de Canada, hasta de suiza gente en los
encuentros de los diferentes estados de la republica, claro que eso depende mucho de la
difusion que se le haga al evento y también de los tiempos en cuanto a que hay tiempos
de crisis y no es posible estar, pero algunos encuentros han estado muy nutridos donde

hemos hecho algunas declaratorias que se repiten en el foro.

Como organizamos el trabajo o la dinamica de los encuentros? Mezclamos un poco el
trabajo de andlisis de la problemética con lo que es las tradiciones culturales por dos
cosas: una para el esparcimiento para después del trabajo que se hace y otra es para
reforzar y rescatar nuestras tradiciones y decirle a la gente, bueno aqui estamos y estos

estamos haciendo estas son nuestras tradiciones culturales.

En el primer dia, algunos los hemos realizado en cuatro dias pero es muy pesado
econdémicamente ni en tiempo tener a la gente cuatro dias, hemos concluido que tres
dias son buenos para sacar un producto. Empezamos generalmente los viernes en la
tarde. El dia de mayor intensidad es el sabado, porque es el dia de analisis y las

propuestas.

A la par hemos trabajado unos talleres, que no sé si este afio se pueda hacer porque
quien tenia el control de eso el encargado era el padre Glyn dej6 de ser parte de la
organizacion. Hay una muestras gastronomica, luego vienen los resultados, las
conclusiones, el término de cada actividad, de cada noche hay un evento cultural con la
gente mayor, nos apoyan las escuelas porque de unos afios para aca, en los preescolares
los nifios han trabajado mucho con las tradiciones culturales, pero lo grueso de los
trabajos ha sido con la gente adulta con un poco de apoyo de las escuelas, queremos

presentar una danza, un bailable y asi concluye el dia.
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De ahi queda abierto para que si alguna comunidad quiere que ser la sede del proximo
encuentro, ahi se hace la peticion se hace la declaracion de que el encuentro se va a
llevar a cabo en ese lugar el siguiente afio y asi concluimos, en dos ocasiones esas
declaraciones las hemos tomado y las hemos puesto en manos de algunos funcionarios,
de algunos diputados peor vemos que no ha habido respuesta por lo que creo que

tenemos que llevar a cabo otras acciones para que si se nos oiga.

Los encuentros han sido como la asamblea exclusiva de México Negro, claro con otra
organizaciones, abrimos el espacio pero ha sido como la actividad de evaluacion y
programacion de Meéxico Negro, si? Conjuntamente con otras organizaciones hemos
hecho algunos foros, algunas iniciativas, del censo porque se han intentado hacer dos
censos en estas comunidades uno que fue financiado supuestamente por una universidad
norteamericana, no recuerdo el nombre pero no conocemos los resultados porque como
todo era el padre Glynn el responsable, el enlace, mandaron los resultados con el padre

Glynn y se quedaron ahi, no los difundid, no los paso.

La otra cuestion es que fue una solicitud que hizo México Negro a Conapred, Conapred
financid ese trabajo pero lo hizo la UNAM a través del Instituto de Investigaciones
juridicas, ellos hicieron mas que un censo fue una encuesta, un estudio, una encuesta
que ellos hicieron los presentaron ademas de al padre Glynn los presentaron en un foro
también que se hizo especialmente para eso, en Copala, Guerrero vinieron a hacer aqui
la presentacion de los resultados, fue poca gente, mas que nada estudiantes del CBTA

pero no fue un censo, fue una encuesta.

Hemos platicado con los de Inegi y nos hemos reunido en tres ocasiones donde
anteriormente habiamos hecho ya la solicitud para que se nos incluyera dentro de los
censos de poblacion y la respuesta fue tajante que nosotros éramos mexicanos, no
éramos una etnia, no éramos un grupo aparte y por lo tanto no habia necesidad de
contarnos como afrodescendientes porgque se nos estaba contando como mexicanos, Si?
Que no era posible y hoy por lo menos logramos que se sentaran a platicar cono
nosotros y nos dijeran bueno si, vamos a revisar propuestas que se han vivido en otros
paises para ver como lo incluimos en este censo y nos hicieron creer que para este
censo ibamos a aparecer ya con alguna propuesta especifica, al final nos dijeron que no,
pero hemos venido haciendo esos foros, trabajando la propuesta de inclusion en el censo

de poblacion, hemos participado en el festejo del dia mundial de la poblacion, Nemesio
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de manera directa fue el que hizo el festival Oaxaca Negra como parte de las actividades
del programa que el dirige pero también como parte de las actividades de la red, porque
somos parte de la red. Israel hizo el documental que salio en el el noticiero de Televisa
de la noche y la mafiana, primero noticias, un festival. El hizo el documental de las
comunidades negras como parte también del reconocimiento, como parte de la
estrategia que se esé utilizando para el reconocimiento de los pueblos negros y que se le
dio buen espacio de difusion, yo siento que le dieron buen espacio, bueno se me pasa tal

vez alguna actividad, pero es lo que hemos venido haciendo.
&Y personalmente por qué se intereso en el tema?

Bueno primero oiamos, yo oi yo reo que muchos tuvieron oportunidad... mi papa fue
una persona que no terminé la primaria, pero fue una persona que participaban en las
cuestiones de la tradicion del pueblo, por ejemplo ,al tradicion del toro del petate, las
tradiciones religiosas, que anduvo en la politica fue presidente municipal con sus poco
estudios, en aquel entonces pues no se requeria tener profesion y era propiamente u
promotor cultural y entre las platicas yo oia que llegé un barco por estos rumbos, que
traia negros que venian de Africa, de pequefio yo ofa esas platicas, no? y este, entonces
yo creo que desde pequefio no sabia yo de la esclavitud pero sabia que Ileg6 ese barco
con negros aca y que llegaron los negros de Africa aca, y pues nosotros somos negros,
no? yo creo que asi de simple oia y lo entendia después oi que salian mucho después
,que llegaban a punta Maldonado, unos decian que Acapulco o Puerto Escondido y que
de ahi amarraban a los negros y se los llevaban a Puebla y a otros lugares y entonces
pues también yo creo que no me causé mucho impacto que se los llevaran amarrados
,decia yo porqué, para qué.. creo que hasta ahi mas o menos me llamo la atencion de
mis antecedentes, pero me fui a estudiar a Ometepec la secundaria y yo creo que hasta
que uno vive de una manera no muy grata la discriminacion yo creo que cuando uno
empieza a reaccionar y a meterse, a buscar elementos para defender o para no se,
contrarrestar esa discriminacion sin todavia decir, bueno voy a investigar mis origenes o

voy a investigar como llegaron los negros o si hubo esclavitud, no sé...

En fin, yo me fui a Ometepec porque aqui no habia secundaria y alla la gente de
Ometepec es muy dada a la discriminacién yo creo que es discrimina mas que otras
comunidades, historicamente tiene su porqué, porque en Ometepec fue el centro

cultural, religioso y politico méas grande y méas importante de toda la region de la costa
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chica y de otros tiempos, bueno sigue siendo yo creo que para muchos pueblos, yo creo
que para los afromestizos que pertenecemos a la cabecera municipal en Ometepec
también ,no? pero yo quiero decir que la gente se iba la gente de San Nicolas, de
Maldonado, de Santo Domingo, Pinotepa no figuraba comercial ni politicamente como
figura hoy, de hecho desde después de Acapulco yo creo que hasta Puerto Escondido,
Ometepec era la regidn méas sobresaliente. En Ometepec ademas se establecieron un
grupo de espafioles en esa época, yo creo que eso fue lo que le trajo la consecuencia de
ser la comunidad més grande, mas desarrollada en la region, el hecho de que algunos
espafoles se establecierpn ahi entonces ellos trajeron a los de Ometepec, un tanto como
que son asi los descendientes de espafioles, que no hay muchos en Ometepec, que no
hay muchos, contadisimos, verdad? Un tanto como aqui que se dio una vida cultural
maés fluida y diferente a la de la region, mas europeizada y un tanto asi como que se
desarrolla més la economia en esa comunidad que en otra y obviamente como
consecuencia el control politico para las comunidades, propiamente esa comunidad fue
los que se pudieron relacionar con los espafioles de esa época y ya no digamos en el
proceso de la esclavitud mucho tiempo después de la abolicién de la esclavitud cuando
ellos se relacionaron con los espafioles y yo creo que les quedo asi como el complejo de
ser superiores, eran quiza superior econémica y politica, no sé ademas los primeros
legisladores que salieron de la region, salieron de Ometepec y ellos también
contribuyeron al desarrollo de su comunidad y sigue siendo la comunidad que tiene
control politico ya que por ejemplo ha habido diputados locales y ya de ahi si nos
damos un brinco, politicamente hablando quien tiene el control politico y econémico
son los Aguirre, a la cabeza con Angel Aguirre que fue gobernador interino y que por
I6gica ellos trabajan por desarrollar mas Ometepec. Los Aguirre de Pinotepa y ademas
hay una rivalidad muy directa con cuaji, porque empezO a sobresalir Cuaji con
muchisimos afos de atraso que por logica no es posible que los podamos alcanzar pero
Cuaji vino la carretera y eso le dio vida, eso no lo vieron bien los de Ometepec y si en
sus manos hubiera estado prohibir que pasara la carretera por cuaji lo hubieran hecho
luego después de eso viene la fundacion del CBTA, la preparatoria, viene la prepa entre
otras cosas que trajeron un impulso econémico y cultural paa Cuaji y que de verdad
paso de ser una comunidad insignificante a pisarle los talones a Ometepec sobre todo en

desarrollo ganadero.
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En ese tiempo yo me fui a la secundaria, cuando la rivalidad ya era histérica y yo
recuerdo que se burlaban de mi, por mi manera de hablar, que si nos metemos y vemos
a la gente de Omemtepec también hablan como los costefios de aca, porque son
costefios también, hay gente que tiene un nivel de desarrollo cultural,... que se ha ido a
México y todas esas cosas, pero hay muchisima gente que habla como la gente de
Cuajiniculapa, si? Y se burlaban mucho de mi, me hacian desmadre no me gustaba pero
tenia que acostumbrarme porque eran tres afios que debia estar all, jajaja.

En el afio que yo me fui, no el otro afio se fundd la secundaria pero yo ya tenia un afo,
asi que decidi terminar alla la secundaria.. y terminé en Ometepec y me fui al DF y tenia
un trauma, porque decia si en Ometepec que somos vecinos y que somos la misma
gente se burlaban de cdmo hablaba yo pues aca pero va a ser. Pero me encontré que la
situacion fue diferente, no fue tan, no sé como llamarlo, pero no fue tan traumatica
como en Omepteec, luego yo me relacioné con muchos comparieros, me hice de amigos
y no habia problema, te digo y tuve una experiencia de un compariero de grupo, como
éramos un grupito, un equipo que nos juntamos, verdad? Y entre ellos esta a €l y estaba
yo, Y él siempre que yo estaba, que me juntaba con ellos se separaba o se iba, bueno..
.no sabia yo porqué, pero yo veia que no le caia bien, hasta que un dia me dijo asi
claramente que no queria que yo le hablara porque yo era negro y él con los negros no
se llevaba, en esa ocasion yo lo tomé de la manera mas tranquila, me dio risa y estando
él ahi les dije que creen, que el no quiere que yo le hable porque yo soy negro y los
demés tomaron una actitud de sabes que? Si no le hables a el , no hay problema pero
vete no te queremos aqui. Pasé el tiempo estabamos en segundo afio y venimos en
alguna ocasion porque yo hice buena amistad con algunos compafieros y con un maestro
y nos venimos de vacaciones para aca en semana santa en mayo, algo asi, nos venimos
y desde que veniamos en el camino no que los negros comen iguana, que los negros
comen armadillo, que los negros esto, que los negros aquello, venia él con nosotros, los
amigos y un maestro y hasta alli lo tomé de buena manera, ya no me afectaba y le
hicimos una broma, le vamos a buscar la iguana, era un tiempo que casi no habia iguana
porque hay tiempo que si hay mucha iguana, habia un sefior de aqui que yo le encargué
la iguana, y pasaba el tiempo y no me traia la iguana y fui a buscarlos y me dijo no pues
es que traigo una iguana pero la traigo muerta porque la maté alla en el campo y no
pense que la ibas a querer y como dos dias antes fuimos a un terreno que tenemos por

aca y pasé a la comunidad a pedir prestado un machete y estaba preparando un mole de
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iguana mi parienta y que le digo me vas a regalar un poquito de mole pero gue no se vea

que cosa es...y entonces le dije a mi mama que preparara el mole.
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Entrevista 2. Israel Reyes Larrea, Africa AC.
Pinotepa Nacional, Oaxaca
15 de septiembre de 2009

Entrevista con Israel Reyes Larrea, de José Maria Morelos, Jamiltepec Oaxaca y

coordinacion e Africa AC
¢ Como nace Africa y tu trabajo de difusion de la cultura costefia?

Africa nace legalmente apenas, a fines del 2007, principios del 2008 tienen sus
antecedentes en el comité municipal de cultura del pueblo. Es un grupo en donde las
personas mé&s cercanas de mi familia, hemos abrazado este gusto por difundir,
promover, por rescatar las manifestaciones culturales de los pueblos negros. Tengo 8
afios en la promotoria cultural, el antecedente directo es la casa de cultura del pueblo, en

una comunidad rural-.

Ahorita estamos dentro de Africa siete personas actualmente, dada la reestructuracion

que recién se llevé a cabo.

Para pugnar por el reconocimiento de los pueblos negros se cred una red, resta red que
es la Red de Organizacion del Pueblos Negros estan cuatro organizaciones: México
Negro, Africa, Plrpura y el Programa Universitario México Nacion Multicultural. Esta
red tiene un solo objetivo: llevar a cabo toda una serie de actividades que tengan por
sentido el reconocimiento —por parte de la autoridad federal- de los derechos de los
pueblos negros para ello, hemos entrado en contacto con las personas del Inegi, con
quien tuvimos tres reuniones, Inegi Oaxaca, Inegi Aguascalientes en donde se esta
planteando la posibilidad de una pregunta especifica para decir cuantos son y donde
estan los pueblos negros de México lamentablemente ellos contestan de que no hay esta
cobertura, no hay esta por los tiempos, por los dineros, por la economia y por lo que
tardaria en la cuestion del sistema modificar e incluir en tiempo una pregunta especifica
de todos los negros, entonces creo que no se ha avanzado mucho ain con el contacto,
pero tenemos la certeza de que hay cierto interés cuando antes ni siquiera era un tema a

tratar, asi que de manera puntual esta red lo que esta buscando es el contacto con las

140



autoridades para lograr este reconocimiento, es decir, hacer que otras miradas pongan

estos 0jos en estos pueblos, que estds miradas vengan a nuestra region.

Yo creo que no es un camino muy facil, por todas las implicaciones que ellos tienen,
por la cuestion del contexto mismo en que se elaboraran las preguntas, porque va a
haber dificultades en como quieren el Inegi nombrar a los pueblos negros y como los
pueblos negros quieren ser nombrados, es un problema y a lo mejor el concepto es un
problema que nosotros no logramos entender porqué el INEGI obedece a criterios o
estandares internacionales y ahi no caben nuestros pueblos porque si alguien dice yo
quiero que me nombre prieto 0 mulato, no? entonces va a decir, no esa categoria no
entra y estamos haciendo una encuesta en los pueblos para que estas categorias sociales
entren y en base a eso decirle al INEGI, saben qué? Los pueblos negros han
determinado que quieren llamarse asi. La encuesta es una tarea que sale del foro
Afromexicanos que se llevo a cabo en el 2007, la retoma el PUMN vy ellos con la
infraestructura que tienen estan llevando a cabo esta prueba piloto del censo. Se ha
encuestado a cuatro pueblos la Boquilla, Chicometepec, José Maria Morelos , el Ciruelo
y Corralero es ahi donde la gente ha tenido més conciencia en este aspecto y la
respuesta de esos pueblos es queremos Ilamarnos negros y precisamente por eso en los
resultados del foro, entre Nemesio Rodriguez, Francisco Ziga y yo tuvimos la
oportunidad de plasmar en un libro la memoria del foro y por esa misma razon el libro
se llama De afromexicanos a pueblos negros” porque eso de los conceptos académicos,
nuestra gente no lo entiende aunque si tu ves en algunas canciones del Mar Azul de los
afios 60 hablan dice una cancion El nuevo sonido afroamericano, entonces es un
concepto que a lo mejor una esta porque no es afromexicanos sino afroamericano, no sé
seria bueno investigar de donde o porque surge este concepto, pero yo creo que Si
nosotros logramos que estas actividades vayan por buen camino sabemos que no va a

ser facil el camino pero ese es nuestro suefio.

Soy maestro y ... dentro del magisterio y sobre todo maestro oaxaqueio, si pero
ademas de Oaxaca y formado en el terreno, aunque no quiera las normales han sido
semillero de idealistas de gente que no acepta por aceptar ciertas cuestiones y que
enarbola a veces, por moda, por estar con el grupo o por conciencia va abrazando ciertas
actividades que te llevan a tener un poquito de conciencia, no?. Eh, yo la cuestion
politica la concibo como una herramienta que debe tener la posibilidad de, en donde

puedan converger ideas aunque sean antagonicas a las tuyas, pero que finalmente alguna
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razon de ser tiene y concibo la politica como una manifestacion en donde tu puedes
aplicar estas ideas y luchar por estas ideas, dentro de la cuestion mas que politica mi
formacion ha sido de cohesion diria yo, entre la cuestion politica y la cuestion cultural,
privilegiando la cuestion cultural entiendo que la politica tiene que pasar, que la cultura
tiene que pasar por un proceso politico, y desde la cultura hacemos politica, una politica
que tenga que ver con darle oportunidad a todas las veces. He participado en algunos
grupos politicos, fui director de cultura en la administracién de la profesora Isabel
Guerrero, en el trieno 2007 y este fui parte del consejo estudiantil en la normal, en la
normal superior, fui también del consejo estudiantil en la Universidad Pedagogica
Nacional con sede en Cacahuatepec. Es decir para mi la politica y la cultura han sido
dos ejes muy importantes que han delineado mi formacidn, méas sin embargo por encima
de todo ello, yo creo que la cultura para mi mas que la cuestion politica es importante,
pero yo tengo claro también que la cultura en este movimiento que recién se esta
iniciando podemos nosotros hacer o posibilitar que estos pueblos puedan tener el
reconocimiento; es decir yo entiendo que la cultura, la politica y la educacion van de la
mano pero lo importante aqui es saber como ir armando este rompecabezas sin caer en
radicalismos, sin caer en cuestiones antagonicas, sin caer en cuestiones cargadas hacia
un determinado lado. Yo creo que es importante que cada uno de nosotros tenga bien

claro y bien definido qué es lo que queremos hacer.

Nos falta, nos hace falta quiz& una de las propuesta que nosotros hacemos es la creacion
de alianzas no solo con los pueblos negros sino con los pueblos indigenas porque
padecemos de los mismos dolores y yo creo que este tenemos que ir trabajando pero es
un trabajo que tiene que ir acompafiado no nada mas de esas asociaciones también los
diputados, los senadores, las fuerzas politicas, las fuerzas sociales, las fuerzas religiosas
todos tenemos que ir de la mano entonces nos hace falta un poquito mas de trabajo. Te
voy a poner un ejemplo, los estudiosos entre los cuales te incluyo a ti, a Luis, a los
académicos... estudiosos porque por lo menos hacen la finta de que estan estudiando,
los académicos, los antropologos, saben qué? Ellos hablan mucho de los pueblos negros
y tienen en los pueblos negros un tema de atraccion yo digo, bueno entonces
acomparfiemos a los pueblos negros acompafiémoslos en su trabajo de organizacion,
acompariémoslos en su trabajo de como ir armando esas posibilidades para ir mejorando

sus condiciones de vida, hablamos de encuentros, de seminarios, de congresos y
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hablamos de los pueblos negros, pero de un pueblo negro que esta en archivo, que esta
en los libros, de un pueblo negro que esta olvidado, que estd muerto, pero los pueblos
aqui estan vivos y quién acomparia a estos pueblos ¢como quieren que un pueblo se
organice si no tiene la experiencia o si no hay alguien que pueda motivar esta
organizacion? Yo creo que quien tiene esas posibilidades por haber estudiado, por tener
un poquito méas conocimientos, bueno que los aplique, bueno que los aplique
acompariando a estos pueblos. Los pueblos negros hay un grado de analfabetismo muy
barbaro, muy bajo, no? el nivel de educacion entre los estudiantes negros es muy bajo,
muy pocos cursan la educacion medio superior, muy pocos cursan la educacion superior
y los que llegan a terminar una educacion superior se quedan en la ciudad, no regresan
al pueblo y los que regresan pues muy pocos quieren comprometerse con la
organizacion de los pueblos, entonces yo quizas esté divagando pero considero que las
personas que estan en este ambiente, que conocen la problematica de los pueblos negros
pues puedan aportar esos conocimientos para los pueblos negros, estoy seguro que con
ello se abririan cooperativas, se harian méas redes, mas movimientos, mas formas en
coémo el pueblo pueda organizarse, sobre todo porque lo importante, porque todo esta

sustentado en la organizacidn, si un pueblo no esta organizado, no puede llegar lejos.
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Entrevista 3

16 de septiembre de 2009.
Pinotepa Nacional.

Isidro Ramirez Lopez

Barca Costa

Mi nombre es Isidro Ramirez Lopez, estoy coordinando lo que se denomina Colectivo
Pinotepa, un colectivo con una inspiracién en la promocion y la defensa de los
derechos humanos pero concretamente enfocada hacia los pueblos indigenas y los
pueblos negros de la region de la costa, hemos tenido pues una amplia trayectoria con
organizaciones que promueven los derechos humanos que también como es Barca
Costa, con Diversidades AC, con otras organizaciones de la costa y en los ultimos afios
hemos tenido contacto directo y colaboracién con Enlace de Pueblos y Organizaciones

Autdénomos, es otra AC.

Nuestro colectivo ha tratado de rescatar un trabajo que a veces en la sociedad se le da
muy poca importancia, sobre todo inspirados en un trabajo con jévenes, con jovenes de
nivel medio superior o superior, incluso algunos profesionistas y a veces algunos
sectores sociales no los voltean a ver porque dicen que el trabajo con jovenes es un
trabajo muy variable, no? sin embargo el colectivo se fomo inicialmente con 40 jovenes
de todos los niveles educativos, con la iniciativa de crear un trabajo donde se hablara
del respeto, de justicia, en cada una de sus comunidades se formaron promotores y
defensores en un inicio, hoy muchos de esos jovenes han salido a otras ciudades a
estudiar y sin embargo el trabajo permanece, también hay nuevos jovenes, en el trabajo
colectivo, ahorita ya muchos de ellos son profesionistas, eh hemos intentado revalorar,
darle més enfaisis el trabajo con los pueblos afromexicanos; una porque desgaste cinco
afios de preparacion filoséfica empecé a tener la inquietud de preparar encuentros
juveniles afromexicanos,, yo tenia el referente del padre Glyyn, yo empiezo a realizar
las actividades cuando me entero que el padre Glynn estaba realizando estas actividades

semejantes, empiezo a invitarlo surge le primer contacto, el primer encuentro con él. De
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ahi me integro a los encuentros de pueblos negros que realizé y colaboro con él mucho
afios y es ahi cuando empiezo a acercarme mas al tema del reconocimiento
constitucional, hoy se torna como una voz méas fuerte, mas poderosa, en algunos
sectores mas escuchada, en los ambitos educativos he tratado de llevar el tema afro a
las aulas educativas concretamente, he tomado el tema de Yanga, el defensor de los
negros en tiempos de la colonia, he hablado a los estudiantes de nivel medio y superior
de los luchadores afrodescendientes o con sangre afrodescendiente, esto indica que el
colectivo en general ha sumado esfuerzos y se ha preocupado por buscar un trabajo
social, si, pero desde diferentes ambitos, no? el educativo, el trabajo social, la
colaboracién en proyectos productivos, la participacion en congresos nacionales, el
aporte en el foro Afromexicano, en encuentros de pueblos negros, en encuentros
dancisticos, la participacion que te puedo resaltar ha sido con el Conapred donde el
entonces presidente don Gilberto Rincon Gallardo nos abre las puertas al colectivo
Pinotepa y a través de su anuencia nos integramos a lo que es la Red Iberoamericana de
Organismos contra la Discriminacion que actualmente preside Perla Bustamante. Esta
red acoge a las organizaciones y a los organismos gubernamentales y de la sociedad
civil para conocer el tema de la discriminacion en —iberoamérica en los paises de habla
hispana, existe un texto, un libro donde se informa de todos los paises la situacion de

discriminacion que se vive .

México hace dos aportes importantes, uno el aporte que brinda el Conapred, donde
habla de la discriminacién general de los grupos vulnerables y otra donde el Colectivo
Pinotepa habla sobre la discrminacién concretamente a los pueblos afromexicanos
asentados en la Costa del estado de Oaxaca., para nostros es un aporte relevante porque
nuestra voz esta siendo escuchada y sobre todo la oportunidad de participar en la

segunda asamblea de la riot donde esperamos compartir transmitir....

Estamos elaborando algunos documentales para enviarlos a Ecuador, en Ecuador esta
una estudiante de la UNAM, me parece que se llama Carmen Xilone, ella nos va a
enviar informacién sobre los pueblos afroecuatorianos que donde se vive una situacion
de xenofobia y discriminacion muy fuerte y radical y nosotros le hemos estado enviando

el material de colectivo Pinotepa, ya le hemos enviado algunos videos, algunas

145



conferencias que nosotros hemos realizado para compartirlo alla con otras
organizaciones de la sociedad civil que ya nos empiezan a contactar también, entonces
nuestra incidencia si es regional somos la primera organizacion con tintes claros contra
la discriminacion, afiliandonos con esto al Conapred, desde nuestros objetivos
generales, posteriormente en Oaxaca y en general México es una cultura muy pobre,
dia a dia tenemos muestras de discriminacion, de racismo, de xenofobia en Oaxaca, en
otros estados de la republica mexicana donde los afromexicanos han sido cuestionados
por las policias, se ha cuestionado la nacionalidad de las personas afromexicanas y el
colectivo ha buscado tener efectos en las comunidades a partir de un trabajo
coordinado, en puntos clave nosotros hemos ido y hemos tratado de formar a los

jévenes de las comunidades.

Yo inicio mi estudios, lo mas significativo, inicio una formacion en un seminario en la
Santa Cruz de Antequera, Oaxaca mi formacién, mi primera experiencia fuerte,8 digo
mi formacidn giraba en torno a una cuestion teoldgica, catolica, entro en contacto con la
cUpula eclesial, ese primer afio tengo la oportunidad de hacer una misién especial, nos
convocan a siete comparfieros nos envian a la sierra norte durante tres afios consecutivos
promoviendo una causa de beatificacion de dos martires oaxaquefios, indigenas, un
grupo de 30 habitantes donde la migracién es muy fuerte, la edad promedio era de 80
afios de las personas que vivian ahi, cinco jovenes en la comunidad; después regresamos
a Oaxaca y estamos preparando un evento para la llegada de Juan Pablo Il, nos toca
portar las reliquias de los martires. Ingreso a la facultad de filosofia en el seminario,
estudio tres afios, tengo muchas experiencias en comunidades de la Mixteca, los Valles
Centrales, la sierra sur, participo en la creacién de la didcesis de Puerto Escondido,

envian un nuevo obispo, me toca participar nuevamente con la cipula religiosa.....

Ahi me inspiro en el trabajo social, en el acercamiento a las comunidades mas pobres y
yo creo que no tanto por la religion sino por una persona que me inyecté la idea de
trabajo con la clase olvidada y explotada, Bartolomé Carrasco Brisefio, arzobispo de
Oaxaca, quien se convierte en maestro de la teologia de la liberacion en México y
Samuel Ruiz, Arturo Lona quienes son los padres de la teologia liberadora, Leonardo

Boff, que son los creadores de la teologia de la liberacion esto me aproxima ademas de
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vivir la religiosidad me aproxima a mover en primer lugar los derechos humanos, que
era la propuesta de Bartolomé Carrasco en toda la arquididcesis de Oaxaca, este ,
empiezo a crear grupos denominados Comunidades Eclesiales de Base, los empiezo a
promover y por azares del destino llego a Pinotepa Nacional a una experiencia en esta
parroquia, aqui la considero mi ultima experiencia dentro de la vida religiosa porque
empiezan a invitarme a instituciones educativas a fundar la asignatura de filosofia, dejo

el seminario, termino mi facultad, presento mi tesis de filosofia y me retiro.

Trabajo en la Asociacion Bartolome Carrasco Brisefio, basada en la filosofia del V
arzobispo, me empiezo a formar en derechos humanos en el plano nacional e
internacional, recibo capacitacién, me mandan a trabajar a la Costa y de ahi tomamos la
decision de formar una organizacion regional debido a la distancia con la capital del
estado. La organizacion esta inspirada en el trabajo de Samuel Ruiz, por su trabajo en la
medicacion para la resolucion del conflicto armado en Chiapas, con el EZLN,
demuestra mucha valentia la ponerse de lado del pueblo indigena, estuve con él,
platicamos, intercambiamos algunos puntos de vista, estaba en Serapaz cuando yo lo

conoci.

Yo cuando salgo del seminario solicito empleo en una institucién educativa a 20
minutos de Pinotepa Nacional, ahi trabajo tres afios, hoy participo en un moédulo de la
escuela preparatoria en San Miguel Tlacamama, a 20 minutos de la cabecera municipal,

donde se nos presenta un proyecto nuevo porque no habia preparatoria.

Yo creo que hay un punto importante que se tiene que trabajar, que es la cuestion de la
identidad primero no es cosa de decir yo quiero ser negro, me quiero sentir negro y
pensando que yo me siento negro eso equivale a que soy negro. Los jovenes se siente
orgullosos y lo manejan asi claramente: soy negro y muchos, la mayoria de la poblacion
lo tiene claro, algunos estigmatizado, algunos dicen los de tal comunidad, esos si son
Negros yo no soy negro.
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Fenotipicamente nosotros nos basamos en el color de piel para decir, soy negro pero yo
he encontrado muchas formas de trabajar con los jovenes y decirles, hay que sentirse
orgullosos de ser negros. Yo si me asumo como una persona con sangre afro,
afrodescendiente he perdido algunas caracteristicas por la familia, los parentescos, me
he identificado con el pueblo negro, con los afromexicanos por la sangre materna pero
el punto clave para poder llegar a la Juventud, desde el reconocimiento, el derecho no
solo a la salud, a la vivienda, sino a una buena educacién y garantizar primero el

derecho a la vida, para empezar.
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Entrevista 4

16 de septiembre de 2009.
Pinotepa Nacional

Néstor Ruiz Hernandez.
Epoca.

¢podria decirme cual es su nombre y a qué se dedica, ademas de en cual

organizacion participa?

Néstor Ruiz Hernandez, presidente del consejo de Enlace de Pueblos y organizaciones
Costefias autonomas Epoca, que es una asociacion civil con sede en Pinotepa Nacional,
trabajamos en 20 municipios de la region de Oaxaca de la costa, en el distrito de
Jamiltepec. Algunos municipios son de la raza indigena mixteca con los cuales también
estamos trabajando y en los 11 municipios que tienen poblacion negra en el distrito de

Pinotepa Nacional.

Nuestro trabajo ademas del rescate cultural es impulsar el desarrollo social, econémico
de los pueblos negros que estan en el olvido y en muchos casos nos hemos encontrado
CON que por ser negros es que viven asi, por no estar reconocidos, por no tener espacios,

por no tener politicas publicas.

El asunto de vivienda, lo que nos dicen es ¢perteneces a alguna raza indigena? ¢hablas
alguna lengua indigena? Habamos como hablan los negros, entonces no entramos en el
area indigena por lo que se nos ha complicado un poco la situacion para la cuestion del
desarrollo de los pueblos negros. EI gobierno no reconoce a la necesidad, no reconoce a
los pueblos negros no por otra cosa, Sino porque no quiere porque sabe bien donde

estamos ubicados ellos conocen como “la llanada” y el gobierno asi nos reconoce.

Tenemos un trabajo importante con mujeres afromexicanas, tuvimos un taller con 20
comunidades para discutir cuales son los derechos de las poblaciones afrodescendientes,
hemos despertado en la gente que hay que salir a rescatar y demandar el respecto de
esos derechos, que por un inicio estan consagrados en la constitucion pero que nos hace
falta que por lo menos nuestro pais reconozca como el estado de Oaxaca, la diferencia ,

no es gran cosa pero por lo menos reconoce a las comunidades afromexicanas.
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Si no estamos reconocidos en la constitucion, si existe una poblacién negra, estamos en
una desventaja en muchas partes de reconocimiento incluso de los derechos elementales
de un ser humano. Por decirte de un acto de discriminacion que recibi en lo personal, de
una funcionaria de alto nivel, la ingeniera Xochitl Galvez, cuando era coordinadora
general de la CDI, cuando recibimos la convocatoria de la comision, cuando recibimos
la convocatoria para el programa para mujeres del proyectos productivos, nos concedio
una audiencia en el aeropuerto de Oaxaca y le dijimos nuestra propuesta y dijo pero ya

los revisamos, pero como podemos atender a estas mujeres, no son indigenas.

Esta lucha por el reconocimiento lleva mas de 20 afios, si hay que reconocerle a alguien
esto es al padre Glynn pero la participacién de los pueblos negros se ha ido perdiendo,
mas que nada su cultura, en los pueblos indios se reconoce la autoridad tradicional en
los pueblos negros era la cuestion de los principales, es algo que se ha perdido y nadie

se ha puesto a recuperar.
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Periddico La Jornada

13 de mayo del 2005.

Seccion Politica.

Mi trabajo viene de lo que fueron los consejos comunitarios de abasto.
Espera que Bush "ahora si cumpla™ apoyo a migrantes

Realizan mexicanos trabajos que ni los negros quieren: Fox

Confia en que su sucesor mantenga el rumbo econémico
Hay que aguantar vara, dice sobre "mofa" de caricaturistas

ROSA ELVIRA VARGAS ENVIADA

El presidente Vicente Fox asisti€pinicio de obras de la carretera Tepic-Villa Unigen el

municipio de Santiago Ixcuintla, Nayarit FOTO Notimex

Puerto Vallarta, Jal., 13 de mayo. Para exaltar la capacidad, valia y aportes que hacen
los migrantes mexicanos a la economia de Estados Unidos, el presidente Vicente Fox

dijo que ellos "estan haciendo trabajos que ni siquiera los negros quieren hacer".

Sin embargo, ratificd sus esperanzas en que el presidente George W. Bush va a
"empujar”" la nueva propuesta legislativa presentada por los senadores Kennedy y

McCain, y "ahora si que le tengo que tomar la palabra, y espero que nos la cumpla".

En una sesion de multiples y variadas preguntas formuladas por empresarios del ramo
de los alimentos congelados, Vicente Fox admitid que en una democracia como la
mexicana "todo puede suceder”, y consider6 incompleta la transicion, entre otras
razones, "porque nos falta mucha madurez a los actores politicos"”, y en muchos sectores

aun se anora la Presidencia autoritaria.

Asegurd que hay quienes le piden a diario demandar "al caricaturista que se mofo del
Presidente, o al que en un programa fue irrespetuoso”; eso corresponde a tiempos
pasados que no volveran, dijo. "Tendremos que aguantar vara los que somos criticados,

de aqui pa'adelante".
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El mandatario trazd desde hoy sus expectativas en el cambio de gobierno del préximo
afio: "lo Unico que espero -y es importante que lo diga- es que conservemos rumbo; no
lo que est& haciendo este gobierno, que conservemos rumbo con una economia de libre

mercado, con responsabilidad social, fuera de populismos, fuera de autoritarismos".

En esa amplitud tematica, el Ejecutivo reivindico hoy de nuevo las politicas econdmicas
impulsadas por su antecesor Ernesto Zedillo, y critico la tendencia latinoamericana a

desesperarse muy rapido.

"La gente exige a los gobiernos resultados a un mes de distancia, y si no los ve los
castiga con su voto y se va al lado socialista 0 a los extremos de izquierda, o se va a la

extrema derecha o al autoritarismo.”
Tristes, negativas, las recientes medidas antimigrantes

Quizéa por sentirse muy identificado con su auditorio, conformado por empresarios del
renglon de la comida congelada, de México y Texas, en el cual él particip6 antes de
ocupar la Presidencia de la Republica, y algunos de sus hermanos aun siguen en dicho
rubro, Fox Quesada convino en lo largo y tardado del camino para encontrar una

solucion win-win (todos ganan) en el caso de la migracion.

Habl6 entonces de los mexicanos llenos de dignidad, de voluntad y de capacidad de
trabajo, de los mexicanos en Estados Unidos, quienes "estan haciendo trabajos que ni
siquiera los negros quieren hacer alla", y atienden a la poblacion ya envejecida y en
condicion de retiro por medio de servicios médicos y de enfermeria que México les
puede proveer. "Y como eso, muchas otras areas en las cuales podemos trabajar y

construir un futuro juntos".

Luego definié como triste, muy negativa, como caminar hacia atras y una "verdadera
regresion” la reciente aprobacion de leyes para prohibir a indocumentados la obtencién
de licencias de manejo y la de extender el muro fronterizo. Su soberania es respetable,
asi como su libre decision "de tomar soluciones como ésa", pero "francamente”, abundo,

no es el camino que se debe construir entre amigos y Socios.
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Confié en George W. Bush y su ofrecimiento de apoyar la nueva iniciativa en materia
migratoria, "para que lleguemos a un verdadero acuerdo productivo, una win-win

situation, porque nuestras sociedades son totalmente complementarias”.

Era un ambiente, pues, de suma camaraderia. Tanto, que al inico del di&logo, cuando
fallaron los micréfonos, el mandatario exclamd: j""Hecho en China, micr6fono hecho en
China™

Mas tarde, Rafael Rolls le recordd que hace tres afios, en un foro similar, frente a sus
preocupaciones sobre el futuro de la economia, el presidente Fox les pidi6 "aguantar

vara". Hoy volvio a preguntarle: ;qué nos sugiere su gobierno?

La respuesta del mandatario pasé por considerar que México ya no puede competir sélo
con salarios bajos, pues los chinos pagan apenas 30 centavos de délar al dia. No omitid
mencionar a su hermano Juan Pablo, quien produce lechugas "de manera excepcional y
diferente, flotando en agua y vendiéndolas a 30 pesos, cosa que jamas imaginé que

pudiera hacer, con nueva tecnologia..."

En suma, su recomendacion al empresario fue aplicarse mas en la incorporacion de
recursos humanos y tecnologia. "Yo sé que no es buena respuesta, no te deja satisfecho,

pero échale ganas. Estamos para apoyar en lo que podamos... y sigue aguantando vara".

La transicién ha sido dura, complicada, de choque

Luego, a una pregunta sobre las elecciones de 2006 y cudl sera la perspectiva de
Estados Unidos ante las mismas, el mandatario confidé en que no intervengan desde el
pais del norte, pues "nosotros no nos metimos a apoyar o a decidir, o a intervenir en la

eleccion norteamericana.

En la democracia "todo puede suceder”, y el proceso de transicion, admitid, ha sido
duro, complicado, de choque, con mucho ruido, mucho debate, mucha oposicidn,
"oposicion muy radical”, donde no sélo falta consolidar la transicion, sino también

mucha madurez a los actores politicos.
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llustro esa debilidad. "Todavia hay muchas decisiones, si no es que la mayoria, que se
toman por un sentido partidista, por un sentido particular e individualista, protegiendo
intereses individuales. Lo vemos en las camaras de Diputados y de Senadores".

Nadie esta vendiendo al pais

El presidente Fox continu6 por tercer dia su llamado “"maratdn carretero”. En Nayarit, en
el municipio de Santiago Ixcuintla, acudié al inicio de obras de la carretera Tepic-Villa
Unién, que realizard el Grupo Carso por medio de sus empresas Impulsora del
Desarrollo Econémico de América Latina y Carso, Infraestructrura y Construccion.

La participacion de ese poderoso grupo econdémico sirvio al jefe del Ejecutivo para, una
vez mas, exaltar la intervencion de la "enorme cantidad de inversionistas, de
empresarios, de banqueros y otras instituciones" dispuestos a apostarle a México y a

poner su dinero en carreteras, en infraestructura, en desarrollo social.

Eso ha permitido encontrar la formula, "casi mégica", publica-privada, dijo, por la cual
se realizan grandes inversiones en diversos sectores. "Y no estamos perdiendo
soberania. Nadie, como dice la oposicidn, o algunos necios que todavia no tienen la
vision clara de lo que hay que hacer en este pais, nadie estd poniendo en riesgo la

soberania, nadie esta vendiendo al pais".

La actual estabilidad politica, econdmica y social, afiadid, "eso a lo que algunas gentes
le dan poco valor", es lo que permite que las cosas sucedan. Insistié entonces en que su
gobierno no toma hoy un solo dolar de financiamiento fuera del pais y realiza su tarea

con los recursos disponibles.

No habra endeudamiento. "jPara nada, jamas lo haremos!"”, el poner en riesgo el
modesto o gran patrimonio de los mexicanos. El pais marchara con paso que dure y no
trote que canse". En esta ceremonia estuvieron los goberadores Antonio Echevarria, de
Nayarit, y Jests Alberto Aguilar, de Sinaloa, asi como Marco Antonio Slim Domit,

presidente del Grupo Financiero Inbursa.
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