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Deseo aclarar dos puntos que me parecen importantes:

1/ La cuestién de la objetivacién de una realidad en la cual no
estoy directamente involucrado. Escribo sobre América Latina
desde Francia, desde Europa. Yo dudo que la distancia en si sea
—como se ha creido siempre— necesariamente una garantia para
una mayor “objetividad cientifica”. Muchas veces los que escribi-
mos “desde afuera” nos enfrentamos al problema de las inevita-
bles transformaciones de la realidad que pretendemos examinar.
Por lo cual, y con esto, aclaro el segundo punto:

2/ Lo que voy a presentar no es sino un intento, el esbozo de un
trabajo venidero. No voy entonces a proponer conclusiones ter-
minantes. Por el contrario, espero que mi problemadtica suscite
interés y que pueda beneficiarme de sus observaciones para co-
rregir, matizar y, por qué no, afianzar mejor tal o cual aspecto de
mi trabajo.

Intentaré mostrar c6mo el indigenismo (que yo considero como
un conjunto contradictorio y conflictivo de précticas y discursos) en
su proyecto de integracién econémica y de valoracién cultural de
los indios, contribuy6 indirectamente a acentuar la exclusion de los
negros en América Latina.

Quisiera desde luego avisar que no me voy a meter en el debate
relativo al alcance y la significacién de las acciones indigenistas.
Muchos estudios valiosos existen sobre lo particular.' Lo que si me
parece totalmente rezagado, digamos, ocultado, es la problemati-
ca que mencioné (la indirecta exclusién de los negros).

! Ver por ejemplo la obra colectiva De eso gue laman antropologia mexicana, Méxi-
co, Nuevo Tiempo, 1970.



Mi punto de arranque lo constituye pues la experiencia indige-
nista de dos paises donde durante largo tiempo se observé una
voluntad politica de integracién de los indios. Se trata de México
y del Pert.

Esos dos paises se distinguieron por la creacién de centros indi-
genistas cuyo objetivo proclamado era elaborar diversos programas
encaminados hacia la “peruanizacién” y la “mexicanizacién” de
los indios. Esos centros estaban por lo general dirigidos y anima-
dos por los intelectuales. Entre otros, antropdlogos, socidlogos,
etndlogos, historiadores y lingtiistas. El Estado controlaba las orien-
taciones de las actividades de los centros indigenistas.

En 1940 se celebré en Patzcuaro, Michoacdn, el primer Con-
greso Indigena Interamericano. Los paises representados aparte
de denunciar la gran marginacién de los indios de los circuitos
socio-econémicos nacionales, abogaron por una mejor coordina-
cién de los esfuerzos que se hacfan para concretar la integracién
de los indios y por lo tanto su reconocimiento real como sujetos de
las naciones latinoamericanas.

Asi por lo menos lo planteé Lizaro Cirdenas en su discurso
inaugural:

Ya nadie pretende una resurreccién de los sistemas indigenas precor-
tesianos o el estancamiento incompatible con las corrientes de la vida
actual. Lo que se debe sostener es la incorporacién a la cultura univer-
sal del indio, es decir, el desarrollo pleno de todas las potencias y facul-
tades naturales de la raza...?

Verdadero programa politico que coloca al indio, como entidad
colectiva, en el centro de las preocupaciones. La voluntad de
emancipar y de universalizar al indio que aparece en el discurso
de Cardenas ha sido una constante en Latinoamérica. Es en todo
caso anterior al congreso de Patzcuaro. Por lo que se refiere a

* Fragmento del discurso de Cérdenas en el Primer Congreso Indigena Intera-
mericano, celebrado el 14 de abril de 1940 en México, citado por Jesis Silva
Herzog, Ldzaro Cdrdenas, su pensamiento econdmico, social y politico, México, Nuestro
Tiempo, 1975, p. 127.



México, Guillermo Bonfil llama nuestra atencién sobre el uso po-
litico e ideolégico de la figura del indio:

A la revolucién mexicana de 1910, sin duda, se debe el haber privilegia-
do la imagen india como uno de los principales simbolos del nacionalis-
mo oficial... El arte auspiciado por los gobiernos de la Revolucién,
sobre todo entre los afios veinte y los cuarenta, tuvo un marcado as-
pecto nacionalista. Hubo, pues, que volver a las raices...”

El indio deviene asi lo que otorga una legitimidad trascendente
no sélo a la burguesia mexicana (en su lucha contra la oligarquia
terrateniente) sino también a los intelectuales que por esos tiem-
pos ingresaban como fuerza social en el escenario politico nacio-
nal. La figura del indio constituye un objeto donde se invierten
intereses politicos y simbélicos.

En el Pert se acusé casi el mismo fenémeno, al menos por lo
que se refiere a los intelectuales en busca de un reconocimiento
social. Antonio Cornejo Polar, el gran critico peruano, sefiala en
efecto que, en los afios 1920-1940, se not6 en ¢l Perti una evidente
preocupacién por el indio entre los intelectuales. En numerosos
estudios y trabajos, interrogaban la articulacién (posible o no) del
vivir indio con el proceso de modernizacién capitalista (industriali-
zacién, urbanizacién, migraciones, etcétera) en el cual su pais pa-
recia irremediablemente sumido.*

El hecho de que, tanto en México como en el Perg, la figura del
indio se haya convertido en una apuesta simbélica, no nos autori-
za sospechar, en todo caso, cuestionar ({quiénes somos?) el com-
promiso positivo de algunos intelectuales a favor de los indios.
Este compromiso procede, de manera general, de una identifica-
cién politica.

3 Guillermo Bonfil Batalla, México profundo. Una civilizacion negada, México,
Grijalbo, 1990, p. &9.

4 He aqui algunos de esos trabajos: Cuentos andinos (1920) de Lopez Albdjar;
Siete ensayos de interpretacion de la realidad peruana (1928) de José Carlos Maridtegui;
El antiimperialismo y el APRA (1936) de Victor Ratl de Haya; Del ayllu al cooperativis-
mo secialista (1936) de Hidelbrando Castro Pozo.
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El indigenismo, fuese oficial o marginal (no ligado directamente
al Estado), plantea al indio como el objeto exclusivo de sus preocu-
paciones, lo cual, dirfase, resulta perfectamente legitimo. Sin em-
bargo deberfamos también reconocer que ese mismo afin de
“desagraviar” a los indios contribuy6 indirectamente a ocultar toda-
via mds la presencia y las reivindicaciones de los negros (y de otras
minorfas) en los pafses que desarrollan una politica indigenista.

El discurso sobre los indios llegé a ser de facto el discurso privi-
legiado en la politica e incluso en las ciencias sociales. El discurso
indigenista viene asi a quitarles legitimidad a los posibles discur-
sos de, o sobre, otras minorias como los negros o los asidticos.

Seria descaminado volver aqui sobre la génesis de la presencia
de los negros en América Latina; muchos estudiosos se han consa-
grado ya a ello. No obstante, me parece sumamente importante
impugnar el argumento pertinaz que se perfila en unos de esos
estudios y segiin el cual los “escasos” afios de presencia de los ne-
gros serfan, al fin y al cabo, insignificantes si los comparamos con
las remotisimas civilizaciones de los indios.

Se habran dado cuenta de que ese mismo argumento de la du-
racién nunca se esgrime cuando se aplica a la presencia de los
conquistadores espafioles. De hecho la herencia espaiola es no
s6lo reconocida sino plenamente reivindicada y asumida por toda
América Latina. Una buena ilustracién de esto tal vez sea la cele-
bracién del Dia de la Raza.

En el fondo, se trataria de acabar de una vez con esas opiniones
que, al enfocarse sobre la supuesta inferioridad de las civilizacio-
nes africanas con respecto a las precolombinas, convalidan visio-
nes reductoras e intolerantes que rehtsan ver a los negros como
portadores de civilizacion y de historia. Desde su perspectiva, los
negros no pudieron (y no pueden) marcar significativamente la
historia de América Latina.

Dasafortunadamente esta tltima consideracién es todavia am-
pliamente difundida en América Latina. La encontramos por
ejemplo bajo la pluma de J. C. Maridtegui, uno de los mas recono-
cidos precursores del indigenismo peruano. En su Siete ensayos de
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interpretacion de la realidad peruana sostiene que la participacién de
los negros en la cultura nacional peruana es nula, insignificante.
Més atin, los negros (por su “sensualidad”, sus “supersticiones” y
“primitivismo”) pudieron ser un factor de disolucién de esa misma
cultura (J. C. Maridtegui, 1928: 342).

Es de temer que esa asombrosa declaracién sintetice y a la vez
actualice todo un imaginario colectivo con respecto a los negros
de América Latina y del Perd en particular. Al colocar (y por lo
tanto condenar) a los negros en el paradigma de la barbarie, el
pensador marxista peruano elude al mismo tiempo la cuestién de
su reconocimiento como entero sujeto latinoamericano asi como
la de la aceptacién de su herencia.

Me consta, sin embargo, que este debate se clausuré muy rapi-
damente. A este respecto, Cuba, Brasil y Venezuela, por razones
obvias, parecen constituir unas excepciones en el silencio generali-
zado y consensual con respecto a los negros. Lo que quiero enfatizar
es que esos paises dan la impresién de asumir la herencia negra
aun cuando, reconozcamoslo, con contradicciones a veces profun-
das. Se sabe, por ejemplo, que en Cuba la poblacién de las cérce-
les es casi exclusivamente negra, mientras que la universitaria es
en su mayoria blanca.® En el mismo Brasil dicen que:

Los brasilefios aceptan que se diga que Brasil es un pais negro, pero lo
que no aceptan es que se diga que es un pais de negros. Culturalmente,
africanos, si; pais de cafres, no. Brasil asume, es verdad, su raiz africa-
na, pero esto no quiere decir que no subsista el racismo ni la segrega-
cién social del negro: launque bailen el mismo samba, blancos y
negros lo bailan aparte!®

En la conmemoraciéon del quinto centenario del hecho colonial
espaiiol se evidenci6 una vez més que los negros seguian siendo

® Francis Pisani, “Blessure ouverte au cceur du régime, Cuba confronté a la
question noire”, en Le Monde Diplomatique, Septembre, 1992, pp. 10-11.

& Miguel Rojas Mix, Cultura afroamericana, de esclavos a ciudadanos, Madrid,
Anaya, 1988, p. 102.



los verdaderos ausentes de la historia en América Latina. En efec-
to, el lugar que les tocé ocupar en las distintas manifestaciones
culturales (coloquios, debates, conferencias, exposiciones y publi-
caciones) ha sido insignificante por no decir nulo. En tal sentido,
la expresién “encuentro de dos mundos” o su variante “encuen-
tro de dos culturas” que, después de enconadas polémicas, parece
ser consensualmente admitida, cobra toda su significacién.

Implicitamente es la confirmacién de que la presencia negra en
América Latina se percibe, de modo general, como un error de la
historia; en wodo caso como algo no genuino, como algo que no
forma parte de la idiosincrasia latinoamericana.

En esto tal vez radique la predisposicién de amplias capas so-
ciales a ocultar, o a considerar sus rasgos negroides como una lacra.
En Puerto Rico por ejemplo, la exaltacién de la triple articulacién
de la cultura “boricua” constituida por el aporte de los tainos, los
negros y los blancos, se acompaifia paradéjicamente de un com-
portamiento social que, en dltima instancia, condena la herencia
negra:

Muchos puertorriquefios temen que sus compatriotas vean en ellos
rasgos raciales que la gente asocia mentalmente con los negros. Por
eso muchos con rasgos somadticos de blanco, pero con una patente as-
cendencia racial negra, se consideran como que tienen “raya” escondi-
da y con frecuencia son objeto de burla...”

La herencia biolégica negra no es valorada sino que es vivida
como un trauma, una méacula que se debe ocultar. Lo interesante
es que el sesgo que consiste en “esconder sus rayas”, supone al
mismo tiempo otra predisposicién a desenmascararlas.

La denegacién de la herencia de los negros es tan fuerte que
asoma incluso en la manera en que se les suele designar. Lo vemos
en el concepto de la “morenada” que es particularmente vigente
en el cono sur y en Chile. Pondré el ejemplo de este Gltimo pais
donde:

” Rafael Falcén, “El tema del negro en el cuento puertorriquefio”, en Cuadernos
hispanoamericanos, nimero especial, 451-452, enero-febrero, 1988, p. 97.
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Tanto se ha acostumbrado a decir que alguien es muy morenito, que
ya nadie cree que hubo algiin dia negros. Negro es un color y se en-
tiende como una raza, mientras que moreno es lo que tira a negro sin
serlo. El diccionario dice que “es el menos claro de la raza blanca”.®

Llegados a este punto convendria preguntarnos sobre lo que tan-
to en el vivir como en las categorias mentales de los latinoamerica-
nos fundamenta el rechazo consciente o no de la herencia negra,
la dificultad de considerar a los negros como sujetos latinoa-
mericanos. Mi hipétesis es que, pese a las apariencias y a cierta
demagogia, a los negros se les siguen percibiendo fantastica y fun-
damentalmente como extranjeros.

Procuraré ahora asentar mejor esta hipétesis apoyandome en
Ias pesquisas del antropélogo francés Claude Meillassoux. En su li-
bro Anthropologie de Uesclavage (1986), €l toma como base de re-
flexién la definicién siguiente de Emile Benveniste, que, como se
verd, podria confrontar mi propia hipdtesis:

A partir de un andlisis seméntico, Benveniste, descubre los origenes
sociales del concepto de “libre”. El sentido primario no es como se
pudiera imaginar “sacarse de algo”, es por el contrario la pertenencia
a una matriz étnica designada por una metédfora de crecimiento vege-
tal. Esta pertenencia confiere un privilegio que ni el extranjero ni el
esclavo tienen. El extranjero es, al contrario, el que no se ha desarro-
llado en el medio social donde se encuentra, el que no crecié en la
concatenacién de las relaciones socio-econdmicas que sitGan a un
hombre con respecto a todos los demads? (traduccién mia).

Se me podrian objetar dos cosas. Primero, la aplicacién mecénica
de unas conclusiones antropolégicas sobre la cuestién negra en
América Latina. Segundo el mal uso de estas mismas conclusio-
nes: Meillassoux las maneja en efecto para el andlisis de lo que €l
llama la sociedad doméstica (distinta en su légica de la sociedad na-

8 Miguel Rojas Mix, op. cit., pp. 63-64.

? Claude Meillassoux, Anthropologie de Uesclavage, le vente de fer et d'argent, Paris,
PUF, 1986, p. 23.
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cional). Sin embargo, pese a esas reservas, me parece que el andli-
sis de Benveniste pudiera aplicarse a la situacién de los negros en
América Latina.

Caben en efecto dentro de las dos categorfas discriminadas
mencionadas en la cita: esclavos (hasta la abolicién efectiva de la
esclavitud) y extranjeros (en la época actual). Por otra parte, es
preciso notar que Benveniste describe en realidad el funciona-
miento de cualquier representacién ideolégica determinista. En
el caso que nos ocupa, serfa por ejemplo la “irremisible” mancha
original que llevarian todos los negros.

Por lo cual, cualquier tentativa para demostrar que los negros,
salvo sus antepasados, “crecieron en la concatenacién de las rela-
ciones sociales y econémicas” latinoamericanas estd de antemano
condenada al fracaso. De hecho, América Latina en su gran ma-
yoria se representa exclusivamente como una “matriz étnica co-
mun” resultante de la articulacién de la herencia del indio y del
espariol.

El impacto de semejante constructo ideolégico es tan fuerte
que sus huellas se detectan en las declaraciones y producciones de
los intelectuales latinoamericanos. En su libro cuyo titulo ya de por
si es revelador, Formacién de una cultura nacional indoamericana, el
escritor y antropdlogo peruano José Marifa Arguedas, define en
estos términos la fusién fundadora de lo que él considera la iden-
tidad peruana:

Es inexacto considerar como peruano unicamente lo indio: es tan
erréneo como sostener que lo antiguo permanece intangible (...) Du-
rante siglos, las culturas europeas e indias han convivido en un mismo
territorio en incesante reaccién mutua influyendo la primera sobre las
otras con los crecientes medios que su potente e incomparable dina-
mica le ofrece; y la india defendiéndose y reaccionando gracias a que
su ensamblaje interior no ha sido roto y gracias a que continda en su
medio nativo."

10 J, M. Arguedas, Formacién de una cultura nacional indoamericana, México, Siglo
XXI, 1975, p. 2.
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Cada uno apreciara las contradicciones de una declaracion que
coloca de entrada a las culturas indias en posicién de inferioridad,
que exalta el papel necesariamente fecundador de las culturas eu-
ropeas. Lo que interesa para mi propésito es recalcar que los ne-
gros por su condicién de extranjeros (es mi hipétesis) quedan asi
l6gicamente fuera de este “entre nosotros” (blancos + indios),
fuera de esa fusién original que reivindican los paises latinoameri-
canos. Es mds, a menudo son representados como un peligro, una
amenaza a esa misma fusién.

Segun mi propia lectura, esa percepcién es la que transcribe
también la tercera novela de Arguedas, El sexto (1979). En esta
novela, la carcel, que constituye el espacio novelesco central, es al
mismo tiempo una metéfora de la sociedad peruana, amenazada
por la presencia del personaje negro. Este, en efecto, es represen-
tado como la encarnacién del Mal: no sélo comunica un saber
diabélico a sus acélitos sino que se distingue por su violencia
“irracional” y por su decadencia ldbrica. Manifiesta de hecho una
propension (retratada como enfermiza) a sodomizar a ciertos pri-
sioneros. Su decadencia estd, por otra parte, potenciada por el
tamafio desproporcionado y “anormal” de su pene.

Si nos referimos a lo que afirma Denys Cuche, esta deformidad
que se pinta en El sexto, resulta entonces ser la transcripcion de un
mito profundamente grabado en el imaginario social de los perua-
nos: el mito del negro todo-sexo y lascivo por antonomasia:

El estereotipo del negro sexualmente potente ha marcado profunda-
mente el inconsciente peruano (...) Esas ideas se asocian espontinea-
mente a la imagen del negro fisicamente vigoroso, violento, fanatico,
sin moralidad, etcétera’® (traduccién mia).

Queda por considerarse un elemento semiético importante que
determina al personaje del negro en El sexto y que nos parece re-
velador: no tiene nombre. Esta ausencia es tanto mas cargada de
sentido cuanto que el nombre es lo que permite el anclaje en una

" Denys Cuche, Le Pérou négre, Paris, 'Harmattan, 1981, p. 120.
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“comunidad” nacional o étnica determinada. En otras palabras, el
nombre es un signo de pertenencia y de reconocimiento social.

En este sentido, pudiérase legitimamente postular que no
hubo, al nivel de los esquemas mentales de los peruanos, una rup-
tura real respecto al periodo de la esclavitud. Porque en aquel
momento los negros, aparte de su designacién genérica (“piezas
de indias” “carabalies”, “congos”, “locumés”, “sacos de carbén”, et-
cétera), no tenian nombre; llevaban, en realidad, como nombre, el
simbolo o la marca de la propiedad a la cual estaban amarrados
juridicamente. Al contrario de los indios, los negros no eran suje-
tos del Pert virreinal sino de sus amos. Sea como fuere, el estatuto
de que gozaban era ante todo el de instrumento dtil. S6lo durante
su manumisién era cuando podian, hasta cierto punto, valerse de
las disposiciones legales previstas para los negros “libres” (esa ca-
tegoria no casa forzosamente con la de “hombres libres”).

Este rapido anélisis nos permite afirmar que en la novela de
Arguedas, nos enfrentamos, mediante el personaje del negro, con
la cuestién de la descalificacién de los negros en tanto latinoame-
ricanos. Los que han leido El sexto coincidirdn conmigo en que,
por su “monstruosidad”, el destino fatal del personaje negro era
su eliminacién fisica."

Pues bien, no es mi propésito discutir las mltiples y crueles con-
secuencias sociales de dicha descalificacion (prejuicios, segregacion
social, autodevaluacién o sobrevaloracion de si, angustia obsesional,
miedo, etcétera). Quisiera, sin embargo, evocar un terreno donde
esta misma descalificacién se materializa: quiero hablar del campo
de la investigacién en ciencias sociales.

1 Serfa ocioso articular en la mencién de las obras de Maridtegui y Arguedas
un ataque personal (¢quién soy yo?) o cualquier manifestacién de resentimiento;
lo que sf hay que enfatizar es que las contradicciones que aparecen en ellas deben
apreciarse en relacién con el discurso de la identidad del Pert de su época. Sin
embargo, mi sentimiento es que en esos maximos intelectuales latinoamericanos,
la valoracién del indio como fundamento de la identidad nacional se acompaiia a
menudo de una descalificacién de los negros (Mariategui) y de su olvido (Argue-

das).
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Pese a los considerables esfuerzos desarrollados (en Brasil y en
Cuba principalmente), la mayor parte de las investigaciones sobre
los negros se ha interesado preferentemente por su folklore, sus
presuntas psicologia y patologia diferenciales. Al margen de esto,
puede afirmarse, sin riesgo, que pervive, al nivel de la investiga-
cién cientifica latinoamericana, una tremenda ausencia de los ne-
gros como productores, o como objeto de estudios. Tal ausencia
es tanto mads significativa cuanto que, como bien lo sefialé Pierre
Bourdieu, la educacién, intimamente ligada a la investigaciéon
cientifica, es un sistema complejo que supone una definicién so-
cial del saber, de lo que merece ser ensefiado y aprendido, y de los
que estan autorizados a comunicarla, "

La investigacién de la presencia negra (su cultura actual, su
historia cotidiana, sus diversas producciones y sus luchas presen-
tes) no parece constituir una prioridad, algo significativo para
muchos investigadores latinoamericanos.

Guillermo Bonfil Batalla nos trae indirectamente la prueba de
ello cuando describe la ruptura que, segtn él, tuvo lugar hace
poco en las ciencias sociales en América Latina. Dice:

Las ciencias sociales en América Latina se han dedicado, en los alti-
mos afios, a un proceso de autorrevisiéon, de un andlisis critico de su
pasado inmediato, de su situacién actual y de sus perspectivas a corto
o largo plazo... Un grupo de jévenes sociélogos, aunque sin formar
una escuela propiamente dicha, coincide en reivindicar una “nueva
sociologia” mds de acuerdo con los tiempos y los problemas que pre-
sentan la realidad de sus pafses respectivos (...) Luchan por una selec-
cién de temas de investigaciéon donde el criterio fundamental sea la
importancia del asunto en términos de la problemdtica actual de los
paises sudamericanos.'

Seria arriesgado ver en la patente ausencia de preocupacién cien-
tifica por los negros en el campo cientifico de América Latina, la

Y Ver, entre otros estudios, Ce que parler veut dire, Fayard, 1982, Homo
academicus, Ed. de Minuit, 1984,

1 Guillermo Bonfil, “Del indigenismo de la Revolucién antropolégica critica”,
en De eso que [laman antropologio mexicana, México, Nuevo Tiempo, 1970, pp. 39-65.
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prueba de que no representan “una problematica actual”. Mi inten-
cién no es echar la culpa a los investigadores que, a menudo, estin
enfrentados a los multiples requisitos de su propio campo; ademds,
su trabajo queda fuertemente condicionado por cierta orientacién
global de las investigaciones que, por varias razones, llega a impo-
nerse en los paises en un momento dado.

Se trata mas bien de recordar que, contrariamente a lo que se
pudiera pensar, el campo cientifico (a pesar de sus especificidades)
no esta fuera de la dinamica social.'

En este sentido, la sociocritica, al cuestionar la divisién del tra-
bajo intelectual y las categorias tradicionales de la critica, hace re-
saltar las ambigiiedades, las contradicciones sociales del campo
cientifico del cual todos participamos. Aparece asi (siempre cuan-
do sus postulados materialistas sean reafirmados) como una onda
de choque contra el conjunto de pulsiones repulsivas, de prejuicios,
de ficciones-refugio, de alambrados mentales que excluyé y sigue
excluyendo al negro del logos (latinoamericano o universal).

En todo caso, el estudio de los negros de América Latina cobra-
ri legitimidad cientifica y se beneficiard de cierto crédito cuando
sean realmente aceptados y reconocidos como plenos sujetos lati-
noamericanos. Sin este reconocimiento, cualquier investigacién
sobre ellos corre el riesgo de estar de antemano condenada a ocu-
par un lugar marginal en los distintos campos de la produccién
intelectual latinoamericana.

El objetivo a corto o largo plazo serfa obrar para que la heren-
cia negra fuese aceptada como intrinsecamente constitutiva de lo
que seria la identidad latinoamericana. Es esta ineludible verdad

> Apunta Denys Cuche (op. cit., p. 9) algo que nos parece sintomatico de esta
determinacién social del campo cientifico: “Todo el mundo conoce el Pert de los
incas y el Pert de los conquistadores, pero {quién conoce el Perii negro? Es mas,
entre los numerosos viajeros atraidos por el Perd, ¢quién sabe que existe en este
pais una minorfa afroamericana que constituye una comunidad original? Aun en-
tre los cientificos investigadores, hasta qué punto esta comunidad ha desempefiado
un papel importante en la formacién de la sociedad peruana? (...) Cabe reconocer-
lo, hasta ahora la minoria étnica negra no ha llamado mucho la atencién de los
especialistas en ciencias sociales” (traduccién mia).
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que nos recuerda el escritor colombiano, Manuel Zapata Olivella,
en su libro Changd el Gran Putas. Dice:

Deja que Elegba el abridor de caminos, te revele tus futuros pasos ya
escritos en las Tablas de If4, desde antes de nacer. Tarde o temprano
tenias que enfrentarte a esta verdad: la historia del hombre negro en
América es tan tuya como la del indio o la del blanco que lo acompaiia-
ran a la conquista de la libertad de todos.! I'nd |Ce

18 Manuel Zapata Olivella, Changd el Gran Putas, Colombia, Letras Americanas,
1992, p. 57.
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