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Presentacion de la coleccion

La Coleccién Difusién tiene como objetivolasocializacion del conocimien-
to histdrico a través de la masificacion de textos escritos con un lenguaje
sencillo y ameno dirigido a la colectividad para dar a conocer temas de di-
versaindole, entre ellos: metodologia, estudiosregionales, locales, periodos
y acontecimientos, biografias y ensayos historicos, entre otros. Todo esto
con el fin de fortalecer el proceso de democratizacion real de la memoria
nacional y dar continuidad al proceso de inclusién a partir de la divulga-
cién de nuestra memoria historica.

Junto con la revista Memorias de Venezuela, esta coleccion viene a fortalecer el
objetivo de difusion masiva de nuestra historia, objetivo esencial del Min-
isterio del Poder Popular para la Cultura a través del Centro Nacional de
Historia y el Archivo General de la Nacion. Se trata de seguir cumpliendo
con el proposito de hacer una historia del pueblo, para el pueblo y con el
pueblo; un objetivo central del Gobierno Bolivariano tal como lo expresa el
comandante presidente Hugo Rafael Chavez. En definitiva, este proyecto
se propone reforzar esa idea de que la historia es fundamental para el forta-
lecimiento de nuestra identidad y nuestra dignidad como pueblo, y también
para empoderarnos de ella y enfrentar los desafios en la construccion de la
Patria Socialista.
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Introduccion
Meyby Ugueto-Ponce V()

El “negro”, como menciona el historiador Federico Brito Figueroa,
se ha concebido dentro de la mayoria de los discursos académicos,
entre ellos el histérico, como “masa popular” (1961), y no como agen-
te histérico culturalmente diferenciado; a esto se le anade una exce-
siva y desorbitada referencia economicista, basada sobre todo en su
participacion obligada durante el periodo colonial como “mano de
obra esclava”, dentro de las unidades productivas del sistema escla-
vista (pesqueria de perlas, explotaciéon de minas, haciendas, planta-
ciones, trapiches, hatos, servicio doméstico, oficios artesanales, etc.),
percibiéndose esto en los “... esfuerzos micialmente dingidos al estudio de
la esclavitud como régimen de produccion y sistema de explotacion dominante
en nuestro pais desde la coloma hasta la quinta década del siglo XIX” (Rojas
2004: 12). En especial durante el siglo XVIII, donde se evidencia un
auge de la economia proveniente de la explotacion y el comercio del
cacao (Acosta Saignes 1967, Brito Figueroa 1972).

Tras los procesos independentistas de separacion politica de Espa-
na, y luego de las guerras internas vividas durante el siglo XIX,
se diluye discursivamente la diferenciacion racial y de castas con
la idea del mestizaje como referente de unidad en la tan ansiada
Venezuela republicana, quedando el afrovenezolano aplanado cul-
turalmente dentro de esta nueva categorizaciéon. Se replica luego
el sesgo economicista con que es analizado, dado el lugar que ha
ocupado en la piramide sociopolitica y econémica de la estructu-
ra social, como “mano de obra esclavizada”, servidumbre, peén o
jornalero, campesino, hasta incorporarse, en los centros urbanos
mayoritariamente como mano de obra dentro de la estructura in-
dustrial de la Venezuela de principios del siglo XX (Acosta Saignes
1967, Brito Figueroa 1961, Carrera Damas 1987, Chacon 1979,
Perozo y Pérez 2001).

Otro énfasis investigativo ha sido el rol bélico que esta poblacion
ha jugado, tanto en las llamadas rebeliones o insurrecciones ante
el sistema esclavista o denominadas también preindependentistas,
entre las cuales destaca, por ejemplo, la insurrecciéon de José Leo-
nardo Chirino (Arcaya 1949) entre muchas otras; asi como la re-
ferencia sobre su participaciéon militar en las montoneras, o como
soldados u oficiales de los diferentes ejércitos que combatieron en
las guerras de independencia, a lo largo del siglo XIX. Es oportuno
decir aqui que estos trabajos constituyen un salto cualitativo en la
manera de abordar el rol del afrodescendiente durante el devenir
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historico del pais, dado el reconocimiento otorgado a varios lideres
por las expresiones de resistencia que condujeron para su libera-
cion y la del colectivo; sin embargo, cabria preguntarse si al acen-
tuar estos aspectos Combativos, aguerridos y violentos, se estaria re-
duciendo también la participacion de éste en la construccion de lo
que ahora somos como venezolanos, al solo ambito corporizado y
militar, adosandose estos analisis dentro de la corriente historiogra-
fica que ha hecho de los personajes de la independencia grandes
héroes, en su sentido mas desorbitado y justificativo de las acciones
llevabas a cabo por ellos, dentro del momento espacio-temporal en
el que accionaron.

Por otro lado, los estudios en materia de folklore también han pre-
dominado en la escena de la investigacion social sobre los afrove-
nezolanos (Aretz 1969, Benitez 1993, Liscano 1946, Liscano 1973,
Martinez 1997, Martinez 1992, Pollak-Eltz 1981, Pollak-Eltz 1972,
Pollak-Eltz 1974, Sojo Cardozo 1986); y han sido acompanados de
una corriente literaria que muchas veces estuvo imbricada en la
pluma de quienes se encargaron de hacer historia en el pais, du-
rante el llamado “romanticismo histoérico”; las cuales marcaron un
imaginario también limitado del “negro” en Venezuela (Diaz San-
chez 1938, Gallegos 1965). Sobre todo en la amplia descripcion de
los llamados usos y costumbres del pueblo, al caracterizarlas como
exoticas, raras y pintorescas desde la racionalidad eurocéntrica que
impregnaba muchas veces el pensamiento de estos autores.

A todo esto, Ramos Guédez nos dice que “... la mayoria de los autores
que han estudiado ¢ mnvestigado la presenna de los cyrmanos "y sus descendientes,
lo han hecho desde los puntos de vista: econdmico-social, etnohustérico, protestas-
rebeliones, pensamiento magico-religioso, tradiciones populares o también deno-
minadas folkloricas, mulos y leyendas, lexicografia y topontmia, literatura oral y
escrita, etc., quedan atin muchos asuntos que requieren ser analizados con mayor
pnﬁmdzdad ” (Ramos Guédez 2004: 19), y nosotros agregamos que
deben ser analizados desde una revisién critica de las posturas teo-
ricas y de los marcos ideologicos que hasta ahora se han aplicado.

Tal reduccion explicativa ha derivado en la producciéon de repre-
sentaciones estereotipadas sobre las poblaciones descendientes de
africanos en Venezuela, las cuales han pasado a formar parte de la
consciencia historica del venezolano. Por ejemplo, han sido refe-
renciados desde la pasividad en la esclavitud; sobrecaracterizados
como “mano de obra” como el tnico “aporte” apreciable hacia
la construccion de la venezolanidad; invisibilizados social y acadé-
micamente en el devenir historico; vistos desde el ambito belicoso
cuando solo se destacan las rebeliones, insurrecciones o las acciones



militaristas en tiempos coloniales y durante el siglo XIX; resena que
ademas los homogeneiza a partir de su alusion como “masa’ en la
composicion de los ejércitos de ambos bandos durante las guerras
independentistas; vistos como poblaciones portadoras de creencias
magico-religiosas y no sustentadoras de un sistema religioso arti-
culado y coherente que subsiste con, y paralelamente con, la re-
ligién catolica, folklorizando su cultura al reducirla a expresiones
dancisticas y musicales; y finalmente como individuos asimilados a
la poblacion general, sin ninguna distincion cultural que los carac-
terice como grupo, sino como mestizos, al “igual” que al resto de la
poblacion venezolana.

Para comprender la naturaleza de esta construccion sobre el afrove-
nezolano esgrimimos tres criterios que pueden extenderse al campo
de las ciencias sociales en general y por supuesto a la produccion
historica en nuestro pais.

El primero se sittia en la comprensién de quiénes fueron los au-
tores que construyeron el relato historico de Venezuela, desde los
primeros viajeros, naturalistas y religiosos partlclpes de la empre-
sa colonizadora, pasando por los propios “héroes” del periodo
independentista, quienes se encargaron de armar el paisaje his-
toriografico referido a ese periodo, para justificar el rompimiento
con Espana; hasta los historiadores que se arropan del caracter
cientificista del siglo XX, con la intencién de darle talante obje-
tivo y técnico a la disciplina, dentro de la aspiracion de construir
un pais moderno y desarrollado.

El segundo criterio remite a la necesidad de comprender el sustrato
ideologico propio del pensamiento de dichos autores y el de la épo-
ca en que estos desarrollan su obra.

Y un tercer criterio invita a conocer los objetivos mismos, aunque
no siempre conscientes, que el autor pretende con la construccién
de su relato.

Tales criterios nos van a permitir armar una vision —muy gruesa
en un principio—, de la ubicaciéon de las ideas generales sobre lo
afrovenezolano dentro de la historiografia; esta ultima, la historio-
grafia, tal y como nos la presentan los propios historiadores al ana-
lizar el desarrollo de su disciplina (Carrera Damas 2005, Carrera
Damas 1961, Carrera Damas 1997, Carrera Damas 1972, Davila
Mendoza 2009, Lague 2001, Ochoa Hernandez 2011, Quintero
1996, Quintero Lugo 2011, Torres 2011). Ademas el acercamiento
directo a algunas obras de especial interés sobre lo afrovenezolano




y lo histérico (Acosta Saignes 1967, Aizparua 2001, Aizparua 2004,
Andrade 1999, Arcaya 1949, Ascencio 2001, Brito Figueroa 1972,
Brito Figueroa 1961, Carrera Damas 1987, Castillo Lara 1981, Ga-
llegos 1965, Herrera 2003, Liscano 1973, Ramos Guédez 2001,
Ramos Guédez 2005, Rojas 2004, Torres 1999), entre otras, nos
permitieron estas primeras cavilaciones.

En este ensayo, por lo tanto, reflexionamos desde un analisis antro-
pologico sobre el lugar que ha tenido el estudio de las culturas afro-
venezolanas en la construccion del discurso historico en Venezuela,
y las bases ideologicas que sustentan dichos discursos, desde las pro-
pias interpretaciones que sobre la historia de la historiografia han
hecho sus exponentes; lo cual permite comprender las razones que
sustentan la caracterizaciéon de un tipo u otro, o la invisibilizacién
de la cual ha sido objeto el afrovenezolano durante el desarrollo de
la historiografia venezolana.

Esta visién general nos permitié desmontar grandes sinonimias que
han resaltado sobre la definicion del afrovenezolano, y que mucho
se han internalizado en la consciencia histérica; dado el fuerte im-
pacto con que han sido formuladas en distintos espacios politicos
y académicos, prontamente incorporadas como parte del discurso
cotidiano, hasta incluso el académico, encontrandose atin en un im-
portante lugar a la hora de concebir la llamada “venezolanidad” de
nuestra nacion.

En ese sentido, la poca especificidad existente sobre las culturas afro-
venezolanas, a la par de la fuerza que dichas representaciones tie-
nen, sustentadoras de esta vision limitada del afrovenezolano, se han
conjugado y se han materializado en frases que definen a nuestro
pais como el producto de un proceso de mezcla genética y cultural
de gran envergadura, a tal punto que puede caracterizarse como
una de los Estados nacionales con el mayor éxito en dicho proceso, a
causa de lo rapido y extenso que fue al inicio de la colonia y su con-
tinuidad a lo largo del tiempo. Inclusive se suele pensar que la pro-
fundizacion del mestizaj ¢ ha garantizado la existencia de una plena
“democracia racial” en Venezuela, y por ende la ausencia de racis-
mo o cualquier otra forma de intolerancia y discriminacion, produc-
to de las otrora diferencias de “razas” y/o de estatus socioeconémico
entre sus pobladores.

Este constituye uno de los planteamientos con mayor aceptacién
dentro de la sociedad venezolana, tanto en espacios cotidianos como
de la vida académica y politica del pais. El caracter de hecho y el
ideario construido a partir de la mezcla que se efectud entre indige-



nas, europeos y africanos desde el siglo XVI en América, se perfila
como una “verdad” atn fuertemente incuestionable en Venezuela,
sobre todo, cuando es utilizado como estrategia de ocultamiento de
las implicaciones que trae consigo una sociedad heterogénea, plural
y estratificada.

Este ideario ha tenido mayor incidencia en las poblaciones originarias
y en la poblacién descendiente de africanos del pais, expresado en su
forma estereotipada y discriminadora; lo cual sigue siendo una traba
incrustada en el pensamiento de muchos académicos, en el accionar
de muchos entes y en la consciencia de la mayoria de los venezolanos,
sean o no pertenecientes a las culturas afrodescendientes del pais.

Los fundamentos para la incuestionabilidad de la homogeneidad
cultural de los venezolanos, y por ende la no aceptacion de la dife-
rencia, pasan por premisas cientificistas, que apelan a varias de las
disciplinas de las ciencias basicas como humanisticas. La historia, la
sociologia, la psicologia e incluso la antropologia contribuyeron en su
momento, a darle fundamento y por consiguiente estatus de verdad
al planteam1ento del mestizaje, y a la ideologia homogeneizante ¢
invisibilizadora que gravita sobre esta realidad. Se han generado asi
interpretaciones sesgadas, las cuales han derivado en la subvalora-
ci6n y la reduccion del papel de las poblaciones afrodescendientes en
la historia venezolana.

Seguidamente a estas ideas se han anadido argumentos de mayor
actualidad en la comprension del mestizaje como ideario, siendo por
ejemplo reforzado bajo la logica de las investigaciones en materia ge-
nética (Castro de Guerra 2010); y por otro lado, debilitado por el
alcance de las mediciones estadisticas a partir de las preguntas sobre
autorreconocimiento étnico, que en los tltimos anos ha crecido en
América Latina. En algunos casos como Venezuela, la discusion a
este respecto apenas empieza y puede apuntalar mas bien a lo con-
trario, es decir, en Venezuela la reciente expenenaa censal del 201 1
pareciera sugerir un fortalecimiento del ideario del “crisol de razas”
si nos dejamos llevar por una rapida mirada de los resultados; sin
embargo esto es muy cuestionable por lo cual ameritan ser evaluados
en detalle asi como el proceso de construccion e implementacion del
instrumento con el fin de entender el por qué de las respuestas.

El problema no radica en negar la mezcla o no de los individuos
que conformaron y conforman hoy nuestro territorio, sino mas
bien en develar cémo funciona el mecanismo 1deolog1co que se
construy6 sobre la base de este hecho incuestionable de todas las
culturas de la humanidad, pero cuyo objetivo invisibilizador de




las diferencias por parte de las élites dominantes deriva, por un
lado, en consecuencias graves de tipo sociopoliticas que afectan a
sectores sociales excluidos histéricamente en nuestro pais; y por
el otro, sustenta o fundamenta ideolégicamente la construccién
de una historiografia que reproduce representaciones y concep-
ciones sobre los actores afrovenezolanos incompleta y muchas
veces prejuiciada.

Es por ello que nuestro objetivo en este ensayo es advertir la exis-
tencia de este velo ideologico en las tendencias generales de la
historiografia venezolana, de las cuales se desprende una carac-
terizacion y representacion de las poblaciones descendientes de
africanos en Venezuela la mayoria de las veces reducida y este-
reotipada, el cual desmontamos desde el analisis antropologico
que enfatiza la diversidad y la resistencia cultural como marcos
explicativos de este sector de la sociedad.

o Cuestionando modelos
tedricos y perspectivas ideolégicas

El cuestionamiento de los modelos tedricos y las perspectivas ideo-
logicas predominantes en las disciplinas humanisticas, entre ellas la
historia, es una tarea ineludible en estos momentos en que la nacién
venezolana se encuentra en pleno proceso de profundizacién y con-
solidacion de un nuevo modelo politico, social, econémico y por
supuesto en la construccion de un nuevo venezolano.

También se hace necesaria la inclusion, construccion vy sistematiza-
ci6n de esos modelos “otros” y de perspectivas ideologicas también
“otras”, que impregnen los espacios conducentes de la formaciéon y
educacion de los venezolanos, y los despojen de la marca colonial
que aun persiste, para dar cabida a otras maneras de conceptuali-
zacion e ideologizacion de sectores y actores que han sido victimas
de la invisibilidad sociocultural y académica durante largo tiempo.

Esto amerita una revision de como la historiografia venezolana ha
conceptualizado el tema afrovenezolano y aceptar el desinterés o la
poca atenciéon que ésta ha tenido sobre el rol de las poblaciones per-
tenecientes al horizonte cultural afro en la construccion de nuestra
historia. “En el contexto general de la hustoriografia venezolana, aiin existen
temas que st bien ya han sido estudiados, sin embargo, exigen un andlisis mds
profundo tanto en el arqueo de las fuentes como en la interpretacion de sus carac-
teristicas generales y especificas, tal es el caso referente a la particypacion de los
africanos y sus descendientes en la_formacion de la estructura econdmico-social y
en el proceso cultural de la Venezuela colonial” (Ramos Guédez 2001: 20).



Dichos actores sociales deben comenzar a develarse como distin-
tos, diversos, con racionalidades disimiles a la occidental, paralelas
y alternativas al discurso que ha dominado gran parte 'de la his-
toriografia venezolana y las ciencias sociales en general. Estamos
conscientes de que varios estudiosos han comenzado esta tarea, des-
de las llamadas perspectivas “invertidas” (Davila Mendoza 2009),
desde abajo, hasta las llamadas perspectivas “insurgentes” (Centro
Nacional de Historia 2011), desde donde se han dado vuelcos en la
teorizacion sobre el afrodescendiente. Por ejemplo, el énfasis dado
ala perspectlva economicista de la esclavitud y el esclavizado se ha
revertido, y “Se ha observado un marcado interés en estudiar al
esclavo desde una perspectiva social con la influencia notable de la llamada
historia de las mentalidades que aunada al uso de otras _fuentes menos marca-
das por los impactos econdmicos y si mds por los procesos de mentalidad, han
arrojado, en la dltima década, interpretaciones que hablan de una renovacion de
los enfoques de la dzsczplma”Q (Davila Mendoza 2009: 25). Sin duda,
revision que ha pasado por nuevos enfoques sobre la historia social
y cultural del pais, por nuevos posicionamientos ideolégicos sobre el
afrovenezolano como agente social, y por la posibilidad de revision
de otras fuentes.

Asi mismo, se requiere actuar con cautela a fin de evitar forzar los
procesos histoéricos a las demandas ideologicas contemporaneas.
Debemos ser cuidadosos y respetar el caracter procesual y dina-
mico, propio de la historia, para no construir interpretaciones des-
articuladas, aisladas e individualizadas, ahora, en nombre de los
actores que han sido excluidos y/o reducidos de la construccién
historica del pais. La historia misma es un producto humano, por
lo cual esta embebida de un caracter ideolégico que se expresa en
su misma configuraciéon como relato; no es nuestro deseo apartar
esto; al contrario, estas reflexiones pasan por la conciencia clara del
poder que posee la historia en la construccion de los otros (Trouillot
1995). Lo que intentamos alertar es sobre la amenazante tendencia
de presentar interpretaciones justificadoras y desorbitadas de los
procesos que actualmente vivimos, o atornillar ferozmente concep-
tos reivindicativos a hechos, acciones, procesos y/o personajes que
poseen cimientos o trayectorias de hecho irreconciliables con dicho
afan. Es preciso avanzar con una ponderada consideracion de los
procesos historicos asociados a la diaspora africana en Venezuela,
con el fin de no incurrir de nuevo en los problemas estructurales de
nuestra historiografia, como por ejemplo, el “desorbitado culto al
héroe” (Carrera Damas 2003 [1970], Carrera Damas 1961), al des-
articular a personajes como Guillermo Rivas, José Leonardo Chiri-
no, Miguel Guacamaya, Juan del Rosario Blanco, etc. de procesos
complejos, dilatados y sobre todo sustentados en esfuerzos colecti-
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vos que permitieron su surgimiento. Tal advertencia no es sélo un
énfasis metodolégico, sino una alerta que nos permita estar atentos
a las racionalidades propias del horizonte cultural afrodescendiente
para asi evitar erigir conocimiento sobre esquemas ideologicos que
nos entrampen en la misma visiéon eurocéntrica y racista.

Avanzando con cuidado en ese terreno, creemos que, 1) oir a, pensar
sobre, y dejar hablar a quienes histéricamente han estado condicio-
nados a la subalternidad, reducidos culturalmente y estigmatizados
en y del discurso hlstorlograﬁco 2) considerarlos como actores so-
ciales y politicos con participacion consciente en el devenir historico;
3) reconocer en la condiciéon de subalternidad a la que fueron some-
tidos dichos actores, una estrategia implementada por los sectores
dominantes de la sociedad con fines legitimadores de la exclusion,
la sujecion bajo argumentos religiosos, politicos y cientificistas; 4)
interpretar el accionar de estos actores desde una ciencia critica y
comprometida, a la par que desde un redimensionamiento ideologi-
co que resitae el papel de dichos sujetos dentro del devenir histérico
de nuestra sociedad; entre otras, son algunas de las acciones que de
seguro contribuiran al curso de los procesos decoloniales insurgentes
en nuestra América Latina en los actuales momentos.

Para ello es imprescindible reconocer las trabas o “los nudos™ que
consecutivamente se han venido repitiendo en la construccion his-
toriografica de las poblaciones afrovenezolanas, las cuales han deri-
vado en sentencias ya casi incuestionables sobre estos sujetos y por
ende una representacion limitada de los mismos; pero ya no sélo por
la necesidad de la profunda revision critica del quehacer histérico,
y las forzosas reflexiones metodologicas que se ameritan enrumbar
como naturaleza perfectible de la propia disciplina, sino por la ur-
gente obligacion de sincerar desde cudl o cuales perspectivas ideo-
l6gicas y teodricas se ha hablado y se habla sobre lo afrovenezolano.
Creemos que st bien superariamos los desaciertos metodolégicos en
los cuales ha incurrido la historiografia al reconocer, por ejemplo, 1)
la reiteracion tematica al momento de estudiar algunos aspectos de
nuestro devenir histérico, 2) el volver una y otra vez a los mismos as-
pectos de la historia de la cultura, 3) el uso de la anécdota como for-
ma de escritura del relato historico, 4) la relegacion de temas basicos
(Carrera Damas 2005, Carrera Damas 1961, Carrera Damas 1972),
entre otros; lo fundamental es primero reconocer y luego desprender
de la construccion historiografica sobre los afrovenezolanos las pre-
misas ideologicas que los invisbilizan o los reducen culturalmente.

De lo que se trata es de develar y cuestionar los mantos racializa-
dos, elitistas, eurocéntricos, sexistas, etc., que ain arropan nuestros



discursos y acciones, sobre todo en ambitos que tienen injerencia
directa en los modos de vida de los sectores involucrados. Mantos
que han contribuido con otras ciencias sociales a la produccion de
realidades excluyentes sociopoliticamente, por intereses economicos
y politicos dominantes, materializados en practicas ideologicas de
opresion, perpetuacion y profundizacion de inequidades en sectores
subordinados. Recordemos las palabras iniciales de Carrera Damas
en su analisis critico de la historiografia del pais a mediados del siglo
pasado: “La hustoria es quizd el ramo del conocimiento que mds ha pesado hasta
el presente en el complejo cultural venezolano” (Carrera Damas 1961: x).

Es sin duda ésta una tarea que permitira fomentar, coadyuvar'y pro-
fundizar los procesos de reivindicacion, equldad y Justicia social ya
iniciados en el pais, y a la vez permitira potenciar con contenido
aquella premisa que en 1999 consolid6 juridicamente una realidad
de hecho: la multietnicidad y pluriculturalidad de la nacién (Consti-
tucion de la Republica Bolivariana de Venezuela 1999), en este caso
de corte afrodescendiente.

Desmontando algunos nudos ideolégicos-historio-
graficos en torno alo afrovenezolano

A pesar de no constituir nuestro entrenamiento los asuntos referi-
dos a la historia, tenemos un acercamiento a ésta dado el quehacer
antropologico que transitamos, a partir de las necesarias y a veces
olvidadas sendas que nos unen, lo cual nos permite por lo menos
advertir determinadas teorizaciones, descripciones o simples rese-
nas que se hacen de los grupos pertenecientes a los descendientes de
africanos en Venezuela dentro de la historia y la incidencia de esta
representacion en la conciencia histérica nacional.

Advirtiendo esta carencia, pero fortalecidos con las herramientas an-
tropologicas y psmologlcas con que contamos, a continuacién desa-
rrollamos algunas reflexiones en torno a los basamentos ideologicos
que —creemos— sustentan, lo que los autores llaman “tendencias de
la historiografia Venezolana”, a partir de las deliberaciones que los
propios historiadores han hecho de su disciplina expuestas en algunos
textos (Carrera Damas 2005, Carrera Damas 1961, Carrera Damas
1997, Carrera Damas 1972, Centro Nacional de Historia 2011, La-
gue 2001, Ochoa Hernandez 2011, Quintero 1996, Quintero Lugo
2011, Torres 2011). Estas reflexiones son el material de analisis que
usamos en este ensayo, para extraer algunas proposiciones sobre el
tratamiento que le ha dado la disciplina histérica al tema afrovenezo-
lano, desde la mirada antropolégica que privilegia la pequena escala,
permltlendo que se escuche la voz de quienes son considerados como
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los “otros”, sobre la base de la agencia como marco conceptual para
teorizar sobre los afrovenezolanos y asi permitir de-construir y re-
significar dichos contenidos ideologicos.

En los trabajos revisados de historiadores que han reflexionado so-
bre el curso de su propia disciplina, ya citados, encontramos la exis-
tencia de tendencias dentro del desarrollo de los estudios historicos,
los cuales orientaron nuestra busqueda y proporcionan un marco
referencial para comprender el por qué y de donde provienen ideas
establecidas sobre el afrovenezolano dentro de esta disciplina.

Podemos mencionar algunos ejemplos de estas ideas que se des-
prenden de los relatos académicos, las cuales se han manifestado
bajo premisas que menoscaban la condicién del afrovenezolano
como actor social y luego como sector culturalmente diferencia-
do de la sociedad. Encontramos: 1) el supuesto caracter pasivo y
servil con el que se dice asumio el “negro” el periodo esclavista,
minimizando y/o desconociendo los proyectos de vida que fueron
construidos por estos para recuperar, buscar, mantener y/o conso-
lidar la libertad, como por ejemplo el cimarronaje, la fundacién de
pueblos libres, etc., como proyectos sociopoliticos afrovenezolanos
que coexistieron con un proyecto politico envolvente y subordinan-
te; imaginario éste perpetuado sobre todo en espacios escolares de
todos los niveles; 2) el equlparamlento e igualdad de la condicion
étnica a la categoria econémica de esclavo y por con51gulente la
disminucién y reduccién de su accionar s6lo como “mano de obra
esclava”; 3) caracterizacion bélica del afrovenezolano durante el si-
glo XIX al formar parte de los ejércitos en las guerras de indepen-
dencia, restando peso a los procesos de orden sociocultural de ese
periodo; 4) reduccién cultural a sélo “aportes” y “legados™ a la “ve-
nezolanidad”, y no como horizonte cultural del mismo talante a la
matriz europea, que debe leerse bajo otras categorias que trascien-
dan el eurocentrismo predominante; 5) aceptacion de la homoge-
neizacion cultural como victoria ideologica, y por ende la carencia
de la necesidad de diferenciacion y reivindicacion historica, cultural
y juridica de las culturas afrodescendientes; inclusive satanizando a
estas poblaciones por sus peticiones al reconocimiento de la dife-
rencia cultural.

En general, las reflexiones que los autores han hecho en torno al
desarrollo de la historiografia se organizan segin varios criterios, los
cuales —entendemos— no son exhaustivos, ni inflexibles, sino que
constituyen una suerte de referencia organizacional para aplicar
criterios de analisis al desarrollo complejo del pensamiento histori-
co del pais. Estos criterios varian dependiendo del analisis historio-



grafico que privilegia el autor, y pueden abarcar varias formas de
organizacion para dar respuesta a, por ¢jemplo, la manera de hacer
historia; los criterios y la orientacion utilizados para su elaboracion;
las visiones mas importantes de cada uno de los momentos histo-
riograficos; los episodios que han resaltado con mayor vehemencia
dentro del devenir histérico; o mas bien encontramos la organiza-
ci6n del analisis segun la periodizacion, los ciclos, o las etapas, etc.
(Carrera Damas 1997). El estudio de este devenir se aglutina en la
llamada historia de la historiografia, la cual, como dijimos, nos ofre-
ce un criterio organizativo que guia una ruta de analisis para cubrir
los objetivos que aqui nos planteamos.

Varios autores coinciden en la existencia de un momento historio-
grafico construido desde el pensamiento del imperio espanol, el
cual responde al proceso mismo de conquista de la mano de cro-
nistas, naturalistas, y religiosos; luego, vemos consenso para reunir
en un momento toda la produccion referida al proceso de Indepen-
dencia, contada desde sus protagonistas; continua luego otro mo-
mento donde se hace un esfuerzo por consolidar a la historia como
una disciplina cientifica, tras una revision critica de ésta; pronto y
en respuesta al positivismo logico que caracteriza los trabajos del
momento anterior, surge una historiografia de corte materialista; y
finalmente un momento actual, el cual no es compartido por todos
los autores que revisamos, pero que intenta dar voz a los sectores
mas excluidos de la sociedad desde una revision ideologica del que-
hacer histérico.

Sobre el entendimiento del sustrato ideologico de cada momen-
to del desarrollo de la historiografia venezolana, a continuacion
nos proponemos a desmontar algunos de los ¢ ‘nudos” que hemos
mencionado, los cuales pueden explicar la vision estereotipada,
reducida e invisibilizada del afrovenezolano en la disciplina. Para
ello, necesitamos discutir brevemente acerca de la caracterizacion
antropologica de estas poblaciones, con el objeto de delimitar de
quiénes hablamos y fundamentar el porqué de su importancia y
la necesidad de definirla como horizonte cultural diferenciado de
la sociedad nacional, a fin de comprender como los componentes
ideologicos funcionan principalmente desde las nociones identita-
rias impuestas, resignificadas y apropiadas; inmediatamente explo-
ramos las implicaciones conceptuales de la idea de mestizaje en las
representaciones acerca de la poblacion afrovenezolana, como gran
metarrelato que ha impregnado la construccion de los discursos
historiograficos y de la ciencias sociales en general, luego del siglo
XIXj y finalmente mostramos grandes sinonimias que se han cons-
truido sobre las culturas afrovenezolanas, las cuales son expresion




de estos nudos ideologicos-historiograficos que hemos identificado.
A modo de conclusion, sintetizamos las principales premisas a las
cuales llegamos, mostrando lo que —consideramos— puede repre-
sentar material nutritivo para construir una historia e historiografia
que parte de la voz de los subalternos, en este caso de las poblaciones
afrovenezolanas; es decir, desarrollamos el planteamiento medular
de la perspectiva de la resistencia cultural como enfoque alternativo
para abordar, teorizar e interpretar sobre el afrovenezolano, dado
que ésta, fue y sigue siendo la forma constante de pensamiento y
accionar de estos individuos para subsistir y construir cultura en un
sistema dominante, excluyente e invisibilizador. Conscientes esta-
mos de que esta construccion “insurgente” de la historiografia ame-
rita mas que la difusion de informacion sobre fuentes invisibilizadas,
desconocidas y hasta a punto de perderse por errados procedimien-
tos de conservacion; advertimos la necesidad de mayor elaboracién
conceptual y metodologlca para fortalecer una vision que parte de
un posicionamiento ideologico claro y descarnado, asumiendo una
manera de hacer historia donde el dialogo de saberes es un elemen-
to central en la construccion del conocimiento. La consciencia de
ello y su paulatino desarrollo es la garantia de no incurrir en los
mismos errores que se critican y de trascender una historiografia
panfletaria que esté nuevamente al servicio de intereses mezquinos.

Las poblaciones descendientes de africanos

(Quiénes son?

La caracterizacion de las culturas afrodescendientes se topan con
un primer problema, dada la situacion de aparente “vaguedad” que
adquieren dentro de la conformacion de los Estados nacionales ac-
tuales y la tension producto de la idea homogeneizante medular del
mestlzaje que asumieron los paises latinoamericanos en la confor-
macion republicana; problema que se filtra a la hora de historiar o
conceptualizar sobre ellas. Aparentemente y suele pensarse que no
pueden definirse bajo conceptos de ancestralidad al igual que las
poblaciones amerindias dado que no son originarias de este conti-
nente, pero tampoco pueden definirse como poblaciones africanas,
dada la desarticulacién que propicié el europeo tras el proceso de
colonizacion y conquista y su consecuente repercusion en la nocion
de arraigo y pertenencia al no ser parte ya del continente africano.
Pues, nada mas alejado de la realidad. El secuestro de africanos a
América no los despojé de su capacidad de reconstruccion cultural,
sino mas bien ha impuesto un reto académico al instar a la ciencia a
sistematizar los procesos creativos puestos en marcha por estos, y asi
garantizar su continuidad biolégica y cultural a través del tiempo.
La conformacion cultural de estas poblaciones en América tiene



un poco mas de 500 anos, dentro de un sistema politico que preci-
samente ha 1mped1do que este objetivo se desarrolle exitosamente,
desde la imposiciéon colonial, pasando por las politicas asimilacio-
nistas y homogeneizantes de los sistemas politicos subsiguientes,
donde los discursos académicos, entre ellos el de la historia tienen
gran peso.

En contraposicion con las culturas originarias de América y de
Africa, que ya para el momento de la expansion poseian nucleos
autonomos de cultura, complejos y consolidados, el traslado de
africanos a América por la conquista y la colonizacién europea,
condicion6 que los africanos y sus descendientes iniciaran procesos
de rearticulacion y creaciéon cultural nuevos, en circunstancias fisi-
cas, ecoldgicas, econémicas y sociopoliticas diferentes y desiguales.
A pesar de este reto académico, existia un desinterés en torno al
estudio de las poblaciones afrodescendientes, el cual ha sido sefia-
lado como proceso de invisibilizacién académica y social y definido
como la carencia y negaciéon de los aportes culturales de la pobla-
ci6n afrodescendiente a los distintos ambitos de la sociedad (Friede-
mann 1984, Pérez 1994, Pérez y Perozo 2003, Perozo y Pérez 2001,
Pollak-Eltz 1972, Price 2001). Entre ellos la historia.

Por su parte, la antropologia, bajo la pluma de algunos exponentes,
ha diferenciado su quehacer profundizando el estudio de las po-
blaciones afrovenezolanas desde la nocion de diversidad cultural.
Este abordaje hecho desde la perspectiva de actores y la agencia
ejercida por estos, intenta dar marco conceptual a la idea tan arrai-
gada de pensar a los africanos y sus descendientes en América como
individuos despojados de cultura y asimilados pasivamente como
tabula rasa a las nuevas estructuras impuestas en el continente. La
antropologia ha contribuido a echar por tierra la idea de la “va-
cuidad cultural”, mostrando que: 1) no por haber experimentado
una situaciéon diasporica, condicionante del desmembramiento de
las distintas sociedades originarias africanas; y 2) no por haber sido
forzados a un reordenamiento ecolégico, social, politico y cultural
al encontrarse en América con diversos grupos nativos americanos
y nativos africanos, asi como europeos en relaciones de igualdad
y/o jerarquicas, y en espacios fisicos diferentes; no por ello las po-
blaciones descendientes de africanos perdieron la capacidad y la
tenacidad de construir cultura, basadas en lo que traian aprendido
antes del desarraigo, en lo que aprendieron de los compafieros en
los barcos negreros y basadas en lo que encontraron en el nuevo he-
misferio. La antropologia se ha encargado de demostrar que estas
poblaciones poseen una cultura propia referenciada desde Africa
como su centro cultural.




Sin embargo, este pre-juicio cientifico y social sobre la supuesta
“vacuidad cultural” de la didspora africana, dado los procesos
de aculturacion por los cual fueron sometldos ha impregnado
el desarrollo de algunas conceptualizaciones e interpretaciones
sobre el afrovenezolano dentro de la historiografia, lo cual puede
derivar en entender a estos individuos despojados de agencia, es
decir, ni como sujetos ni actores constructores de su devenir his-
torico, ni del sistema donde estan inmersos; alcanzando a carac-
terizaciones quiza como “masa popular” desdibujada, sin cons-
ciencia historica, que reacciona de manera acritica, ni volitiva a
los distintos proyectos de sociedad que fueron elevados por las
distintas élites de la sociedad venezolana.

Entonces, ;cudl ha sido la respuesta antropologica para definir cultu-
ralmente a la poblacion afrodescendiente? La respuesta se pasea por
el desarrollo de varios enfoques que explican el surgimiento de estas
poblaciones de acuerdo con los énfasis que se le dan a los procesos
culturales que vivieron los individuos que forzadamente llegaron
del continente africano a América. Los cambios culturales ocurri-
dos son leidos desde distintas perspectivas, que varian dependiendo
del énfasis dado a distintos procesos: pérdida cultural, imposicion
cultural, enajenacion, intercambio simétrico o asimétrico, simbiosis
cultural, apropiacion cultural, resistencia cultural; en fin, los proce-
sos de aculturacion, transculturacion, creolizacion o etnogénesis, pa-
san asi a constituir los distintos marcos conceptuales desde donde
se ha tratado de comprender el horizonte cultural afrodescendiente
en las Américas. Las preguntas entonces son variadas; unas se han
inclinado hacia responder cémo los elementos de las culturas afri-
canas se han modificado a partir del proceso de aculturacion al que
fueron sometidos, estudiando cuales de los elementos africanos han
sobrevivido a este proceso (Herskovits 1958). Otras respuestas se han
inclinado hacia la comprension de la insercion de estos grupos hu-
manos a la red de relaciones suscitadas en la sociedad colonial, inte-
resandose de manera peculiar por el intercambio cultural entre los
distintos actores africanos que confluyeron en América, sobre todo
en el espacio del Caribe, haciendo énfasis en las llamadas relaciones
interafricanas (Mintz 1992 Price 2001). Y finalmente, la respuesta
de otros estudiosos ha sido resaltar los procesos creativos que lleva-
ron a cabo los individuos transplantados a América en espacios eco-
l6gicos, sociopoliticos y econdémicos diferentes, desde la perspectiva
de la resistencia, como por ejemplo el cimarronaje (Pérez 2003).

¢Como han sido llamadas?
Aunque es bien sabido el origen racial de los términos ndigena,
negro, mulato, mestizo, zambo, etc. y su rol en la implantaciéon de la



estructura de poder basada en la clasificacion de la poblacion, a
partir de rasgos fenotipicos, los componentes étnicos y del prejui-
cio eurocéntrico de la sociedad colonial, es notoria la relevancia
ideolégica que atn poseen estos términos en el imaginario de la
sociedad, especificamente en las nociones acerca de los otros y de
si mismos como poblacién descendiente de africanos. Este sistema
de representaciones es, entre otras cosas, la base o guia que deter-
mino las relaciones que se instituyeron en la sociedad colonial y
continuaron en las siguientes republicas.

“Negro” es una categoria identitaria de origen colonial, por ende
racial, impuesta a las personas forzadamente traidas del continente
africano a América, producto de la expansiéon europea iniciada en
el siglo XV. Al 1gual que las demas clasificaciones que se construye-
ron en la época, se hizo desde la nocién de alteridad, diferencia y
desigualdad que el europeo entronizo.

La gama amplia de relaciones interétnicas suscitadas en el contexto
colonial dieron nacimiento a una gama también amplia de indivi-
duos que se caracterizaron por la diversidad fenotipica, la cual fue el
estimulo para construir un abanico de denominaciones o categorias
identitarias signadas por las senales corporales’ y el estatus socio-
politico impuesto a sus portadores. Mas alla de la creatividad que
se observa en la elaboracion nominal, lo importante son los proble-
mas sociales asociados, como por ejemplo la ubicacion estructural
en la piramide social asignada como una consecuencia “natural” del
individuo. La movilidad en esa estructura la signaba precisamente
el aumento en el componente cultural blanco y mas adelante las
posibilidades econémicas que permitian acceder a estatus a partir
de figuras como las de “gracias al sacar”, las cuales garantizaban a
pardos, cuarterones y quinterones pasar a la condiciéon de blancos
menos privilegiada, la de blancos de orilla. Desde ese momento, se
ha hecho un uso ideologico de estas categorias para determinar las
cualidades de las relaciones sociales establecidas.

A'la par de esta carga peyorativa que posee el término “negro”, las
poblaciones descendientes de afrlcanos en ¢l pais se han apropiado y
han resignificado el término “negro”, dando cabida a aspectos posi-
tivos que dan cuenta de procesos culturales internos de estas pobla-
ciones. Esta apropiacion atiende a la versatilidad de la didspora en
construir sobre este mecanismo ideolégico, una cosmologia propia
con autonomia y resistencia. Esto sin desconocer que tal categoria
arrastra nociones peyorativas que impiden la inclusion total y dig-
na de esta poblacion dentro de los proyectos nacionales que se han
construido durante nuestra historia.




Por esta razon, surge la propuesta reivindicativa del término
“afrovenezolano” desde mediados del siglo pasado, la cual es reim-
pulsada luego en la década de los 90, con el fin de despojar las
asociaciones hlstorlcamente negativas que se le han adjudicado al
término “negro/a” desde el colonialismo del poder instaurado. A
partir de 1999, con la declaracion de la condicién de multietnici-
dad y pluriculturalidad del Estado venezolano, en la Constitucién
de la Republica Bolivariana de Venezuela, aumenta la posibilidad
de estatus juridico del término, lo cual ha permitido el inicio de
acciones concretas para la articulacion y atenciéon de los afrove-
nezolanos con las politicas y la estructura del Estado, como sector
diferenciado de la sociedad nacional. En los actuales momentos se
ha consensuado una definiciéon de afrovenezolano y afrodescendiente que
ha permitido avanzar en el proceso de visibilizacion de este sector
del pais: “Descendiente de africanos y/0 africanas que sobrevivieron a la trata
negrera, a la esclavitud y a la didspora africana en las Américas y en el mundo.
Es aquella persona que reconoce en st misma la descendencia africana sobre la
base de su percepcion, valoracion y ponderacion de los componentes historicos,
generacional, territorial, cultural o fenotipico” (INE, Agosto 2011). Vemos
pues que la propia poblacién perteneciente al horizonte cultural
afrodescendiente ha encontrado un nudo ideoldgico importante
que pasa, nada mas y nada menos que por los procesos de defini-
cion del ser. Por lo tanto, no se trata de un eufemismo usado para
disminuir la carga peyorativa que lleva consigo llamar a alguien

“negro/a” , como suele suceder con quienes usan palabras como

“moreno/a” , sino de un reposicionamiento ideolégico que busca
insurgir sobre los mecanismos de opresion de la sociedad.

De la necesidad de homogeneizacion

La idea de conformacién nacional en Venezuela —asi como en el
resto del continente americano— es una idea temprana en com-
paracion con su concrecion en los paises europeos, que se suscita
luego de los procesos independentistas iniciados por las distintas éli-
tes que comandaban los paises de nuestro continente, con el fin de
separase politicamente de Espatia durante el siglo XIX. La nueva
conformacion sociopolitica llevaba consigo dos premisas centrales
para su establecimiento: 1) el cambio en el ejercicio del poder de la
monarquia controlada por espafioles después de las reformas bor-
boénicas a la élite criolla y el consecuente establecimiento de pautas
y normas para guiar la nueva entidad politica; y 2) la btisqueda e
imposicion de homogeneidad a todos los componentes constitutivos
de la sociedad.



La literatura clasica sobre los nacionalismos nos ha advertido ya
esta necesidad de crear mecanismos ideolégicos orientados a uni-
ficar a individuos culturalmente disimiles, bajo relaciones de hori-
zontalidad y fraternidad, dentro de un espacio territorial limitado
e imaginario, con el fin de impulsar la creaciéon de un sentimiento
de inclusién colectiva que permita hacerlos sentir parte del estado
(Anderson 1997).

La construccién ideolégica de una naciéon implica un proceso la-
borioso de creacién de nuevas pautas de comportamiento y nuevos
simbolos, a través de abanderar una gama de elementos aglutina-
dores, comunes e impuestos a todos. Surgen como consecuencia
un plan nacional que se traduce en un discurso comun a través de
historias, mitos, escenarios naturales, practicas y costumbres, todos
escogidos como simbolos que condensan esa retérica nacional. A la
par se impone una lengua, una religion, un tipo de economia y un
orden sociopolitico, que se consideran los necesarios e imprescin-
dibles para cumplir con la meta del proyecto nacional que la élite
con poder haya creado. Este esfuerzo se dirige en tltima instancia
a la construccion de un valor de lealtad hacia la nacion, que se ca-
racteriza por ser unificador, a la vez que se absorben o eliminan las
heterogeneidades, lo concreto y lo particular existente. Se fabrican
retoricas de unificacién abstractas, donde la historia oficial tiene un
rol preponderante, a la vez que se fabrica un sentimiento colectivo
genérico que se cristaliza en el individuo, quien desde ese momento
deja de ser particular culturalmente, para convertirse de ahora en
adelante en un co-nacional. Se deriva de alli, un collage que unifica
valores, practicas, simbolos, signos, historias, mitos, vestimenta, etc.,
que permiten construir la identidad nacional, con el fin de cumplir
con un proyecto nacional que tiende a la homogeneizacion de su
base cultural existente.

Las distintas élites criollas del continente americano usaron la ideo-
logia de mestizaje como mecanismo aplanador de la diferencia
cultural, de poblacién originaria y de descendientes de africanos;
como una férmula que garantizaria un cierto orden después del
rompimiento colonial, como “el mito poderoso de la construccion
del estado nacién” (Klor de Alba 1995: 257); y como plataforma
ideologica que ha seguido funcionando como un fuerte descriptor
de la nacién, a la vez que de negador de las particularidades cultu-
rales que la constituyen (Pérez y Perozo 2003, Wright 1990). Incluso
en los actuales momentos y en los paises donde ya se ha avanzado
en un esfuerzo por lo menos juridico, al definir a sus Estados desde




sus condiciones de multietnicidad y pluriculturalidad, como Boli-
via, Colombia, Ecuador y Venezuela.

Este proceso llamado mestizaje se gener6 en Venezuela durante la
conformacién de la Republica por la élite blanca del pais a media-
dos del siglo XIX, con el fin de garantizar sus intereses e invisibi-
lizar la injerencia de los otros sectores diversos y heterogéneos que
conforman la sociedad venezolana, el cual es definido como “un
mito de identidad nacional generado por una élite (...) instrumento
ideologico de poder fabricado por y utilizado entre la élite para
conservar sus propios intereses socioeconémicos y politicos” (Pérez
y Perozo 2003). Basicamente, este grupo social, con las ideas de la
[lustracion, defendia la idea de dirigir al ansiado progreso del pais,
mediante formulas de ordenamiento social que apuntaran hacia va-
lores como la igualdad, la libertad, etcétera.

Esta nueva identidad mestiza debia garantizar que los nuevos ciu-
dadanos pudieran hacerse cargo de una empresa como el surgi-
miento, desarrollo y administracién de una nacién. Los criollos,
conscientes de que la gran parte de la poblacion estaba formada
por una masa denominada mestizos, utilizan esta caracteristica
como el elemento unificador de la heterogeneidad existente. Esta
nocion era entendida como la dimensién que agrupaba lo indige-
na, lo esclavo africano, y lo europeo, la cual, en el fondo, fue una
forma de promover un nacionalismo necesario después de las gue-
rras de independencia.

La mezcla biologica y cultural que tanto se apunto como la ga-
rante de la nueva y mejor raza, constituy6 en sl misma una tram-
pa, ya que privilegio la mezcla pero con grupos sociales que, por
el criterio racial imperante, fueron definidos como grupos supe-
riores: los blancos europeos, lo que impulsaba la mezcla con sec-
tores de esta caracteristica.

Reconociendo algunas sinonimias

Ahora bien, teniendo presente los aspectos ideologicos trabajados
arriba: 1) la invisibilidad cultural, social y académica de la cual
ha sido objeto el afrovenezolano; 2) las dificultades iniciales para
conceptualizar los procesos culturales de los individuos africanos
forzadamente traidos a América; 3) la construccion colonial de las
identidades afrodescendientes bajo el aspecto racial y su continui-
dad en el tiempo; y 4) la perpetuacion de la ideologia del mestizaje
como mecanismo de homogenizacion cultural; veamos como estos



han sido el matiz de fondo que ha impregnado la conceptualizacién
sobre lo afrovenezolano dentro del discurso historiografico.

Si partimos de los diversos criterios con los cuales se ha evaluado la
historiografia venezolana, podemos hacer la pregunta acerca de la
ubicacion de estas orientaciones ideologicas dentro de dichos perio-
dos y, por ende, aproximarnos a la comprension de las relaciones de
tipo conceptuales que se establecen para definir a los afrovenezo-
lanos, y situarlos dentro del devenir histérico; y derivar asi algunas
sinonimias que se han construido sobre estos.

Creemos que estas sinonimias tienen su origen en la nominacion
colonial del africano y su descendiente como “negro”, basamento
ideologico desde donde se desprenden y se equlpara conceptua-
lizaciones tales como: “mano de obra esclava” dado el rol funda-
mentalmente econémico que ocup6 el afrodescendiente; la supuesta
actitud “pasiva y servil” que asumi6 dentro del sistema esclavista;
la vacuidad cultural a la cual fue sometido por la desarticulacion de
sus mundos de on’genes por lo cual se suele caracterizar como “irra-
cional”, “sin cultura” o en el mejor de los casos, reducida a folklore,
en contraposicion al “aporte” —imposicion— que hizo Espana a
la conformacion cultural venezolana centrada sobre todo en la reli-
gion y la lengua; desprendiéndose de alli también la caracterizacion
de las practicas religiosas de los afrodescendientes como “brujeria”
en su sentido despectivo; la incomprension de la resistencia cultural
como actitud definitoria del afrodescendiente, lo cual se observa en
el abordaje de las rebeliones e insurrecciones, o la participaciéon en
las montoneras o los espacios militares, como un reducto de expre-
sion de la naturaleza violenta del africano. La incomprension de su
participacion dentro de los ejércitos realistas durante las guerras de
independencia, tildandolo de “traidor” al no ser consono con el pro-
yecto patriota; analisis desde la concepcion judeocristiana para dar
explicaciones moralistas sobre los afrodescendientes, lo cual conlleva
a analisis desorbitados de los cuerpos africanos y afrodescendientes,
minimizandolos a acciones “lascivas” desde la optica eurocéntrica;
desde donde también se nos muestran propicios para el baile y el
toque de tambor de manera despolitizada, desproporcionada y des-
vinculada de un nucleo cultural que lo sustenta.

Estas sinonimias encuentran eco en cada etapa del desarrollo his-
toriografico venezolano; la reflexion que ahora sigue no pretende
ser una camisa de fuerza y hacer una relacion incuestionable entre
la produccioén ideologica de determinada etapa y la sinonimia que
creemos se asocia a ella. Es sélo una clasificacion analitica que per-
mitira desarrollar planteamientos mas dilatados en un futuro.
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El marco de la institucionalidad esclavista ha sido el referente prio-
ritario para el estudio de las poblaciones descendientes de africanos
en América, dado que fue ésta la que marco la presencia africana
en el continente de manera masiva e imprimi6 las condiciones de
como estos individuos existirian en el “Nuevo Mundo”. Sin embar-
go, a pesar de que no fue sino un pequenio porcentaje, el africano
en el “Nuevo Mundo” no fue siempre esclavizado; éste incursiond
en América como compaiiero de exploradores (Fabre 1979: 11); y
segundo, el africano que forzadamente lleg6 en el marco de la trata
no se asumia esclavo; al contrario, éste fue “esclavizado” dentro de
lal6gica mercantil del sistema que se instauraba; aquel africano que
si se consider6 esclavizado, lo hizo bajo la racionalidad africana que
entendia el transito por esta condicion como parte de la logica de
guerra que existia en sus naciones de origen, y no como parte de
la dinamica mercantil y cosificadora del colonialismo europeo. En
ese sentido, es oportuno desmontar la sinonimia negro 1ual a esclavo
como una condicion natural o esencial de las poblaciones africanas
y descendientes en América.

Por otro lado, la interpretacion controversial respecto de la impor-
tancia de la institucion esclavista como parte o no del surgimiento
del capitalismo mundial (Andrade 1999, Blackburn 1992, Quija-
no 2000, Sheper y Beckles 2000, Wallerstein 1974, Williams 1973)
es un punto de partida que, a pesar de su polémica, permite con-
textualizar y comprender la traida forzada de africanos a América
en pro de mantener y ampliar la nueva racionalidad econémica
y social que iniciaba Europa, contrapuesta al sistema feudal que
se encontraba en su etapa final en ese continente. La relacion co-
mercial a gran escala, con la logica industrial, extendida a gran-
des fronteras no sélo geograficas sino humanas, es un fenémeno
econdémico que cambia el concepto de esclavitud y la inserta como
institucién dentro de un proceso econéomico global. La esclavitud
desde el nuevo sentido que Europa le asigna a partir de 1500, se
caracteriza por triangular econémicamente a Europa, a América y
a Africa en un intercambio de escena global, que va a condicionar
no solo relaciones de tipo mercantil nuevas, sino relaciones sociales,
culturales y politicas con caracteristicas muy complejas y de conse-
cuencias altamente costosas para las futuras sociedades que estaban
por conformarse. Resalta de esto la manera particular de definir y
practicar la sujecion y la servidumbre de unos hombres sobre otros,
basada en la racionalidad expansionista de Europa sobre territorios
de ultramar como su principal fundamento, para fines netamente
comerciales de un proyecto que pretendia activar grandes nucleos



de producaon cconoémica en las nuevas tierras, y palear asi mismo
la situacion econdémica y politica que vivia el continente europeo

tras las vicisitudes existentes de cada uno de los paises a lo interno
(Barrington 1976).

La esclavitud que se impone en el siglo XV se convertira en la pla-
taforma para crear, mantener y consolidar una fuerza de trabajo
barata y cuantiosa a partir del traslado forzado de africanos a Amé-
rica, quienes seran convertidos por los europeos en “mano de obra”
para el trabajo fisico, duro y extenso. Con objetivos claros de cosi-
ficacion de los seres humanos africanos y su consecuente conside-
racion como individuos vaciados culturalmente, objetos de un trato
equiparable al de la animalidad.

Este objetivo econémico, el cual era el motivo sustancial de dicha
practica, ameritaba argumentos que justificaran el uso mercantil
dado a los africanos y a sus descendientes, lo cual dio paso a la in-
vencion de una categoria que diferenciaba a los europeos del resto
del mundo, al mismo tiempo que los colocaba en el centro de éste;
formula que los excluia de ejercer el trabajo de mano de obra en
las unidades de produccién colonial. Fundamentalmente las tesis
religiosas y luego las biologicistas fueron las premlsas cargadas de
prejuicios y doble moral que moldearon la idea del “no europeo”
que se construia para consolidar la trata negrera como un empresa
imperiosa para el bienestar de los paises europeos.

El africano, a pesar de la diversidad y riqueza cultural que poseia,
es construido como diferente (Mlgnolo 2000, Quljano 1992) por el
curopeo, basandose en la invencion de una categoria ideologica que
se sustentd principalmente sobre la base de los signos corporales,
como por ejemplo el color de la piel como su principal referencia.
Instaurando e imponiendo patrones culturales a América, a los afri-
canos y a sus descendientes bajo la invencién y luego Justlﬁcamon
de la nocién de “raza” (Quijano 2000), idea ingeniada para conno-
tar psicologica, bioldgica, social y culturalmente a los distintos gru-
pos humanos que van a construir la geografia del momento, bajo
la supuesta superioridad europea. Es asi como aparece la categoria
“negro”, y en contraposicion la categoria de “blanco”; creando de
inmediato la asociacion “natural” para el imaginario europeo, entre
“negro”, africano y esclavitud. Vemos entonces que los europeos
hacen una construccion ideolégica de los individuos que poseen ra-
cionalidades y culturas diferentes a ellos, partiendo de una relacion
asimétrica dada por el proyecto de dominacion y conquista que im-
pulsaban, generando relaciones de subordinaciéon y subalternidad
respecto de los africanos y de la poblacion originaria de América.




De primera mano se asoci6 al africano y a sus descendientes como
seres naturalmente propensos al trabajo fisico, lo que implicaba su
conceptualizacion bajo signos corporales conscientemente resalta-
dos para corroborar el anclaje del concepto de “raza” a elementos
fisicos determinados (color de piel, cabello, dentadura, forma de
labios y nariz, fuerza fisica, etc.), y por ende asociarlo al mundo de
la animalidad, es decir, de la irracionalidad. Esto implicé el ambito
mas psicologicista de la nocion de “raza”, el cual se aloja en la idea
de docilidad y pasividad de los africanos y por ende su propension a
la esclavitud; a la vez que animalizando y satanizando acciones que
contradgeran dicha premisa; es decir, el ejercicio de la resistencia
por parte de los africanos fue constantemente tildado de demonia-
coy de comportamlento animal; en consecuencia se produce una
asociacion del “negro” con violencia e irracionalidad, para no dar
cabida a conjeturas sobre su condiciéon de persona. De este modo
fueron ordenados los argumentos para convertirlos en mecanismo
ideologico que justifico la implementacion y profundizaciéon de un
sistema sociopolitico y econémico bajo el nombre de “trata y escla-
vitud negra”.
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Un eje importante sobre el cual se articula la gran parte de la pro-
duccion historiografica venezolana es la figura de Simoén Bolivar y
los hombres que participaron activamente en el plano militar para
conquistar la libertad de Venezuela de Espana, prevaleciendo una
tendencia a historiar sobre los lideres, mas no asi sobre los procesos y
la gama de actores asociados. El “negro” no ha sido considerado pro-
tagonista de la gesta independentista; mas bien éste ha sido descrito
como parte de la gran masa que nutri6 los ejércitos en las guerras de
liberacion, bien sea de un bando o de otro, sin detallar a profundidad,
personajes, procesos, intereses en juego, contrad1cc1ones etc. A este
respecto, vemos por ejemplo cierta incomprension al subvalorar el rol
asumido por los grupos étnicos que conformaban la naciente repabli-
ca en las filas realistas en los primeros momentos de la guerra, mas no
su adhesion a las filas patriotas* . No es muy sagaz pensar que la con-
solidacion republicana no nacia del seno de la poblacién indigena ni
“negra”, sino de la élite criolla que defendia sus propios intereses. Los
grupos subalternos, sobre todo los afrovenezolanos, no podian defen-
der ni aspirar al mismo tipo de “libertad” que perseguian los criollos;
la libertad que estos apremiaban desde el inicio de la Colonlza(:mn,
ameritaba que el criollo los incluyera como igual dentro del nuevo
proyecto (Lombardi 1974). Es decir, los grupos étnicos subalternos
no compartian los mismos intereses soc1ales politicos y econémicos
de la ¢lite que dirigia un proyecto que no los inclufa como personas,
dignos e iguales.



Una historiografia que no perciba estas sutilezas puede analizar bajo
lupas muy sesgadas esta actitud de la poblacion descendiente de afri-
canos como de traicion, sin comprender los procesos de origen étnico
y las contradicciones que alli se suscitaban.

Los casos donde se ha destacado la figura de algiin afrovenezolano
dentro de este periodo historiografico, son los referidos al ambito mili-
tar; el mas agraciado es el ex esclavizado Pedro Camejo, cominmen-
te resefiado como “Negro Primero”, el cual dista mucho de mostrar
a plenitud la situacion de las poblaciones afrodescendientes durante
ese periodo de la historia de Venezuela, ya que suele ser una rese-
na anecdotica y descriptiva de este oficial de Caballeria del Ejército
de Venezuela (Troconis de Veracoechea 1997). Los elementos que se
destacan como valiosos de Pedro Camejo suelen ser su “bravura y
destreza con la lanza”; y su relacion directa con el Padre de la Patria,
dado el interés que el Libertador manifest6 sobre €l, tras los partes
que el general José Antonio Paez le suministraba. Cabria preguntarse
si Pedro Camejo hubiese tenido la misma suerte de ser resaltado den-
tro de la historia de Venezuela, si Bolivar no hubiese hecho alguna
alusion a su persona.

En todo caso, no se trata de reiterar este escollo metodolégico y con-
ceptual de la historiografia y convertir a los actores afrovenezolanos
en héroes aislados y desorbitadamente descontextualizados, con el
fin, comprensible, de que sean reconocidos en el devenir histérico de
la patria. No se trata de usar la misma plataforma ideolégica para
profundizar sobre la historia individualizada de los actores afrove-
nezolanos, pues estariamos muy cerca de una esencializacién exalta-
da de la afrodescendencia. Por el contrario, queremos detallar otras
facetas de las vidas de estos sujetos, a partir de la revision de docu-
mentos primarios que puedan dar cuenta de lo que sucedia en esa
sociedad convulsionada por las guerras, pero ahora desde la vision,
los intereses y motivaciones de un sector cultural no privilegiado de
la sociedad. Un empecinamiento igual en materia de lideres afrodes-
cendientes seria desconocer la vital incursion de las redes culturales
en la consecucion de reivindicaciones y logros que gran parte de la
poblacién adelanté junto con sus lideres. La propuesta no es desmejo-
rar los estudios y avances sobre la incorporacion de lideres como por
ejemplo José Leonardo Chirino, Guillermo Rivas, Miguel Guacama-
ya, Guiomar, etc. en la construccion de una historia y representacion
sobre lo afrovenezolano, sino mas bien invitar a ampliar el panorama
y no incurrir en los mismos vicios de nuestra historiografia tradicional
y sobre todo no repetir el marco ideologico que lo sustenta.
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JAportes, legados de la diaspora africana a la venezolanidad? El
cientificismo puede constituir una trampa al formular preguntas que
en si mismas estan cargadas de criterios ideologicos que colocan en
franca desventaja a los grupos étnicos y culturales que conforman el
pais. Preguntar por los aportes y legados de los afrovenezolanos sin
develar el peso ideologico que esta pregunta tiene, nos recuerda a la
ingenuidad de muchas de las respuestas escolares que aprendiamos
de memoria en los espacios de la educacion basica, tras las pregun-
tas (Qué nos dejo Europa?, iQué nos dejo Africa? iQué nos dejo
América? luego del “descubrimiento”. Estas preguntas nos sittan de
nuevo en la misma relacién colonial que define a la otredad desde la
diferencia y la desigualdad; derivandose asi una reduccion de los de-
mas componentes de la llamada venezolanidad a aspectos “menos”
importantes.

Si bien es cierto que existe la necesidad de desmontar de la concien-
cia historica del venezolano la respuesta reiterada que exalta a Euro-
pa como la responsable de la cultura, la lengua y la religién, también
es clerto que hacer la pregunta por los “aportes” de los afrovenezola-
nos puede tender hacia la propia reduccion cultural, si se hace desde
la misma plataforma ideologica y conceptual que supone un tronco
hispano al cual se le anadieron o sumaron elementos, y no se plantea
la posibilidad de un juego entre dominacién y resistencia que ha
producido matices y acentos, los cuales son dindmicos y cambiantes.
La idea de aportes y legados se enlaza muy estrechamente con la
fuerte vigencia de la ideologia del mestizaje, al pensar que existe una
matriz cultural, por supuesto la europea, sobre la cual se adosan los
demas componentes. Una especie de consecucion de la “consciencia
criolla” operando sigilosamente, hasta en las propuestas mas reivin-
dicativas sobre lo afrovenezolano.

Preguntar ahora ;Qué nos dejé Africa? se inserta en el mismo es-
quema de la historiografia tradicional, la cual puede dejar en saldo
negativo, o en su defecto en minusvalia a las poblaciones afrove-
nezolanas. No porque no tengan nada que aportar culturalmente,
sino porque las relaciones politicas y econémicas que circunscriben
la participacion de los actores afrodescendientes en la construccién
de lo que hoy somos, son subalternizadas. La invitacion es a pro-
fundizar en la comprensién de las distintas racionalidades que han
estado en juego, y desde alli formular nuevas maneras de concebir
la participacion, la integracion, los paralelismos, etc. de las culturas
afrovenezolanas a esta construccion “imaginaria” —en el sentido de
Anderson— que llamamos Venezuela.
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Lo que queremos advertir es que hay que avanzar mas alla de cam-
biar el sujeto de la pregunta; quedarnos solo alli, reconociendo que
es un importante principio, no implica necesariamente un cambio
de postura ideologica; es sélo un cambio de actores, un cambio
del lugar desde donde se hace la pregunta. La respuesta —cree-
mos— puede buscarse a través de las racionalidades de estos secto-
res culturalmente distintos a lo europeo, amén de resaltar no sélo a
los lideres sino a los procesos sociales y politicos que dieron como
resultado ciertas expresiones de resistencia dentro de la poblacion
afrovenezolana. La pregunta, entonces, puede circundar sobre lo
que se ha seguido cultivando del continente africano en América,
y en Venezuela, para asi desprendernos de la idea de estancamien-
to y paralizacion que suele inducirse al pensar sobre los procesos
interculturales iniciados hace 500 afios.

E S

Argumentos seudocientificos y racistas elaborados a partir de media-
dos del siglo XVIII por los primeros trabajos de la antropologia fisi-
ca, de la mano de exponentes como Blumenbach, Morton y Broca,
permitieron justificar la conquista y la colonizacién europea tanto
en América como en Africa, asi como la esclavitud, la masacre de
africanos y sus descendientes. Estos autores se interesaron en medir
y cuantificar al cuerpo desde la perspectiva totalmente fisica de éste,
para descifrar el origen de la humanidad; concretar una posible clasi-
ficacion de ésta; descifrar el tipo de relacion entre monos y hombres;
y determinar en éstos las diferencias existentes entre unos y otros pro-
ducto de la “raza” y el género. Para ello, se hicieron mediciones del
craneo, la mandibula y la estatura, asi como de supuestas diferencias
cognitivas y morales entre los seres humanos.

u zO u u
El antropdlogo Frank Boas, por su parte, realiz6 un trabajo arduo
u u
de medicion v ¢ antlﬁcaaon del cuerpo para los fines contrarios a
los exponentes de la antropologia fisica, una medicién que no tendia
a demostrar la supuesta “inferioridad” de africanos sobre los cau-
casicos, o la superioridad de hombres sobre mujeres, sino mas bien
para demostrar la diferencia entre los seres humanos basada en su
diversidad cultural y biolégica, es decir, para refutar el determinismo
biolbgico y redefinir la craneometria, por ejemplo, como un método
y
para reconocer la variedad humana.

A pesar de este esfuerzo y muchos otros a lo largo de los siglos, la
fuerza ideoldgica de estos planteamientos sobre los cuerpos de los
afrodescendientes aun persiste. Los cuerpos de los afrodescendientes
son marcados por el discurso racial, desde la senal corporal; se les
han atribuido caracteristicas alejadas de la realidad, exageradas unas
y borradas otras cuantas.




La formacién de la republica inclusive se sustenté sobre los cuerpos
de “negros” e indigenas en lo militar, como fue en la colonia con la
esclavitud. Estamos hablando, no de cualquier sujeto, sino del suje-
to postcolonial, definido como inferior y colocado en una relacion
de sujecién. Una de las instancias de su diferencia se puede leer a
través del “signo indeleble de naturaleza inferior” (Ashcroft 2001) que es
el cuerpo mismo, y para el caso del afrodescendiente la “negritud”
impuesta fue la condicion para su opresion y den1grac10n para su
segregacion y discriminacion, es decir, una concepcwn de cuerpos
racializados y sexificados por la mirada eurocéntrica.

Por otro lado, encontramos la trampa del mestizaje, el cual, como
ya hemos visto, es un discurso acerca de la igualdad. ;Pero cual
igualdad? Una igualdad dirigida hacia el blanqueamiento, es decir,
un tipo de cuerpo, un fenotipo particular. Silos cuerpos no son asi
deben ser intervenidos, bien sea por la genética (mezcla biologica
para “mejorar la raza”) o bien sea por la tecnologia de la belleza:
cirugias, tintes, quimicos para el cabello, etc., para llegar a cons-
tituirse al mestizo. Aunque prevalece este discurso que engalana
el mestizaje como el lugar deseado por todos, existe un discurso
subterraneo que se enfoca sobre los cuerpos distintos, dirigiéndolos
hacia un mismo esquema, el del blanqueamiento, es decir, una “

teleologia haca el blanco, mds que valoracién de la mezcla, al producto hibrido”

(Nelson 1999: 215).

Por ejemplo, debido a la representacion racial de la élite blanca,
se atribuian a los “negros” y a los zambos caracteristicas culturales
negativas. Wright nos menciona un documento oficial, de 1785,
donde se explicita la prohibicion de que “negros” e indios vivieran
juntos a causa de que constituian un mal ejemplo por las acciones
indebidas que estos cometian (Wright 1990). Este autor comenta
también las impresiones de un viajero francés acerca de lo que se
entendia por zambo en la provincia de Caracas: “la palabra zambo
es sindnimo de aquello que no tiene valoy;, holgazdn, mentiroso, impio, ladron,
bandido, asesino, etc. (...) la mala naturaleza de los zambos se debis a su
nacimiento producto de uniones clandestinas y adilteras, de un indigena quien
ha aprendido solamente los vicios de la cwilizacion y de un esclavo africano,
esperado en un clima que invita a la pereza ya la indolencia” (erght 1990:
24). Como caracteristicas “positivas”, el viajero menciona que las
élites entendian la vitalidad fisica, la resistencia a las enfermedades
como producto de la mezcla entre indio y negro que originalmente
y por separado poseian estas caracteristicas y que fueron potencia-
das en el zambo.
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Sobre la base de la misma reflexion de los aportes y legados de lo
afrovenezolano a la nacién, debemos comprender el énfasis pues-
to al folklorismo para analizar algunas practicas socioculturales de
las poblaciones afrovenezolanas, hecho este que nos permite ver la
operatividad de la ideologia del mestizaje en la producciéon de me-
canismos de exclusion. Develar los aspectos ideologicos que susten-
tan la reificacion del folklorismo pasa por reconocer que “lo negro
en Venezuela” no se refiere al abordaje aislado de fiestas, cultos,
bailes, comidas, etc., sino que forma parte de ntcleos culturales mas
profundos que no aluden solo al color de la piel, sino a historias y a
caracteristicas socioculturales especificas que le dan sentido amplio.
Para el europeo, los sistemas religiosos afrodescendientes o las ex-
periencias chamanicas, por ejemplo, eran tildados de cultos demo-
niacos. Esto se remonta al siglo XV con las concepciones catélicas
de lo demoniaco, que atn pueden percibirse tras el rechazo de la
Iglesia catolica actual a sistemas religiosos no catélicos.

A partir de las caracteristicas fenotipicas de los africanos e indios,
la novedad de los sistemas religiosos de estos grupos étnicos, y so-
bre todo la relacién desigual que instaura la condicion colonial en
las Américas, los europeos atribuyeron caracteristicas demoniacas
a estas poblaciones. Asumian que los individuos descendientes de
africanos o nativos aborigenes se vinculaban con la hechiceria o la
brujeria. Estos presupuestos marcaron una manera de mirar lo que
no se comprendia, lo que no se entendia, por lo cual derivaron en
relativizar y subvalorizar a la religiosidad no europea. Una de estas
consecuencias actualmente es la descontextualizacion de la danza
y la musica de los ntcleos culturales donde estan insertas y sobre
todo, su desarticulaciéon de la continuidad religiosa dentro de las
comunidades afrovenezolanas.

Los inicios del abordaje académico de las expresiones danzarias y
musicales en Venezuela, en su mayoria han sido estudiadas bajo la
categoria de fiestas a partir de perspectivas literarias y luego tratan-
do de acercarse al abordaje cientifico. En el siglo XIX el costum-
brismo, como manifestaciéon de la narrativa hispanoamericana, se
ocup6 desde el romanticismo literario de dichos temas; paralela-
mente encontramos el llamado tradicionalismo, el cual se diferencia
porque contemplaba mas elementos historicos que literarios. En la
primera mitad del siglo XX se desprenden del costumbrismo dos
corrientes que se interesan por superar la retorica del romanticismo
en su busqueda y exaltacion de lo nacional; estas son el criollismo y
la novela regional. En la tercera década del siglo XX la novela re-
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gional da un vuelco, y hace una transformacién del criollismo. Para
finales del siglo XIX, encontramos el folklorismo como una tercera
tendencia derivada del costumbrismo, el cual intenta alejarse de la
motivacion literaria y acercarse al conocimiento cientifico de las
llamadas costumbres y tradiciones (Ortiz 2005). Sin embargo, la
desarticulacién Cultural va a signar el enfoque folclérico, el cual per
se no es negatlvo pero se desequlhbrara y ascendera a visiones exo-
ticas de las “costumbres” y “tradiciones”, sin ser entendidas como
elementos que son parte de un conglomerado cultural que debe ser
abordado desde su especificidad, para darle sentido a la danza, la
musica dentro de la espiritualidad afrovenezolana.
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Una de los momentos historiograficos sobre las cuales puede ad-
vertirse mayor producciéon en cuanto al tema afrovenezolano, lo
constituye precisamente el que corresponde a historiadores que
cultivaron la tendencia del materialismo histérico. En respues-
ta a la tendencia positivista de la disciplina, los autores de este
momento se dedicaron a hacer sus analisis enlazandolos con la
realidad socioeconémica y politica del pais en el momento en que
vivian, desde posturas politicas claras y comprometidas. Dentro
de este momento historico se detalla la situacion del régimen es-
clavista vivida por el “negro” y su participaciéon en el desarrollo
y el andamiaje econémico desde el periodo colonial hasta el siglo
XIX y su vinculacién con el capitalismo, en un analisis funda-
mentado en el problema de la tierra en Venezuela. Se evidencia
una laboriosa descripcion de la existencia de estos seres humanos
en la condicion de esclavitud, y la consecuente dinamizacion de
la economia a partir del trabajo agricola; ademas estos autores
hacen un esfuerzo por resaltar las expresiones de resistencia mas
evidentes y corporizadas de los afrodescendientes, como las insu-
rrecciones, las rebeliones y el cimarronaje.

Las reflexiones historiograficas que se producen desde esta pers-
pectiva se hacen en consonancia con las crisis econémicas, politicas
y sociales de los paises latinoamericanos, por lo cual encontramos
gran produccion de intelectuales comprometidos con las luchas so-
ciales. En ese sentido, el apego al estudio de la esclavitud permitia
responder a los problemas contemporaneos del pais, cosa que de
alguna manera redujo la vision a una tendencia economicista de la
vida del afrodescendiente durante el régimen esclavista®.



Conclusion: hacia la construccion
de una historia “insurgente”

Como se ha comprobado en diversas fuentes, la resistencia por parte
de los grupos afrodescendientes e indigenas fue una constante duran-
te el desarrollo de la sociedad colonial. Hoy sabemos que existieron
diversas formas de hacer frente a las condiciones de esclavitud, las
cuales comenzaron desde el momento mismo de la captura de los
africanos, pasando por los motines y las insubordinaciones dentro de
los navios que hacian el viaje trasatlantico; desde la estupidez fingi-
da, como la llaman algunos autores, hasta la formacion de espacios
sociopoliticos de libertad como las cimarroneras (cumbes, quilombos,
palenques o rochelas); o la fundacion de “pueblos libres” sustentados
por la legalidad colonial; pasando por alianzas interétnicas entre afro-
descendientes e indigenas; rebeliones e insurrecciones armadas; re-
des de abastecimiento de viveres entre poblacion esclavizada y libre;
protestas pasivas, fingimiento de enfermedades; huelgas de brazos
caidos; homicidios, infanticidios, suicidios; afirmaciones culturales e
ideologicas; reivindicaciones de condiciones reformistas estipuladas
en ordenanzas; peticion de derechos personales por parte de escla-
vizados; etc. (Acosta Saignes 1967, Brito Figueroa 1961, Carrera
Damas 1987, Castillo Lara 1981, Davila Mendoza 2009, Hall 2000,
Herrera 2003, Laurent-Perrault 2012, Moscoso 1995, Price 1971,
Price 1981).

Una lista inconclusa como la que precede amplia la visién sobre el
afrodescendiente durante la colonizaciéon europea; tiempo, como ya
vimos, responsable de la mayoria de las construcciones ideolégicas so-
bre el afrovenezolano que actualmente se manejan. Esta vision supo-
ne un posicionamiento ideologico distinto que permite reconocer la
agencia ejercida por los africanos y sus descendientes, para garantizar
su existencia individual en un primer momento, y luego consolidar la
del grupo en pro de la continuidad fisica y cultural en el tiempo vy el
espacio. Implica reconocer la subalternidad impuesta, pero a la vez
la p051b1hdad de construir mecanismos de sobrevivencia, articulacion
y creacion que proporcionaron las bases para cimentar las culturas
que contintian hoy.

Un enfoque de resistencia cultural como éste nos permite compren-
der los procesos y las acciones orientadas hacia la permanencia y la
construccion cultural de la diaspora africana, a pesar de las fuerzas
desarticuladoras, opresoras y homogenelzantes que guiaron y guian
intereses econémicos y politicos envolventes de otrora y de hoy, en
medio de relaciones contrapuestas de dominacion y resistencia, de
fricciones y de negociaciones que se suscitaron en ambientes sociopo-
liticos de intensas fuerzas antagonicas (Bonfil Batalla 1989).

NOEN LA




Esto nos invita a un quehacer cientifico que permita ver en pequena
escala, a dejar de buscar grandes episodios para hurgar en las coti-
dianidades, para analizar las practicas habituales de los afrovenezo-
lanos; nos invita a dejar de pensar en grandes monumentos y ver los
simbolos importantes de estos grupos culturales, mimetizados en los
“hombres simples”; en fin, tratar de comprender las racionalidades
“otras” a las occidentales, como formas no colosales de diferencia-
ci6n cultural a lo largo de la historia. Por lo cual, un acercamiento a
las fuentes histéricas desde esta perspectiva teorica e ideologica puede
significar un giro profundo en los analisis hasta ahora consumados,
ya con significativos intentos realizados, dentro de la construccion del
relato histérico en Venezuela que implique la incorporacion de la vi-
sién del afrodescendiente en ese relato. Se trata de proporcionar una
perspectiva de agencia a los individuos pertenecientes al horizonte
cultural afrovenezolano y de atender los aspectos étnicos-culturales
que los definen para comprender su participacion dentro de la socie-
dad envolvente. Una perspectiva de estudio en donde el afrodescen-
diente es sujeto y actor y no objeto del sistema esclavista, en donde se
gire el visor para entender el motivo de su existencia, y se resigue de la
esclavitud hacia la bisqueda incesante de libertad, mantenimiento y
recuperacion de esta. En ese sentido podremos ver una actuacion dis-
tinta de las poblaciones afrovenezolanas a las ya plasmadas en las his-
toriografia venezolana; por ejemplo, podremos percibir la movilidad
constante de la condicion de esclavizado hacia eventuales y/o per-
manentes condiciones de libertad, al situar la bisqueda de la libertad
como el motor existencial y no la esclavitud como marco referencial
y definitorio; podremos reconocer una construccion cultural nueva
dentro de la dinamica suscitada en América, pero desde el referente
africano como nucleo, el cual se consolidé diferente a las culturas
africanas de origen, y diferente pero “integrado” a la cultura nacio-
nal envolvente; podremos reconstruir logicas de resistencia cultural,
y trascender la idea de respuestas coyunturales y desarticuladas de
las poblaciones afrodescendientes, como episodios suscitados aislada-
mente; conseguiremos contextualizar adecuadamente las expresiones
culturales, articuladas a un nutcleo que les da sentido; alcanzaremos
a situar la religiosidad, en su sentido apropiado por las poblaciones
afrovenezolanas, como mecanismo de integracion cultural, social y
politico dentro de la sociedad, etc.

En fin, entender el enfoque de resistencia cultural como un sistema
que funcionaba dindmicamente y en varios niveles de manera in-
tegrado de relaciones en América y el Caribe, con consciencia por
parte de los propios actores de la dinamica colonial y republicana
y la propia consciencia del lugar subordinado que estos ocupaban
en la estructura sociopolitica de la sociedad, nos permitira acceder



a las fuentes con una visiéon de dichas acciones mas alla de episodios
fragmentados y desarticulados que solo respondian a las coyunturas
del momento. Esta perspectiva sin duda nos colocaria en una logica
diferente: la de la insurgencia. Es pues un necesario vuelco ideolégico
que se contrapone a la mayoria de las interpretaciones hechas por la
historiografia tradicional sobre el afrovenezolano.

Creemos que los procesos ideoldgicos comenzados hace 500 anos,
los simbolos usados para perpetuar nociones culturales e identitarias,
los valores que reproducen sistemas asimétricos de relaciones siguen
aun vigentes, claro estd, no de la misma manera, ni con la misma
intensidad; con mayor madurez por parte de los grupos afectados,
pero aun dentro de relaciones que siguen perpetuando la opresién
a los mismos sectores de la sociedad; en ese sentido el valor de la
historia como disciplina es fundamental para perpetuar o liberar esas
nociones sobre los actores afrovenezolanos. He alli el valor de una
historiografia “insurgente”.

Por dltimo, queremos guiar nuestras humildes reflexiones finales so-
bre las palabras dirigidas por el notable historiador doctor German
Carrera Damas, durante la inauguracion de la conferencia anual José
de Oviedo y Banos el ano 2005 a los estudiantes de la Escuela de
Historia de la Universidad Central de Venezuela, a quienes invitaba
a considerar la vigencia de los problemas metodolégicos de la disci-
plina historica en los actuales momentos, a partir del analisis que ¢l
mismo habria hecho a mediados del siglo pasado en la obra Histora
de la hustoriografia venezolana (lextos para su estudio), por lo cual los insta a
“desechar los residuos” que ha acumulado la historiografia venezola-
na, y dentro de los cuales nos llama la atencién uno en especial: “La
valoracion de la raiz hispana y su ubicacion entre los componentes de
la sociedad criolla. (...) No solo se ha pretendido igualar la contribu-
ci6n de los tres componentes, sino que se ha querido asignar papeles
y otorgar certificados de predominio, por la via de la proclamacion
del ‘indigenismo’ y del llamado ‘afrovenezolanismo’. Mediante una
peculiar seudo revision de la historia, se buscaria disminuir y hasta
desconocer al criollo en su condiciéon de principio activo en la forja
de una sociedad y de una cultura. En pocas palabras, para desarmar
esta trama el historiador debe asumir decididamente el re-
conocimiento de que muestra formacion social y cultural
es criolla, que fue forjada en el ambito de valores esencial-
mente cristianos-catoélicos, y que en ese tronco hispanico-
canario, fundamental y determinante, se han integrado el
aporte basico aborigen —histéricamente no menos funda-
mental, pero en nuestro caso si menos determinante—, y
el negroafricano, histéricamente coadyuvador incidental”
(Carrera Damas 2005)°
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Tal sentencia, la cual confesamos nos sorprende, es diametralmente
opuesta a las que emite el propio doctor Carrera Damas, 21 anos
antes en la conferencia inaugural de la catedra “Simén Bolivar” de
historia cultural en la Facultad de Filosofia y Letras de la Univer-
sidad de Colonia, de la Republica Federal de Alemania (Carrera
Damas 1984), donde expresa desde el estremecimiento intelectual y
personal que le ocasionan los eventos de la Guerra de las Malvinas,
confesando haberse sentido perturbado al saberse él mismo situado
en la condicion de subalternidad politica, social y economica que
ha sufrido América desde el siglo XVI, pero ahora revivido con los
acontecimientos ocurridos en Argentma siendo su mayor 1mpre-
si6n la actitud autodominadora de los propios argentinos participes
de la invasion.

Si bien compartimos su planteamiento sobre la preponderancia de
los componentes criollos en lo que el autor denomina “la forma-
cion cultural venezolana”, tampoco es menos cierto que tal pre-
ponderancia existe producto de la relaciéon de dominacién que ha
ejercido precisamente la “cultura criolla” sobre los demas compo-
nentes de la entidad sociohistérica llamada Venezuela, y a la vez es
procuro de los procesos paralelos de resistencia —entendida como
proteccion y construccion cultural—, que han ejercido los sectores
indigenas y afrodescendientes. Lo cual significa para nosotros no
ausencia, disminucién y mucho menos un “incidente” de estos en
la conformaciéon cultural del venezolano. Se trata de un sustrato
que fluye paralelo, yuxtapuesto a veces y a la vez constitutivo del
componente dominante. Nos preguntamos: ¢situarse desde el eje de
la “cultura criolla” en los actuales momentos, luego del desmontaje
que el propio autor hace de este proceso en textos anteriores, desde
la reflexion intelectual y desde su propia vivencia descrita luego de
las Malvinas, para aupar a la nueva generacién de historiadores
a realizar el dificil trabajo de “achicar las sentinas de la historia”,
no es situarse una vez mas desde el criterio de “identificacion-dife-
renciacion” que coloca a Europa como el lugar deseado y domina
y discrimina lo indigena y lo africano, en una desesperada salida
para nuevamente subestimar al pueblo como agente historico? Es-
tas ideas expuestas por el propio Carrera Damas parecen parado-
jicamente ser producto de la conciencia criolla desembocada en la
expresion de “dominador cautivo”.
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