Esperar por el Destino es mdgico y patético.
Entrevista a Juan Benemelis

Por: Alberto Abreu

Historiador y escritor. Graduado en Derecho Internacional e Historia por la
Universidad de la Habana; Juan Benemelis, (Manzanillo, Cuba, 1942) fungié como
diplomatico. Premio de la Union Nacional de Escritores y Artistas de Cuba (UNEAC) de
Ensayo UNEAC en 1978; también Premio de Historia de la Sociedad Cubano Arabe, en
1979. Ha publicado cerca de unos diez titulos sobre historia, filosofia y politica entre los
que se destaca: Paradigmas y fronteras. Al caos con la logica (Editorial Plaza Mayor,
Puerto Rico, 2003). En la actualidad colabora con diversos medios y se desempeila como
conferencista. Reside en los Estados Unidos.

En esta conversacion Benemelis reflexiona sobre figuras como Juan Gualberto
Gomez, Martin Morua Delgado, Maceo; sus encuentros con personalidades de la didspora
africana como Mandela, W Dubois, sus experiencias en el proceso de descolonizacion del
Africa y sobre otros topicos como el miedo al negro dentro de los procesos formativos de
nuestra nacionalidad.

Perteneces a una generacion que arriba a la vida intelectual cubana en una
coyuntura de muchas tensiones, de luchas entre grupos, filiaciones estéticas,
filosoficas... En medio un contexto politico internacional, también, muy peculiar
como los fue la década del sesenta. ;Qué recuerdos perduran de aquellos afios en
que eran tan jovenes? ;En que medida fueron configurando o ayudaron a perfilar
una conciencia de tu identidad como negro?

Fui al Africa en la década de los sesenta cuando se iniciaba el proceso de
descolonizacion. A los 19 afios me paré delante de la piramide de Keops y quedé

aplastado. En el Museo de El Cairo, caminando por las galerias de las estatuas de los



faraones fue una revelacion descubrir que casi todos eran negroides; ahi se desvanecio el
Egipto de Hollywood, de Victor Mature que habia visto en peliculas. La segunda gran
impresion fue la vastedad del Sahara.

Ghana era un hervidero de politicos africanos que luego se transformarian en los
principales estadistas y pensadores del continente. Alli conoci y departi con W Dubois,
ya viejito con mas de 90 afios, cuando escribia su ensayo para la UNESCO. Dubois tenia
un conocimiento vasto de la situacion del negro en Cuba, y de él supe la importancia de la
diaspora; hablaba un poquito de espafiol. Alli estaban los antillanos que lanzaron la
negritud, herederos de Padmore. Con Kenneth Kaunda, Hasting Banda y Julios Nyerere,
que aun no eran presidentes, sostenia constantes discusiones politicas. Todos los sabados
acudia a la escuela del Partido de la Convencioén en Winneba, donde se reunia un pequefio
grupo con el presidente Kwame Nkrumah, Kofi Batsa el tedrico, los hermanos Diop,
famosos africanistas, el camerunés Woungly Massaga un filésofo banti. De ellos conoci
el panafricanismo, la importancia de Africa para las Americas negras, los relatos de las
civilizaciones africanas, las filosofias africanas, la politica del socialismo africano.

Invitado por el Asnatehene, el rey, pasé temporadas en Kumasi, capital de los
temibles guerreros Ashanti, que estaban prohibidos de exportar a las Américas. Conoci al
yoruba Awolowo y de él supe la importancia civilizadora de los yoruba y sus diferentes
culturas. El teatro de los Fante y Ewe, de los cuales aprendié Roberto Blanco, eran mis
favoritos. Estuve en Timbuctu, en un viaje por carretera desde Accra, por todo el borde
sur del Sahara hasta Djenne. En Timbuctu visité la universidad milenaria de Sankoré y vi
los manuscritos escritos por africanos de siglos atras.

Durante un mes tuve alojado en mi casa a Nelson Mandela, que era una figura
corpulenta y todas las mafianas practicaba boxeo. En Zanzibar me hice amigo intimo y
personal de Mohammed Babu, luego vicepresidente de Tanzania. Fuimos a mercados de
esclavas que aun existian. Babu era un afro-arabe influido por el naserismo. Babu me
consiguio las famosas Cronicas de Kilwa, las originales, que me sirvieron para escribir el

capitulo de Kilwa-Mombasa en mi Historia del Africa.



Fui al Dahomey, hoy Benin, con un afro-cubano defensor de los derechos del
negro cubano, Felino René Goire. En Abomey, los sacerdotes de Changd me permitieron
entrar en el santuario de Changd, una estatua de barro pequeiiita. Sélo ellos pueden verla
y consultarla, me hicieron ese honor. Alli vi, en casas particulares y pequefios museos,
unas estatuas yorubas increibles, mas impactantes que las conocidas en los libros de arte.

Departi varias veces con Jomo Kenyatta. Pese a que estaba lesionado
psicologicamente y era un alcoholico debido a que los ingleses, en sus afios de prision, le
daban el agua ligada con ginebra, pese a su incoherencia, con sus ojos inyectados, me
impactd como el africano mas brillante de todos los que conoci. De €l extraje
conclusiones como que las independencias, la democracia, el socialismo, el marxismo,
etcétera, no resolvian los problemas tribales, raciales y de minorias étnicas.

Luego de tales experiencias, en Cuba, a pesar de Utopia, veia cémo aln
perduraba la discriminacion racial y la falta de equidad. Desde entonces comencé a
escribir sobre la historia del Africa. Regresé de mis viajes lleno de libros inéditos y de
cronicas desconocidas. Aprendi que era imposible explicarse la trata, la esclavitud, la
diaspora, la discriminacion, la aculturacion del negro en las Américas sin conocer al
Africa.

Tengo entendido que fundaste en Cuba la Catedra de Estudios Africanos,
que ademas fuiste diplomatico, y participaste en el proceso de descolonizacion de
Africa. De los intelectuales negros conocidos en aquellos afos cuiles impactaron de
manera positiva en tu formaciéon como intelectual negro.

Si, a fines de 1970, de conjunto con Samuel Goldberg y Armando Entralgo
fundamos en la Universidad de La Habana el Centro de Estudios Africanos, que tuvo una
efimera duracion. El propésito era ir formando profesores universitarios especializados en
la historia del Africa, a la vez que elaborabamos textos sobre el tema. El colmo era que a
José Luciano Franco le negaron que ensefiara historia de Cuba en la Facultad de Historia,

porque no era graduado universitario, y tuvo que hacerlo en el Pedagogico.



Pese a que existia una politica exterior de acercamiento al continente africano, sin
embargo, la tematica africana como tal era rechazada, o simplemente tenida como poco
importante. Eso era en todas las instituciones. Tanto en las universidades, en las
editoriales, en los medios de prensa, cine y television, en toda la rama cultural.

Recuerdo mis enormes batallas porque se publicara el poema épico Chaka, y el
ensayo sobre Ibn Jaldun. También como la editorial Ciencias Sociales se negd a publicar
los libros de Cheik Anta-Diop, y de Frank Snowden, que mostraban la influencia afro-
egipcia en el mundo greco-latino; simplemente los consideraron ofensivos; no podian
digerir que la civilizacién griega era deudora en todos los ordenes de las egipcia y la
nubia.

Asimismo, mis libros de historia del Africa nunca atrajeron la atencion editorial,
pese a que era la primera vez que un autor no anglo-francés se atrevia a tal empresa
intelectual.

Te propongo conversar ahora sobre una de tus grandes pasiones como
historiador: Maceo, especificamente, el Maceo intelectual, el polemista. Me interesa
que me hables sobre como ubicas su contribucion a la historia del pensamiento
negro y de la historia intelectual de la naciéon cubana, dos historias indisolublemente
ligadas.

La pregunta es facil y dificil. Nuestro pais se destaca por lo “intocable” de sus
figuras historicas. Luego de que los colocan en el pedestal es imposible la labor del
historiador critico. Por ejemplo, los “proceres” del grito de Yara, el 24 de febrero de
1868, en conjunto, tenian mas de 10,000 esclavos, con cepos, grilletes, mayorales, bicho-
buey y perros cimarroneros.

Maceo es la figura independentista menos conocida por la injusticia histérica que
sobre él se ha cometido. No existe una institucion que estudie su impronta y su obra.
Recién se han publicado ensayos a partir de documentacion maceista totalmente inédita
en Cuba, que data de su estancia en la colonia de Nicoya, y que ofrecen una semblanza de

su amplitud intelectual y su preparacion personal para ser un estadista en la republica.



Maceo escribié un ensayo, hoy extraviado, sobre la protesta de Baragua. Baragua
no es el himno a la intransigencia... Baragua es el reclamo de los generales negros
orientales ante la indignidad de los generales blancos zanjonistas, casi todos
camagueyanos y villarefios, que se olvidaron del negro esclavo en su componenda. Ese es
el verdadero sentido de Baragua.

La representacion de Marti-cerebro y Maceo-machete es un estereotipo
intencional fabricado convenientemente a principios de la Republica, precisamente
después de la masacre de 1912, momento que se sobre-valora también la impronta de
Marti. Maceo era un liberal positivista, disponia de una extensa cultura, era un lector
voraz y habia estudiado a Locke, Kant, Montesquieu, Hegel, Adam Smith, Krauss,
etcétera. Era el iman de toda la intelectualidad centro y sur-americana, y era el simbolo de
la independencia y la abolicion esclavista en Estados Unidos y Europa. Era el cubano de
su tiempo mas conocido internacionalmente. Por eso el verbo e intelecto de Marti no le
impresionan, de ahi los choques entre ambos, amén de ser el soldado mas brillante de la
independencia.

Marti desata sus energias organizativas bajo el convencimiento erroneo de que la
garantia para el éxito de la guerra anti-colonial en Cuba reside en el general Maximo
Gomez. Ello es un giro que no estd analizado a fondo, pues Maceo es la figura
reverenciada por los negros y mulatos, los factores claves de la masa combatiente, la
leyenda de los mil combates, la representacion del abolicionismo en los Mangos de
Baragua, el simbolo de la lucha independentista cubana en el mundo entero, algo del cual
Marti estaba supuestamente consciente.

A estas alturas de la conspiracion martiana, éste menosprecia a Maceo y lo
maneja como una figura de segunda fila, uno de los tantos generales a mano capaces de
guerrear. Pero, ya en Cuba, Maceo no s6lo se impuso como organizador por sobre Marti,
del cual muchos especulaban, incluido ¢l mismo, seria el factor decisivo para determinar
el curso de la guerra, sino también en lo militar a Maximo Gomez, de quien se pensaba

era el militar mas competente. Recuérdese que Gomez quedd asombrado por Peralejo; de



haber apresado Maceo a Martinez Campos, algo que estuvo a punto de lograr, acaso ahi
mismo se hubiese decidido el destino de Cuba.

En justicia historica, la revolucion de 1895 es la revolucion de Maceo..., con
perdon de Marti y de Gomez. Habian dos centros de organizacion y conspiracion
independentista en los 1890, no uno: Estados Unidos con Marti, y Costa Rica-Jamaica
con Maceo, el cual disponia de una organizacion interna producto de sus dos visita a la
Isla, de ahi que cuando desembarca logra ensamblar con rapidez 5,000 mambises con
armas y monturas, sin expediciones o dinero del Partido Revolucionario. La organizacion
de Marti, que se esfumo tras su muerte en Dos Rios, s6lo comprendia el Occidente de la
Isla, gracias a la labor de Juan Gualberto Gémez.

El fue quien organizo el levantamiento de Oriente, ¢1 fue quien recluté la negrada
oriental para el ejército mambi... El fue quien (tele)organizé el gobierno de Jimaguayu. ..
El fue quien se echd encima a todo el ejército espafiol mientras Gomez, a criterios de
Weyler, giro-vagaba por las Villas.

Nuestra la Iucha por la independencia tiene como sainete tragico una virulenta
lucha intestina de los generales racistas blancos mambises obstaculizando el ascenso y
reconocimiento de Maceo. Hay que indagar con mayor profundidad las razones por las
cuales Maceo cruza la Trocha y su muerte, también, aun no aclarada. Desde la republica
se tendidé un manto de silencio sobre la misma, a pesar de que los tres generales que se
hallaban a su lado en ese momento: José Mir6 Argenter, Ricardo Sartorio y Rafael
Cerviflo, y el coronel norteamericano Charles Gordon, todos plantearon que habia sido
una encerrona. La descripcion de su muerte asumida por nuestra historia, es precisamente
la version del Dr. Maximo Zertucha, de su Estado Mayor, el que esta acusado de espia de
los espafioles y a los cuales mantenia informado de todos los movimientos del Titan. Y
eso esta documentado por los historiadores espafioles.

Juan Gualberto Gomez y Martin Morua Delgado resultan dos figuras
controversiales dentro de la historiografia cubana a la hora de examinar las

estrategias elaboradas por negros y mulatos en sus luchas por su emancipacién y



por acceder a los espacios de poder y representacion socio-politica dentro de la
Repiblica. ;Qué reflexiones te suscita esta afirmacion?

Los historiadores cubanos, casi todos occidentales y blancos, no han indagado en
uno de los capitulos mas interesantes de nuestra historia. Al leer los periddicos editados
por Morua, que se hallan en Cayo Hueso, y los articulos de Juan Gualberto, desde 1878
hasta 1910, uno se tropieza con un material rico e inédito; ambos discuten y argumentan
en torno al tema del negro-mulato y su destino en la nacion cubana. Después de esa
extensa ¢ intensa polémica nadie hasta el dia de hoy, ni dentro o fuera de Cuba, ha
analizado publicamente el sumario de la discriminacion racial, y del futuro de la
poblacién negra-mulata en la nacién como lo hicieron ambos. Es mas, ese valioso
material no ha sido recogido por los historiadores de la Isla y permanece en los archivos.

Lo interesante es que sus posiciones diferian; Juan Gualberto estaba
impresionado por la revolucion de Haiti, Morua venia de la escuela del discriminador sur
estadounidense. La polémica me rememora la que tuvo lugar durante la lucha por los
derechos civiles entre Martin Luther King y Malcolm-X. Todo estd dicho ahi y para
entender a Cuba hay que lidiar con ambos. Hay que recordar que Juan Gualberto es el
padre intelectual del Partido Independiente... Ya el habia sugerido un partido de los
negros y mulatos alld por los afios 1880.

Juan Gualberto es otra de las figuras no apreciada totalmente; de gran talento y el
verdadero organizador del Partido Revolucionario. Morua, en su tiempo, estaba
considerado el mas brillante periodista cubano, por encima de Marti, de Zambrana y de
Juan Gualberto; hablaba cinco idiomas y Maceo lo consultaba constantemente para los
problemas raciales, ya desde Jamaica, por eso no quiso incorporarse a la conspiracion
martiana pues consideraba a Gémez como un dictador, y por lo tanto pensaba que Marti
era una figura decorativa del viejo general.

Morta planteaba que era necesario darle poder econéomico y educacion a la
poblacion negra y mulata, para ir ascendiendo al poder politico, economico y social; de ir

adquiriendo el espacio que les correspondia acorde con la composicion demografica. Juan



Gualberto era mas agresivo y consideraba que los negros y mulatos debian formar un
bloque sin filiacion politica y que concediera su voto al partido que se comprometiese con
brindar mayores beneficios a este sector poblacional, e ir presionando hasta lograr el
objetivo de la igualdad total. Por eso Juan Gualberto y Morta Delgado lucharon
afanosamente para que se les concediera tierra a los negros y comenzaron en pie de igualdad
con la poblacion blanca. Por eso se los negaron.

Existe una similitud en la estatura intelectual y de pensamiento entre Marti, Juan
Gualberto y Morua Delgado que es imposible enfatizar a uno por sobre el otro, como se
ha hecho en la historiografia y la proyeccion patridtica, al destacar solamente a uno de
ellos: José Marti. jAcaso el mismo Juan Gualberto no dijo que para €l, incluso sin Marti,
Cuba hubiera llegado a la independencia?

La obra politica de Morua siendo ya senador es extensa. Se le evoca mas por la
ley que lleva su nombre que prohibid la existencia de partidos politicos en Cuba
conformados en términos raciales. Esa ley — y toda su lucha a través de su vida por la
integracion racial y la igualdad de la raza de color — s6lo se puede entender en el contexto
de la época. Nadie recuerda que la constitucion de 1902, muy superior como constitucion
a la de 1940, fue redactada y presentada por Morua para su discusion.

Muy aviesamente, el ladino historiador criollo del siglo XX logré colgarle a Mortia
Delgado y en menor medida a Juan Gualberto Gomez la culpa histdrica de la masacre del
1912, tergiversando sus objetivos politicos. El culpable de la matanza de los negros tenia
que ser un negro y no un blanco... y todavia repetimos tal esquema sin analizar qué paso.
Este es un capitulo de nuestra historia que aun merece estudio, sobre todo a partir de la
perspectiva de estas dos figuras negras cimeras defensoras de los derechos de la poblacion
no blanca cubana, cada uno con sus virtudes y defectos. Tan es asi, que las posteriores
generaciones de intelectuales negros y mulatos cubanos afin repiten lo que perversamente la
prensa republicana blanca inculcd por esa época, al colgar injustamente el sambenito a

Moruta.



Se ha discutido mucho entre los afrodescendientes cubanos el tema del miedo
al negro como un elemento recurrente dentro de la historia de la nacién cubana
desde la actualidad hasta el presente. ;Cudl es tu tesis en este sentido?

El poder hegemonico blanco en nuestro pais, desde mediados del siglo XIX hasta
hoy, tiene como idedlogo central no a José Marti, sino a José Antonio Saco. Los
argumentos que normalmente se esgrimen son los mismos que los emitidos por Saco. La
élite blanca ha gobernado sobre un pais cuya nacionalidad no logré cimentarse, pues la
union de todos por igual nunca se ha llevado a cabo por miedo al negro.

La ideologia de supremacia blanca logra legitimarse definitivamente en nuestra
Isla con dos hechos: la ingenieria social que alter6 la demografia importandose un millon
de ibéricos, y la “matanza de negros” en 1912, que estuvo a punto de transformarse en
una guerra de exterminio contra toda la poblacion negra de la Isla. Se olvida que los
negros masacrados en Oriente, eran casi todos mambises, pertenecientes a la division
Cuba, la division bandera de Antonio Maceo y Guillermén Moncada. Lo irdnico es que
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los “voluntarios” que habian luchado a favor del colonialismo espafiol fueron quienes
masacraron, por miedo, a quienes habian llevado el peso de al guerra contra Espafia.

Si bien gran parte de la poblacién negra, ilusionada por su contribucion a la
independencia y por la figura de Antonio Maceo, retorné desilusionada a su sub-mundo
de sociedades fraternales, religiones y cultura, una vanguardia politica surgid a partir de
1907, buscando luchar por los derechos que les correspondian como partes iguales de la
nacion. Contra ellos se lanzaba una andanada periodistica que trataba de comparar las
intenciones del PIC con las conspiraciones y los levantamientos de la poblacién negra
durante el siglo XIX en Cuba, y Haiti.

El medio al negro produjo la masacre de 1912 - cuyo saldo fue de 5,000 negros y
mulatos muertos- a partir de ese momento el marco del hombre negro quedaria limitado al de

musico, boxeador o cortador de cafia. Se le han colgado como un sambenito toda suerte de

lacras e imperfecciones, y se le adscribe ademas un comportamiento parasitico y criminal. A



partir de tal momento fue total, hasta el dia de hoy, la exclusion del negro y el mulato del
poder politico y econdmico, y de la representacion social de lo cubano.

La masacre de 1912 fue una “leccion” tan devastadora para la poblacion negra-
mulata, que atn hoy dia, psicoldégicamente, se encuentra sin saberlo bajo su influjo al
punto de considerar que reclamar lo equitativo es promover el racismo. Y eso se constata
a diario, incluso entre los intelectuales negros y mulatos, los cuales solo se plantean
cuidar “los espacios” que el poder les otorga, sin plantearse que todo el meollo consiste
en el poder politico y econdomico del cual esta excluido.

El miedo al negro impide que el racismo se discuta abiertamente en la Isla. El
miedo al negro es el eje de la exclusion del poder, acorde con su peso demografico, de los
negros y mulatos.

Me gustaria continuar explorando este fendémeno. Sobre todo fascinante que
resulta un desmontaje o (re) escritura de nuestra historia desde esta perspectiva.
JHasta que punto el miedo al negro es responsable de las estrategia tedricas de
invisibilidad y exclusion desde la cual el discurso hegemdnico de la blancura y su
escritura de la historia ha construido al negro como sujeto que puede ser nombrado
y representado sélo en los bordes de esa historia?

Mira, el tema de la invisibilidad y la exclusion es mas serio de lo que nuestra
historia refleja. No vamos a hablar el caso de las mujeres.

Al decidirse en la primera mitad del siglo XIX, la inferioridad biolégica y
antropoldgica del negro y su subsiguiente condena, se generalizaron las expresiones
racistas de la casi totalidad de los intelectuales destacados en los siglos XIX y XX y el
actual, que condenan los vinculos de los blancos con los negros y alaban lo europeo,
identificando al pueblo cubano con la cultura espafiola. Las presiones desculturalizantes
han alienado la conciencia de los afrocubanos, los cuales se averguenzan de su color. Y,
encima de todo eso, siempre se presentan las crisis, vicios y males sociales del pais desde
la oOptica racista de una supuesta “degeneracion” de las razas; de ahi todas las

descalificaciones raciales del mulato y del negro.



La ambigiiedad que esta en el centro del pensamiento independentista, entre la
aspiracion a una nacion y la conservacion de los privilegios de las castas, se transfiere al
hecho de la creacion del Estado independiente cubano, y luego a las revoluciones. En
ellos existe la coexistencia del rechazo y de la invocacion anti-colonial.

Estos blancos independentistas formulaban un doble parlamento: el ser
"americanos criollos" en contra de los blancos colonizadores, representantes también de
los africanos libertos o esclavizados, pero al mismo tiempo, se revierten como "blancos
espafioles" a la hora de salvaguardar el privilegio hegemoénico del poder frente a los
africanos libertos o esclavizados. Al negarse la diferenciacion racial, primero a través de
una supuesta esclavitud bondadosa, después de un patriciado independentista "anti-
esclavista", luego a través del mestizaje o del supuesto egalitarismo republicano y
finalmente ante la supuesta revolucionaria eliminacién de la discriminacion, se ignora
sistematicamente toda forma de contribucion negra a la sociedad cubana.

A pesar de todos los estudios, ensayos y demas, la problematica de la identidad
cubana es un tépico que todavia se mantiene sin solucion, pues los problemas raciales
agobian el espiritu y la conciencia del afrocubano, en el cual el complejo de mulatez es
primordial. El mulato esta obligado a compartir las mentiras y falsedades de la sociedad
blanca, en la cual el racismo es un problema colectivo, y para quienes tienen mezcla de
sangre africana y blanca tienen menos posibilidades de escalar al poder dentro de la
comunidad blanca. Es el mulato quien revierte con mas fuerza el discurso mayoritario; es
el mimico que se ha convertido en un verdadero calco del discurso hegemonico. Pero,
como todo ente que imita, acepta sumisamente cualquier injusticia.

Al considerar que la identidad cubana, especialmente la afrocubana oscila entre
dos mundos raciales, ello lo hace un ser totalmente indefinido, marcado por la obsesion
de su fisico. Entre los problemas mas graves que confrontan los mulatos y los negros en
Cuba se halla el de su doble herencia (africana y espafiola). La falta de aceptacion que
tiene el afro-cubano con respecto a su herencia africana, al oscilar entre dos mundos, el

mulato negado a concienciar su herencia negra y el blanco con su prejuicio racial.



(13

Asimismo, el racismo interiorizado de un individuo, que Fanon ha llamado ‘el
conocimiento en tercera persona”, y que encuentra dificultad en desarrollar su esquema
fisico, consciente de que su cuerpo es una negatividad.

La respuesta a tu pregunta abarca también un importante aspecto del discurso
colonial, el de su dependencia en el concepto de fijacion en la construccion ideoldgica de
la "otredad". Las contradicciones entre esos proyectos inclusivos de homogeneizacion
cultural y las realidades de exclusion y discriminacion experimentadas por los negros
vienen a chocar para revelar la verdadera situacion de integracion racial. Y, esto no es
solo en Cuba; en el resto de Latinoamérica, la ideologia de inclusividad racial se
desarrolld por una necesidad politica y no moral ni ética. Este proyecto fue, y ha sido
alcanzado ya que el cambio ideoldgico en cuanto al mestizaje que experimentaron los
pensadores latinoamericanos no fue aceptado por el sector blanco de la poblacidon en
Latinoamérica y, especialmente, en Cuba.

Para ponerte un ejemplo, las ideologias y las estéticas de la concepcion nacional y
racial de la colonia atn perviven en los discursos del poder sobre la literatura, para
construir la valorizacion estereotipica de la mulata como un componente primordial:
amante o prostituta, vedada al matrimonio del blanco, e incluso del negro, por la realidad
legislativa (durante periodos) como en la social.

Una cosa que prueban los matrimonios mixtos entre blancos-negro-mulato es que
las formas de convivencia entre el blanco y el negro nunca han sido endotropicas. Una
forma de medir la atraccion y repulsion raciales se da precisamente en la proliferacion de
uniones sexuales entre razas diferentes. Y es que la "identidad original" construida de
elementos occidentales, la religion o ideologia encaramada como preponderante,
obedecen a la logica del poder politico, del Estado que hegemoniza una raza sobre la otra.
Hay, por tanto, dos comportamientos sociales en cada raza y dos razas en el Estado.

El negro o el mulato siempre ha estado sujeto, en nuestro pais, a un
blanqueamiento psicologico y generacional que lo lleva a despreciar su propia raza: es la

auto-negro-fobia. Si bien se halla en medio del temor ante la solemnidad inmutable del



poder politico y economico de los blancos, y ambiciona llegar a ser como ellos, por otra
parte, mientras mas se hunde en tales suefios, dia a dia va admirando més a sus ancestros
y culturas. El no se halla en ese Tercer espacio del mulato, que es un espacio de
negociaciones culturales. Si bien incorpora elementos de la cultura dominante, ella no le
es ambivalente, como al mulato, pues esta construida por la mayoria de sus valores que
han sido apropiados.

Te propongo algo audaz: leer el término transculturacion a partir de este
miedo. Es decir como una construccion teoérica cinica (como escuela filoséfica), que
tiene su origen en este miedo al negro. Estrategia conceptual de la cual el negro (sus
practicas e imaginarios culturales) subvierte y desmonta, transformandolo en un
gesto de cimarronaje cultural.

Me obligas, con el término, a lidiar con Fernando Ortiz. Porque, no se puede
analizar tal concepto friamente, de manera académica, sin entrar a considerar sus
intenciones. Pese a lo exhaustivo de la documentacion etnografica y etnologica de Lydia
Cabrera, y de la antropologia mitologica de Ortiz, la legitimacion cultural afrocubana no
se halla en sus obras. Lydia Cabrera contribuye con una etnologia comprometida con el
mito en la cual el objeto de estudio esta lejos del racionalismo y el positivismo productos
de la razon francesa.

La antropologia de Ortiz se inspira en las tradiciones de las culturas africanas en
la Isla, asumiendo los prejuicios de su época, promoviendo como solucion la asimilacion
de tales culturas para lograr el acceso al “progreso” europeo. Tanto Lydia como Ortiz
coinciden en al articulacion creativa de una antropologia (con apariencias de arqueologia)
que logra un dispositivo poético de mito e historia, pero no los fundamentos de una
comunidad religiosa, social y economica con derecho a la equidad. Es una investigacion
romantica de vocacion de revelacion y leyenda; una repeticion del trabajo que los
etndlogos europeos (Delafosse) realizaron con las culturas africanas.

Para Ortiz, Cuba era mas espafiola que Espafia y como lombrosiano primero,

espiritista y positivista después propugnaba una cultura nacional basada en la hibridacion;



no hay que olvidar que de 1926 al 1947 fue presidente de la Institucion Hispano-cubana
de Cultura. Ortiz creia en la inevitabilidad del modelo anglosajon, por eso proponia la
eliminaciéon de las manifestaciones de la cultura africana que él mismo habia
estereotipado, llevando la identidad cultural nacional al término de “mulata”, pero con la
intencién de desafricanizacion.

En las ideas de Ortiz, la influencia decisiva que recibe del etnologo racista
brasilefio Raymundo Nina Rodrigues, lo lleva a elucubrar una teoria racial de la nacioén en
la cual las razas se hallan en planos culturales desiguales, y por tanto, la de los negros no
podria adaptarse a los canones ético-civiles europeos. Ortiz era un convencido del
determinismo biologico, como demuestra su tendencia de adscribir identidad racial a las
formas culturales en base a su origen africano o espafiol, a partir de un prisma
antropoldgico que parte de la definicion bio-racial de los grupos humanos.

Mucho se ha escrito acerca de la "transformacion" de Ortiz desde su inicial texto
sobre los negros brujos; sin embargo, la esencia de sus creencias en la desigualdad y la
inferioridad del negro jamas variaron. Pero mira..... en su discurso "La decadencia
cubana", veinte afios después de haber publicado los negros brujos, echa manos de todas
las fobias de aquella obra, para profetizar el desastre y el retorno de la barbarie a Cuba, y
explicar como los diferentes males que comprometian y abrumaban la vida de la
comunidad nacional, se debian a la presencia del negro.

En Ortiz es evidente su esfuerzo implicito por sentar los modulos fundacionales
de la nacion cubana; pero si lo analizas bien, Ortiz no pasa de ser un cronista para el cual
lo afro-cubano es s6lo un objeto de estudio, por eso su Contrapunteo "criolliza" al
supremacista ibérico, le abre el camino a la mulatez, y destierra al negro a los meandros
de la nacionalidad. Se intenta con ello una formula unificadora, a través de la
desaparicion de las etnias, mediante su mezcla, y muchos han caido en esa trampa. Una
teoria alternativa a las racialistas decimononicas. El rescate de lo “afrocubano” se hace en
un marco que enfatiza el proceso del mestizaje, es decir, la disoluciéon de sus rasgos

particulares. En Ortiz se trata de las culturas autdctonas y su fusion con la del



colonizador; pese a su transculturacion, el blanqueamiento fisico no se lograria con la
mulatizacion.

El nervio flaco de todo su estudio consiste en su inconcebible desconocimiento de
las dinamicas culturas y sociales del Africa, de sus civilizaciones; sobre todo por ser un
momento de gran auge en los estudios africanistas en Paris y Londres, omision que lo
lleva a cometer desaciertos conceptuales y confusiones, al utilizar reelaboraciones de
segunda mano y referentes tendenciosos como los de Leo Frobenius y Delafosse. Ortiz
jamas fue al Africa, ni ello le interes6; muestra un ridiculo conocimiento de Ia
civilizacion bant, de la islamizacion de los estados sudaneses, del papel de los Hausa en
todo el oeste africano, de los imperios Kanem-Bornt, Ashanti y Yoruba, de la guerra
santa de Usman dan Fodio, etcétera, elementos imprescindibles para entender no sélo las
etapas de la trata o la afro-cubania, sino incluso su debatida "trans-culturacion".

. Cuales son los periodos en que mas se ha exacerbado este medio al negro?
JPor qué?

Aqui si te doy una respuesta categodrica: toda la historia de Cuba, sus hechos
fundamentales, sus crisis estan relacionadas con el negro. Aunque no aparezca, aunque se
le hunda en el olvido, es el personaje central de las marchas y contramarchas de nuestra
historia. Por miedo al negro fuimos la ultima colonia espafiola. Por miedo al negro los
“patriotas” y generales blancos mambises abrazaron la intervencion norteamericana. Por
miedo al negro, Maceo es solo un guerrero tosco. Por miedo al negro la independencia no
significo una descolonizacion. Por miedo al negro se importdé un milléon de ibéricos a
principios del siglo XX. Por miedo al negro se produjo la matanza de 1912. Por miedo al
negro tuvo que rehacerse la constitucion en 1940. Pienso que algo parecido sucede en la
actualidad, cuando ya la poblacion blanca es una etnia minoritaria que monopoliza el
poder en la Isla.

El miedo al negro también se refleja en como no ha sido parte de la simbologia de
nuestra nacion, salvo Maceo. Porque, si “padre de la patria” es aquel que evoca por vez

primera la lucha por la independencia y la abolicion de la esclavitud, entonces ese titulo



le pertenece a José Antonio Aponte. Y, si Apostol de la independencia es aquel quien
primero entrega su vida en martirologio para que de ella se construya la naciéon, entonces
ese titulo le pertenece al poeta martir de la Escalera, Gabriel de la Concepcidon Valdés,
Placido. Qué coincidencia que ambos fuesen negro y mulato, y que no clasificaron a los
ojos de los constructores de la nacion.

En estos ultimos afios hay un resurgir de los temas y problematicas
vinculadas al subalterno no sélo racial, sino de género, sexual... Se han abierto
nuevos campos y perspectivas no sélo tedricas, sino también expectativas sociales
para explorar el tema de la subalternidad y del afrodescendiente. Eso tiene que ver
con un contexto internacional que se ha reformulado: el protagonismo de lo
popular, las nuevas tecnologias, el multiculturalismo, la globalizacion, etc. ;Como
se esta articulando en el presente este momento en América Latina y el Caribe con
respecto al sujeto negro: sus problematicas y cudles son las diferencias y
especificidades de este momento con relacién a los vivido por ti y tu generacién en
los afios sesenta?

Todo ello lo veo inmerso, engarzado a la didspora. Por supuesto, que el
entramado politico cultural en la Isla jamas se ha visto vinculado a las Américas negras,
al Caribe, nuestro entorno cultural. Lo que resulta también increible es que la
intelectualidad negra-mulata, a su vez, no se ha vinculado a la “didspora” ni ha digerido
su importancia.

La lucha por la independencia cubana, los generales negros orientales, todos
estaban vinculados al entorno caribefio. Es mas, algo que nunca se ha manejado a
profundidad; el ideario independentista de Antonio Maceo y de sus generales estaba
centrado en la creacion de una confederacion del Caribe, con Haiti, Jamaica, Republica
Dominicana y Puerto Rico, y otras islas, de inmediato se obtuviera la independencia.
Mientras el resto de los generales blancos miraba hacia Espafia y Estados Unidos, Maceo

miraba hacia el Caribe.



Si la diaspora afro-descendiente se gestd6 mediante la violencia y el terror, la
diaspora en la actualidad es un proyecto de descolonizacion en aquellos lugares donde los
descendientes de africanos sufren la marginacion y la discriminacion. Y eso es lo que esta
sucediendo en toda la América, de al cual por supuesto Cuba esta excluida.

Por ejemplo, Lao Mones lo define muy bien, como un proceso de la gente negra
como sujetos transnacionales o translocales, como un proyecto de descolonizacion. En
eso estoy de acuerdo pues la dinamica politica del sujeto afro-diaspdrico como practica de
construccion de comunidad transnacional, debe superar la condicion de subalternizacion
con un horizonte utépico para los suefios de equidad.

Para hacer visibles las vidas sociales que a menudo son desplazadas, despojadas
de una geografia o clasificadas como “personas sin historia”, las corrientes intelectuales
afro-diasporicas para la descolonizacion del poder deben articular la africania moderna, y
acoger la teoria postmoderna que desecha al nacionalismo como algo desfasado, para asi
deconstruir y redefinir las narrativas hegemoénicas de geografia.

Los términos “latino” e “hispano” carecen de un sentido de historicidad en tanto
no enlazan con claridad las historias negras con el racismo moderno y las culturas de la
resistencia, son simples rotulos identitarios. También es necesario revisitar y cuestionar el
caracter masculinista de las ideologias dominantes de la negritud global, a partir de una
hermenéutica de la interseccion, reconociendo la importancia los sujetos afro-diasporicos.

La diaspora afro-americana es un montaje de historias locales entretejidas por
condiciones comunes de opresion racial, politico-econémica y cultural y por semejanzas
conmensurables de subordinacién racial, sino también en repertorios similares de
resistencia y accion politica. Los sujetos diasporicos afro-americanos deben concebirse
como trans-locales porque, aun cuando estamos conectados con la nacionalidad, también
nos inscribimos en constelaciones geo-historicas (el Atlantico, el continente americano, la
negritud global), al mismo tiempo que las identidades negras estan mediadas por una
pluralidad de diferencias (clase, género, sexualidad, lugar, generacion). Los sujetos afro-

diaspéricos pueden ser simultineamente nacionales (afro-cubanos), locales (de



Louisiana), regionales (afro-latinoamericanos) y globales. En este sentido, podemos
entender la didspora africana como una frontera negra.

En nuestro caso, pese a ser el centro esclavista de los africanos en el siglo XIX,
nunca, nuestra intelectualidad, ni nuestros politicos se han visto identificados con el
Atlantico negro.. y veras el itinerario de hispanistas y latinistas, de eurépodos... pero
nunca de la aceptacion del Africa a la par de Espaiia. ..

Si te pidiera que configuraras una agenda de discusion al respecto; ;cuales
son los tres temas y estrategias, que en el presente, colocarias como esenciales en este
debate?

Bueno, pienso que el debate principal en nuestra Isla es como se logra la equidad
de todos los componentes étnicos. Si bien la practica segregacionista no fue una constante
social generalizada, y en eso diferimos de la dindmica que existié en Estados Unidos, sin
embargo, la equidad en todos los ambitos nunca ha cristalizado. Tal debate y su solucion
implican de hecho una re-consideracion de la nacion cubana.

El segundo punto de la agenda seria qué aspectos a descolonizar aun estan
pendientes desde 1902. Es conocido que, al igual que el resto de hispano-américa, las
independencias so6lo implicaron una transferencia de la élite colonial a otra élite con los
mismos valores socio-culturales de la estructura disefiada por la metropoli. De ahi que el
grueso de la poblacion de Cuba sea parte de una diaspora afro-descendiente con
elementos comunes.

El tercer punto de la agenda seria iniciar una de-construccion multi-cultural de la
historia y sus personajes, plasmada en los textos tenidos como validos.

La izquierda tradicional se abrogaba la representatividad de la racionalidad
ilustrada, aferrada a una visién economicista de clase, supuestamente por encima de la
nacion. Tal ha sido el caso de Estado-nacién cubano que no parece dar soluciones
efectivas a las tensiones raciales. El liberalismo politico, el marxismo, y el mito de la
democracia racial provienen de la misma matriz conceptual y de poder moderna. Hemos

visto como el modelo de Marx es demasiado abstracto para objetivos de clarificacion y



aplicaciones amplias. Lo que es, sin embargo, poco conocido es que el racismo ha sido
co-sustancial con los principios marxistas, a partir de lo que el propio Marx
(conjuntamente con Engels) dijeron sobre el tema.

La igualdad formal de blancos y negros en Cuba no es mas que una proyeccion
igualmente falsa de la igualdad ciudadana. Es la reproduccion del mito igualitario, en lo
interno y lo externo. Si “raza” ha sido una formacién social, cultural y politica
desarrollada con propdsitos de subordinar ciertos grupos a otros, como se ha demostrado
en la historia, entonces el factor racial politico heredado como un elemento estructurador
tiene que ser demolido, iniciando su deconstruccion tedrica, y el desmantelamiento de la
discriminacidn de jure respecto a los derechos civiles.

La definicion constitucional de Cuba como una nacién multiétnica y pluricultural,
por encima de la proclamacién de solamente cubana, representaria una ruptura con el
Estado-nacion hispanico. Esta aceptacion de la afro-cubania sugiere la inica férmula por
la cual el afro-cubano puede jugar un papel politico en la isla.

Son necesarias nuevas articulaciones entre nacién y etnicidad como lenguaje
politico en el mundo actual; generar una “contramitologia” en la cual los intelectuales
comiencen a interrogarse el porqué de su silencio, de su desinterés, o de su negacion
frente a una presencia real, activa, y creativa de los ciudadanos negros y mulatos.

Se necesita un enfoque mas audaz sobre los universos simbdlicos, los imaginarios
y las ideologias con el fin de cruzarlos con la problematica del funcionamiento de los
enunciados construidos en torno a la identidad, desechando la ficcién y lo tendencioso
que plaga nuestra historiografia, ubicando la realidad de nuestra genealogia intelectual,
reconsiderando los hechos de la historia y los culturales, a partir de la gran complejidad
de la trata y de la esclavitud, la naturaleza inconclusa de nuestra independencia carente
del complemento descolonizador, y los elementos comunes entre las crisis etno-sociales
de hoy y de ayer.

Hay que recuperar temas olvidados, demoler nociones como la esclavitud

“benigna”, la pasividad del esclavo, la demografia, el caracter intocable y desinteresado



de los proceres patrios, un nuevo enfoque sobre lo generalizado del mestizaje y la
endogamia esclava, el peso demografico de los llamados “nacimientos ilegitimos”, la
invisibilidad de “la gente de color”.

Esperar al Destino es magico y patético; el éxito de la sucesion, de las reformas,
de la transicion, o de cualquier ingenieria politico-econémica que se intente instaurar no
reside en las formulas de economia socialista, economia mixta, economia pura de
mercado, social-democracia, plutocracia, democracia, autocracia, etcétera... el éxito de
cualquier camino que se emprenda en Cuba reside primero, y ante todo, en desmontar la
hegemonia politica de una raza y conceder el espacio que el derecho de ser mayoria posee
a la raza subordinada, quien hasta ahora nunca lo ha tenido. Es decir, reside en construir

por vez primera una nacion, luego podra experimentarse con lo que se quiera.



