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RESUMEN

Esta tesis tiene como objetivo analizar los discursos identitarios y politicos de un
conjunto de intelectuales negros que circularon a través de la revista Adelante (1935-
1939). Adelante fue una publicacion mensual de divulgacion popular nacida de una
asociacion de jovenes afrocubanos de clase media dedicada a luchar contra las
injusticias que en materia racial se mantenian. En este espacio existieron diversas
posturas respecto al significado de ser “negro” en Cuba, tanto en su relacion con el
nacionalismo cultural que emergia como alternativa de construccion identitaria, asi
como respecto al significado de la “raza”.

La primera parte de esta investigacion se dedica a delimitar las aproximaciones
teoricas desde las cuales se plantea el estudio, teniendo como ejes de analisis la idea de
“raza”, el concepto de “identidad cultural” y de “campo cultural”, asi como las
particularidades que presentan en el contexto latinoamericano. La segunda parte se
enfoca en situar el problema desde una perspectiva historica, para lo cual se reconstruye
tanto la historia de los negros con énfasis en la movilizacién politica y las ideas que
defendieron mediante sus 6rganos de prensa, asi como los debates desarrollados tras el
auge del movimiento afrocubanista. El tercer capitulo realiza un analisis del corpus
documental seleccionado en base a los conceptos mecionados y atendiendo a las
divergentes posturas que en torno a estos temas se produjeron.

Se postula que si bien la mayor parte de los escritores consideraron el mestizaje
cultural como un proyecto a seguir para redefinir la identidad, tuvieron puntos de
confrontacidn respecto al significado que tenia la “raza”, como al rol que cumplian las
expresiones de los descendientes de africanos en la nacion. Esto llevd a un grupo a
cuestionar - y en ciertos casos a rechazar - el arte realizado por los negros y la
promocién de identidades “afrocubanas”, y a un segundo a impulsar su desarrollo, en
tanto postuld que dicha identificacion constituia tanto un ejercicio de reconocimiento

cultural, como un discurso de enfrentamiento contra el colonialismo.
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INTRODUCCION

A pesar de que las paginas escritas sobre los sujetos historicamente racializados es
cuantitativamente inferior a las dedicadas a aquéllos que han ingresado en condiciones
de privilegio al espacio publico, la verdad es que los primeros han tenido un
protagonismo clave tanto al movilizarse politicamente, como al instalar una serie de
discursos criticos contra los mecanismos de exclusion presentes en las sociedades
latinoamericanas. Audn hoy, las obras centradas en el pensamiento latinoamericano
siguen dejando fuera la voz de los afrodescendientes, como si su produccion intelectual
tuviera un estatus menor, cuestion que lleva a quienes nos dedicamos a su estudio, a
pugnar por su ingreso mediante su puesta en valor.

En Cuba en particular, los intelectuales negros han tenido una gran relevancia
tanto en el proceso de Independencia, como en las discusiones elaboradas en el campo
cultural durante el siglo XX. La década de 1930, en la que se centra mayormente esta
tesis, fue un momento caracterizado tanto por la radicalizacién politica de los actores
sociales, como por la proliferacion de un nacionalismo. En este contexto los
intelectuales comenzaron a repensar el rol del negro en la nacién desde una perspectiva
cultural, discusion enmarcada en un tema continental, el cual refiere a las disputas por la
integracién nacional de los actores subordinados por los estados nacionales
latinoamericanos®. ;Cémo se explica la emergencia de los intelectuales negros y la
instalacion de sus discursos en el espacio publico? El periodo que se estudia se
caracterizd, entre varios elementos, por incorporar nuevos actores a la “ciudad letrada”,
provenientes de las clases medias, quienes empezaron a disputar dicho espacio y a emitir
serias criticas a las desigualdades historicas existentes en sus respectivas naciones. En
efecto, uno de los principales nudos problematicos de las sociedades latinoamericanas se
produjo por la persistencia de antiguas formas de dominacion, provenientes de
sociedades esclavistas, lo que gener6 un impacto profundo sobre los saberes, las

L' A lo largo de esta investigacion los términos “negro” y “afrocubano” se utilizaran para aludir a las
personas no blancas de Cuba, a excepcidn del tercer capitulo, en que veremos que el concepto de
“afrocubano” referira a la construccién de identidades vinculadas a la descendencia africana.



subjetividades y las identidades. Esto llevé a diversos intelectuales, movimientos
sociales, actores politicos, entre otros, a preguntarse por este pasado que no se veia de
ningln modo clausurado y a configurar diversos proyectos —indigenismos, negrismos,
feminismos, marxismos— que tenian como uno de sus horizontes articular una identidad
nacional-continental que permitiera tanto una real independencia de las metrdpolis,
como una integracion de los sujetos excluidos por sus propios paises.

En el caso de los proyectos llevados a cabo a partir del problema racial, como lo
fueron el indigenismo y el negrismo, el eje de sus discusiones fue el desafio de enfrentar
la inferiorizacion a la que eran sometidos los sujetos no-blancos en el continente,
inferiorizacion histdrica que puede rastrearse, en primer lugar, en la creacion del
conjunto de bandos y cédulas reales provenientes de la administracion colonial espafiola,
en el que dichos individuos eran distinguidos tanto por su aspecto fisico y su linaje,
como por sus costumbres. En segundo lugar, y durante el siglo XIX, a través de
doctrinas cientificas-positivistas que justificaban la superioridad de unas razas sobre
otras desde un punto de vista biolégico, lo que llevaria a la consolidacién de los
racismos cientificos que reivindicaban la pureza de las razas y la necesidad de blanquear
la poblacién latinoamericana. De modo que sus ideas fortalecieron la oposicion
civilizacién/barbarie sarmientina que los mismos intelectuales latinoamericanos de fines
del siglo XIX van a utilizar como categoria interpretativa para articular un proyecto:
hacer avanzar la civilizacion y superar la barbarie; todo ello con el fin de alcanzar la
anhelada modernidad europea. La aniquilacion o exclusién de lo “negro” o lo “indio”
era necesario en tanto “solo ciertas ‘razas’, es decir, grupos humanos que se distinguian
de otros por sus diferencias fisicas heredadas y permanentes, eran capaces de civilizarse”
(Hale 27). Blanquear a la poblacion era el proyecto necesario, y la exclusion de la
diferencia, el método. Es por ello que el gran motor que vehicul6 los discursos de los
intelectuales indigenistas y negristas fue la confrontacion permanente con las ideologias
racistas. Era necesario cuestionar su legitimidad, constituyéndose asi “un movimiento
global que comenzo a reivindicar lo mestizo y lo no blanco” (Devés 54). Es en este

contexto en el que debemos comprender la irrupcion de discursos intelectuales que



permitieron la proliferacion del llamado movimiento negrista - o afroamericanista en el
lenguaje de Eduardo Devés - en términos transnacionales, y del afrocubanismo, en
términos nacionales. Sin duda el contexto internacional de revalorizaciones de lo
africano fue también un factor vital para la creacion de la llamada poesia negrista y en
Cuba para la publicacién de la seccion dominical “Ideales de una raza” del Diario La
Marina en 1928.

Todo este clima permitioé que el periodo que va desde fines de los afios 20 hasta
los *40 fuera muy fructifero para el desarrollo de periodicos de intelectuales negros.
Podemos distinguir diversas revistas donde se visualizan variadas perspectivas de
trabajo. Por una parte, proyectos académicos que buscaban estudiar cientificamente el
aporte africano en la nacién (Revista Estudios Afrocubanos 1937-1940; 1945-1946). Por
otra, lineas que intentaron méas bien difundir dicho aporte a la sociedad, con articulos
breves y poemas (“Ideales de una raza” del Diario La Marina, “La marcha de una raza”
del periodico EI Mundo), y finalmente, otras que desarrollaron un estilo mas
confrontacional, de corte politico, donde la denuncia de la discriminacion iba de la mano
de la discusion en torno al problema racial, y en un segundo nivel, con la identidad
cultural (revista Adelante 1936-1939). Adelante fue una revista editada en formato de
periddico de divulgacion popular — o bien no académica — que se caracterizo, en
términos de escritura, por publicar en su mayoria articulos breves, y en menor medida,
poemas y cuentos afrocubanos. En ese sentido, convivieron en su proyecto editorial
textos ensayisticos con textos ficcionales.

En términos ideoldgicos, la revista muestra una perspectiva evidentemente
politica, en tanto se publica en un contexto de particular relevancia para Cuba: la caida
del machadiato (1933) y con ello, la intensificacion de los debates en torno a la
necesidad de una verdadera revolucion en el pais, la cual debia acompafiarse de una
nueva constitucién. En ese sentido, se produce una radicalizacién discursiva, poniéndose
de relieve discusiones con predominancia de lo politico por sobre lo cultural, aunque
siempre enfocadas en el problema del negro en la nacion. Asimismo, al constituirse

como una revista que privilegio el debate por sobre una linea ideoldgica unitaria,



presenta una heterogeneidad de perspectivas, las que nos permiten visibilizar las
evidentes tensiones que el proyecto afrocubanista suscitaba, y con ello las disputas por
redefinir la cubanidad desde su relacion con Africa y la cultura occidental.

De todo lo anterior surgen algunas preguntas que orientan el analisis: ¢Cuél es el
proyecto de la revista Adelante? ;Como se instala Adelante en el campo intelectual
cubano? ¢Qué ideas produce en torno al factor raza y qué rol cumple dicho factor en las
definiciones identitarias? ;Qué imagenes se elaboran en relacién al aporte africano en la
cultura? ¢(Como dialoga con otros discursos afrocubanistas y con otras propuestas de
pensar la identidad en Cuba? Veremos que Adelante constituye una revista en tension,
producto de la heterogeneidad de perspectivas que los colaboradores presentan en sus
escritos, revelandonos que las configuraciones identitarias estaban lejos de encontrar
puntos de consenso, mas bien, nos revelan el permanente conflicto que significo
repensar el lugar del negro en la nacion. En ese sentido, la revista nos permite analizar
un pensamiento negro no homogéneo, méas bien conflictivo y heterdclito, en tanto las
disputas por legitimar determinados discursos se produjeron tanto en el espacio de
contrapublico negro, como en el del campo intelectual en su conjunto. Seran estas
relaciones basadas en la tension y en la disputa las que permitiran analizar y comprender
la relevancia de Adelante en el periodo de estudio.

A pesar de que las investigaciones dedicadas al afrocubanismo en particular, y a
la historia de los negros cubanos en general, gozan de un amplio corpus en la actualidad,
esta es una tendencia desarrollada solo en las dltimas décadas. El afio 1996 Tomas
Ferndndez Robaina, uno de los académicos cubanos que méas extensamente ha abordado
el conflicto racial, la historia de los negros y sus intelectuales en la isla se preguntaba
“¢Estamos ahora ante un boom de las tematicas afrocubanas?” (120). La pregunta del
profesor Fernandez Robaina responde al silencio que durante mucho tiempo existié en
torno a los asuntos especificos que afectan a los negros al interior del pais. En efecto, a
pesar de la gran presencia que tiene la poblacion afrocubana, no sélo en términos
demogréficos, sino también culturales, las investigaciones dedicadas a la historia de este

grupo fueron postergadas tras la revolucion cubana. Esta deuda con una materia tan



fundamental, tanto para los estudios cubanos como afrolatinoamericanos, comenzé a ser
saldada en los ultimos afios, gracias a la produccion de académicos nacionales y
extranjeros. Por motivos econémicos, la cantidad de volimenes editados en el exterior
sigue siendo superior a los generados en Cuba, dentro de los cuales destacan sobre todo
los norteamericanos® (Moore 18). No obstante, cabe advertir que algunas de las més
influyentes investigaciones financiadas por Estados Unidos pertenecen a autores
cubanos residentes en dicho pais, como lo es el caso de las de Ada Ferrer (2000) y
Alejandro de la Fuente (2000), los cuales han sentado precedentes ineludibles para
quienes buscan especializarse en estas materias. Dentro de la bibliografia existente en
Cuba predominan las obras dedicadas al siglo XIX, centradas en la esclavitud y
cimarronaje, con un menor porcentaje de escritos sobre problematicas contemporaneas
en el area (Ferndndez Robaina 1996 121, Helg 10). Aunque tras el triunfo de la
revolucién dos libros abordaron en alguna medida la historia de los afrocubanos en la
republica: Como surgi6 la cultura nacional (1961) de Walterio Carbonell y EI negro:
ciudadano del futuro (1960) de Juan René Betancourt, ambas fueron recibidas con cierto
rechazo, develando la hostilidad que significaba desde alli en adelante hablar en
“negro”. Uno de los libros claves que permiti6 romper el silencio en torno a la
historiografia social del siglo XX sobre los afrocubanos fue El negro en Cuba 1902-
1958 (1990) de Ferndndez Robaina. Centrado en las luchas que los negros entablaron
para combatir el racismo, con los ejemplos del Partido Independiente de Color, y de
sociedades y revistas fundadas por ellos, fue una contribucién fundamental, tanto por
reconstruir una préctica de movilizacién que se paraliz con las promesas de integracion
racial de 1959, como por sacar a relucir la rica tradicion de pensamiento intelectual que
desarrollaron, dada a conocer a través de proyectos editoriales como el de Adelante,
Estudios afrocubanos y Nuevos Rumbos. Otro aporte en esta direccién fue Cuba
insurgente. Raza, nacion y revolucion. 1868-1898 (2011) publicado en inglés en 1999, el

2 Un ejemplo de esta tendencia se puede seguir en recuento realizado en el catastro de Bibliografia
afrocubana, en el que se indica que entre 1958 y 1991 se dieron a conocer fuera de Cuba 25 trabajos sobre
temas afrocubanos no dedicados a la religion, 21 de los cuales provenian de Norteamérica (Fernandez
Robaina 1996 121).



cual se centra en el combate de los negros durante el periodo de la independencia
nacional. Ada Ferrer demuestra en su detallado estudio que se conformé un movimiento
en tensiéon por instalar una lucha realmente antirracista, la cual fue frenada tras la
intervencion norteamericana. Esa lucha no se dio solo en el campo de batalla, sino
también en los escritos de patriotas negros como Juan Gualberto Gémez, Rafael Serra y
Martin MorUa Delgado, quienes buscaron derribar los mitos racistas que reproducian las
jerarquias raciales coloniales. De modo que, para quienes buscamos interpretar el
pensamiento intelectual desde una perspectiva de mas largo aliento, este tipo de obras
nos permiten establecer lazos de continuidad con el periodo pre-republicano, en el cual,
paraddjicamente, parecian existir mayores posibilidades de integracion. Otro aporte en la
historiografia social del siglo XX es la investigacién de Aline Helg La lucha de los
negros y mulatos por la igualdad en Cuba. 1886-1912, la que analiza la movilizacion de
los afrocubanos en el periodo fechado, y realiza una relectura (ya iniciada por Fernandez
Robaina en su obra citada) sobre el Partido Independiente de Color, que desde su
fundacion recibié agudas criticas, incluso por parte de los intelectuales afrocubanos.
Actualmente la masacre de los independientes de color se ha transformado en una
temética sumamente relevante para los historiadores y el trabajo de Helg es un ejemplo
de la atencion que se le esta dando.

Un libro publicado muy recientemente en torno a los debates existentes entre los
mismos afrocubanos es el de Alejandro Fernandez Calderon (2014). Su obra, Paginas en
conflicto: debate racial en la prensa cubana (1912-1930) aborda una gran variedad de
temas, como el deporte, la participacion politica, el liderazgo de las mujeres, la violencia
antinegra, la inmigracion, por mencionar algunos. Considero muy relevante esta
investigacion, tanto por navegar por campos poco explorados (por ejemplo el deporte),
como por utilizar documentos de archivo escasamente revisados por los historiadores.

En esta revision bibliografica de la historia social de los afrodescendientes no puedo
dejar de mencionar la magna obra de Alejandro de la Fuente Una nacion para todos
(2000), documento insoslayable para cualquier especialista en esta materia, en tanto

reconstruye la historia de la sociedad cubana desde una perspectiva de larga duracion,



teniendo como eje la desigualdad racial existente en todo el periodo. En ese marco, sus
andlisis se enfocan tanto en las politicas estatales, en las condiciones econémicas, asi
como también en los modos en que los actores afectados hicieron frente a esta
discriminatoria estructura a lo largo del siglo. Por tanto, De la Fuente logra establecer un
dialogo entre la historia de procesos macrosociales y de los sujetos que los vivenciaron,
ejercicio muy meritorio y necesario.

A proposito del creciente interés que ha cobrado la problematica racial, se han
desarrollado también importantes investigaciones desde los estudios de género para
recuperar las voces de mujeres, las cuales han estudiado su participacion en la economia,
la politica y/o la familia. Respecto a las teméticas de la presente tesis, algunas
historiadoras cubanas se han preocupado de rastrear los discursos de las mujeres en la
prensa, por lo cual el periodico Minerva (1888-1889), primer érgano dedicado
exclusivamente a las mujeres negras, se ha presentado como una fuente historica
fundamental para darlos a conocer. Entre las investigadoras mas sobresalientes podemos
mencionar a Daisy Rubiera, Inés Maria Martiatu y Maria del Carmen Barcia, quienes
ademas de una labor de visibilizacion, han realizado una lectura critica en torno a los
estereotipos negativos con los que la sociedad cubana se ha referido a la mujer negra. El
libro Afrocubanas, historia, pensamiento y précticas culturales (2011) editado por las
dos primeras constituye un invaluable aporte en esta direccion, asi como su segundo
tomo Emergiendo del silencio. Mujeres negras en la historia de Cuba (2016), que por
razones politicas no fue publicado como continuacion del primero. En ambos libros se
analiza, entre otros temas, el pensamiento critico de las afrocubanas que circulé en la
prensa, como en EI Nuevo Criollo, Previsién, Diario La Marina o de figuras especificas
gue comienzan a adquirir cada vez mayor interés, como lo es el caso de Maria Damasa
Jova, primera afrocubana en ser candidata a un cargo politico. Fuera de Cuba, la tesis
doctoral de Takkara Brunson “Constructing Afro-Cuban Womanhood: Race, Gender,
and Citizenship in Republican-Era Cuba, 1902-1958” (2011) constituye un extenso
estudio sobre la historia de las mujeres negras, con un enorme corpus documental que ha

permitido visibilizar fuentes olvidadas. Por otra parte, los jovenes investigadores



cubanos radicados en Espafia, Maikel Colon (2016) y Manuel Ramirez Chicharro
(2016), han indagado en el activismo de las intelectuales afrocubanas en periddicos
como Minerva, Prevision y a través de los Congresos Nacionales de Mujeres, lo cual ha
hecho posible reescribir la historia del feminismo cubano, hasta ahora focalizado
principalmente en el activismo de las mujeres blancas. Aungue esta tesis no indaga en el
discurso de las mujeres afrocubanas, me parece importante consignar este prolifico
conjunto de trabajos como parte de las lineas que se han abierto dentro del estudio del
pensamiento de las y los afrodescendientes.

Desde la historia cultural se han dado varios pasos en las ultimas dos décadas
para estudiar los aportes de los afrodescendientes en la literatura, la musica y el arte. En
este contexto la cuestion del afrocubanismo ha sido especialmente atendida, y se ha
vinculado con la ideologia del mestizaje, la nacién y la identidad, produciéndose
interpretaciones divergentes en cuanto a su aporte en la construccion de la nacionalidad
y de los alcances efectivos que logrd en términos de la inclusion de los negros en la
republica. Una de estas perspectivas comprende el afrocubanismo como un movimiento
que busco promover la armonia racial en Cuba, lograndolo a partir de una mezcla entre
el componente blanco y el africano como bases de la cultura nacional, lo que supuso
crear discursos de integracion neutralizadores mas que contestatarios. Asimismo, que
esta creacion, al ser elaborada por individuos de la clase media negra, se encontraria
alejada en varios sentidos de las visiones y practicas del mundo popular, lo cual les
llevaria a interpretar estas expresiones populares en sus propios términos. En esta linea,
aungue con sus matices, podemos ubicar el trabajo Musica y mestizaje. Revolucion
artistica y cambio social en La Habana. 1920-1940 de Robin D. Moore (1997), quien
realiza su estudio del afrocubanismo desde los estudios musicales y la antropologia
principalmente. En términos generales, el libro aborda el movimiento afrocubanista a
través de sus expresiones artisticas, tomando en consideracién su vinculo con “las
cambiantes concepcién de raza y nacion en Cuba” (24). En base a esto, describe la
musica afrocubana como un producto estilizado, fruto de la mezcla entre lo africano y

espafiol, lo cual le permitid integrarse exitosamente al canon musical dominante. Mas



aun, que dicho proceso se enmarco en una pugna por transformar la muasica afrocubana
popular en formas méas aceptadas socialmente, mediante dicho ejercicio de estilizacion.
Por tanto, “aln la aceptacién masiva de ciertas formas de la musica y los bailes negros
por la sociedad cubana no implicé necesariamente un mayor grado de igualdad social, ni
una mayor obtencién de poder para los propios afrocubanos” (Moore 24). Una linea
similar es desarrollada por Luis Duno Gottberg en su libro Solventando las diferencias.
La ideologia del mestizaje en Cuba (2003), quien rastrea la configuracion de una
“imaginacion mestiza” a partir de los escritos de distintos intelectuales cubanos,
centrando su analisis del siglo XX en la poesia negrista y el pensamiento de Fernando
Ortiz, Juan Marinello, Jorge Mafach, entre otros. A partir de esta seleccion el autor
plantea que la ideologia del mestizaje fue un proyecto ordenador que logré controlar y
resolver la heterogeneidad existente, acallando sus disidencias problematicas mediante
la canonizacion de la identidad nacional transculturada y anuladora de las diferencias
asimiladas.

Sin desconocer estas lineas de analisis, otros autores se han encargado de
enfatizar las tensiones que un discurso disidente, como lo fue el afrocubano, produjo al
interior de la sociedad. En su pionero estudio Una nacién para todos, Alejandro de la
Fuente considera que los afrocubanos crearon “una verdadera revolucién cultural e
ideoldgica” (256), en tanto revelaron que “lo blanco y la cultura europea no definian a
Cuba. De hecho, la negritud y las practicas culturales afrocubanas fueron tipicamente
presentadas como el impedimento mas eficaz contra las influencias extranjeras” (262).
Adicionalmente, sostiene que los aportes realizados durante los afios *20 permitieron que
en la década de 1930 se construyeran otras identidades, donde también se enfatizo el
factor “clase” dentro del mismo afrocubanismo, creando nuevas formas de conflicto
social (263). Una linea interpretativa similar se encuentra en los trabajos de Miguel
Arnedo-Gomez (2016), quien opta por visibilizar el movimiento como un territorio
complejo y heterogéneo. Para Arnedo-Gomez, el énfasis en el mestizaje no tiene una
lectura univoca, antes bien, la mezcla no se presenta como feliz, sino como un espacio

“in which different ideological elements exist simultaneously in various degrees of



fusion and conflict” (xxi-xxii). Para argumentar la conflictividad de sus discursos utiliza
el concepto de “heterogeneidad” de Antonio Cornejo Polar, aplicAndolo al caso de la
literatura de Nicolas Guillén principalmente.

Estas investigaciones son vitales para mi proyecto, ya que serd necesario indagar
tanto en los procesos de homogeneizacion que los intelectuales del movimiento
intentaron promover, como en aquellos que buscaron crear discursos de confrontacion
con las ideologias racistas. Se espera asi, poder reflexionar en torno al territorio
conflictivo en que se construye el discurso afrocubanista desde, al menos, dos puntos de
vista. En primer lugar, en tanto se advierte la existencia y circulacion de discursos no
homogéneos al interior del movimiento, lo cual nos revela una disputa por instalar
distintas identidades culturales y politicas. Mas aun, los discursos de los mismos autores
muestran variaciones a lo largo del tiempo, lo que nos enfrenta a una lectura de los
discursos como textos culturales situados en contextos diversos y con sujetos histéricos
en constante cambio. En segundo lugar, porque la perspectiva de Arnedo-Gomez y De la
Fuente nos indica que el afrocubanismo, si bien sirvié de insumo para atenuar los
conflictos sociales y politicos, creando ademas un producto de consumo para las elites
blancas, al mismo tiempo instalé identidades inéditas en Cuba, poniendo en tension los
proyectos de blanqueamiento y de negacion de la contribucion de lo africano en la
cultura nacional. Esta tension puede rastrearse en los mismos debates al interior del
campo cultural, donde intelectuales como Cintio Vitier muestran su oposicion a
reconocer elementos “barbaros” — léase africanos — al interior de la cultura nacional. En
ese sentido, el afrocubanismo no seria solo una ideologia conciliadora, justamente
porque contribuyd al “debilitamiento de la tradicion blanca” (Poumier 25). Permitio
cuestionar su estatuto de superioridad historica, premisa desnaturalizadora de una
supuesta “verdad” dada por naturaleza.

En virtud del énfasis que tiene la presente investigacion en el analisis de las
diferencias ideoldgicas que existieron en torno a la “raza” la “cultura” y el
afrocubanismo entre los mismos intelectuales negros, se ha enfocado el corpus

documental en la prensa, ya que es justamente este canal el que permitié a los
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intelectuales posicionar, confrontar y legitimar publicamente sus ideas. En términos
metodoldgicos, se analizard en primer lugar, la estructura y discursos de Adelante en el
contexto de la revista (ya que algunos articulos son abiertos debates con textos
publicados previamente en la misma), seleccionando dentro del corpus documental,
aquellos articulos que abordan el concepto de “raza”, asi como los que debaten sobre el
afrocubanismo y la identidad cultural, para visibilizar desde qué punto de vista
construyen el discurso, sus tensiones en relacion con otras ideologias y sus propias
contradicciones (si es que se dejan ver). Por ende, en el caso del estudio de la raza,
algunos criterios seran fundamentales en la interpretacion de las fuentes. En primer
lugar, la linea de aproximacion que los intelectuales tienen en torno al problema
(politica, cultural, educacional, social, bioldgica). En segundo lugar, qué otros conceptos
se encuentran entramados alrededor de él (civilizacion, barbarie, africano, negro,
mestizo). Finalmente, si dichos conceptos contribuyen a vincular la relacion entre “raza”
e “identidad”. Con respecto al concepto de identidad cultural, los criterios para
aproximarse al corpus seran: punto de vista desde el cual se aborda, propuestas de
redefinicion identitaria, vinculo con la idea de “raza”, relacion con idea de nacion,
vinculo entre la identidad-historia y de la identidad con el legado africano. En segundo
lugar se complementara el andlisis con discursos provenientes de otras revistas o
periddicos, en los que los intelectuales de Adelante también escribieron (“Ideales de una
raza” del Diario La Marina, Revista Estudios Afrocubanos).

En términos de estructura, esta tesis se ha dividido en tres capitulos. EI primer
capitulo fundamenta en términos tedricos algunos de los conceptos claves que vertebran
el analisis. En primer lugar, el concepto de “raza”, para lo cual se trabaja con los aportes
de autores como Peter Wade, Eduardo Restrepo, Julio Arias, Rita Segato y Anibal
Quijano. Se acude a estos investigadores en tanto lo abordan desde las distintas
definiciones y formas que ha adquirido en América Latina, donde la perspectiva
historica resulta un hilo conductor. Dicha perspectiva privilegia una lectura desde los
estudios culturales y poscoloniales, enfoque en que esta misma investigacion se

enmarca. En segundo lugar, se define el concepto de “identidad cultural” a partir de los
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aportes del sociologo jamaiquino Stuart Hall, ya que nos aproxima a una lectura de la
identidad no esencialista, y siempre en debate con la tensién que el factor “raza”
imprime en la composicion de las subjetividades negras en el contexto del Caribe. En
tercer lugar se examina el concepto de campo cultural a partir del trabajo de Pierre
Bordieu y Fernanda Beigel, asi como el rol de las revistas al interior de dicho campo y
los distintos tipos que podemos encontrar. El segundo capitulo realiza, por una parte,
una contextualizacion histérica de las primeras décadas del siglo XX en Cuba, periodo
en que se situan los debates contenidos en la revista Adelante, y por otra, a reconstruir el
campo cultural de la época. En relacion a esto ultimo se privilegiara el analisis de uno de
los proyectos afrocubanistas mas importantes que existio en el periodo, la seccion
dominical “Ideales de una raza”, llevado a cabo por el arquitecto y periodista negro
Gustavo Urrutia, asi como algunos discursos disidentes aparecidos en la época. El tercer
capitulo se centra en el analisis de la revista Adelante, dividida en tres partes. En la
primera se describe a grandes rasgos el proyecto editorial, en la segunda se analizan los
debates sobre raza, afrocubanismo e identidad cultural, y en la Gltima el debate sobre la

aprobacion de las comparsas como parte de la discusion sobre la identidad nacional.
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CAPITULO I.
PARA UN ESTUDIO DE INTELECTUALES RACIALIZADOS EN AMERICA
LATINA. DELIMITACIONES TEORICAS SOBRE LOS CONCEPTOS DE
“RAZA”, “IDENTIDAD” Y “CAMPOS CULTURALES”.

1.1. Laidea de raza

Uno de los ejes de este estudio gira en torno a la idea de “raza”. En base a los objetivos
planteados en la introduccidn de esta tesis las siguientes preguntas conducen el andlisis:
¢Qué significado tiene la raza? ;Cuales son las claves que nos permiten entender su
funcionamiento? Y finalmente ;Como los sujetos negros e indigenas han reelaborado su
propia historia e identidad a partir de la tension que supone ser nombrado racialmente
por otro desde la hegemonia?

Hablar de “raza” en América Latina no remite simplemente a un concepto, sino a
la historia de un continente colonizado, que se ha transfigurado en funcion de los
distintos contextos y devenires que emanan de dicha condicion. Al respecto, Anibal
Quijano afirma que la construccion de las relaciones sociales en torno a la raza se
desarrolla tras la Conquista de América, fundandose lo que él denomindé como la
“colonialidad del poder”, la cual no ha cesado de reproducirse hasta la actualidad. Para
el filésofo, la “colonialidad del poder” constituye un nuevo patron de poder iniciado en
1492 que tendria dos modos fundamentales de estructurar las relaciones de dominacion.
Por una parte, a partir de la clasificacion de conquistadores-conquistados teniendo como
eje la “raza”, y en segundo lugar — y siempre en interaccion con ella- en base a una
estructuracion de tipo economica asentada en la “la articulacion de todas las formas
histéricas de control del trabajo, de sus recursos y de sus productos, en torno del capital
y del mercado mundial” (2014 778). Por ende, la “raza” seria para Quijano “una
construccion mental que expresa la experiencia basica de la dominacion colonial y que
desde entonces permea las dimensiones mas importantes del poder mundial, incluyendo

su racionalidad especifica, el eurocentrismo” (Id. 777). Esto nos lleva a entender que
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desde sus inicios actué como reguladora de las relaciones, engranandose inevitablemente
al establecimiento de jerarquias en la estructura econdmica, social, politica y cultural.
Ahora bien, esta “construccion mental” se basé en una “supuesta diferente estructura
bioldgica que ubicaba a los unos en una situacion natural de inferioridad respecto a los

otros” (Id. 778) en el orden de la cultura:

Desde entonces, en las relaciones intersubjetivas y en las practicas sociales del poder, quedé formada,
de una parte, la idea de que los no-europeos tienen una estructura bioldgica no solamente diferente de
la de los europeos; sino, sobre todo, perteneciente a un tipo o a un nivel “inferior”. De otra parte, la
idea de que las diferencias culturales estan asociadas a tales desigualdades bioldgicas y que no son, por
lo tanto, producto de la historia de las relaciones entre las gentes y de éstas con el resto del universo
(Quijano 1993 759).

De esta manera se concatenarian los binomios que definen la relacion entre
Europa y América, con su respectivo correlato a nivel de las civilizaciones y los sujetos:
Occidente-Oriente, civilizacion-tribu, cultura-naturaleza, moderno-tradicional, racional-
irracional. Estas definiciones dejan entrever que Europa se instalé como el referente
exclusivo de la racionalidad y de la modernidad (Quijano 2014 789), ubicando a los
pueblos colonizados en un estado anterior inferior, o bien, en una minoria de edad que
debia ser superada siguiendo la trayectoria que el continente europeo habia recorrido en
su senda histdrica. De este modo, ser “indio” o ser “negro”, paso a formar parte de un
constructo que ponia a los sujetos en el lugar mas subalterno dentro de la estructura.

Es necesario hacer hincapié en que en la medida que la “raza” nos pone en relacion con
formas de ejercer y estructurar el poder - y considerando que el poder no se ejercita de
igual manera en el transcurso de la historia— ésta no puede entenderse como una
categoria inmutable en los distintos momentos historicos. Antes bien, las diferencias que
instala en la construccion de desigualdades varian en funcion de los cambios en los
patrones de poder. Asi, una de las condiciones de posibilidad de la existencia de la
“raza” es la de su adaptabilidad. Como sefiala Rita Segato “raza... es nada mas que trazo

77 G

de la historia en los cuerpos”, “el signo racial en el cuerpo mestizo es nada méas y nada
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menos que indicio de que se estuvo en una determinada posicion en la historia y de que
se pertenece a un paisaje” (26). Es por ello que lo que denominé adaptabilidad, para
Segato equivaldria al “caracter variable de los trazos que constituyen raza a medida que
mudamos de contexto” (Id. 32). En esta misma direccion apunta Peter Wade cuando
indica que el estudio de la raza “no debe circunscribirse a alguna definicién objetiva
sobre la variacion fenotipica, sino que puede cambiar con el tiempo y, en ultima
instancia, esta indefinido” (2000 23)°. Es importante detenerse en esta concepcion, en
tanto es justamente la posibilidad de reelaboracion permanente de la “raza” la que nos
permitira ver coémo se instala en los distintos contextos durante el periodo estudiado. En
ese sentido, mas que ofrecer un concepto de “raza”, este trabajo busca rastrear los
maultiples significados que ha asumido en la escritura de los intelectuales afrocubanos.

Lo anterior no significa que no podamos establecer ciertas directrices para
significar el vocablo. Al respecto, tres factores nos parecen sustanciales para
identificarlo. Por una parte, su capacidad de instalarse como una realidad natural y
neutral, lo cual requiere de un proceso de institucionalizacién y objetivacion que lleva a
los individuos a creer que efectivamente las razas son pre-existentes a las relaciones
humanas (Campos 190). En segundo lugar, y como hemos explicado, su variabilidad y
finalmente, su articulacion a partir de la relacion entre un componente fisico y uno
mental. En otras palabras, asumiremos que nos encontramos frente a la idea de “raza” en
la medida que se realice una distincion entre una dimension fisica-bioldgica y otra
inmaterial asociada al comportamiento, como la razén, la mente o la misma cultura
(Arias y Restrepo 58). De todos modos, es necesario destacar que esta dimension

bioldgica a la que se ha engranado la “raza” no alude a algo naturalmente dado, sino

* Con respecto a esto Rita Segato afirma que uno de los problemas de los planteamientos de Quijano es ver
la racializacion del régimen colonial como “una colonialidad permanente y hasta hoy definitiva de las
formas del ejercicio del poder”, cuando en realidad “la colonialidad de las relaciones de poder no deja en
momento alguno de ser plenamente histérica y, por lo tanto, en constante proceso de transformacién” (33).
Ademas, mientras Quijano visualiza en la “raza” el principal motor de la dominacion colonial, Segato
afirma que en el periodo esclavista “la raza no se bastaba para fijar a las personas en su posicién en el
sistema, y era la legislacion econdmica que decretaba quién se transformaba en ‘liberto’... Solo cuando la
legislacién que regulaba las relaciones esclavistas es abolida, la raza pasa a independizarse y se vuelve
canon invisible... Es entonces que la racializacién alcanza la plenitud de su autonomia como estructura
que da forma a la realidad de las relaciones sociales y econdmicas” (Ibid.).
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construido por los agentes del poder. En otras palabras, la “raza” es un constructo que
clasifica, tanto a los sujetos, como su lugar en un sistema social, el cual se produce a
partir del proceso, denominado por algunos investigadores como de “racializacién”. En
los Gltimos treinta afios dichos investigadores han descrito la racializacion como un
“proceso social mediante el cual los cuerpos, los grupos sociales, las culturas y
etnicidades se les produce como si pertenecieran a diferentes categorias fijas de sujetos,
cargadas de una naturaleza ontoldgica que las condiciona y estabiliza” (Campos 186).
Influidos ademas por lecturas que visualizan la categoria de sujeto como individuo que
se construye dentro de un sistema de representaciones y posiciones, y no fuera de él
producto de las “interacciones, negociaciones y adopciones” (Id. 187), reconocen la
racializacion como una construccion sociohistérica cambiante producto de los distintos
elementos que confluyen y/o se disputan en dicha construccion. Finalmente, y en
concordancia con esto, es indispensable reconocer que el proceso de racializacion no es
generado exclusivamente por el grupo en el poder, sino que también participan en él
comunidades y movimientos sociales que reposicionan las categorias o se las reapropian
de diversos modos para sus intereses de grupos subordinados que reclaman mayor
acceso a los bienes materiales y culturales. En ese sentido, los procesos de racializacion
pueden ser en cierta medida el fruto de “proyectos de resistencia, justicia social y
redistribucion” (Id. 188), como son los casos de las ideologias que han defendido el
orgullo racial, la existencia de una cultura propia, entre otras (Ibid.). Un concepto de
racializaciéon que incorpora la capacidad de los grupos subalternizados de modificar las
definiciones operativas en la estructura, sera utilizado para comprender las légicas
utilizadas en los discursos de los intelectuales afrocubanos. Evidentemente, la nocion de
que el sujeto y la identidad no son entidades predeterminadas y estables es fundamental

en la configuracion del concepto.

1.2. Historia de la raza
No existe consenso respecto a cuando se puede comenzar a hablar de la idea de “raza”.

Hay quienes indican que ya desde el siglo XV (Wade 2014) y otros que ubican el
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concepto a partir del siglo XV111 (Stolcke 2014, Arias y Restrepo 2010)*. Segiin Wade
en la Espafia del siglo XV existian 3 elementos fundamentales para diferenciar a los
individuos por “raza”. Por una parte, a partir de la apariencia fisica — aungue no era este
un elemento definitorio -, por otra, en base al linaje o la sangre, y finalmente, al medio
ambiente (Wade 2014 38-40). De hecho, en el contexto colonial americano, mas crucial
que el color habria sido el comportamiento, la religion o la lengua. Esto se comprueba en
la preponderancia que tuvo el linaje o pureza de sangre en la definicion de los sujetos, lo
cual no hacia alusién a aquello que podia ser aprehensible por la vista, sino a la
descendencia de “moros, judios, herejes o cualquier persona convicta por la Inquisicion”
(Cit. en Stolcke 3). En otras palabras, los sujetos coloniales podian ser clasificados mas
por sus adscripciones religiosas, que por su apariencia, asociando dichas clasificaciones
a un problema moral. La sangre era metafora de comportamientos o elecciones de los
individuos mas que de criterios estrictamente bioldgicos. ¢Qué relacion tiene esto con el
lugar que los negros africanos ocuparon en el nuevo mundo?

Desde el periodo colonial temprano asistimos a una desigualdad en el trato y
legislacion en torno a indios y negros. Asi, mientras los intelectuales evangelizadores
discutian si los indios tenian o no alma, los esclavos africanos traidos forzosamente a
América ya habian sido nombrados y clasificados en los textos biblicos como los hijos
de Ham, a quién Noé y su descendencia maldijeron por descubrirlos desnudos y en
estado de ebriedad (Wade 2000 14). Asimismo, la corona portuguesa y el papado
establecieron que los negros eran moros y sarracenos, cuestion sumamente relevante en
un contexto donde el principio de la guerra justa fundada en las ideas aristotélicas

permitia la esclavizacion de los disidentes, en este caso, de los herejes opositores a la

* El debate al respecto se encuentra adn abierto. Asf, mientras Verena Stolcke considera “un anacronismo
interpretar la doctrina de limpieza de sangre, es decir, un lenguaje genealdgico sobre el "nacimiento”, la
"sangre", la ascendencia, el linaje y/o la descendencia en los términos de la categoria moderna de “raza"
que provenia de Europa y que se aplicé al Nuevo Mundo a partir del siglo XV111” (16), Peter Wade afirma
“yo si pienso que es apropiado hablar de un concepto de raza en este contexto, empezando con el siglo xv,
porque tenemos los elementos claves que, desde mi punto de vista, componen el concepto raza: estamos
hablando de diferencias mentales-corporales o fisico-morales entre categorias de personas; diferencias
definidas en un contexto de dominacion y explotacién colonial y como parte de una jerarquia social y
politica; y diferencias entendidas como elementos de un complejo de herencia y medio ambiente” (2014
40).
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expansion del cristianismo (Rivera Pagan 92). Estas causas religiosas, que nos llevan
nuevamente a pensar en el linaje, se amparaban también en otros intereses. Si los
argumentos en contra de la esclavitud del indio tuvieron mucho mas desarrollo y
defensores que en el caso de los esclavos africanos, se explica por el proceso de
acumulacion capitalista. Herbert Klein y Ben Vinson estiman que durante el periodo
colonial — especificamente entre 1492 y 1860 - fueron trasladados aproximadamente 10
millones de africanos a nuestro continente (8), lo cual fue apoyado por diversas
autoridades, tanto politicas como eclesiasticas, aduciendo a la necesidad de incrementar
la produccién econémica. En 1518 Alonso de Zuazo, juez de residencia en La Espafiola
sugirio “dar licencia general de que se traigan negros, gente recia para el trabajo, al revés
de los naturales, tan débiles que solo pueden servir en labores de poca resistencia” (De la
Sagra 50). En 1531 el obispo Sebastian Ramirez de Fuenleal solicitd que “toda la
poblacién y perpetuidad desta isla y la de San Juan y aun la de Cuba consiste en que
tengan negros para sacar oro y beneficiar las otras granjerias” (Pérez de la Cruz 138).
De este modo, la concepcion de no pureza de sangre, la definicion dada en las escrituras
y los fines econdmicos perseguidos por la Corona se presentan como posibles motivos
por los cuales los negros fueron estigmatizados y arrojados a vivir en el peor escalafon
de la pirdmide social.

A fines del siglo XVIII los antiguos criterios de ordenamiento de los sujetos
comenzaron a transformarse. Un hito importante que refleja el cambio de mentalidad
respecto a la categorizacion de los individuos, sera la clasificacion del médico aleméan
Johann Friederich Blumenbach, quien divide a la especie humana en 5 tipos, ya no en
base al linaje o al medioambiente, sino a partir del color de la piel. En uno de los
extremos de la tipologia se encontraria la raza caucasica y blanca, y en el otro — y en
orden decreciente — la etiope 0 negra (Romay 2014 141). Evidentemente las ideas de
Blumenbach forman parte de un proceso mas amplio, que tiene que ver con un cambio
de paradigma respecto a cémo estudiar a los individuos en su relacién con la naturaleza.
El auge de la filosofia natural durante el siglo XVII que comenzd a desplazar la

hegemonia del discurso teoldgico previo fue un paso importante en esta direccion. Los
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naturalistas intentaron estudiar a los seres humanos diferenciando las cualidades fisicas
de las culturales, creando otras categorias 0 “razas” para organizar estas diferencias
(Stolcke 16).

Simultdneamente desde fines del siglo XV 111 procesos fundamentales alteraron el
orden mundial, y con ello inauguraron un nuevo periodo en términos politicos y
econémicos que van a afectar a las mentalidades. Por una parte, se inicia el colapso del
Imperio esparfiol y se inaugura un periodo de independencias llevadas a cabo por los
criollos, que sumiria a los futuros estados nacionales latinoamericanos en nuevas
relaciones de dominacién con respecto a las metrépolis, manteniéndose bajo otras
condiciones la “colonialidad del poder”. Por otra parte, se configura un inédito modo de
produccion capitalista en Inglaterra, basado en la industria textil, poniendo al mundo
entero bajo su dominio y modificando las relaciones de produccion a nivel internacional.
Finalmente, arrib6 una cantidad de esclavos africanos sin precedentes al Caribe, ya que
en 1789 la corona espafiola autorizé el libre comercio de esclavos. Por ejemplo entre
1790 y 1801 en Cuba se importaron 56.320 esclavos, “es decir, en 10 afos, casi tanto
como en todo el periodo anterior a 1762 (Serviat 35)°. A nivel de Latinoamérica, el
mayor flujo de esclavos ocurri6 después de 1700, llegando desde ese momento hasta el
cese del tréfico tres cuartos del total (Klein 10). De manera que el auge del pensamiento
racial moderno coincide con el periodo de mayor trafico de esclavos africanos,
intensificandose las relaciones de dominacion ahora apoyadas en un discurso proto-
cientifico que respaldaba la inferiorizacién de los “negros”.

Pero no fue hasta el siglo XIX en que el pensamiento racialista y con ello

también el racismo®, se desarrollaron con una legitimidad inusitada, acompafiado de un

> Antes de este periodo, si algo distinguia a Cuba del resto de las colonias del Caribe era su reducido
nimero de esclavos y su gran cantidad de negros libres y mulatos (Thomas 157). Esta situacion cambid
drasticamente tras el estallido de la revolucion haitiana, momento en que Cuba se transformé en el nuevo
Eroductor de aztcar con un amplio sistema de plantaciones (Id. 160).

Para una definicion sobre los conceptos de racialismo y racismo véase Alejandro Campos Garcia.
“Racializacién, racialismo y racismo: un discernimiento necesario”, Revista Universidad de la Habana
273 (2012): 184-199.

19



conjunto de estudios cientificos que lo respaldaban’. De esta manera, las ciencias
sociales y naturales argumentaron que las razas humanas existian y que tenian
diferencias que podian ubicarlas en un costado superior o inferior en la escala de la
evolucion humana. El concepto de raza se asocid a caracteristicas bioldgicas que
determinaban inevitablemente la psicologia, cultura o moral de los pueblos. Uno de los
textos fundamentales que avivo estas ideas fue el Ensayo sobre la desigualdad de las
razas humanas (1855) del fil6sofo francés Joseph Arthur de Gobineau, quien veia a la
“raza” como un principio regulador del comportamiento humano: “No es la voluntad de
un monarca, o de la de sus subditos, la que modifica la esencia de una sociedad; la que
lo hace es, en virtud de las mismas leyes, una mezcla étnica subsecuente” (Cit. en
Todorov 149). Para él existian 3 tipos de razas: la blanca, la amarilla y la negra, las
cuales debian a sus ojos conservarse puras porque la posible mezcla racial con las mas
débiles (amarilla y negra) solo produciria contaminacion y degeneracion (Subercaseaux
2004 276). Este texto alcanz6 una gran difusion e influencié a los pensadores racistas
tanto de dicho periodo como a los colonizadores y fascistas de los siglos posteriores
(Romay 2014 142), razon que llevaria al abogado y periodista haitiano Joseph Anténor
Firmin a escribir su obra La igualdad de las razas humanas (1885) para cuestionar y
contradecir desde un paradigma monogenista los postulados del filésofo. Sin embargo,
su texto no alcanzé la difusién esperada, siendo publicado en espafiol mas de un siglo
después.

En América Latina el desarrollo del racismo se dio de la mano con la
introduccion del positivismo, teoria del conocimiento que apoyé su epistemologia en el
método cientifico. Dicho método se basé en un proceso de observacion vy
experimentacion con respecto a la naturaleza, con el fin de entender como ocurrian los
denominados “hechos”, y a partir de alli establecer regularidades en forma de leyes
(Hale 14). En términos sociales, el positivismo interpretd6 a la sociedad como un

’ Segin algunos académicos, la palabra racismo seria popularizada realmente durante la década de los *30
del siglo XX, y que ciertos textos que se consideran como precursores del racismo, como Ensayo sobre la
desigualdad de las razas humanas de Arthur Gobineu, no aplicaron este término, sino sélo el de “razas”
(Campos 192).
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organismo en desarrollo que tendia hacia el progreso, siendo la historia la herramienta
mediante la cual podia rastrearse (Ibid.). Para el racismo cientifico, la historia mostraba
como ciertas razas habian evolucionado mas que otras, lo cual se comprobaba a partir
del desarrollo de costumbres, cosmovisiones, tecnologias, entre otros, entre
determinadas sociedades. Por ejemplo, Gustave Le Bon, “el darwinista social mas leido
y citado en América Latina” (Subercaseaux 2004 277), postul6 que las “razas” tenian un
componente biolodgico que determinaba la mente, el alma y la moral, lo que a nivel
social resolvia como habria de evolucionar un pueblo. Para él, era la “raza” y no la
cultura o las instituciones la que fijaba el devenir de la historia de un pais (Id. 277-278).
Esto le llevd a establecer que existian “razas” superiores e inferiores dadas por
naturaleza y con ello, asumir como imposible que una “raza” inferior deviniera en una
superior. Otro de los intelectuales destacados en este periodo, Ernest Renan, elabord
distintas clasificaciones raciales, siendo “los negros de Africa, los indigenas de Australia
y los indios de América”, los de raza inferior (Todorov 133). Al igual que Le Bon,
sostuvo que la particularidad de estas “razas inferiores” estaba dada por su imposibilidad
de evolucionar en el tiempo, despojandolas de capacidad de alcanzar la civilizacion y el
progreso entendidos bajo una perspectiva eurocéntrica. Evidentemente, en la escala
superior se encontraria la “raza” blanca, lo cual se comprobaria para Renan en términos
historicos: “Unos tras otros, los judios, los sirios, los arabes han entrado en la obra de la
civilizacion general... lo cual no se puede decir de la raza negra” (Cit. en Todorov 135).

Los intelectuales latinoamericanos se vieron influenciados profundamente por
estas florecientes ideas, lo cual se deja entrever en obras como Nuestra América (1903),
de Octavio Bunge, Pueblo enfermo (1909), de Alcides Arguedas o Conflicto y armonia
de las razas en América (1883) de Domingo Faustino Sarmiento. En esta ultima obra
Sarmiento realiz6 un trabajo etnoldgico identificando 3 tipos de razas en América: la
india o cobriza, la negra y la blanca. Uno de los ejercicios que ilustra muy bien la
importancia que tuvo en el siglo XIX el color como marca racial, es la homogeneizacion
que el intelectual efectué con respecto a los indios, sefialando que en América, sin

importar la region, los indios eran esencialmente iguales. Esto seria l6gico en tanto la
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superioridad racial haria a los individuos mas diversos entre si, disminuyendo dicha
posibilidad en el caso de las razas ubicadas en el extremo inferior: “A medida que una
raza se transforma y avanza, se diferencian mas entre si unos individuos de otros”®
(Sarmiento 24).

El esfuerzo de los intelectuales por estudiar y definir el caracter racial del
continente no se basaba en una mera curiosidad filosofica, sino en la necesidad de
construir proyectos de nacién en términos europeos. Para ellos, la heterogeneidad racial
que existia en él constituia un problema que debia ser solucionado en tanto la “raza”
indigena y la negra no contribuian al progreso de los nuevos estados. Esta preocupacion
se deja ver en la obra referida de Sarmiento, en la que expresaria ideas tales como que:
“Para nuestro comun atraso sudamericano avanzamos ciertamente; pero para el mundo
civilizado, que marcha nos quedamos atras” (6), preocupacion que ciertamente no podria
mejorarse con politicas publicas, ya que los defectos de las denominadas “razas”
inferiores no habrian podido evolucionar en el tiempo: “Ni el buen tratamiento que han
recibido [los indios] de ser admitidos en la sociedad, ni los privilegios importantes con
que han sido favorecidos, han sido suficientes para arrancarles la aficién a la vida
salvaje” (Id. 23). Tampoco el mestizaje era visto como una opcion alternativa, puesto
que la mezcla de sangres a sus ojos daba como resultado la transmisién de lo peor de
cada raza (Solodkow 108). De hecho, la idea de que el mestizaje generaba degeneracion
fue un argumento muy defendido en la época, llegando incluso algunos cientificos a
pensar que la mezcla era méas perjudicial que el peor de los elementos que la producia
(Naranjo 1998b 278). Asi, los distintos promotores de esta ideologia no vieron ni en el
mestizaje ni en la educacion una salida posible, proponiendo en cambio la inmigracién

europea, la eugenesia y/o el exterminio de aquellos elementos que amenazaban con

8 Sarmiento demuestra este enunciado a partir del tamafio del cerebro: “Las diferencias de volumen del
cerebro que existen entre los individuos de una misma raza, son tanto mas grandes cuanto mas elevadas
estan en la escala de la civilizacion. Bajo el punto de vista intelectual, los salvajes son mas o menos
estlpidos, mientras que los civilizados se componen de estélidos semejantes a los salvajes, de gentes de
espiritu mediocre, de hombres inteligentes y de hombres superiores. Se comprende que las razas
superiores sean mas diferenciadas que las inferiores, dando por sentado que el minimum es comun en
todas las razas, y que el maximum que es muy débil para los salvajes, es, al contrario, muy elevado para
los civilizados” (24).
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sumir a los diversos estados en el retraso. Asi, la construccion de los estados nacionales
se realiz6 por parte de una elite que intent6 anular la diferencia racial, en ese sentido, “la
colonialidad del poder establecida sobre la idea de raza debe ser admitida como un
factor béasico en la cuestion nacional y del Estado-nacion” (Quijano 2014 823).

Otro elemento recurrente en la época y que sera comun durante la primera mitad
del siglo XX fue la asociacion entre inferioridad racial y criminalidad. Como ha
demostrado Bernardo Subercaseaux para el caso de Chile, el concepto de “raza” vy el
darwinismo operaron “en campos tan dispares como la educacion, la lucha contra el
alcoholismo, el fomento del deporte, la reflexion sobre el derecho y la delincuencia (la
idea de que un criminal podia estar determinado en su accién por factores bioldgicos,
siguiendo a Lombroso)” (2004 281). En Cuba los estudios lombrosianos influenciaron a
un intelectual tan relevante como Fernando Ortiz, llevandolo en una primera etapa de su
trabajo a considerar las religiones afrocubanas como brujeria, y a proponer el
encarcelamiento de sus sacerdotes y la confiscacion de sus tambores (Castellanos 2003
109), puesto que “el brujo afrocubano, desde el punto de vista criminolégico, es lo que
Lombroso llamaria un delincuente nato, y este caracter congénito puede aplicarse a
todos sus atrasos morales, ademas de su delincuencia” (Ortiz 1905 366-367).

Este mapa de ideas y proyectos intelectuales y politicos comienza a toparse con
disidencias a inicios del siglo XX, producto de nuevas complejidades: el colapso de los
sistemas politicos oligarquicos, la politizacion de otros actores sociales - como obreros,
estudiantes, mujeres, indigenas y negros—, la Primera Guerra Mundial, el ascenso de una
nueva hegemonia en América Latina: la de Estados Unidos, por mencionar algunas de
las mas importantes. Todo este clima nos muestra que existia un aire de “crisis y
decadencia” a raiz de la fisura que los grandes relatos de la modernidad habian
instalado; en efecto, el progreso material de la humanidad demostraba no ser equivalente
en el terreno espiritual (Subercaseaux 1997 421). La Primera Guerra Mundial

179

demostraria que “el suefio de la razon produce monstruos””, revelando la cara decadente

% “E| suefio de la razén produce monstruos” es el titulo del grabado 43 de la serie “Los Caprichos” (1799)
del pintor espafiol Francisco de Goya, la cual representa una critica a la nobleza y el clero del siglo XVIII.
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de la cultura occidental europea, y llevaria a diversos intelectuales latinoamericanos a
cuestionar los mitos en torno a los cuales se habia instalado el discurso ilustrado sobre la
cultura nacional. Una de las consecuencias mas relevantes para efectos de este estudio es
la diversidad de propuestas de reelaboracion identitaria que surgieron desde una
perspectiva tanto nacionalista como latinoamericanista, poniéndose en tension y disputa
los significados que se habian construido hasta entonces en torno a la “raza”.
Probablemente es el Ariel (1900) de Rodd uno de los iconos méas importantes al
respecto. Distanciandose de las ideas degeneracionistas sobre las “razas” presentes en
América Latina y con ello del nefasto porvenir que podria pronosticarse para ella, el
uruguayo afirmé que “tenemos - los americanos latinos- una herencia de raza, una gran
tradicion étnica que mantener, un vinculo sagrado que nos une a inmortales paginas de la
historia, confiando a nuestro honor su continuacion en el futuro” (Rod6 27). De esta
manera, se desmarcO de la lectura inferiorizadora descrita mas arriba, situando a las
“razas” del continente en el centro de la revalorizacion de la cultura latinoamericana. Al
mismo tiempo, se distancié del concepto positivista de “raza”, al identificar a ésta con
“la comunidad del origen, de la casta, del abolengo histérico” (Cit. en Hale 43),
poniendo el acento en la dimension histdrica, por sobre la bioldgica.

Un posicionamiento mas radical de caracter abiertamente antirracista lo tuvo el
cubano José Marti y el peruano José Carlos Mariategui. Mientras que el primero asevero
que “no hay odio de razas, porque no hay razas... El alma emana, igual y eterna, de los
cuerpos diversos en forma y en color” (Marti 1891 49), develando la artificialidad de la
“raza” y poniendo de relieve la igualdad de todos los seres humanos sin importar su
fisonomia, el segundo asumid que “la raza es apenas uno de los elementos que
determinan la forma de una sociedad” (Mariategui 2007 289). Mariategui, como
verdadero pensador antiimperialista, denunci6 la utilidad que en la dominacién colonial
habia tenido el vocablo “raza”: “la suposicion de que el problema indigena es un
problema étnico, se nutre del méas envejecido repertorio de ideas imperialistas. El
concepto de las razas inferiores sirvio al Occidente blanco para su obra de expansion y

conquista” (Id. 30). Tras desmantelar la dimension politico-ideoldgica de un concepto
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que desde el racismo cientifico se exponia como hecho objetivo, Mariategui le asigné
una importancia mucho mayor a las condiciones materiales de existencia en la
explicacién de las caracteristicas psicoldgicas o culturales de los pueblos: “Las
posibilidades de que el indio se eleve material e intelectualmente dependen del cambio
de las condiciones econémico-sociales. No estan determinadas por la raza sino por la
economia y la politica” (1986 31).

Ademas de criticar y denunciar el racismo imperante de la época, los nuevos
intelectuales comenzaron a revalorizar sus propias sociedades, lo que implicé dar vuelta
la mirada hacia la realidad local para redescubrir aquellos elementos que daban una
verdadera autenticidad cultural a sus paises. Asi, el indio, el negro y el mestizo fueron
transformados en referentes fundamentales de las identidades nacionales, creandose
narrativas y practicas de resistencia a la cultura blanca occidental que las elites habian
intentado emular desde el siglo XIX en adelante. Esto permitié la emergencia de una
serie de ideologias, como el indigenismo, el negrismo o el mestizaje, todas las cuales, a
pesar de sus grandes diferencias, tenian en comun reposicionar a estas razas
subalternizadas y darles valor a partir de aspectos inmateriales. Evidentemente no nos
encontramos ante corrientes homogéneas, sino que cada una de ellas tuvo diversas
expresiones segun los lugares geogréficos en se desarroll6, y a partir de la lectura que
cada intelectual elabor6. Por ejemplo, en el caso del mestizaje, mientras en México José
Vasconcelos aludird a una “raza cosmica”, Fernando Ortiz, creara el concepto de
“transculturacion”, para dar cuenta de la mezcla cultural entre los habitantes de Cuba,
tomando como ejemplo un plato de cocina tipico de la Isla: el ajiaco cubano.

Los intelectuales negros, como los blancos promotores del afrocubanismo, también
haran una contribucion importante para cuestionar y reposicionar el concepto de “raza”
y su relacion con las culturas nacionales, como se vera en el desarrollo de este trabajo.
Este esfuerzo por desdibujar los modos en que los sujetos subalternos habian sido
nombrados fue acompafiado de diversos estudios antropoldgicos y creaciones literarias
que van a poner el acento en la importancia de la contribucion africana en la constitucion

de las identidades latinoamericanas. Resignificar los referentes bajo los que habian sido
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denominados no aludia a un ejercicio meramente intelectual, sino que en ello se jugaba
la propia identidad y posibilidad de ser integrados en condiciones de verdadera igualdad

en la nacién.

1.3. Identidad cultural y discurso.

La experiencia colonial ha dejado una profunda marca que se hara visible en el siglo
XX, una herida en los sujetos otrificados desde la categoria racial: el color. Es la
apariencia fisica, aquella que no puede ocultarse, la que va a fijar un conjunto de
estereotipos a partir de los cuales el “negro” debera desenvolverse dentro de su sociedad.
Porque cuando un individuo es representado desde la diferencia, y cuando esa diferencia
estd construida desde el poder con el fin de dominar, la construccién de estereotipos
“despliega una estrategia de ‘hendimiento’, que divide lo normal y aceptable de lo
anormal e inaceptable” (Ticona 84). El negro como lo salvaje, lo irracional, el cuerpo, el
desorden, el alcoholismo, la tendencia a la criminalidad, pero también el retraso, la
comunidad sin historia, no tiene otra funcion que construir un sélo conjunto semantico
denostador. De manera que ese sujeto no puede ya zafarse de los adjetivos que le han
asignado™®. La interaccién con el mundo estd determinada por esa condicién que
aprisionard su identidad, sumiéndolo en verglienza del propio yo: “La vergienza y el
desprecio de mi mismo. La nausea. Cuando se me quiere, se me dice que es a pesar de
mi color. Cuando se me odia, se afiade que no es por mi color... Aqui o alli soy
prisionero de un circulo infernal” (Fanon 116). La compositora afroperuana Victoria
Santa Cruz describe como esta experiencia de ser nombrada como negra le llevd a
despreciarse a si misma: “Me gritaron negra... ;/Qué cosa es ser negra?...Y me senti
negra (jNegra!), como ellos decian (jNegra!) y retrocedi (jNegra!) como ellos querian
(iNegra!) Y odié mis cabellos y mis labios gruesos. Y miré apenada mi carne tostada. Y
retrocedi” (s/p). El yo, entonces, se constituird inevitablemente en una tension
permanente con el lugar que le han asignado al individuo por el color de su piel. Frantz

Fanon, en su obra Piel negra, mascaras blancas (1952) analiza el conjunto de trastornos

10 «“Tengamos el valor de decirlo: el racista crea al inferiorizado” (Fanon 99).
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que los sujetos otrificados en una experiencia colonial padecen. Como se cité mas arriba
la vergiienza es uno de los sintomas mas evidentes, y con ello el complejo de
inferioridad, la internalizacién del racismo y como consecuencia, los intentos de
blanqueamiento mediante la basqueda de parejas blancas y/o la asimilacion de la cultura
del dominador, donde el lenguaje juega un rol fundamental: “Hablar una lengua es
asumir un mundo, una cultura. El antillano que quiere ser blanco lo serd mas cuanto mas
haya hecho suyo ese instrumento cultural que es la lengua” (Fanon 62).

¢Como impactan estas experiencias en el ambito de la representacion de las
identidades que los intelectuales negros comienzan a crear en el discurso? En primer
lugar es necesario precisar como vamos a entender y estudiar la identidad. La idea de
que la identidad es una categoria unificada y estable, con total coherencia y autonomia
de los contextos en que los sujetos se encuentran inmersos es precisamente, y como diria
Stuart Hall, “una fantasia”, de la cual nos distanciamos. Al contrario, se propone pensar
las identidades como procesos de representacion permanente que tienen lugar —para
efectos de esta investigacion- en el ambito del discurso. Se entienden como procesos en
la medida que estan sujetas al cambio, y se alude a la representacion en tanto esas
identidades se construye en préacticas y discursos que no revelan un yo transparente.
Siguiendo a Hall “Las identidades culturales son puntos de identificacion, los puntos
inestables de identificacién o sutura, que son hechos dentro de los discursos de la
historia y de la cultura. No son una esencia, sino un posicionamiento” (352). Esto
también implica asumir la importancia que tiene la agencia del sujeto en la
representacion, y con ello el rol que juega su memoria, fantasia o imaginacion con
respecto a si mismo y/o a su comunidad. El sujeto no es determinado pasivamente por
una estructura de poder, al contrario, y como veremos, se apropia de las nominaciones
coloniales con que lo han nombrado para reformularlas bajo nuevos significantes.

Ahora bien, es necesario aclarar que si bien se desecha el asignarle a las
identidades una esencia inmutable y universal, se reconoce que esas figuraciones si han
jugado un rol en el proceso de representacion. De hecho, Hall nos recuerda que la

identificacién que los sujetos generan con un pasado histérico unitario tuvo un papel
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fundamental en las luchas postcoloniales (350), y que la “unicidad” que crearon al
reconocerse en una determinada tradicion “es la verdad, la esencia del “caribefiismo”, de
la experiencia negra” (Id. 349). De modo tal que el socidlogo nos propone leer las
identidades culturales en esta doble dimensidn, a partir de la “similitud y continuidad”, y
de la “diferencia y ruptura”. “El primero nos da una base, una continuidad con el pasado.
El segundo nos recuerda que lo que compartimos es precisamente la experiencia de una
profunda discontinuidad: los pueblos arrastrados a la esclavitud” (Id. 351-352).

En el caso de las identidades caribefias, existirian tres presencias fundamentales
para sus rearticulaciones: la presencia africana, la presencia europea, y la presencia del
“Nuevo Mundo” (Hall 355-358). La primera remite a la experiencia de un pasado
interrumpido y silenciado, aquél que los nuevos esclavos en Latinoamérica debieron
borrar para adaptarse a los patrones de la cultura occidental. Es dicho pasado clausurado
el que durante el siglo XX cumplird una funcion clave para la redefinicion de las
identidades. Buscando reconstruir la historia a partir de fragmentos “enterrados”, desde
la poesia, el arte, la historia y la antropologia, los intelectuales negros, tanto de Cuba
como del Caribe en su conjunto, acudiran a Africa para abrir un debate sobre la
posibilidad de hablar de una civilizacion -y ya no de un conjunto de tribus-, para
redescubrir sus propias religiones, pinturas, estéticas, valorando aquello que habia sido
histéricamente denostado. La metafora del jarron roto del poeta de Santa Lucia, Derek
Walcott, que se restaura por amor y nostalgia de lo arrebatado ilustra muy bien esta
blsqueda por los ancestros**. Se produce un sentido de pertenencia a una comunidad
Imaginaria, que juega justamente el rol de fijar una identidad esencial, inscribiendo a los
sujetos negros en una determinada tradicion. Esto no significa que Africa se transforme
en un referente construido homogéneamente por dichos intelectuales, antes bien,
significar Africa implicara asumir disputas y tensiones en torno a qué se selecciona y

qué se decide borrar. Al mismo tiempo, no todos los intelectuales caribefios asumiran

H«Cyando un jarrén se rompe, el amor que vuelve a juntar los fragmentos es més fuerte que aquel otro que
no valoraba conscientemente su simetria intacta. La cola que restaura las piezas es la autenticacién de su
forma original. Un amor semejante es el que vuelve a reunir nuestros fragmentos asiaticos y africanos, la
rota reliquia que, una vez restaurada, devela blancas cicatrices” (Cit. en Stecher 174).
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cémodamente la identificacion con el continente. Esto se encuentra en directa relacion
con la segunda presencia, la europea, la cultura hegemonica, la cual se habita
cotidianamente, la que es nombrada como referente ideal en todos los relatos, la que
recuerda que portar un color negro implica la imposibilidad de ser enunciado como todo
aquello que lo blanco-europeo representa. Pero paraddjicamente — y producto de lo
mismo - es también aquella que configura necesariamente las identidades subalternas, no
solo desde la “violencia, hostilidad y agresion, sino también en la ambivalencia de su
deseo” (Id. 358). Es justamente el deseo de blanqueamiento el que llevara a ciertos
intelectuales a distanciarse de los proyectos de reivindicacion negra — afrocubanistas —
intentando legitimarse ante el Otro mediante discursos civilizatorios, demostrando que
los negros han “progresado”, se han educado, en los términos en que la cultura
occidental lo exige. Eso nos obliga a prestar atencion a como los sujetos negocian la
posibilidad de articular sus discursos, a incorporar el desarrollo de la historia nacional y
su relacion con el racismo, y en concreto, a visibilizar que una matanza racial como la
llevada a cabo en 1912 en Cuba puede influenciar directamente los modos en que los
intelectuales instalan sus discursos en el campo cultural, como se vera en el tercer
capitulo.

La dltima presencia, el Tercer Mundo, es el nuevo espacio donde va a
desarrollarse el encuentro entre habitantes de todo el orbe. Es el lugar donde dicho
encuentro se produce de una manera desigual e inédita, donde se configuran pérdidas,
creolizaciones, sincretismos, donde se origina una tercera cosa que en el siglo XX -yen
el caso de nuestra isla - habra de llamarse “cubanidad”. Si la cubanidad no es una cosa
de ser, sino de llegar a ser, muchos de los intelectuales negros buscaran instalar la
presencia del legado africano en la cultura nacional como un componente ineludible de
la identidad, mientras otros optaran por cuestionarla o debilitarla para mencionar mas
bien los “logros” de los afrocubanos en otros campos asociados siempre a la Razdn

Occidental.
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1.4. Intelectuales negros, campo cultural y revistas.

Desde 1880 aproximadamente, las metrdpolis latinoamericanas comenzaron a cambiar
su aspecto colonial. “Crecid y se diversificd su poblacién, se multiplicé su actividad, se
modificé el paisaje urbano y se alteraron las tradicionales costumbres y las maneras de
pensar de los distintos grupos de las sociedades urbanas” (Romero 247). Un gran
contingente de poblacion migré del campo a la ciudad en busca de mejores
oportunidades y se produjo una expansion de la alfabetizacion y del numero de
profesionales®?, lo que darfa a las capas populares mayores herramientas para acceder a
los debates publicos (Barcia 297-298). EI acceso a la educacion formal o informal
permitio a los afrodescendientes instalarse en el campo cultural cubano, llevandolos a
intervenir en la arena publica y a fundar sus propios periédicos®,

No obstante, es necesario destacar que esta insercién no se produjo en ningun
caso en condiciones de igualdad, antes bien, el campo cultural reprodujo las
discriminaciones raciales histéricas como parte de un habitus. Cuando aludo a habitus
apelo al concepto de Pierre Bordieu, quien lo define como “las estructuras que son
constitutivas de un tipo particular de entorno... y que pueden ser asidas empiricamente
bajo la forma de regularidades asociadas a un entorno socialmente estructurado”
(Bordieu 2001 25). En ese sentido, el espacio publico se articulé6 mediante principios de
exclusion que nos llevan a visualizar un territorio en permanente conflicto. Al respecto,
la filosofa feminista estadounidense, Nancy Fraser, analiza en su libro lustitia Interrupta
las dinamicas de confrontacion presentes en dicho espacio, identificando por una parte,
un publico burgués, que maneja los codigos y discursos dominantes, y por otra, los

12 Sj en 1899 el 43,63% de los cubanos blancos sabian leer y escribir, en 1919 ese porcentaje habia
aumentado a un 62,65%, mientras que en el caso de los cubanos “de color” esta cifra habia variado de un
27,96% a un 53,09% para 1919 (Barcia 297). Algo similar ocurrié en el &mbito profesional, ya que — a
modo de ejemplo - si en 1899 habia un solo abogado negro, en 1931 su nimero habia ascendido a 174,
universo dentro del cual habian apenas 3 mujeres (De la Fuente 215). Cabe destacar que si bien estos
cambios son un indicador de ascenso intelectual, esto no necesariamente tiene un correlato a nivel
econdmico, ya que el nivel de desempleo de los profesionales negros producto del racismo era muy alto,
tema que saldrd a la luz incluso en las paginas de la revista Adelante.

13 Esto no significa que antes del siglo XX no hubiesen existido los periédicos negros. Como se vera en el
segundo capitulo ya desde el siglo XIX existe una prensa de intelectuales negros no menor que sirvio de
referente para los letrados afrocubanos en el siglo XX
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contrapublicos subalternos, compuestos por mujeres, negros, trabajadores y
homosexuales, quienes, desde su posicidén de sujetos subordinados “inventan y hacen
circular contra-discursos, lo que a su vez les permite formular interpretaciones opuestas
de sus identidades, intereses y necesidades” (115). Este modelo es muy pertinente para
comprender el campo intelectual cubano y su contraplblico compuesto por mujeres y
negros, ya que mientras un grupo de intelectuales burgueses se dedico a profundizar las
teorias racistas heredadas del siglo XIX para mantener su hegemonia, los intelectuales
negros y mujeres crearon sus propios periddicos, conferencias, congresos y reuniones
culturales, introduciendo a su vez nuevos conceptos para disputar los modos en que
habfan sido definidos™. Su ingreso al campo cultural entonces, contribuyé por una parte,
a democratizarlo, y por otra, enriquecio las posibilidades de reflexién y debate.

Sin embargo, es necesario advertir que aquellos afrocubanos que lograron asumir
estos posicionamientos fueron una minoria dentro de la totalidad de la poblacién negra,
y en ese sentido formaron parte de una elite dentro de la sociedad en general. Por ello, y
a pesar de que en varios casos intentaron ser los portavoces de la mayoria de los negros
del pais, y en especial de los mas desfavorecidos, no podemos olvidar al momento de
analizar el corpus de este trabajo que son individuos letrados con un elevado capital
cultural, siendo interpelados intensamente por los discursos sobre la superacion racial, y
los modos de comportamiento social mas aceptados en la época. Esto nos revela que
aunque intenten encarnar o hablar por todos los negros oprimidos, en sus juicios
transmiten tensiones propias de su condicion de clase, condenando ciertas practicas de la
cultura popular negra. Cabe advertir que en ningun caso se hace hincapié en esta

14 A pesar de la incorporacion masiva de estos actores al espacio ptblico, la mayor parte de los activistas e
intelectuales negros eran hombres y, por su parte, las mujeres que encabezaron el movimiento feminista
eran blancas, lo cual nos revela que los mismos individuos que pretendian acabar con dichas exclusiones
reproducian los mecanismos clasicos de discriminacién. La presencia de las mujeres negras en las
agrupaciones vigentes fue escasa, aunque no inexistente. En ciertas circunstancias, el movimiento
feminista busco integrar a las afrocubanas en sus filas, y por su parte, los hombres negros se refirieron a
los problemas de género e instaron a las mujeres a participar en sus periddicos y asociaciones. Por
ejemplo, Francisca Arce de D’ou, esposa de Lino D’ou, colaboré durante un periodo en el Lyceum de la
Habana, institucién cultural femenina compuesta por mujeres blancas (Urrutia, 1933 14). Asimismo,
algunas afrocubanas interesadas en la obtencion del sufragio se afiliaron entre 1914 y 1917 al Partido
Nacional Sufragista (Rubiera 2011 180).
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condicién para restar importancia a la potencia y capacidad critica de sus discursos, mas
bien para entender las tensiones que los sitGan en uno u otro plano de la representacion
discursiva. Como vimos en un apartado anterior, las identidades no pueden entenderse si
no es rastreando los diversos posicionamientos que los individuos ocupan producto de
las interpelaciones a las que se encuentran expuestos constantemente. El factor “clase”
puede justamente operar como un lugar de definicion identitaria que cumple un rol en la
constitucion de los discursos que los afrocubanos asumen en torno a la raza y la
identidad. Como sefiala Alejandro de la Fuente: “no basta con afirmar que la raza es una
‘construccion social’... Es necesario explorar su importancia en comparacion con otras
formas de identidad y organizacion social” (26).

Con respecto al concepto de campo intelectual y la funcion de las revistas
culturales en él, lo primero a sefialar es que ha sido definido por Pierre Bordieu como un
sistema de relaciones entre distintos agentes que funcionan con relativa autonomia del
poder politico y econémico, y que compiten por alcanzar la legitimidad cultural de dicho
sistema (2002 15). A pesar de que concordamos en que existe una relativa autonomia en
este espacio, que ademas permite estudiar las relaciones internas entre los agentes y sus
discursos, consideramos que es necesario integrar los contextos politicos en que estan
situadas las discusiones, puesto que ellos también impactan en la configuracion de
discursos. Mas aln en el caso de obras, revistas 0 textos que circulan justamente a
contracorriente de los deseos del Estado y los intelectuales burgueses que ostentan el
dominio de la politica y la cultura, se hace necesario incorporar la importancia del
campo de poder en la discusion. Es por ello que nos inclinamos por la lectura que utiliza
la socidloga argentina Fernanda Beigel. Tomando los aportes metodologicos de la
historia de las ideas y la sociologia latinoamericana, Beigel analiza las revistas culturales
latinoamericanas — particularmente Amauta — en tanto “documentos de cultura” (105),
textos colectivos. En este ejercicio la autora constata que muchas de las revistas que
emergieron en el periodo de conformacion de los campos culturales buscaban, ademas
de instalar debates, movilizar acciones politicas o incluso partidos politicos, creando un

estrecho vinculo entre cultura y politica. A este fendmeno le denomina “editorialismo

32



programatico”, el cual “materializé nuevas formas de difusion cultural ligadas a una
aspiracion de alguna manera revolucionaria” (Id. 108). Esto la lleva a estudiar la relacion
de las revistas tanto con los campos culturales en que se insertan, como con los
contextos sociales y politicos que contribuyen a la constitucion de discursos e
imaginarios de los mismos sujetos que participan en los proyectos editoriales. Es por
ello que si bien la autora se reconoce tributaria de la teoria de los campos culturales de
Bordieu, considera que es necesario no abandonar la relacién obra-mundo social (Id.
110-111). En otras palabras, no acotar el estudio de las revistas a su vinculo con los
campos culturales, sino también ampliarlo a perspectivas que examinen su relacion con
el campo de poder y el campo social.

A pesar de que las revistas fueron un soporte fundamental en el periodo de
consolidacion de los campos culturales, movilizando discusiones, instalando nuevos
conceptos y/o vinculando proyectos editoriales a propuestas politico-institucionales, su
importancia no se ha visto reflejada en las investigaciones académicas. Al respecto, en
su introduccion al volumen XX, afio 2004, de la revista Iberoamericana Roxana Patifio
y Jorge Schwartz indican que “salvo las obvias excepciones, [las revistas] eran
consideradas en general un aspecto “secundario” en el corpus mayor de la literatura”
(647), focalizandose los investigadores mas bien en los libros como fuentes para acceder
a los debates de la época.

¢Qué funcion cumplen las revistas en el campo intelectual? La reevaluacién de
las revistas como aparatos culturales ha permitido conectar su aparicion con los campos
culturales, y al mismo tiempo, con las mentalidades sociales de una época. Al mismo
tiempo, se ha hecho hincapié en que éstas no sélo constituyen un “reflejo” de las ideas
de un periodo determinado, sino que también contribuyen a los cambios en las
concepciones sociales, en tanto son leidas por diversos grupos, generando una “opinion
publica”. En tal sentido, “pueden ser vistas como el espacio disponible en torno a las
cuales se disefian complejas relaciones entre cultura y politica, entre proyectos estético-
culturales y su intervencion en el imaginario colectivo y social” (Zamorano 12). Esto es

valido de modo mucho mas evidente durante el periodo de las vanguardias, puesto que
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las revistas que se identifican con este movimiento buscaron constituirse como discursos
de intervencién social, de resistencia a los poderes hegemdnicos, configurando
alternativas para redefinir las identidades (Id. 22). Propusieron una “politizacién en
contra de lo politico” (Beigel 107), como lo es el caso de la revista Adelante. La falta de
estudios acerca de las revistas en general, y la deuda que en ese sentido existe en el
mundo academico se refleja de igual manera en la ausencia de trabajos sobre la revista
Adelante. Son pocos los especialistas dedicados a problemas cubanos que han realizado
alguna mencion a ella o le han dedicado un analisis acucioso. Dentro de ellos se
encuentran Jorge e Isabel Castellanos, Alejandro de la Fuente, Robin D. Moore, Miguel
Arnedo-Gomez y Jesls Guanche, quienes han analizado su proyecto editorial y algunas
de sus diferencias con las ideologias mas conservadoras dentro de la clase media negra.
No obstante, a excepcién de Arnedo-Gomez, estos autores no llevan a cabo una
investigacion especifica de la revista, en tanto sus escritos se dedican a la historia de los
negros o al afrocubanismo en términos amplios. Dentro de la bibliografia encontrada,
solo Miguel Arnedo-Gomez le dedica un articulo completo. Al respecto, este autor
afirma: “The journal Adelante has received a small degree of critical attention in studies
of black Cuban culture and history” (2011 711). En el segundo tomo de su libro Cultura
afrocubana (1990), Jorge e Isabel Castellanos sitlan la revista como parte de un nuevo
periodo de luchas contra la discriminacion, aceleradas por la caida de Gerardo Machado.
En ese sentido, destacan la lectura mas politizada de la sociedad y la cultura que sus
integrantes ofrecen. Asimismo, describen las teméaticas mas importantes que se publican,
los tipos de articulos que la componen, y su linea ideoldgica. Por su parte, en su obra
Una nacién para todos Alejandro de la Fuente ubica también la revista dentro del
contexto referido, haciendo hincapié en su relaciébn con organizaciones politicas,
relacion que nos habla del proyecto de intervencion que Adelante se proponia llevar a
cabo. Esta misma linea de trabajo lleva a De la Fuente a recalcar sus diferencias
ideoldgicas con otros intelectuales negros, como los miembros del Club Atenas. En
Musica y mestizaje Moore igualmente analiza las discusiones de los colaboradores de la

revista con el movimiento afrocubanista.
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En el caso de los trabajos de Arnedo-Gémez es importante advertir que su
propuesta consiste en estudiar el afrocubanismo desde la prensa. En otras palabras, este
autor ha hecho hincapié en la necesidad de integrar al debate sobre el afrocubanismo las
revistas donde escribian mayormente intelectuales negros, ya que excluir estos
documentos contribuiria a homogeneizar los distintos discursos que circulaban en la
época en torno a la cuestion: “Uncannily, studies of afrocubanismo that neglect this
contestatory discourses partly further the movement’s homogenizing images of the
Cuban nation” (2016 xxi). En su articulo “Debates on racial inequality and Afro-cuban
culture in Adelante” (2011) aborda dos temas dentro de la revista. En primer lugar, el
intento de algunos de sus miembros de vincular la discriminacion racial con la historia
de los negros en Cuba, el cual se reflejaria en ciertos textos donde hacen referencia a los
conflictos que atravesaron en el periodo colonial producto de la esclavitud. En segundo
lugar, la postura de la revista con respecto al movimiento afrocubanista desde el punto
de vista cultural y racial. La produccion de estos autores es vital para mi investigacion,
puesto que apuntan, con mas o menos énfasis, a la necesidad de entender los discursos
de Adelante en tension con los del movimiento afrocubanista, con otras organizaciones

politicas, asi como con el contexto sociopolitico en que emerge.
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CAPITULO II.
LA BATALLA CONTRA EL RACISMO EN LA ESCRITURA PUBLICA DE
LOS INTELECTUALES NEGROS.

2.1. Esclavitud y cultura

Pensar en Cuba, en sus intelectuales y en la cultura que sus habitantes han construido
nos sitia de modo inevitable en un escenario heterogéneo producto de las muchas
presencias que la han conformado. Una de esas presencias, fundamental, compleja y
abigarrada es la de los descendientes de Africa, quienes si bien arribaron forzada y
traumaticamente a partir del siglo XVI, se instalaron en la Isla en mayor medida despues
de 1800. A nivel estadistico y de manera aproximada, se ha calculado que del total de
poblacion negra que llegd entre principios del siglo XV1 y la abolicion de la esclavitud,
el 85% lo hizo durante el siglo XIX (Castellanos 1988 25). Hasta antes de este periodo
Cuba se diferencié del resto del Caribe, entre otras cosas, por su bajo nimero de
esclavos, y por el alto namero de negros libres que poseia (Id. 157). Esta particularidad
permitié una movilidad a los negros “incomparable con otras regiones del continente”
(Hidalgo 56).

En términos econdmicos, la sociedad colonial cubana descansaba sobre una
estructura mercantil esclavista, semifeudal y patriarcal (Castellanos 1988 159), con una
magra produccion basada en la ganaderia que alcanzaba basicamente para la subsistencia
(Serviat 12). Esta situacion se veria modificada durante la segunda mitad del siglo XVI11
con el auge de la industria azucarera, causada en primer lugar, por la modernizacién
econdmica llevada a cabo por las reformas borbonicas, y en segundo lugar, por la toma
de La Habana por parte de los britanicos en 1762, llegando la economia habanera a vivir
“momentos de esplendor” (Zanetti 81) para la clase alta. La libertad de comercio
promovida por la ocupacion permitié expandir la industria del azicar, configurandose
nuevas relaciones sociales de produccién basadas en la economia de plantacion.
Finalmente, el estallido de la revolucion haitiana generé mayor demanda de azucar en el

mercado internacional, la cual fue bien aprovechada por los criollos que buscaban
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incrementar su capital (Benitez Rojo 35). Evidentemente, el arranque de este sistema
econdmico se sostuvo en el trabajo esclavo, el cual se obtuvo mediante la importacion de
africanos en una escala mucho mayor a la recibida durante los siglos precedentes: si
hasta antes de 1762 habian llegado a Cuba alrededor de sesenta mil esclavos, en los
treinta afios que siguieron a la invasion inglesa cincuenta mil africanos fueron traidos
(Zanetti 87-88), cifra que hacia 1861 habia subido a 370.553 (Castellanos 1988 151). De
hecho, la trata ilegal se mantuvo hasta la década de los 60 del siglo XIX.

Cuba es sin duda uno de los paises del Caribe que mas influencia africana posee.
No exagera Antonio Benitez Rojo cuando sefiala que las creencias religiosas, la danza, la
literatura o la musica “tienen una influencia africana no superada por otra nacién
antillana, excepto Haiti” (46). (Qué elementos explican dicho fendbmeno? Parece no
existir un claro consenso entre los investigadores, en tanto interpretan el rol del sistema
plantacional en el desarrollo cultural de disimiles maneras. Por una parte, Jorge e Isabel
Castellanos consideran que la introduccion tardia de mano de obra esclava habria
otorgado a los africanos recién llegados la posibilidad de mantener por mayor tiempo sus

tradiciones culturales, por encontrarse separados de la influencia cultural hispanica:

Para Cuba, cronoldgicamente hablando, la influencia cultural africana es cosa de un ayer cercanisimo.
Durante el periodo plantacional, Cuba presenta un curioso fenémeno de convivencia social: cuenta
simultaneamente con un amplio sector de negros y mulatos fundamentalmente asimilados a la cultura
hispanica por un proceso de siglos y otro sector amplisimo de poblacién negra que, amontonada en los
barracones de los ingenios, a la vez que adquiere la minima preparacion lingiistica y laboral que
necesita para responder a las exigencias del amo, tenazmente retiene —como tabla de salvacién
espiritual— muchos de los elementos basicos de su cultura ancestral. En el barracén, en las cortas
horas de descanso de que dispone, el negro duerme, suefia, recuerda, canta, baila, adora a sus dioses,
repite los cuentos de la tierra lejana y perdida... El barracon deviene un poderoso foco de difusion
cultural, particularmente en el terreno religioso. Su influencia ha de extenderse hasta las ciudades y los
pueblos, por los innumerables vasos capilares del tejido social cubano, alcanzando las capas libres de
la poblacién de color y, en definitiva, pese a los prejuicios racistas y clasistas, hasta los estratos todos
de la poblacion blanca (1988 177-178).
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Por otra parte, para Benitez Rojo:

Mientras mas tarde se implante... los africanos ya residentes, esclavos o no, habrian tenido ocasién de
aculturar activamente al europeo durante un espacio mas prolongado de tiempo. En las condiciones de
Plantacion... el africano esta reducido a vivir bajo un régimen carcelario de trabajo carcelario, el cual

obstaculiza sus posibilidades de influir culturalmente sobre la poblacion europea o criolla (48).

En la tesis de Benitez Rojo la influencia de la poblacion negra que precedié a la
arribada durante el auge de la Plantacion habria tenido un rol mucho mas decisivo en la
configuracion cultural de la Isla. En efecto, en Cuba existia un porcentaje no menor de
poblacién libre con importancia en el sector artesanal, engrosando una suerte de
“burguesia de color” (Castellanos 1988 152), asi como de esclavos que en vez de
trabajar en las plantaciones - como en otras localidades del Caribe - habitaban en las
ciudades, en casas de sus amos (Id. 162). Varios autores aluden ya a la existencia de una
cultura criolla a partir del siglo XVIII (Portuondo 2014, Benitez Rojo 1988) o bien
“afrohispana” (Arrom 1942), “considerablemente africanizada” (Benitez Rojo 46-47),
producto de la permeabilidad que genero la interaccion entre espafioles y negros libres o
esclavos en esta estructura social previa a la plantacion. Sus huellas visibles podrian
rastrearse en referentes religiosos como la Virgen de la Caridad, la Virgen de Regla o
los cantos de cabildo™. Una postura que intenta integrar ambos aportes es la de Odilio
Urfé, quien en su libro Africa en América Latina (2006) indica que los esclavos
desplegaron tanto en el contexto plantacional - en lugares como el barracon, los
cafiaverales, los cafetales, el monte, los palenques y el batey (o plaza de acceso a la
manufactura azucarera)- actividades danzarias, como en espacios urbanos (215-216).

Sin embargo, le atribuye a este Gltimo escenario “superiorisimas condiciones de

15 E| debate respecto al valor que tiene el desarrollo del sistema plantacional y la introduccién de esclavos
durante el siglo XIX para la gestacion de la cultura en Cuba no parece estar cerrado. Al respecto Olga
Portuondo Zufiiga sefiala: “No niego el aporte cultural de la plantacion, particularmente por la gran
arribazén de negros de nacion (bozales) de disimiles culturas africanas; pero la plantacién, ni siquiera en
su periodo de esplendor, fue la Unica fuente de nuestra singular cultura... No nos limitemos a considerar la
plantacion como la via exclusiva de desarrollo cultural y mucho menos definitiva en la formacién de la
nacionalidad” (158-159).
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expresion cultural” (1d. 216), en tanto el esclavo “pudo desarrollar una actividad artistica
continuada en congregaciones, fraternidades, cabildos, etc., o en simples grupos
organizados ocasionalmente” (Ibid.) Estas expresiones culturales fueron desarrolladas
por aquellos grupos provenientes de la Alta Guinea, de Angola y del sur de Nigeria. De
esta Ultima region provendrian los lucumies, también conocidos como yorubas, quienes
serian el grupo con mayor influencia en el desarrollo cultural de Cuba.

La institucion de la esclavitud y la trata figuran como dos de los conflictos
centrales de la sociedad cubana en el siglo XIX, frente a los cuales la elite adoptd
distintas perspectivas que pueden agruparse en tres tendencias ideoldgicas: anexionismo,
reformismo y abolicionismo. El primer grupo se vio estimulado por el interés de
transformar a la isla de Cuba en un apéndice de Estados Unidos. Imbuidos de sus ideas
de progreso, de las oportunidades econdmicas que ofrecia y de la representacion politica
que podrian obtener, consideraban la anexion el camino mas viable. Veian asimismo con
buenos ojos la postura esclavista de los empresarios del sur de los Estados Unidos, mas
aun en un contexto de rebeliones, posturas abolicionistas y el temor al negro tras la
revolucion haitiana. Por su parte, la ideologia reformista si bien no apoyaba la
mantencion de la esclavitud tenia un discurso ambivalente con respecto al destino que
buscaba para la poblacion negra, lo cual se ilustra en pensadores como el sacerdote Félix
Varela, Domingo del Monte o José Antonio Saco. Por ejemplo, para Varela la abolicion
resultaba una medida necesaria en tanto constituia un “medio de evitar dafios a la
poblacidén blanca y a la agricultura de la isla” (Cit. en Rojas 2012 43), cuestion sobre la
cual también giraran los escritos de José Antonio Saco. Particularmente en su libro La
supresion del trafico de esclavos africanos, examinada en relacién a su agricultura y su
seguridad (1845), Saco intentd6 demostrar que el cese de la trata no perjudicaria el
desarrollo de la agricultura, y que en cambio, mantenerla “lejos de afianzar la seguridad
de Cuba, la conduce irremediablemente & su pronta perdicion” (8). Asimismo, cuando
pensaba en la idea de un proyecto nacional manifestaba que: “La nacionalidad cubana...
de que yo hablé, de la Unica que debe ocuparse todo hombre sensato, es la formada por

la raza blanca, que s6lo se eleva a poco mas de cuatrocientos mil individuos” (Cit. en
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Matos 1994 62). Por su parte, Domingo del Monte apoyé una abolicion gradual de la
esclavitud, pero siempre con el fin Gltimo de llevar a cabo un proyecto de

blanqueamiento en el pais, como le detalla en correspondencia al director de EI Globo:

Respecto a la esclavitud de los negros, la considera como un grave y odioso inconveniente al progreso
de la civilizacion de nuestra raza en Cuba... pero conozco también que este grandioso ideal no puede
conseguirse con las violencias ni la precipitacion de medidas revolucionarias, que el espiritu de
moralidad, la religion, la filosofia gradualmente irdn ganando terreno en los animos de los espafioles de
Cuba, y que deben esperar que la reina de las Antillas no sea otra Haiti, otra Jamaica, condenadas por
mal de su destino a ser eternamente habitadas y poseidas por una de las razas mas rezagadas de la
familia humana (Del Monte 199).

Esto demuestra que la real preocupacion de estos intelectuales consistia en
beneficiarse econdmicamente sin alterar las bases de la jerarquia social. Mantener la
“hegemonia demogréafica de los blancos sobre los negros” (Rojas 2012 44) entonces,
garantizaba esa posibilidad. Evidentemente el “miedo al negro” tras los sucesos
acontecidos en Haiti puso una alarma en aquella elite cubana que temia por la
africanizacion del pais. A esto se sumaron las conspiraciones negras, como la de José
Antonio Aponte en 1812 o la Conspiracién de la Escalera en 1844, que reactivaron
dicho temor (Fernandez Robaina 1990 15-18).

La ambivalencia discursiva presente en los reformistas revela muy bien los
objetivos reales que perseguian. Mientras se pronunciaron a favor del fin de la
esclavitud, mantuvieron al mismo tiempo la creencia en una superioridad basada en la
apariencia, la que va a permitir que durante la primera mitad del siglo XX la elite en el
poder aplique politicas de blanqueamiento mediante la inmigracion europea. Como
afirma Carmen Montejo: “hasta 1920 (y después), la raza fue una estructura social
fundamental que articuld la jerarquizacion de la sociedad cubana” (17). La existencia de

la “raza” negra amenazaba tanto con socavar los valores de civilizacién y progreso

16 para Rafael Rojas no seria fortuito que Saco publicara La supresion del trafico de esclavos africanos un
afio después de los sucesos de La Escalera: “No por casualidad el mencionado escrito de Saco, desde
Paris, aparecia un afio después de la rebelion esclava de La Escalera y no desconocia el prolongado ciclo
de sublevaciones negras, que se extendié de 1811 a 1844 (2012 44).
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europeos, como también el poder politico y econémico de la clase dominante. Al
respecto Carmen Montejo identifica tres temores que los negros representaban para la
poblacion blanca. El primero de ellos era a la revolucidén haitiana, miedo que es
estudiado acuciosamente por Elzbieta Sklodowska en su libro Espectros y espejismos:
Haiti en el imaginario cubano (2009). El miedo a Haiti se basaba fundamentalmente en
la posibilidad de que negros y mulatos encabezaran alzamientos o conspiraciones
replicando lo ocurrido en dicho pais’. El segundo temor era a las religiones y culturas
africanas representadas en la figura del brujo Aafiigo que fue perseguido por las
autoridades al ser asociado a la criminalidad, como se vio en el primer capitulo.
Finalmente, el tercer miedo era a la sexualidad africana, “personificado en las iméagenes
masculinas de la bestia negra y del violador negro de mujeres blancas y en las imagenes
femeninas de la negra carnal y la mulata seductora” (Montejo 24). Estos tres temores
estuvieron presentes no sélo durante el siglo XIX, sino que vivieron en el imaginario
colectivo y fueron alimentados por la prensa y las autoridades politicas durante el siglo
XX para discriminar y mantener subyugada a la poblacién de color*®,

A pesar de las ambiguedades de su ideologia, fueron los reformistas criollos
quienes crearon espacios de difusion literaria para generar conciencia sobre los males de
la trata y de las crueldades de la esclavitud. Muchas de sus ideas circularon en la
Revista Bimestre Cubana (1831-) perteneciente a la Sociedad Econémica de Amigos del
Pais, y a través de las tertulias literarias organizadas por Domingo del Monte, donde
diversos escritores debatieron y difundieron - mediante traducciones- novelas que tenian
como tema central la esclavitud (Gomariz 99). Bajo el impulso delmontino y con el
apoyo de los abolicionistas britanicos - representados en la figura Richard R. Madden —
se produjo un gran corpus de novelas abolicionistas, entre las cuales se destacan

Francisco (1838) de Anselmo Suéarez y Romero, la famosa Cecilia Valdés (1839) de

7 _os activistas negros combatieron mediante la prensa los intentos de propagar el terror al negro por los
sucesos de Haiti. En el periddico La Igualdad Juan Gualberto Gomez, periodista negro, escribié el articulo
“Cuba no es Haiti” en respuesta a las afirmaciones del Diario La Marina en cuanto a que una vez que
Cuba fuera libre “se transformaria en una segunda Haiti” (Ferndndez Robaina 1990 33).

'8 Por ejemplo, ya desde fines de 1860 se ordend vigilancia a las sociedades de los fiafiigos, y se
confiscaron y destruyeron “instrumentos musicales, vestuario y otros objetos rituales” (Moore 42).
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Cirilo Villaverde y la Autobiografia (1835) del esclavo Juan Francisco Manzano. Si bien
este Ultimo escrito no puede ser leido de manera integra como obra de Manzano,
producto de las correcciones que hizo Madden al texto, su existencia y difusién
constituye un verdadero hito en la historia de nuestro continente, en tanto los esclavos no

tenian acceso a la escritura ni mucho menos a publicar alguna de sus creaciones.

2.2. Los intelectuales negros y sus periddicos en el siglo XIX.
La institucion esclavista y la presencia negra en Cuba se transformaron en conflictos que
se dejan ver en las letras cubanas del siglo XIX, existiendo un conjunto de textos
elaborados por intelectuales negros. En efecto, durante todo el siglo XIX los negros
escribieron y crearon sus propios periddicos, configurando espacios de discusion,
organizacion y movilizacion, lo que constituye una excepcion a nivel de Latinoamérica
(Montejo 5). Manzano y Placido representan dos grandes iconos por las tempranas
fechas en que comienzan a ingresar al mundo de las letras, asi como Juana Pastor,
también llamada la “Avellaneda negra”, quien escribié sus Décimas en 1815, pero que
venia desarrollando una labor poética ya desde el siglo XVIII (Aguilar Dornelles 183).

Con respecto a la prensa, fue el maestro negro Antonio Medina Céspedes quien
fundd el primer periddico redactado por personas de color: El Faro (1842), al cual le
siguio El Rocio (1856), dirigido por el mismo y posteriormente EI Pueblo (1869) a cargo
de Martin Morta Delgado. Pero el despegue de la prensa se produjo después de 1880
con la Ley de Imprenta, llegando a crearse mas de cien publicaciones en la isla
(Castellanos 1990 254), lo que inaugurd una época con mayor libertad de discusion
politica, proliferacion de clubes y tertulias literarias (Aguilar Dornelles 186). En esta
etapa destaca la revista La Fraternidad (1879), La lgualdad (1892) y Minerva (1888-
1889), siendo la primera en que presentaran colaboraciones mujeres negras.

Al examinar los discursos de estas publicaciones se puede vislumbrar cuél era la
ideologia de sus intelectuales, y codmo la poblacion de color fue instalando una voz en un
debate publico dominado por la elite blanca. Varios elementos comunes pueden

encontrarse. En primer lugar, estas publicaciones comparten la necesidad de denunciar
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los conflictos estructurales que atraviesa la poblacion de color, acudiendo a un tono
pacifico y armoénico. Por ejemplo en La Armonia de Matanzas se expone que su objetivo
principal reside en “armonizar con todas las razas y todas las clases sociales, bajo el
lema santo de fraternidad” (Cit. en Castellanos 1990 256). En esta misma linea en el
periddico La Igualdad se escribia: “Nosotros los negros, no queremos disturbios de
raza... No hemos de recoger el reto insolente y despechado, Ilamaremos a la autoridad y
ésta, empleada en su deber nos amparara en nuestros derechos” (Cit. en Fernandez
Robaina 1990 28). Estos enunciados revelan que la accion politica propuesta por los
escritores de estos periddicos era mas bien moderada, en tanto manifestaban confianza
en la institucionalidad politica como regulador de las desigualdades. No obstante,
podrian ser interpretados en términos estratégicos, ya que dicha accion permitié que sus
voces fueran oidas y publicadas.

En segundo lugar, tenian una lectura civilizatoria de la cultura en clave
occidental. Por ejemplo, en La Fraternidad se celebraba que los negros contrajeran
matrimonio, al verlo como signo de moralizacion de una “raza tan calumniada”
(Castellanos 1990 254). EI mismo pensamiento se vislumbra en las paginas de Minerva
cuando Cristina Ayala se refiere a la importancia de la educacién de su “raza”: “Siempre
he creido que mientras todos los individuos de nuestra raza no estén en condicion de
hacerlo, no se eduquen, y por medio de la educacion se moralicen, no podremos entrar
en el concierto de las sociedades que se titulan cultas” (Cit. en Colén 44). Estos
discursos buscaban demostrar que el comportamiento civilizado podia ser aprendido por
las masas previamente esclavizadas, mediante patrones de regeneracion (Morrison 80).
Otra de las caracteristicas de los escritos de esta época, y en relacion con lo anterior,
radicaba en la confianza en la educacion como uno de los motores que ayudaria a la
antigua “raza” esclava a salir de su condicion de subordinacién. Uno de los promotores
mas destacados de este pensamiento fue Rafael Serra, quien afirmé que “el Gnico medio
de borrar las diferencias existentes radicaba en la educacion” (Fernandez Robaina 1990
50). Asimismo, existia una estrecha relacion entre la idea de cultura y de educacion. Una

de las organizaciones que da cuenta de esta tendencia es el Directorio Central de
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Sociedades de la Raza de Color (1887), probablemente la red organizativa de negros
mas importante del siglo XIX, llegando a agrupar a mas de setenta sociedades. El
Directorio surgié tras la el cese de los denominados “cabildos de nacién”®, que eran
centros de reunion de negros y mulatos de una misma nacion con fines de ayuda mutua y
recreo, los que si bien fueron creados por el gobierno colonial para dividir a la poblacion
de color, permitieron la “conservacion de las tradiciones africanas... de la etnia de
origen” (Urfé 216). Bajo la direccion de Juan Gualberto Gomez, el Directorio se origino
con fines de instruccion, recreo y ayuda mutua, “con una prédica que destacaba la
moralidad, la educacion y la cultura como palancas para la movilidad social de negros y
mestizos” (Romay 2015b 65-66). De hecho, académicas como Maria Poumier afirman
qgue Juan Gualberto Gdémez “sélo interpretaba la historia negra en términos de
civilizacion (blanca) y barbarie (africana), progreso y retroceso” (Poumier 30-31). Esto
no significa que debamos minimizar los esfuerzos de estos intelectuales por mejorar la
condicién social del negro, mas bien, que profundamente influenciados por la ideologia
de blanqueamiento reprodujeron los estereotipos clasicos al respecto, conflicto que
también veremos presente durante el siglo XX. No obstante, el Directorio realiz6 una
campafia fundamental en favor de los derechos civiles de los negros, llegando a ejercer
presion real sobre el gobierno colonial.

Por otra parte, y asumiendo un punto de vista critico con respecto a la ideologia
dominante, los intelectuales afrodescendientes releyeron la historia nacional, ubicando al
centro a figuras afrodescendientes, a contracorriente de los discursos elaborados por la
historiografia blanca. En sus versos, la poeta Cristina Ayala puso de relieve a escritores
de su raza: “en el tiempo del latigo inhumano, / un Placido, un Medina y un Manzano/
nuestra Cuba nos dio, / que en medio de tamafia desventura/ llegaron a cantar con tal

dulzura/ que el mundo se asombr6” (Cit. en Aguilar Dornelles 194). Este trazado

'® Fernando Ortiz rastrea el origen de los cabildos afrocubanos en Sevilla durante el siglo XIV. En los
cabildos sevillanos, negros y hasta gitanos realizaban fiestas y bailes: “Gitanos y negros tuvieron en
Sevilla cosas comunes por la analoga inferioridad social que hallaron, por su exoético lenguaje y
costumbres, su color, sus supersticiones contagiosas, sus agrupaciones tribales, etcétera.” (Ortiz 1921 4).
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genealdgico a contrapelo tiene el mérito de “reorganizar la memoria colectiva en torno a
la actuacion de letrados afrocubanos” (1d. 195).

Un dultimo elemento que podemos destacar en el pensamiento de estos
intelectuales son sus ideas independentistas con respecto a Espafia y antianexionistas en
torno a Estados Unidos, lo que nos demuestra su profundo sentimiento anticolonialista
ya antes de que la isla cayera bajo el “protectorado” norteamericano. Evidentemente, los
activistas negros tenian conocimiento respecto del racismo estadounidense y podian
anticipar las injusticias que se mantendrian para la poblacion de color si Cuba se
transformaba en su apéndice. Al respecto es Util recurrir a las palabras del general
Antonio Maceo: “Si Cuba debe cumplir alguna misién en la vida, si ha de girar en el
concierto de los pueblos cultos, si fines superiores estdn delineando en el destino
humanizador del nuestro, no es ciertamente unido a Espafia como lo podria efectuar...
Tampoco espero nada de los americanos; todo debemos fiarlo a nuestros esfuerzos” (Cit.
en Fernandez Robaina 2015 37-38). Aungue Maceo no lo explicita en esta frase, la
busqueda por la emancipacién de los negros se encontraba estrechamente ligada a la
Independencia nacional, la cual, al momento en que Maceo escribia, no se habia logrado

de manera real.

2.3. Guerray nacionalidad: la lucha de los negros por su verdadera emancipacion.

En 1868 en el ingenio La Demajagua Carlos Manuel Céspedes y sus adherentes lanzaron
el famoso “Grito de Yara”, dando inicio a los intentos de finalizar el dominio espafiol en
Cuba. Con este episodio se inaugurarian treinta afios atravesados por tres guerras
anticoloniales: la Guerra de los Diez afios (1868-1878), la Guerra Chiquita (1879-1880)
y la Guerra de Independencia (1895-1898). Con la Guerra de los Diez afios se iniciaron
los primeros ensayos de abolir la esclavitud, al proclamarse en la Constitucion de

Guaimaro (1869) que “todos los habitantes de la reptblica son enteramente libres”?

20 A pesar de la universalidad de este articulo, tres meses después la Asamblea Ejecutiva de la Republica
en Armas emite un “Reglamento de Libertos” que limita sus derechos, en tanto obliga a los libertos a
trabajar sin compensacion. Asimismo, establece que tienen la facultad de abandonar a sus antiguos amos
para pasar a la tutela de otros “patrones”, quienes tendrian la autoridad para reprenderlos “cuando fuera
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(Constitucion 59). Sin embargo, finalizada la guerra el pacto de Zanjon aceptaba la
continuaciéon del dominio espafiol y de la esclavitud. Los afrocubanos tuvieron que
esperar hasta 1886 para que dicha abolicion se transformara en ley definitiva.

El periodo que va de 1868 a 1898 fue significativo no sélo porque armo el
camino para lograr la independencia de Espafia, sino también porque profundos cambios
comenzaron a fraguarse en el seno de la sociedad cubana misma. La guerra modificaba
las mentalidades y los modos de relacion de sus protagonistas: “Se trataba de una
poderosa retorica antirracista que comenzd a florecer durante la primera rebelion y
devino mucho mas dominante en los afios entre el fin legal de la esclavitud en 1886 y el
estallido de la tercera y Ultima guerra en 1895” (Ferrer 7-8). No en vano alrededor de un
40% de los oficiales que participaron en la guerra eran negros. En efecto, un elemento
revolucionario en el desarrollo de esta historia fue la colaboracion entre negros y blancos
para combatir el dominio espafiol. Pero la unidad se erigiria no solo encarnada en fuerza
militar, sino también en discurso, proyecto, promesa por venir en la futura patria, y que
resuena en los versos de José Marti. Es por eso que Ada Ferrer nos llama a comprender
estd revolucion en una doble dimension: antirracial y anticolonial (10), transformando
con ello el mismo sentido de la nacién cubana. En otras palabras: “La retorica
revolucionaria asocio la esclavitud y la division racial al colonialismo espafiol, del
mismo modo que hizo de la revolucion un proyecto mitico que armaba a blancos y
negros para fundar la primera nacion del mundo sin razas” (Id. 8). Los nuevos lideres:
Marti, Maceo, Serra, por mencionar algunos, ya no ven soluciones graduales a las
divisiones raciales, sino que imaginan una repUblica con todos y para todos. Esto
significd para Marti no solo pensar en la unidad de las razas, sino también, afirmar que
no existian las razas. La comunidad imaginada por estos intelectuales no se conformaria

ya por blancos ni negros, sino por cubanos®’. De esta manera disputaron el sentido de la

necesario, siempre y cuando lo hicieran fraternalmente” (Ferrer 42). Estas graduales y paternalistas
medidas para dar fin a la esclavitud han llevado a Ricardo Rojas a considerar que “Céspedes y otros
lideres de la misma tenian ideas bastantes parecidas a las del reformista criollo” (48).

2! De todos modos esta comunidad inclusiva tuvo como protagonistas a actores masculinos, relegando a
las mujeres a un segundo plano. Ada Ferrer se refiere a la creacién de esta “comunidad fraternal
propiamente masculina” indicando que “la union en Cuba resulté menos el producto del mestizaje que del
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nacionalidad. Justamente porque “la nacion empieza en la justicia” (Marti 2011: 334),
“en Cuba no habrd nunca guerra de razas” (2013 189), enfatiz6 Marti. Para Marti “el
alma emana igual y eterna, de los cuerpos diversos en forma y en color” (Id. 160), lo que
le permitio concluir que “el negro, por negro, no es inferior ni superior a ningun otro
hombre: peca por redundante el blanco que dice: "mi raza"; peca por redundante el negro
que dice: "mi raza"” (Id. 187).

Durante el transcurso de las guerras, las analogias con Haiti fueron usadas como
instrumentos para mermar la legitimidad de las luchas por la independencia. Las
autoridades coloniales caracterizaron la movilizacion como una guerra racial y antesala
del dominio de los negros sobre los blancos (Ferrer 181). Esto gener6 una disputa por la
representacion del negro, llevando a los intelectuales independentistas a utilizar
estrategias de desbaratamiento de los mitos elaborados por la clase dominante. Por
ejemplo, y recordando los tres miedos al negro enumerados por Montejo, los escritores
describieron a los insurrectos negros como incapaces de ser sexualmente violentos®, o
como sujetos inocentes e inhabilitados para hacer dafio (Ferrer 194-196). Al mismo
tiempo, y para fomentar la verdadera unidad, los intelectuales negros evadieron las
clasificaciones divisionistas de “mulato” o “pardo”, adoptando el lenguaje de “razas de
color”, lo cual generaria tensiones evidentes, en tanto se buscaba abandonar el lenguaje
de las razas, pero al mismo tiempo aumentaba “la movilizacion politica a partir de la
raza” (1d. 207). Por ejemplo, Juan Gualberto Gémez escribiria en 1892 en La lgualdad:

“No admitimos mas que la existencia de dos razas, la blanca y la de color, compuesta

heroismo y la voluntad masculinos... La creacion de una nacion transracial en la lucha independentista...
excluia a las mujeres del nacimiento simbélico de la nacién. Las mujeres no aparecian en los retratos
publicos del 68, a no ser en formas que preservaban su “exclusion fundacional”; esto es, usualmente como
madres, a veces como esposas 0 hijas y, por lo general, como mujeres cuyos cuerpos eran fisicamente
incapaces de producir seres que no fueran patriotas cubanos” (199). Por su parte, Maria Alejandra Aguilar
Dornelle hace hincapié en esta discursividad masculina de la heroicidad en los escritos de José Marti,
especificamente en su publicacién Los poetas de la guerra. Coleccion de versos escritos en la guerra de
independencia de Cuba (1893), donde segln la autora, “la celebracién de la heroicidad, tanto en el
prélogo como en el resto del poemario, no deja dudas: se trata de la construccion de una masculinidad
éfica que celebra el poder revolucionario de la palabra” (181).

22 Manuel Sanguily publico en 1894 la revista Hojas Literarias, afirmando que “jamas el negro ni siquiera
sofid en la posesién de la blanca, y alli donde se vivia en los bosques jamas se supo de ningun crimen de
violacion” (Cit. en Ferrer 193).

47



esta Gltima de negros y mulatos, iguales bajo todos los conceptos, hijos de un mismo
tronco, hermanados por las comunes afrentas y comunes desgracias” (Cit. en Ferrer
206). Esta tension entre hablar o dejar de hablar de “raza”, movilizarse o0 no términos
raciales fue y sera durante el siglo XX un lugar sumamente espinoso que generara
disensos y uno de los conflictos histéricos méas crudos de la historia cubana: la matanza
de 1912. Ya desde el siglo XIX los mismos intelectuales negros tenian discrepancias en
torno a cdmo organizarse para luchar por sus derechos. Asi, mientras Gomez y Serra
eran partidarios de construir organizaciones negras, Martin Morta Delgado y Maceo
enfatizaban la adscripcion a la cubanidad y no a la “raza”, alejandose de la posibilidad
de crear proyectos basados en este ultimo principio (Id. 207).

A pesar de estas diferencias internas, la movilizacion y los continuos esfuerzos
de estos pensadores antirracistas disputarian a la elite colonialista el significado de la
patria, instalando en el imaginario la importancia de la integracion racial para la
edificacion de la cubanidad. El desafio entonces seria darle cauce concreto y sentido
profundo una vez que la guerra finalizara y se iniciara la republica tutelada por el

imperialismo estadounidense.

2.4. Los embates racistas en una republica tutelada.
El 1 de enero de 1899 comenzd la ocupacién militar estadounidense en Cuba. Dos afios
después Estados Unidos aceptd retirar sus tropas, a cambio de recibir una serie de
garantias que le permitiera defender sus intereses econémicos. Asi nacié la Enmienda
Platt, tratado consagrado legalmente en la Constitucion que otorgaba a las autoridades
norteamericanas el derecho a intervenir en la politica interna de la Isla, limitaba sus
relaciones comerciales con otros paises y se apropiaba de Guantdnamo con fines
militares, todo lo cual la reducia “a la condicién de un virtual protectorado” (Zanetti
199).

La ideologia de la fraternidad racial que durante las Gltimas décadas habia
logrado instalarse en el debate y en la practica misma, se vio frenada por un imperio

racista que veia con malos ojos la presencia de afrodescendientes en el poder. De hecho,
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desde que la guerra finalizd, los funcionarios estadounidenses recomendaron que se
eligiera a los mas “aptos” para instalarse en los cargos de importancia (Ferrer 299), en
tanto consideraban que los tipos raciales que habitaban en Cuba eran inferiores.
“Estamos tratando con una raza... que ha ido decayendo por cientos de afios y en la cual
tenemos que inculcar nueva vida, nuevos principios y nuevos métodos de hacer las
cosas” escribiria Leonard Wood al presidente William McKinley (Cit. en De la Fuente
67). Una de las consecuencias de este pensamiento fue el trato discriminatorio que se dio
a los negros mambises, quienes despues de haber sido destacados como importantes
lideres durante las guerras, fueron relegados a puestos menores dentro de la
administracion publica (Zanetti 208).

Otro de los pilares del racismo estadounidense se desarroll6 en el espacio
académico. Los norteamericanos efectuaron reformas en el &mbito de la educacion y de
las instituciones cientificas, cuyos resultados pueden verse en la consolidacion
institucional de la antropologia, la cual hasta entonces no se encontraba
profesionalizada. El nuevo departamento de Antropologia y Antropometria fue
encabezado por Luis Montané (Bronfman 7), quien ya venia realizando estudios
craneanos desde el siglo XIX. Mas aun “en la vispera de la salida del gobernador
Leonard Wood de Cuba, la Academia de Ciencias agradecié al general de los Estados
Unidos por sus contribuciones y le asegurd que dejaria atrds a un grupo de cientificos

profundamente agradecido”?

(Id. 10). Los cientificos no jugaron un rol pasivo y
desinteresado en materia racial, al contrario, obtuvieron una participacion directa en la
definicion de politicas tan relevantes como la ley de Inmigracion y Colonizacién
aprobada en 1906 (Naranjo 1998a 438). En efecto, ya desde fines del gobierno de Tomas
Estrada Palma (1902-1906) comenzé a fomentarse la entrada de poblacién blanca, en
tanto era vista como superior, y a hablarse al mismo tiempo de las “inmigraciones anti-
sanitarias” (ld. 439). Hacia 1906 Cuba habia recibido 46.468 espafioles (Castellanos

1990 302). Otras estadisticas calculan que durante las dos primeras décadas del siglo XX

2% Traducido. Original: “On the eve of governor Leonard Wood's departure from Cuba, the Academy of
Science thanked the U.S. generalfor his contributions and assured him that he would leave behind a deeply
grateful group of scientist”
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ingresaron 430.000, y que, a inicios de 1920 el 40% de las industrias pertenecia a estos
grupos (Zanetti 207).

Ademas del racismo expresado en los intentos de blanqueamiento por parte de la
ideologia oficial, los intelectuales escribieron libros donde estereotipaban negativamente
a los negros. Esto se muestra claramente en obras de la época como La extincion del
negro (1912) de Gustavo Mustelier. En este libro Mustelier aseguraba que la raza negra
habia contribuido negativamente a la formacién de la personalidad de los cubanos. Su

argumento se basaba en la existencia de cualidades propias de dicha “raza”: “un
concepto egoista y groseramente utilitario de la vida, un irreflexivo oportunismo,
licencia desenfrenada en las costumbres, imprevision peligrosa en los habitos, brutal e
indomable egotismo” (22-23). En contraste, “el espafiol... tiene el espiritu de ahorro, el
instinto de solidaridad” (ld. 25). Este bosquejo de caracteristicas raciales le llevd a
concluir que el aporte del negro a la cultura y al pensamiento eran nulos: “Podremos
llegar a la conclusién de que nuestra patria no es en modo alguno deudora del negro en
lo que se refiere a los gloriosos timbres que hoy constituyen su preciada tradicion
artistica, literaria y cientifica” (1d. 26).

Los embates del racismo se reprodujeron también en la vida cotidiana. De esto
informaba Rafael Serra en 1904: “A los maestros de color se les va excluyendo sin
razones justificadas y muchas maestras blancas se oponen abiertamente a que tome
asiento en sus aulas como discipulo, ningan nifio de color” (Cit. en Poumier 161).
Muchos clubes y cabarets discriminaban a los clientes negros, y los hoteles de primera
clase en general no les permitian el ingreso (Moore 69). Los espacios de “primera,
segunda o tercera” clase en Cuba eran una realidad, pudiendo encontrar a algunos
clientes mulatos o negros en los cabarets “mas pequefios y menos prestigiosos...
situados en La Habana Vieja, cerca de los muelles o en las areas de la playa de
Marianao” (Id. 70). Incluso cuando los negros lograron tener destacadas profesiones,
como la de médicos, abogados o dentistas, sélo individuos pertenecientes a su “raza”
visitaban sus despachos, los cuales, por su condicion econémica podian pagar menos por

los servicios recibidos (Castellanos 1990 359). Al respecto, Alberto Arredondo, uno de
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los colaboradores de la revista Adelante, aseguré que la clase media negra podria
“escribir una novela sobre los extraordinarios obstaculos con que tropezo para ascender
en el peldario de la profesionalidad” (Arredondo 1939 61).

A pesar de estas barreras, los afrocubanos se empefiaron en recibir educacion
para lograr movilidad social, lo cual se vislumbra en las cifras de alfabetizacion y
escolaridad: en 1899 solo un 30% de ellos sabia leer y escribir, pero 30 afios después el
nimero habia aumentado al 70% (De la Fuente 204). Asimismo, los intelectuales
continuaron escribiendo en periodicos y organizdndose para luchar contra la
discriminacion racial desde diversos frentes y también a partir de distintos principios
ideoldgicos.

2.5. Mitos raciales y contrapublicos negros.

Las complejidades descritas méas arriba han llevado a historiadores a denominar este
periodo como de “intensificacion de un orden racial” (De la Fuente 32). Como en otros
paises de América Latina dicho orden se legitimo a partir de la creacion de un mito de
igualdad racial basado en la idea de que existia un sistema democratico e igualdad de
oportunidades (ld. 26-27). Asi, mientras el racismo se ramificaba en el ambito politico,
social, cultural y econémico, el discurso oficial de la clase dominante afirmaba que en
Cuba existia verdadera igualdad, y que superar la precariedad socioeconémica era de la
propia responsabilidad de los involucrados (Montejo 8-9). Este discurso comparaba la
realidad cubana con la estadounidense, en tanto en la Isla no existia un racismo
institucionalizado. Efectivamente, el escenario cubano era muy distinto al de
Norteamérica. Por ejemplo, la integracién racial en el ambito educacional se inicié en
1879, es decir, mas de medio siglo antes que en los Estados Unidos. Asimismo, en Cuba
se dio una cosa tan radical como la aprobacidon del sufragio universal masculino en 1901.
De manera que las especificidades del caso cubano se transformaron en argumentos para
restar peso a las acusaciones de que el racismo seguia estando presente, llegando incluso
algunas personalidades publicas a alabar a los blancos por su contribucién al cese de la

esclavitud en el pasado (De la Fuente 50-51). Las consecuencias concretas de esta
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ideologia pueden verse en que partidos politicos como el moderado, no incluyeran en su
programa ningun punto referido al tema racial “porque consider6d que ‘los ideales’ por
los cuales habian luchado los cubanos ya se habian ‘realizado’ en la préactica” (Ibid.).

Para respaldar sus argumentos y silenciar el conflicto, esta ideologia hizo uso de
los postulados de Marti. Puesto que Marti sefialaba que “debiera bastar. Debiera cesar
esa alusion continua al color de los hombres”, ya que “el hombre negro que proclama su
raza... autoriza y provoca al racista blanco. La paz pide los derechos comunes de la
naturaleza; los derechos diferenciales, contrarios a la naturaleza, son enemigos de la
paz” (Marti 2013 189), la solucion era justamente aludir a ciudadanos cubanos sin
diferencias de ningun tipo. En consecuencia, para la elite que instrumentalizé el discurso
martiano, referirse a un problema en términos raciales implicaba atentar contra la
armonia de la propia nacion®”.

Los afrocubanos no respondieron pasivamente ante estos mitos racistas. Antes
bien, reactivaron la tradicion de movilizacién que habian desarrollado durante las
guerras de independencia. Asi, crearon periddicos, se afiliaron a partidos politicos y
participaron de distintas movilizaciones. Es preciso destacar que el conjunto de escritos
e intervenciones que produjeron no fueron enarbolados por separado en todos los casos,
es decir, a partir de la linea racial, por dos motivos. En primer lugar, y como lo ha
notado Aline Helg, puesto que el discurso martiano se transformo en un arma de doble
filo para la propia organizacion de los afrodescendientes, en tanto contribuy6 a disminuir
“la formacion de una conciencia colectiva negra” (Helg 22). En segundo lugar, porque
en Cuba no existia un orden racial legal que llevara a los afrocubanos a agruparse en
base a una exclusion sistematica amparada por el estado, como en el caso de los Estados
Unidos. En otras palabras: “la existencia de un orden racial rigido y legalmente definido
relega a todos los miembros del grupo racial oprimido a una posicion de subordinacion
social, sin importar la educacién, los ingresos y otras variables sociales relevantes. Pero

las sociedades latinoamericanas se han caracterizado precisamente por la ausencia de ese

24 Segun Aline Helg: “Los textos de José Marti cuya manipulacién posterior crearon la base para el mito
de la igualdad racial en Cuba son “Mi raza” (1893) y “Los cubanos de Jamaica y los revolucionarios de
Haiti” (22).
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orden racial sancionado por el estado” (De la Fuente 28). Es por ello que algunos de los
intelectuales negros mas destacados, sobretodo por su participaciéon en las guerras de
Independencia, se afiliaron a distintos partidos politicos, en vez de crear organizaciones
auténomas. Asi, mientras Lino D’ou ingresé al Partido Conservador, Juan Gualberto
Gomez y Martin Morta Delgado engrosaron las filas del Partido Liberal. Sin embargo,
tras la presion y desgaste de varios activistas al ver que no existian avances concretos en
materia racial, se generé un punto de quiebre en los cauces adoptados hasta la fecha.
Este punto llegd en 1907 cuando Evaristo Estenoz, en su organo de difusion, el
periodico Prevision (1907-1912) afirmé que “nada puede esperar la raza de color cubana
de los procedimientos usados hasta aqui por los PARTIDOS POLITICOS porque nada
han hecho que pueda ser para nosotros apreciables” (Cit. en Fernandez Robaina 1990
61)%. En consecuencia, expresé la urgencia de constituir una organizacién auténoma,
mientras simultdneamente aparecian manifiestos en distintos lugares de la Isla,
aludiendo la necesidad de revivir un Directorio similar al creado por Gomez a fines del
siglo XIX (Id. 54-55). Los partidarios de esta iniciativa revelaron su desconfianza en los
historicos lideres negros que militaban en dichos partidos, tales como Juan Gualberto
Gomez y Martin Morta Delgado (Ibid.). Como solucién, Estenoz, Gregorio Surin,
Patricio de la Torre, entre otros, decidieron ir a las elecciones de 1908, fundando el
Partido Independiente de Color. En carta al coronel E. H. Crowder exhibieron las
razones que los agrupaban: “Demostrar al mundo la cultura y civilidad de la raza de
color”, *“evidenciar... que estaban preparados para el disfrute de la democracia y la
libertad” y “expresar que no querian ser gobiernos, sino intervenir en él para que se les
gobernara bien” (ld. 64). En realidad, y contrario al mito que se ha propagado sobre el

PIC, sus intereses no iban en beneficio exclusivo de la poblacion de color, ni buscaban

2% Estenoz y los fundadores del Partido Independiente de Color fueron los primeros en manifestar su dura
y enérgica oposicion a las lineas de accion politica con que la clase dominante dirigia el pais. La busqueda
de otras alternativas de presion por parte de la sociedad civil se haran ver de manera creciente y
sistematica a partir de la década del "20. En ese sentido, puede considerarse a los integrantes del PIC como
pioneros en la construccion de caminos alternativos a la de los partidos tradicionales.
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separarse del resto de los cubanos®, sino que elaboraron propuestas amplias, las que
incluso han sido catalogadas por los actuales investigadores como “progresistas” (Id.
65). Por ejemplo, en materia educacional pedian ensefianza gratuita y obligatoria entre
los 6 y los 14 afios; en el &mbito politico y social proponian una Republica igualitaria,
soberana e independiente sin antagonismos ni sociales ni raciales, asi como la creacion
de cérceles que “respondan a las necesidades de la civilizacion moderna” (lbid.),
inmigracion libre, jornada de trabajo de 8 horas, entre otras. De manera que los
independientes no tuvieron la intencion de crear una sociedad separada de la cubana, ni
de fomentar una cultura africana aislada. Con respecto a este Gltimo punto, lo que
realmente Estenoz afirmé es que querian “mostrar al mundo la cultura y civilidad de la
raza de color cubana” (Helg 203). La cultura que les parecia propia se encontraba lejos
de las expresiones africanas danzarias y musicales, denominandolas como “barbarismos
de pasada época” (lbid.). En cambio, promovian la asimilacion a los patrones de la
civilizacion europea, instando a que la “raza” de color constituyera matrimonios legales,
y reproduciendo el machismo de la cultura hegemonica cubana, al afirmar que el lugar
de la mujer se encontraba en el hogar y que su obligacién era obedecer al marido (Ibid.).
A pesar de mostrar desprecio por ciertas expresiones afrocubanas, se enorgullecian de
que en Africa se encontrara el origen de la humanidad, alabaron la belleza africana y
algunos integrantes eran Aafigos o participaban de sociedades abakua. También
expresaron orgullo por su color de piel. Por ejemplo Cecilia Lara escribié en Prevision:
“Siempre me he sentido negra, absolutamente negra, parece que el cielo lo puso en mis
manos para decirme... ya es hora que demuestres lo que eres como negra y como
cubana” (Cit. en Helg 207). Este orgullo por el color de la piel no implicaba pregonar la
superioridad de la raza negra por sobre la blanca. De hecho, se encargaron de disputar el
concepto de “raza”, indicando que todas las razas pertenecian a una sola especie y que

“aunque la piel variaba en el color, su composicion era comdn a todas las razas” (Id.

%8 Incluso los trabajos recientes han catalogado al PIC como una agrupacion separatista. En su libro
Cultura afrocubana Jorge e Isabel Castellanos indican que sus integrantes “escogieron el camino de la
separacion de las razas” (1990 310). Otras investigaciones como la de Aline Helg (2000) y la de Tomas
Fernandez Robaina (1990) han contribuido a desbaratar estos mitos.
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204). En ese sentido, el periddico Prevision actué como un propagador de un discurso de
contrapublico, en tanto resemantiz6 los sentidos que la clase dominante daba a la “raza”
y al color negro.

A pesar de que varias de sus propuestas eran criticas y visionarias, el PIC fue
duramente atacado en la época, siendo tildado de racista, agredido por la prensa y
finalmente sancionado mediante la Ley Morta Delgado (1912), la que prohibia la
existencia de partidos basados en raza, clase o profesion. Los independentistas salieron a
protestar tras la clausura de su partido, cuestion que activo el miedo en la sociedad y el
escandalo en la prensa, la cual la presentdé como una guerra racista fomentada por el
PIC: “Se trata de un alzamiento racista, de un alzamiento de negros, es decir de un
peligro enorme y de un peligro comin” (Cit. en Helg 264). El resultado fue una matanza
indiscriminada por parte del estado con cifras que oscilan entre 2.000 y 6.000 muertos,
todos ellos negros, frente a 16 muertos de las fuerzas armadas (1d. 312).

Durante el desarrollo del conflicto, las paginas de la prensa revelan como se
reactivaron los imaginarios racistas que existian en la sociedad cubana, tan propios de
las sociedades colonizadas. Por ejemplo, en el periddico ElI Dia se declard: “Es la
sociedad cubana con su cultura, con sus adelantos y progresos, con sus cuatro siglos de
civilizacion espafiola... que se apresta a defender el reducto de sus aportes y sus acervos
contra un brote atavico de salvajes instintos y aficiones: es la libre y linda América que
se defiende de un zarpazo del Africa” (Cit. en Helg 264). Este rechazo a Africa se
acompafié del histérico “miedo al negro”, expandiéndose rumores en la prensa sobre
falsas violaciones de hombres negros a mujeres blancas, los cuales fueron
posteriormente desmentidos (Id. 265-266). Se recurri6 también a esteoreotipos
denigrantes y burlescos, representando a Ivonet y Estenoz como ridiculos generales
haitianos o como orangutanes (ld. 321-322) Los intelectuales también escribieron
ensayos para referirse a esta supuesta “guerra racial”, sin condena alguna a la matanza.
No es casual que 1912 sea la fecha de publicacion de La extincién del negro de
Mustelier. Como el titulo lo indica, Mustelier afirmé que “en un periodo de tiempo

dificil de determinar... la raza negra habra desaparecido, por accién natural, bioldgica y
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social, de nuestro ambiente” (62). Por su parte José M. Capmany y Rafael Conte en su
libro Guerra de razas: negros contra blancos en Cuba (1912), aseveraron que a los
independientes los impulsaba el “odio al blanco, al blanco que en nada los habia
ofendido; que después de darles la libertad, hizo cuanto pudo por levantarlos del bajo
nivel en que yacian” (s/p).

El crudo y masivo rechazo al PIC y la ausencia de protestas ante la matanza nos
muestra el antagonismo que generaba la organizacion autbnoma de los negros y el nivel
de racismo que existia en el pueblo cubano. Una de las consecuencias de la masacre fue
que se retrocediera en la busqueda de igualdad real, lo cual se vislumbra en que no se
aprobara ninguna ley para garantizar la igualdad racial entre 1912 y 1940, y que la
proporcion de negros en el congreso disminuyera (De la Fuente 34). En segundo lugar,
una represion de las expresiones culturales afrocubanas. En efecto, a los meses de la
masacre se suspendieron las comparsas, y en 1913 el alcalde permitié su ejecucién sélo
si eliminaban la presencia de instrumentos y danzas africanas (Andrews 206). Ademas
se castigd penalmente a los Aafigos y la realizacion de reglas o ritos afrocubanos
(Castellanos 1990 326). En tercer lugar, una estigmatizacion de cualquier tipo de
organizacion creada por temas raciales, acentudndose “la creencia de que cualquier
accion movilizativa de la raza de color era expresion del racismo negro” (Fernandez
Calderon 33). En cuarto lugar, y como consecuencia de lo anterior, “el fin de la
movilizacién politica autonoma de los negros” (Helg 315) y un repliegue generalizado
de los negros en términos de protesta publica?’.

En suma, después de 1912 las condiciones para la movilizacion en el espacio
publico habian cambiado. La condena del estado y la sociedad civil fijo los limites de la
participacion que podian tener los negros en la naciente republica. De hecho, como
agudamente nota Aline Helg, tras la masacre del 12 se produjo un “creciente abismo
entre los dirigentes y la mayoria de los negros y mulatos” (Helg 336), que venia

2T Esto no significa que la bisqueda por constituir agrupaciones auténomas se desechara de manera total.
En 1918 José Armando Pla indicd que la Unica posibilidad de mejorar la situacion de la poblacién de color
era creando un partido politico propio, centrado en la educacion (Helg 332). En la seccion dominical
“Ideales de una raza” Enrique Andreu manifest6 la necesidad de crear una federacidn de sociedades de
color (Fernandez Robaina 1990 63).
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gestandose desde los inicios de la Republica: “desde la independencia, la raza de color
se habia dividido cada vez mas, de acuerdo con la clase social y la cultura” (Ibid.). El
nivel de represion por parte de la sociedad a todo lo que fuera negro o africano, llevo a la
clase media negra a intentar diferenciarse ain mas de su negritud. De manera que sus
intervenciones publicas y su reorganizacién se orientaron a la busqueda por el
reconocimiento social y el prestigio, construyendo un discurso de regeneracion
(Fernandez Calderdn 50, Morrison 86). Esto no significa que dejaran de pronunciarse al
interior de la prensa. Algunos proyectos periodisticos surgieron después de la masacre,
tales como Labor Nueva (1916), La Antorcha (1918-1920), Boletin Oficial del Club
Atenas (1917-1920; 1931), la columna “Palpitaciones de la raza de color” (1915-1916)
de Ramon Vasconcelos en el diario La voz de la Razon o la seccién dominical “ldeales
de una raza” (1928-1931) del Diario La Marina dirigida Gustavo Urrutia. Mas bien,
hubieron de cambiar la orientacion de la lucha. En un contexto altamente represivo, el
factor “clase” obtuvo un peso y una funcidn relevante en tanto se transformd en
herramienta de diferenciacion al interior de la poblacién de color. Una de las mas
vividas expresiones de este posicionamiento fue la creacion del Club Atenas (1918-
1960), el cual se revela en sus declaraciones: “Y a eso viene CLUB ATENAS dentro de
la raza negra: a clasificarnos en clases. De hecho somos distintos los negros
responsables, con hogar constituido, con cultura, con perfecta capacidad de nuestros
deberes civicos y de nuestros derechos ciudadanos... Y a eso viene CLUB ATENAS: a
agrupar en una sola accion a los idéneos” (Cit. en Helg 338). A diferencia de los
independientes de color que se enorgullecian de su raza, el Club Atenas “no se siente ni
se sabe negro” (Ibid.).

Desde su fundacion el Club Atenas se convirtio en uno de los referentes mas
importantes de la intelectualidad negra habanera, estableciendo lazos con otros actores
del campo cultural, mediante la organizacion de charlas, difusion de articulos y
actividades culturales y de instruccion. Al mismo tiempo, se vincul6 al gobierno de
Gerardo Machado, en tanto sus integrantes aplaudieron la instalacion de intelectuales

negros en puestos publicos, y recibieron sus aportes econémicos para la construccion de
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su nueva sede (Bronfman 136-137). Otra organizacion de mas antigua data, la Union
Fraternal (1890-1960), también se uni6 a estos esfuerzos de ilustracion y regeneracion
de la poblacion de color. Tales proyectos encontraban como una de sus grandes
motivaciones el deslegitimar el vinculo entre negritud y barbarie difundido por el
discurso cientifico de la época y arraigado en el imaginario social. De modo que
acalorados debates se desarrollaron en torno a la relacion entre cultura y “raza”, que
pueden dividirse en dos grandes posturas: “la que deseaba preservar la tradicién
procedente de Africa, y la defensora de la modernidad occidental” (Fernandez Calderdn
12). Evidentemente entre ambos polos existian las mas difusas posiciones, que dan
cuenta de la dificultad de definir la identidad cultural a partir del conflicto racial. Estos
debates se vieron enriquecidos por las nuevas tendencias ideoldgicas que comenzaban a
gestarse en los afios *20; el nacionalismo, las vanguardias, y la revaloracion del legado
africano en la cultura del pais — también llamado afrocubanismo —, tendencias que

inauguraron nuevos horizontes en la construccion de las identidades nacionales.

2.6. Los debates sobre la identidad y el afrocubanismo en el campo cultural cubano.
Uno de los moviles de los escritos que circularon en el campo cultural del primer
periodo republicano fue la resistencia ante el imperialismo estadounidense que se hizo
sentir desde los primeros afos. Escritores como Manuel Sanguily, Salvador Cisneros,
Enrique J. Varona, Juan Gualberto Gomez y Jesus Castellanos se manifestaron en la
prensa para reclamar una independencia real. Asi, la década del 10 ve florecer un aire
de critica y protesta, el cual se hard visible en las péaginas de Cuba Contemporéanea
(1913-1927), una de las revistas mas importantes de la época, la cual “mostré un hondo
espiritu nacionalista y antiimperialista” (Castellanos, 1990 334). Este espiritu tenia como
uno de sus baluartes forjar una cultura propia que contrarrestara los esfuerzos
neocoloniales de EEUU. A partir del ensayo “A la injerencia extrafia, la virtud
domeéstica” de Manuel Marquez Sterling publicado en La Nacion en 1917, la expresion
de la “virtud domeéstica” paso a representar la importancia del rol de la cultura en el

fortalecimiento de “la conciencia de la cubania” (Almazéan y Serra viii). Por ende, esta
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primera generacién patriota fue la que pavimentd el terreno para profundizar en la
construccion de un discurso nacionalista atravesado, en términos culturales, por la
necesidad de elaborar una identidad propia, y en términos politicos, por lograr una
nacion democratica, igualitaria e independiente. Es este el motivo que lleva a Jorge e
Isabel Castellanos a interpretar el periodo que va desde alli hasta la constitucion de 1940
como un continuum de luchas (1994 341). EI campo cultural que se gesta en esta época
se caracterizd por la emergencia de diversas empresas culturales, como el Ateneo en
1902 o la Academia Nacional de Artes y Letras en 1910, integrada por Dulce Maria
Borrero, Eduardo Sanchez de Fuentes, Armando Menocal, Miguel de Carrién, Dolores
Rodriguez de Ti0, entre otros, y la Sociedad de Conferencias de La Habana en la misma
fecha, compuesta por intelectuales como Juan Gualberto Gémez, Max Henriquez Urefia,
Emilio Roig Leuchsenring, Carlos de la Torre y Huerta y Fernando Ortiz. Como parte
del mismo proceso, los intelectuales negros crearon sus propios periddicos dedicados a
denunciar el conflicto racial presente aun en Cuba. Asi vio la luz el diario El nuevo
criollo fundado por el lider independentista Rafael Serra en 1904 y Prevision (1908) del
Partido Independiente de Color, Minerva, Revista universal ilustrada. Ciencia, artes,
literatura (1910-1915), dirigido por Oscar G. Edreiras e Idelfonso Morua Contreras, y
donde participaria también Lino D’ou, Juan Gualberto Gomez y Nicolés Guillén (padre).
Todos estos espacios fueron importantes medios para luchar contra la discriminacion
racial, y en algunos casos para difundir su propia vision sobre la cultura.

La necesidad de los intelectuales de crear un imaginario nacional les llevd a
elaborar propuestas para pensar la identidad de la isla. El eje de dicha elaboracion se
desarroll6 en torno a la etnicidad (Naranjo 2001 155), con distintas y a veces
antagdnicas propuestas. En los primeros veinte afios de la republica se produjo una
fuerte tendencia que buscd las raices de la cubanidad en la herencia hispana, y en otros
casos, en el campesinado blanco, lo cual ha sido definido también como una “fase
nacionalista blanca” (Moore 170). Por ejemplo, para Juan Guiteras el campesino cubano
era “el tipo mas hermoso de la “raza” blanca en Cuba; altos, bien formados, de ojos

claros, fina tez blanca, tostada por el sol, y de pelo negro” (Cit. en Naranjo 2001 163).
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Asimismo, algunos historiadores comenzaron a revisitar el pasado colonial con el fin de
construir mitos y seleccionar figuras que fueran funcionales a un relato que rescataba la
herencia espafiola en la cultura del pais. Debido a las fuertes asociaciones que los
cientificos habian desarrollado entre “raza” y “cultura”, estos intelectuales afirmaron que
los componentes biologicos del pueblo espafiol se habian transmitido a los descendientes
criollos (ld. 161). Para dar solidez a estos mitos, intentaron excluir los “elementos”
raciales considerados retardarios, fundando una narrativa sobre la identidad nacional
homogeneizante y unitaria. Como acertadamente apunté Walterio Carbonell: “La
republica burguesa s6lo tenia memoria para recordar sus “sufrimientos” del pasado, pero
no para recordar los sufrimientos de los esclavos” (18)%.

En la década de los 20 otros aires permitieron la proliferacion de nuevas
corrientes ideologicas y la fundacién de diversos periddicos, dando paso a una nueva
fase dentro del nacionalismo cubano, en tanto incorporaba la cultura de la poblacion
afrocubana en la discusién. Muchos fendmenos contribuyeron a esta transformacion en
términos de creacion y critica. A nivel internacional, la Revolucién de Octubre y la
Primera Guerra Mundial generaron un impacto profundo en el plano politico y
econémico, que entre otras cosas, provocd una crisis econdmica en la isla. A nivel
nacional, las sucesivas intervenciones del gobierno norteamericano, la corrupcion del
gobierno de Alfredo Zayas de un nivel sin precedentes, la deslegitimidad en que se
encontraba la clase politica® y la eleccién de Gerardo Machado (1925-1933) produjeron
un punto de ebullicidn en la nacion. La sociedad civil no respondio pasivamente ante un
clima politico dominado por el caudillismo, la represion y la tutela permanente de los
Estados Unidos. Nuevos actores comenzaron a instalarse en el espacio publico producto

de la coyuntura: los estudiantes organizaron el Directorio Estudiantil Universitario, en

%% Dicha memoria contrastaba con el interés que durante el periodo de la trata tuvo Africa para los
intelectuales criollos, en tanto “Cuba fue uno de los paises de América que disponia de mas rica
informacion sobre Africa” (Carbonell 8), y que sin embargo “los politicos y escritores de la repdblica
burguesa no quisieron jamas recordar su nombre. ¢Para qué? La republica burguesa no necesitaba de
Africa... Africa se convirtié en una palabra molesta para toda la llamada gente culta” (1d. 10).

2% Cuando decimos que la corrupcién ha llegado a niveles sin precedentes nos referimos a hechos como
que el 20% de los candidatos a cargos publicos en las elecciones de 1924 tuvieran antecedentes penales
(De la Fuente 138).
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1925 se cred el Partido Comunista Cubano, surgiéo la  Federacién Nacional de
Asociaciones Femeninas, la cual permitié la creacién de los dos primeros congresos
nacionales de mujeres, y dentro de la clase politica tradicional se fundé en 1928 el
partido Union Nacionalista (De la Fuente 142). Esto llevo a Juan Marinello a bautizar el
periodo como la “década critica”, y a un grupo de intelectuales a realizar la famosa
“Protesta de los trece” en 1923, la cual devino en el “Grupo Minorista” y su manifiesto
de 1927. Su compromiso social, que ya percibimos en otras latitudes de América Latina
(tal es el caso del peruano José Carlos Mariategui), ayudé a que la conjuncion entre
vanguardia artistica y vanguardia politica se transformara en un proceso necesario e
inevitable. En medio de un clima de crisis y de lucha contra la hegemonia cultural
occidental, las vanguardias artisticas buscaron desde el punto de vista politico, constituir
verdaderas “poeéticas de resistencia” (Miampika 91). Estas poéticas propusieron una
relectura de las culturas de sujetos que habian sido histéricamente otrificados, relectura
que simultaneamente se desarroll6 en Europa, particularmente con respecto a Africa,
tanto desde la antropologia, como de la literatura y las artes. Por ende, una de las
caracteristicas de esta crisis fue un cambio en las percepciones que se tenia respecto a las
pautas culturales dominantes, incorporandose de manera selectiva, las manifestaciones
de la cultura afrodescendiente hasta ese entonces denostadas. Asi, proyectos alternativos
de nacion comenzaron a fraguarse, los cuales retomaron la pregunta por la pertinencia de
la “raza” en la configuracion identitaria de la nacionalidad. Ahora, para algunos la
nacionalidad pasaria a interpretarse como una mezcla cultural que fundiria a todas las
razas en un nuevo producto transculturado, cuestion que generaria un conjunto de
debates y controversias al interior del campo cultural. Conceptos como fusién, armonia,
mestizaje, asimilacién, afrocriollo, afrocubano o integracion reflejan la diversidad de
posturas que afloraron.

Uno de los ejemplos que mejor ilustra este cambio de mentalidad fue el giro
ideoldgico que tuvo Fernando Ortiz. Tras haberse destacado en el campo intelectual
cubano por sus estudios criminologicos -cuyos resultados pueden leerse en las paginas

de Los negros brujos—y en el campo politico por engrosar las filas del partido liberal,
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llegando a tener un puesto en la Cémara, hacia 1920 abandond “progresivamente la
politica al uso, declarando en la prensa que no asistira a la Camara de Representantes”
(Le Riverend xiii). Esto porque para Ortiz, ya no serian los afrocubanos los portadores
de la criminalidad, sino la misma clase politica. Asi, comenzo a vincularse a la izquierda
intelectual y en 1926 fundo la Institucion Hispano-Cubana de Cultura.

Las dos revistas que dedicaron mayor importancia a la cultura en la llamada
década critica fueron la Revista de avance (1927-1930) y la revista Social (1923-1933;
1935-1938), las cuales tuvieron una centralidad en las discusiones a darse en el campo
cultural. Mientras Social buscaba difundir el panorama de la cultura europea, con una
linea editorial “frivola y con elementos de trascendencia” (Le Riverend xvi), Avance
intentd crear un proyecto donde se visibilizara la importancia de los origenes en la
cultura, pero sin descuidar la dimension universal de las artes. La Revista de Avance
reunia a 5 escritores: Martin Casanovas, Francisco Ichaso, Jorge Mafiach, Juan
Marinello y José Z. Tallet, y fue un tronco fundamental para difundir las labores de
sociedades culturales como como la Sociedad Hispana de Cultura y la sociedad
femenina Lyceum® (Rexach 13). En términos ideoldgicos, la revista denuncié a los
agentes del imperialismo y el poder econémico, asumiendo “el espiritu de la protesta de
los 13” (Mazoni 13). Para Celina Mazoni, esto podria explicar sus intentos de reelaborar
la cubanidad y americanidad, a traves de una redefinicion de la cultura (Id. 7). Para este
grupo de intelectuales el concepto de cultura comenzo a asociarse al progreso, entendido
como liberacion de las estructuras coloniales y la influencia de Estados Unidos, en aras
de erigir un camino propio. De modo que los editores pusieron en entredicho “el modelo
tradicional de cultura orientado hacia un modelo Unico de civilizacion, concepto que se
limitaba a un antagonismo Unico entre “civilizacion” y “barbarie” (Guicharnaud-Tollis
155). Al mismo tiempo, se apoyaron en las ideas de Ortiz para analizar la relacion entre
“raza” y cultura”, lo cual puede leerse en la nota “Raza y Cultura” de la seccion

%0 Cuando en 1929 se fundé el Lyceum la Revista de Avance publicé en sus paginas: “Saludamos con viva
simpatia y con ilusionada esperanza la fundacion de esta otra entidad femenina [la otra era la Alianza
Nacional Femenina] una sefial mas del deseo de asumir responsabilidades publicas que anima, desde algun
tiempo, a las mujeres cubanas. Sufragismo y lyceismo son, en definitiva, modos operantes de una comdn
apetencia de dignidad y de servicio social” (Rexach 13)
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Directrices del afio 1929 (Avance 1929 3-5). En esta nota, los editores llamaron a que el
concepto de cultura reemplazara al de “raza”, en tanto este dltimo ofreceria como Unica
posibilidad la divisidn entre los pueblos. Ademas, en “Raza y Grillete” afirmaron que el
concepto de “raza” se nutria de cadaveres, y no de “sustancias vivas” (Jarnes 8). Para
completar su perspectiva se apoyaron en las propias palabras de Ortiz: “Si la raza no es
camino sino limite, busquemos el camino en lo que estd en el origen comun con
potencialidad y posibilidades insospechadas, en la cultura” (Id. 4). En otras palabras, la
“raza” producia dinamicas excluyentes, la cultura, en cambio, permitia la confluencia de
diferentes colectivos, lo cual se ajustaba mucho mas a su proyecto artistico. En efecto,
en términos de creacion artistica, la revista promovié el didlogo de diversas perspectivas
ideoldgicas, desde los seguidores del arte puro, hasta los partidarios del negrismo, lo
cual la llevo a destacarse por su linea editorial heterogénea. Asi lo expresaron ellos
mismos: “Por el arte vernaculo y, en general, por el arte nuevo en sus diversas
manifestaciones” (Cit. en Rexach 8). Lo mas interesante para efectos de este estudio, fue
la necesidad de sus autores de reelaborar el arte y la cultura aceptando las influencias
europeas, pero valorando, asimismo, la propia tradicion. Dicha valoracion estuvo
influenciada por una lectura americanista de la identidad, la que les hizo reflexionar
hondamente sobre las posibilidades de su articulacion. Asi, en una encuesta que
realizaron sobre arte americano se preguntaban: “1. ;Cree Vd. que la obra del artista
americano debe revelar una preocupacion americana?, 2. ;Cree que la americanidad es
cuestion de odptica, de contenido de vehiculo?, 3. (Cree Vd. en la posibilidad de
caracteres comunes al arte de todos los paises de América?, 4.;Cual debe ser la actitud
del artista americano ante lo europeo?” (Avance 1928 235). Este afan les llevo a publicar
articulos sobre el choteo cubano, asi como sobre el aporte africano en la cultura
nacional. A diferencia de la postura de otros intelectuales, Avance no se pronuncié en
contra del negrismo, antes bien, valord positivamente su emergencia, lo que se visualiza
en la colaboracion gque algunos intelectuales afrocubanistas hicieron en la revista, como
Fernando Ortiz y Lydia Cabrera, en las publicaciones dedicadas a analizar la musica

inspirada en motivos afrocubanos como “La Rebambaramba” (1927) de Amadeo
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Roldéan, o en el poema “La bailadora de Rumba” (ld. 241) de José Zacarias Tallet,
poema que para muchos representa el inicio del negrismo en Cuba.

Sin embargo, no todo el campo cultural cubano recibi6 positivamente la llegada
de este nuevo discurso sobre la identidad y las creaciones que de ella se derivaron. Las
criticas que se gestaron tras la publicacion de Motivos de son (1930) de Nicolas Guillén
muestran las dificultades que significo construir este inédito discurso sobre la cubanidad.
Poco tiempo después de que la seccién “Ideales de una raza” diera a conocer los poemas
de Guillén, el politico y escritor afrocubano Ramon Vasconcelos escribiria en El Pais
que el autor “debe universalizar su verso y su idea, en vez de meterlos en el solar para
que brinquen al son del bong6” (Cit. en Cairo 189). Por su parte, la revista Bohemia
interpretd en términos peyorativos las creaciones del movimiento, lo que se ilustra en los
comentarios sobre las expresion danzaria que promovia la obra musical La conga de
media noche de Ernesto Lecuona, caracterizdndola como “danza tentacular, primitiva y
descoyuntada” (Cit. en Ferndndez Calderon 158). Otro ejemplo lo constituyen los
comentarios del grupo Origenes, cuyos integrantes buscaron crear una literatura
propiamente cubana, sin acentos raciales. En un intento por deslegitimar el trabajo de
Emilio Ballagas, Vitier lo comparé con el proyecto de Lezama Lima, declarando que
“ante la frustracion de lo inmediato, Lezama se sumergia en lo remoto, pero no,
ciertamente, para evadirse como en el puro juego intelectivo, sensual o angustiado de
Brull o Ballagas, sino para afincar el pie en roca de cultura y replantear la batalla en otra
dimension... se trataba de refutar el dualismo de lo culto y lo popular que ya empezaba a
escindir a nuestra poesia en polémicas estériles” (Cit. en Riccio 72). Esta supuesta
esterilidad de los escritores negristas era también asociada por otros intelectuales a una
moda pasajera o0 anecddtica, sin contenido real. Asi, Lezama Lima publicaria en su
“Coloquio con Juan Ramon Jimenez” en 1937: “Entre nosotros, la poesia, cuyo principal
hallazgo ha sido la incorporacion de la sensibilidad negra y, mas frecuentemente, la
incorporacion del vocablo onomatopéyico, se resiente de haber estado de espaldas [...] a
lo que debe responder toda poesia [...] mas claro, un elemento percutible, en su mas

elemental forma musical no produce mas que una poesia anecddtica” (Cit. en Ugalde
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46). Para los origenistas era el espiritu y no la mezcla de sangres el que elevaria la
poesia a la universalidad. De alli el desprecio a la sensualidad y a la exaltacion de la
“raza” por considerarse carentes de profundidad. Otra de las criticas al proyecto
afrocubanista provino de uno de los criticos de arte mas importante de la época, Guy
Pérez Cisneros, aunque ahora argumentando que cualquier expresion afrocubana
atentaba contra la armonia racial. Sus reparos se dirigieron contra la figura de Guillén, a
quien reprochd el haber creado “una teoria completamente artificial” y con ello “un
racismo sin salida” (Cit. en Diaz Infante s/p). Por ende, llamaba a “derrocar todo arte
racista, hispano-americano o afro-cubano” por ser este “un gran obstaculo para la

integracion de nuestra nacionalidad” (Ibid.).

2.7. Lenguajes de vanguardia: Los inicios del negrismo Yy la seccion dominical
“ldeales de una raza”.
El negrismo contemporaneo surgio en Europa como una alternativa a la tradicion
cultural blanca occidental, la cual, tras realizar una serie de barbaries colonialistas tanto
en Africa como en América Latina, y a partir de los resultados fatales que provocé con
la Primera Guerra Mundial, se encontraba profundamente fisurada como modelo de
civilizacion a seguir. Para René Depestre el negrismo no puede ser definido como
doctrina 0 movimiento, sino como “cambiante estado de espiritu y sensibilidad con
respecto al destino historico del Africa occidental y sus habitantes deportados hacia las
Américas” (346). Esta sensibilidad tuvo como tema comun la revalorizacién de la
historia, cultura y arte del continente africano, punto de partida para que diversos artistas
y escritores propusieran crear obras basadas en tematicas ligadas a Africa. En el area de
las ciencias sociales Las civilizaciones desaparecidas (1927) de Maurice Delafosse o
Histoire de la civilisation africaine (1933) de Led Frobenius constituyeron
emblematicos ejemplos, asi como en el campo del arte, algunas pinturas de Pablo
Picasso.

Cabe sefalar que para los intelectuales latinoamericanos significo avanzar hacia

otras formas de construir identidades nacionales al incluir a aquellos sujetos subyugados
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por los distintos estados, lo que nos lleva a plantear que no supuso una mera imitacion
del negrismo europeo. Estos intelectuales detectaron y asumieron desde una perspectiva
critica esa diferencia, como se deja entrever en las palabras de Ramén Guirao “el modo
negro, pues, no nace en Cuba como en Europa, sin tradicion y alejado del documento
humano”. Asi, su motivacion se desarroll6 mas bien a partir de la necesidad “de estudiar
el tronco cultural sui generis de nuestras dolorosas identidades latinoamericanas”
(Depestre 356). Este interés por visibilizar la importancia de los afrodescendientes en
América Latina tuvo en varios casos un trasfondo politico: el de disputar los significados
de su legado en las sociedades racistas postcoloniales que buscaban mantener el mito de
naciones occidentales homogéneas. En ese sentido, considero necesario poner en tela de
juicio algunas lecturas que se han realizado en torno al negrismo. Por ejemplo Jorge
Schwartz indica que sus manifestaciones “no son una tendencia ideolégica de fondo
liberacionista. En modo alguno tienden a preservar la identidad del negro a través de su
historia, 0 siquiera representar un movimiento de concientizacion” (66). Similares
interpretaciones se extendieron en la misma época de aparicion del negrismo, como
veremos mas adelante, interpretaciones que tuvieron en comun el invisibilizar la critica
que algunos artistas e intelectuales elaboraron en términos politicos, y su lucha por
resignificar la identidad con que habian sido definidos hasta entonces, como se dio en el
contexto cubano.

La cantidad de exponentes y disciplinas que rodean el desarrollo del negrismo en
nuestro continente es muy variada, encontrandose una heterogeneidad de propuestas que
puede explicarse tanto a partir de cuestiones autoriales, como de las distintas realidades
nacionales. En el caso de Cuba el negrismo asumio la expresion afrocubanismo, lo que
nos revela el marcado caracter nacional que alcanzé el movimiento. Evidentemente se
hizo vital, al igual que en el resto de Latinoamerica, el revalorizar “la contribucion negra
en Cuba, ya que a fines de la década del veinte estaba claro que Cuba no era, ni podia
ser, un pais blanco”. Por tanto su desafio fue el de “reconciliar la modernidad con la
diversidad racial” (De la Fuente 248). Existe relativo consenso respecto a la fecha de

iniciacion del afrocubanismo. Mientras Jorge e Isabel Castellanos ubican su fundacién
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en 1928 con la creacién de “ldeales de una raza” (1990 365), Robin Moore indica que
fue alrededor de 1925 “cuando los aportes afrocubanos por primera vez se convirtieron
en un componente central de la identidad cubana” (23). EI movimiento buscé desarrollar
nuevas orientaciones estéticas basadas en la reivindicacion del legado de la “poblacién
de color” en la definicion de la cubanidad (Castellanos 1990 365), definicion que tuvo
como uno de sus baluartes “la reformulacién del mito nacionalista de igualdad racial” de
José Marti (De la fuente 37). La igualdad racial, fue de hecho, un horizonte de sentido
comun para la mayor parte de los intelectuales®. Esto se enmarc6, en algunos casos, en
la ideologia del mestizaje, que encuentra su mejor expresion en la metafora del ajiaco
cubano de Fernando Ortiz, la cual fue uno de los focos de tension entre los intelectuales
negros del periodo. Al mismo tiempo, uno de los elementos centrales que florecié al
calor del movimiento fue el cuestionamiento al concepto de “raza”, como categoria
valida para establecer patrones en el plano sociocultural, lo que permiti6 reevaluar gran
parte de la tradicion del pensamiento cubano. Ortiz tuvo un rol vital en este giro y
propuso abandonar las denominaciones raciales, para establecer definiciones en base a
herencias culturales compartidas (Moore 58).

Las ideas de los intelectuales afrocubanos se difundieron a través de un conjunto
de textos de caracter antropoldgico, literario y cultural, los cuales, si bien podemos
encontrar en libros editados en la contemporaneidad de los escritores, como los de
Nicolas Guillén, Lydia Cabrera o Fernando Ortiz, aparecen simultineamente en la
prensa afrocubana de la época. Entre los libros mas significativos de este periodo
encontramos en primer lugar, el Catauro de cubanismos (1923) y el Glosario de
afronegrismos (1924) de Fernando Ortiz. Este ultimo, segin Robin D. Moore seria el
primer estudio que abandono las lecturas inferiorizantes sobre la cultura popular negra,
para reivindicarla como una valiosa expresion nacional (54). También destacan Orbita

de la poesia afrocubana (1938) de Ramén Guirao, los Cuentos negros de Cuba (1940)

*! La tradicién de Marti en la interpretacion de la raza en Cuba tuvo un enorme peso para los intelectuales
del afrocubanismo. Asi, Fernando Ortiz (2002) sefialaba en 1949: “La cubanidad no la da el engendro: no
hay una raza cubana... La cubanidad es principalmente la peculiar calidad de una cultura, la de Cuba”
(77). Esto nos recuerda la famosa frase de Marti: “No hay odio de razas porque no hay razas” (1891 49).
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de Lydia Cabrera, los Cuadernos de poesia negra (1934) de Emilio Ballagas, y los
famosos Songoro Cosongo (1931) y Motivos de Son (1930) de Nicolas Guillén.

Sin duda uno de los espacios mas importantes para la difusion de las creaciones
artisticas y literarias que diversos intelectuales afrocubanistas desarrollaron, y para la
discusion sobre el concepto de cultura, la persistencia del racismo y el lugar del negro en
la nacion fue la seccién “Ideales de una raza” (1928-1931) del Diario La Marina a cargo
del arquitecto y periodista negro Gustavo Urrutia. Este proyecto cultural tuvo dos
formatos: una columna semanal denominada “Armonias” que surgié el 18 de abril de
1928 redactada exclusivamente por Urrutia (salvo excepciones en que escribio Lino
D’ou), y un suplemento dominical a partir del 11 de noviembre de 1928 en el cual
colaboraron también otros miembros del staff de redaccion, y diversos intelectuales no
permanentes. Este espacio de debate fue fundamental no sélo por gestarse en el
momento de mayor auge del negrismo en Ameérica Latina, sino también porque
reposiciono en la escena publica una temética que habia sido brutalmente silenciada tras
la masacre de 1912. Otra cuestion que le dio suma relevancia fue el nivel de difusidon que
alcanzo en la época, ya que el Diario La Marina era uno de los periédicos mas antiguos
e importantes de la Isla, con una circulacion de “decenas de miles de ejemplares”
(Morejon 44), lo que permitié la propagacion de escritos de intelectuales negros
desconocidos hasta entonces. EI mismo Guillén se refirio a la importancia de esta
plataforma en términos de su propia formacién como escritor: “No tengo ningdn
inconveniente en reconocerlo y proclamar que la formacién de mi personalidad poética
mucho debe a la pagina de Urrutia y a Urrutia personalmente, por el aliento generoso
gue me dio” (lbid.). En efecto, en “ldeales de una raza” aparecieron sus famosos
Motivos de Son el 20 de abril de 1930, y ahi escribieron tanto intelectuales negros como
blancos, entre los cuales encontramos a Juan Marinello, Consuelo Serra, Calixta
Hernandez, Jorge Mafiach, el mismo Guillén o Lino D’ou.

En términos generales, esta seccion busco terminar con la discriminacion del negro
en todos los érdenes, mediante una solucion pacifica basada en la integracion, para lo

cual era necesario reposicionar la importancia del negro en el pais. Asi lo expresara afios
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después Nicolas Guillen: “La pagina de Urrutia fue una pagina reformista que no planted
una solucién violenta del problema cubano” (Cit en Morejon 43)*2. Esta integracion
requeria “la cooperacion de los blancos cultos, inteligentes, prestigiosos y respetables
que estudian” (Cit. en Cubas 2006 634). Para Urrutia era vital lograr una verdadera
unidad entre blancos y negros, pues ella pavimentaba el camino para “conquistar para mi
raza los beneficios que ella merece sobre una base de sinceridad, cordialidad y respeto al
criterio ajeno” (Id. 640). De manera que una de las estrategias de Urrutia consistio en
convocar a la intelligentsia blanca y negra para buscar soluciones en conjunto,
proponiendo crear “corporaciones que los coaligasen a ambos” (Cubas 2012 7). En este
punto Urrutia se vio muy influenciado por las ideas de Juan Gualberto Gomez, figura
que enaltecié en repetidas ocasiones en las paginas de su proyecto®. En este sentido, se
mostraba en contra de las propuestas separatistas que circulaban en la época, que pueden
rastrearse en el movimiento de Marcus Garvey, y en las resoluciones politicas del
Partido Comunista en material racial. Nicolas Guillén también expresé en “Ideales” la
necesidad de articular fuerzas en conjunto, en vez de seguir el ejemplo del vecino del

norte. En “El camino de Harlem” afirma:

Insensiblemente, nos vamos separando de muchos sectores donde debiéramos estar unidos; y a medida
que el tiempo transcurra, esa divisién sera ya tan profunda que no habra campo para el abrazo final.
Ese sera el dia en que cada poblacion cubana —a todo se llega— tenga su «barrio negro», como en
nuestros vecinos del Norte. Y ese es el camino que todos, tanto los que son del color de Marti como los
que tenemos la misma piel que Maceo, debemos evitar. Ese, es el camino de Harlem. (Cit. en Ortiz
2015 18)

El discurso de “ldeales” apuntaba a lograr una armonia que podria alcanzarse

mediante el estudio de los fendmenos que provocaban el racismo:

32 A pesar de que el mismo Urrutia llamé en reiteradas ocasiones a la integracion de blancos y negros,
algunas investigaciones consideran que existe una ambigliedad en su posicionamiento que no lo termina
de encasillar en la via integracionista: “Its tone, at once oppositional and conciliatory, suggest the
elaboration of an approach difficult to classify as either "resistance™ or "integration" (Bronfman 147).

3% Al respecto, véase por ejemplo el articulo “La vision profética de Juan Gualberto Gémez” publicada en
el Diario La Marina el 29 de abril de 1929.
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Si al mejoramiento de nuestras relaciones con la raza blanca estamos dedicando una atencion seria y
sostenida, con resultados cada vez mas alentadores por cierto, debemos igualmente esforzarnos en
llevar al estudio de nuestro cuerpo social aquellos métodos que ofrezcan méas garantia, a fin de poder
juzgar con criterio cientifico los fendmenos sociales que en nosotros se producen y aplicarles con

acierto el estimulo o el correctivo de que hayan menester. (Urrutia 1929b xiii)

Este afan por la investigacion y por enarbolar alternativas con “criterio cientifico”
revela la importancia que Urrutia dio a la ilustracion y a la intelectualidad en la
discusién. Como afirma Pedro Cubas, uno de los historiadores que méas ha analizado el
pensamiento del arquitecto:

Urrutia, como todo intelectual de cualquier época, pretendia influir con su prédica social en un cimulo
de personas tales como: sus amigos los comerciantes de origen hispano y cubano; todas las gentes
civilizadas... Ellos, que eran un conjunto de agentes psicolégicos que formaban parte de la conciencia
nacional o conciencia cubana, constituian esa minoria selecta (o espiritus selectos) de lectores de todo
el pais a quienes él se dirigia desde su taller, laboratorio o clinica. De esta gama de factores se deriva
su interés por incorporar a su causa a personas competentes y sin distincién de raza. La conciencia
nacional es, segun el criterio de Urrutia, el conjunto de individuos que estan en mejores condiciones de
aportar su talento intelectual o su poder a nivel social para solucionar los problemas mas algidos de la
nacion (2006 645).

El caracter elitista que a veces muestra Urrutia en sus escritos se visualiza en el
apoyo que dio al Club Atenas cuando se refirié a la mision de los negros de reconocer
ddnde estan sus intelectuales y de encausar sus actividades: “Es el CLUB ATENAS, la
sociedad que por consensus general representa la més alta intelectual de la raza negra de
Cuba, la entidad que hemos elegido para encargarla de esa funcion delicada y
trascendente” (Urrutia 1929b xiii). Urrutia detectaba que existia un desconocimiento de
las grandes personalidades afrodescendientes, el cual alimentaba ain més el prejuicio

racial presente “en la mente de los que guian nuestra conciencia nacional” (Urrutia

70



1928d 7). Por ende, una de sus luchas era demostrar a esos letrados blancos* que “la
raza negra ha progresado enormemente” (Urrutia 1928c 8). Esos progresos ya se hacian
ver desde las guerras por la independencia nacional: “En la Revolucién vié claramente la
raza negra la inmensa fuerza del Prestigio. Su heroismo y su espléndida obra de conjunto
borraron en la manigua donde abundaban las balas, las bayonetas y el hambre, todo
vestigio de prejuicio racial” (Urrutia 1928a 8). Sin embargo, las virtudes demostradas
pertenecian para Urrutia al orden de lo civico, “en cambio, nuestro prestigio cultural
entre nuestros hermanos blancos es nulo. NO PORQUE CAREZCAMOS DE
CULTURA, sino porque como la raza blanca no nos conoce cabalmente en este aspecto
importantisimo” (Ibid.) Pero, ¢qué implicaba para Urrutia referirse a la “cultura”? ;Que
concepto se enarbolaba a partir de sus discursos? En primer lugar, Urrutia se declard
sequidor del concepto de cultura de Fernando Ortiz y de las ideas que la revista de
avance promovio en su articulo “Raza y Cultura”, ya comentado en este trabajo. Sin
embargo, en otros escritos se deja entrever la asociacion que realizé entre cultura e
instruccion. Por ejemplo, en el articulo “Cultura”, publicado en 1930 reflexion6 sobre la
educacion que los cubanos recibieron durante la colonia para contrastarla con la
adquirida durante la republica, indicando que en el primer periodo aprendieron “la mas
refinada cultura europea, una cultura generalmente literaria que se reflejé intensamente
en la intelectualidad cubana” (1930d vi). Meses después aludié a que la cultura podia ser
una herramienta para integrar al negro en mejores condiciones a la vida social y
econdmica: “Creo que la mejor prueba de aptitud que puede ofrecer la raza negra es
analizar su situacién con la cultura adquirida como instrumento, no para formar
apotegmas y aforismos, que de eso tenemos sobradamente, sino para establecer nuevas
formas de vida social y econémica” (Urrutia 1930c vi). De modo que nuevamente la
cultura se identificé con un tipo de instruccion que enaltecia a la poblacion de color.
Segun Pedro Cubas las concepciones de cultura que mas fuertemente aparecieron en el

3 El interés de Urrutia por dirigirse al pablico blanco era tal que llegé a declarar que su interés era
dirigirse especificamente a ellos: “Aunque lo vengo diciendo desde el principio, conviene repetir muchas
veces que estos articulos mios tienen por Unica finalidad, la muy importante de explicar a la raza blanca
nuestro concepto de cada uno de nuestros problemas nacionales” (Junio 1928b 10)
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discurso intelectual cubano de la época se relacionaban, por una parte, con el terreno
artistico y literario, y por otra, con la educacion, reconociendo que Gustavo Urrutia “se
apropio de un concepto de Cultura cuyo énfasis esta en la segunda concepcion, aunque
no desestimd la primera” (2006 646). De manera gque vemos en sus escritos tres
acepciones del concepto utilizadas por el periodista, lo cual nos enfrenta a los variables
significados que existian al respecto.

En cuanto a la idea de “raza”, Urrutia se pronuncié en “ldeales” en contra de
pensar en términos de “raza” negra o raza blanca, abogando por una unidad mayor, la
cubanidad: “repetiremos con mucho gusto que nunca nos hemos detenido a considerar si
Cuba debe ser blanca o negra, porque lo importante es que sea cubana. Por eso siempre
hemos hecho obra nacionalista” (1928b 10). Esa obra nacionalista le llevo a inclinarse
por la idea de una “raza cubana” (Ibid.), lo cual guarda coherencia con sus concepciones
sobre la integracion ya descritas. Asi, cuando reflexiona respecto al “espiritu de raza”,
manifiesta que “El negro cubano es cubano antes que negro, porque estd incorporado a
Cuba para siempre” (Urrutia 1930a v). Esta idea se sustenta en la creencia de que la
tierra que habitan los pueblos juega un papel mas importante en la definicion identitaria.
Mantener un espiritu de “raza” tendria sentido en contextos donde los sujetos no han
abandonado su lugar de procedencia original: “El hindd, el &rabe, que siguen vinculados
a sus patrias, conservan su espiritu peculiar... El propio negro libre y civilizado de
Africa prefiere su raza y su tierra y a ella vuelve: Tiene orgullo de raza” (Ibid.). Esto no
significa que el periodista no se refiera en innumerables escritos a los negros como
“raza”, o que invisibilice los aportes de los afrocubanos en la cultura nacional. Més bien,
cuando el asunto de la “raza” se entroncaba con la definicion de la identidad nacional,
Urrutia opt6 por pensar en un proyecto donde una historia comun entre blancos y negros
sentara las bases de dicha identidad. Mas adelante, en un texto que publicé para la
revista Adelante en 1936, Urrutia indaga en esta idea, explicitando que esta raza cubana
de la que hablaba es una “raza mestiza”: “el patriotismo prima en su alma, sobe (sic)
todo otro sentimiento, y si algin ideal de raza le anima, no puede ser otro que la

esperanza de integrar definitivamente la raza cubana en lo biol6gico y en lo espiritual,
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una raza mestiza que ya va muy crecida, raza a la cual debemos contribuir los blancos y
los negros con idénticas actividades” (1936b 9,16). Esto nos demuestra que las
identidades estdn sometidas a posicionamientos que dependen de los contextos
especificos en que se estén articulando. Urrutia, como veremos en detalle en el proximo
capitulo, no desecho el vocablo “afrocubano”, sino que considerd que el “Nuevo negro”
es el “afrocubano” que analiza criticamente como lo han definido, que examina “con 0jo
clinico” el problema de razas, es quien posee “conocimiento no sélo de lo que él mismo
ha significado y significa para su patria, sino también de lo que representa el negro
africano en el progreso histérico de Occidente y, desde la Gran Guerra, de lo que éste
significa en el equilibrio internacional, la paz mundial y, por ende, la supervivencia de la
civilizacion occidental” (1937: 7). Eso le llevé a difundir los trabajos de Guillén, las
esculturas del afrocubano Teodoro Ramos, a publicar historias cortas sobre la cultura
afrocubana y a presentar su propia traduccion de una cancién afrocubana basada en la
cultura yoruba, explicando que estas canciones representaban pardbolas que ensefiaban
importantes lecciones de vida (Morrison 89). Asi, su objetivo clave, como lo expresé
Guillén, fue el de difundir “la formacion afrohispana de nuestro pueblo y la necesidad de
que ambos elementos se tomaran unidos si se queria expresar la naturaleza auténtica de
nuestro pais” (Morejon 43). De modo que esa naturaleza auténtica afloraba como unidad
final mestiza cuando se trataba de delinear la cubanidad.

En “ldeales de una raza” se dio a conocer la diversidad de perspectivas presentes
en el campo cultural de la época para resignificar el aporte del negro en la nacion. En
efecto, la reelaboracion de la negritud en Cuba estuvo sujeta a una serie de
representaciones, a menudo disimiles. Por ejemplo, mientras en los Cuadernos de poesia
negra Emilio Ballagas apel6 a “la alegria infantil del negro, el goce del tropico y la
sensualidad del baile” (Diaz Infante s/p), Guillén comenz6 a darle una orientacién social
a su poesia a partir de su obra West Indies Ltda. (1934)%. De hecho, las creaciones de

% Miguel Arnedo Gémez indica que las primeras 3 obras de Guillén se caracterizan por tener como tema
central el rescate de la cultura afrocubana. La identidad es representada a partir del proceso de mestizaje o
armonia racial que culminarian en una singularidad cultural y racial cubana. Y que en Canto para
soldados y sones para turistas se visualiza una perspectiva mas definidamente socialista, en tanto se ocupa
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José Zacarias Tallet, Ramén Guirao y Emilio Ballagas en ciertas circunstancias
construyeron estereotipos folcléricos de la rumba, lo que ayudé a disminuir su potencial
critico. EI mismo Urrutia advirtié los peligros de traducir una expresién afrocubana en
una representacion burda por la instrumentalizacién a la que podria ser sometida. Esto
nos revela que las disputas por como representar a este sector de la poblacién se hicieron
sentir en el mismo espacio de contrapublico negro, como veremos en el préximo
capitulo.

A pesar de las diferencias desarrolladas al interior del campo cultural y de la
represion politica que comenzé a recrudecerse en los afios *30 contra el activismo social,
cultural y politico de la sociedad en su conjunto, los intelectuales negros continuaron las
discusiones sobre la cultura afrocubana y la discriminacién racial. La intensificacion de
la represion machadista, la censura de los periddicos, que le dio muerte por ejemplo, a la
revista de avance, el asesinato de Julio Antonio Mella, el exilio de Fernando Ortiz, entre
otros acontecimientos, llevaron a los distintos actores a radicalizar sus discursos y
practicas en el espacio publico para hacer caer la dictadura del general Machado. Asi,
nuevas sociedades negras y proyectos editoriales surgieron en la coyuntura. La
asociacion Adelante, influida por toda la tradicion del conjunto de intelectuales negros
existente, y motivada por este contexto politico que ya no se conformaba con las
soluciones pacificas, nacera en 1933 para hacer converger antiguas y nuevas propuestas,
poniéndose en tension una vez mas los significados de la “raza”, la identidad y los
aportes afrocubanos en la nacionalidad. Su revista Adelante fundada en 1935, constituye
el legado visible que nos permite acceder a las complejas resemantizaciones que en este

algido periodo se comenzaron a desarrollar.

de problemas humanos mas amplios. Se puede interpretar esta obra como un distanciamiento de los temas
negros y afrocubanos (2016 xiii).
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CAPITULO IILI.
EL LUGAR DEL NEGRO EN LA NACIONALIDAD: REFORMULACIONES
SOBRE LA “RAZA” Y LA IDENTIDAD EN LA DECADA DE 1930.

En 1928 Gerardo Machado sali6 reelecto como presidente para un segundo mandato
mediante vias inconstitucionales, lo que desato las protestas de los grupos opositores. Al
afio siguiente la caida de Wall Street lanzaria a Cuba y al mundo en una gran crisis
econémica que no haria sino acentuar el malestar de la poblacion. La division politica
paso de aislados enfrentamientos entre reducidos grupos, a luchas radicales y masivas,
involucrandose cada vez mas actores en la batalla contra la dictadura. La respuesta del
estado fue endurecer la represion, ilegalizando los partidos politicos, suspendiendo las
garantias constitucionales, censurando la prensa y reprimiendo las agrupaciones de
izquierda como el Directorio Estudiantil Universitario, la Confederacion Nacional
Obrera de Cuba y a los maximos lideres del Partido Comunista. Pero los intentos de
Machado de acallar la protesta publica no hicieron sino intensificar el tenor de la lucha.
Un ejemplo concreto de esta nueva actitud lo constituyé la creacion del grupo ABC,
fundado en 1931 por profesionales y estudiantes organizados en grupos clandestinos
para promover una revolucion, mediante ataques contra el gobierno, como la utilizacién
de bombas y métodos terroristas (Aguilar 237). Finalmente, los algidos enfrentamientos
culminaron en la huelga general de 1933, iniciada por los trabajadores del transporte, la
que sin tener un programa comun de accion, logré paralizar a todo el pais y enviar al
dictador al exilio. Culminaba asi la revoluciéon social de 1933, estableciéndose un
Gobierno Revolucionario Provisional dirigido por Ramon Grau San Martin. Uno de los
resultados mas significativos de este proceso fue el paso de un gobierno oligarquico
hacia uno moderno y un aprendizaje politico por parte de los movimientos sociales que
radicalizaron los discursos y las practicas en aras de consolidar una verdadera revolucion
(Whitney 2001). No en vano Robert Whitney sefialard que “después de 1933, Cuba fue

un pais muy distinto de lo que habia sido unos pocos afios antes... La revolucion de
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1933 politizdé a la sociedad cubana en formas fundamentalmente nuevas” (88). Por
primera vez Cuba se encontraba al mando de activistas radicales que no siguieron las
disposiciones imperialistas de Estados Unidos. En este breve mandato reformas muy
significativas se produjeron: se derogé la Enmienda Platt, se otorgé la autonomia
universitaria exigida por los estudiantes, las mujeres obtuvieron el derecho a voto y se
establecid la jornada laboral de ocho horas, entre varias otras medidas.

A pesar de este primer triunfo de la movilizacion de masas, la llegada al poder
del profesor Ramon Grau San Martin junto al Directorio Estudiantil, inauguré un
gobierno forjado bajo un manto de debilidad incapaz de controlar y responder — por falta
de experiencia politica — a las demandas populares, lo que explica parte de su fracaso®
(Whitney 93). A pesar de la gran cantidad de reformas progresistas que produjo, los
comunistas interpretaron la posicion politica de Grau San Martin como reformista®’,
mientras que el ala mas conservadora, y la embajada estadounidense visualizaron este
recambio de poder como una amenaza a su dominio en la Isla (Aguilar 238-239).
Finalmente, las esperanzas de transformar las bases de la sociedad se vieron realmente
interrumpidas cuando Batista, aprovechando las debilidades del grupo al mando del
estado y la oposicién existente, derrocé al Directorio, instalando una serie de gobiernos
administrados bajo su figura: Carlos Mendieta (1934-1935), José A. Barnet (1935-1936),
Miguel Mariano Gomez (1936) y Federico Laredo Bru (1936-1940). Comenzaba asi un
periodo de recuperacién del poder politico de Estados Unidos y de retroceso del proceso
revolucionario. Sin embargo, las tensiones sociales y el descontento popular
continuaron, lo que permitié la aparicion de nuevos partidos en 1934 que se movieron
entre ideologias reformistas y revolucionarias, como el Partido Agrario Nacional (PAN),
la Organizacién Revolucionaria Cubana Antiimperialista (ORCA), Joven Cuba y el
Partido revolucionario Cubano Auténtico. Una huelga general no planificada en 1935
podria haber dado a todos los grupos opositores la posibilidad de avanzar con el

% Por ejemplo, el gobierno no posefa un partido politico que lograse organizar el apoyo de las masas, ni
afrontar sistematicamente a la oposicion (Aguilar 238).

%7 La desconfianza de los comunistas hacia el gobierno de Grau se hicieron ver en algunas “férmulas
conciliadoras” lideradas por Antonio Guiteras para resolver los conflictos laborales (Zanetti 233).
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programa revolucionario de 1933; en cambio, y a diferencia de aquella que expulsé a
Machado del poder, la huelga de 1935 paraddjicamente fortalecié la figura de Batista.
En efecto, el escenario politico y econdmico habia cambiado: la economia mundial se
encontraba en recuperacion después de la crisis, los grupos oligarquicos tras la
experiencia del gobierno de Grau San Martin decidieron quitar su apoyo a las masas,
defendiendo el gobierno de Mendieta y més aln, el ejército estaba mejor preparado para
posibles confrontaciones, reprimiendo y asesinando a lideres claves como Antonio
Guiteras. Es por ello que la revolucion de 1933 ha sido leido por la historiografia
reciente como una revolucion frustrada, o bien una revolucion politica que no fue capaz
de modificar las bases del orden social durante el periodo posterior (Celia y Soler 317).
Aun asi, la segunda huelga alerté a Batista en torno a la necesidad de apaciguar el
descontento popular, para lo cual asumié un rol populista con gestos y espectaculos
atractivos para el pueblo, acompafiado de algunas medidas de mayor intervencion estatal
como el Plan Trienal en 1937, ademé&s de prometer una nueva constitucion emanada de
una Asamblea Constituyente a dictarse en 1940. Por otra parte, un nuevo enemigo
internacional, el fascismo, llevo finalmente a las fuerzas de izquierda - en particular al
Partido Comunista - a optar por una politica de alianzas més flexible con los gobiernos
de turno. Al respecto, en su séptimo congreso (1935), la Comintern identific6 como su
meta principal la lucha contra el fascismo, inaugurando con esto la conformacion de los
Ilamados “frentes populares”, lo que en la practica le significd a sus militantes sentarse a
negociar con Batista. Como lo expresd el dirigente comunista Francisco Blas Roca:
“Batista ha dejado de ser el punto focal de la reaccion para convertirse, en cambio, en el
punto focal de la democracia” (Cit. en Id. 316). EIl apoyo a este nuevo lider puede
entenderse como parte de un proceso presente a nivel latinoamericano, en el que se opto
por validar a jefes carismaticos, en tanto produjeron un “equilibrio estatico”. En otras
palabras: “ningin grupo, ni el conservador ni el progresista, tiene la fuerza necesaria
para la victoria... incluso el grupo conservador tiene la necesidad de un jefe” (Ansaldi
16).
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De modo que la revolucion del *33 provocé enormes cambios en Cuba. Por una
parte, transformo el caracter del estado, modernizandolo, otorgandole un rol interventor
en la economia del pais y llevandolo a arbitrar en las contradicciones entre las clases
sociales (Martinez Heredia 178). Por otra, limité la radicalidad de los movimientos
sociales, y llevo a sus actores a consensuar con el poder politico. Como resultado de
ambos fendmenos, el proceso permiti6 acentuar y expandir el nacionalismo cubano, tras
las demandas cada vez mas sostenidas de todos los actores excluidos por la nacion de ser
integrados (Id. 177). Pero eran también estos tiempos dificiles para aquellos individuos
que habian sido definidos como sujetos a partir de un origen racial; en efecto, el

fascismo se encontraba en pleno auge a nivel mundial.

3.1. Los convulsos afios treinta: Intensificando el racismo y disputando las
identidades de “raza” y “clase”.

En su articulo “War on the Negro”: Race and the Revolution of 1933”, el historiador
estadounidense Frank Andre Guridy sostiene que la revolucion de 1933 exacerbd las
tensiones raciales que se venian arrastrando desde el Gltimo periodo del machadiato (51).
Dichas tensiones se habrian agravado producto de los intentos de grupos racistas por
disputar el control del estado a aquellos afrocubanos que fueron instalados en cargos de
poder por el dictador. La “racialization of the revolution” (ld. 53), condujo a la prensa a
publicar historias sobre la persecucion a los machadistas negros, al ejército a detener a
los politicos afrocubanos Ameérico Portuondo y Generoso Campos Marquetti, a
organizaciones nazi como el Ku Klux Klan Kubano (KKKK) a crear campafas
antinegras, y al ABC a sembrar la violencia fisica, protagonizando los disturbios raciales
de 1934 en el parque Céspedes de la ciudad de Trinidad, mediante el saqueo y
destruccién de negocios pertenecientes a afrocubanos (Id. 63). Simultdneamente, varias
sociedades de color, como el Club Atenas, la Union Fraternal, la sociedad Minerva de
Cienfuegos y Bella Union en Santa Clara sufrieron atentados con bombas en sus
dependencias (Bronfman 156). Ideas propias del racismo cientifico comenzaron a

circular en los periddicos, las cuales se dejaron ver a través de un manifiesto del Ku
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Klux Klan cubano publicado en el Diario la Marina en 1933. En él, sus integrantes se
mostraron reacios a la mestizacion del pueblo cubano, puesto que “la mezcla racial
debilita a los pueblos” (Cit. en Fernandez Robaina 1990 34). Los intelectuales de la
sociedad Adelante también manifestaron que “el problema de la discriminacion del
negro adquiere cada dia mayores proporciones, a juzgar por el nimero de cartas que
recibimos constantemente de toda la Isla, de individuos y Sociedades pertenecientes a la
raza negra” (Adelante 1935b 20). Es evidente entonces que la violencia racista se
reactivd producto de algunas medidas que Gerardo Machado impulsé en favor de los
negros durante su mandato, expandiéndose la idea de que los afrocubanos respaldaban al
dictador. Por ejemplo, Machado en diversas ocasiones se refirid a la importancia de la
fraternidad racial en sus discursos, aumentd el numero de afrocubanos en puestos
politicos y financio6 a algunas sociedades negras, como el Club Atenas para el desarrollo
de sus actividades y la inauguracion de sus sedes (De la Fuente 139-141, Bronfman
140). Incluso intelectuales como Gustavo Urrutia llegaron a caracterizarlo como un
“lider revolucionario” (Cit. en Bronfman 146).

Pero la movilizacion popular no permitio el avance de los brotes racistas que
recordaban a la matanza de 1912. A diferencia de la guerra racial analizada en el
capitulo anterior, el Ilamado “problema negro” se habia transformado hacia la década del
’30 en un eje transversal de la anhelada revolucion que requeria el pais. Esto se puede
visibilizar en el reconocimiento y apoyo que tanto la Confederacion Nacional de
Trabajadores de Cuba (CNOC) como el Partido Comunista le dieron a la cuestion racial
después del Sexto Congreso de la Tercera Internacional en 1928. Al respecto, es
necesario sefialar que desde la década del *20 este tema comenzd a ocupar un lugar
fundamental en la agenda de las discusiones de la Comintern, revelandose como factor
crucial en el contexto de la revolucion proletaria internacional. Fue la Tesis sobre la
cuestion negra, que salié a la luz en el IV Congreso de 1922, la que sirvié como camino
para iniciar reflexiones dedicadas a pensar la “raza” como un factor especifico que
competia y determinaba a la revolucion proletaria. Dicha atencion se enmarco a su vez

en los debates sobre la cuestion colonial, en tanto, para la URSS, los paises coloniales y
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semicoloniales se presentaban como pilares fundamentales para la estabilizacion del
capitalismo en su fase superior, el imperialismo. Si el imperio estadounidense e inglés
podian existir, era gracias al dominio que ejercian sobre las colonias. Por lo tanto,
analizar las posibilidades de articular partidos comunistas que organizaran a los
proletariados de los distintos estados coloniales, constituia un factor clave para derribar
al imperialismo. En este contexto, se entiende que el tratamiento a dar al negro estuviera
encuadrado en el problema de “lo colonial”. Sin embargo, la discusion respecto al factor
“raza”, como elemento ligado a la discriminacion politica, social y economica estaba
focalizada en Oriente, Sudéafrica y EEUU, prestando menor atencion a los paises de
América Latina, situacion que se modificaria solo a partir del VI Congreso de 1928.
Algunos delegados, como Ricardo Paredes (Ecuador) y Contreras (México)
manifestaron la necesidad de tratar mas a fondo estos temas®, lo cual se concretaria en
la Primera Conferencia Latinoamericana de Buenos Aires de 1929 organizada por el
Secretariado Sudamericano de la Internacional Comunista (SSA), incorporandose
tardiamente en la agenda el punto El problema de las razas en América Latina. Las tesis
que se exportarian a esta conferencia provendrian de las ratificadas por la IC en su VI
Congreso; a saber: el “reconocimiento del derecho de todas las naciones, sin distincion
de raza, a disponer plenamente de sus destinos, es decir, inclusive, del derecho de
separarse para constituirse en estados independientes”, la lucha contra “toda limitacién y
vejacion dirigida contra cualquier pueblo, nacién o raza” y contra “todos los resabios
chauvinistas, de odio nacional, de prejuicios de raza y otros resultados ideoldgicos de la
barbarie feudal capitalista” (IC 1977 277). De modo tal que la invitacion era a resolver
la discriminacién racial via independizacién nacional, y a fomentar una campafia activa

contra el racismo. Es por eso que el PCC recurrié a ambas estrategias para dar solucion

%8 En el Informe de la delegacion latinoamericana, Paredes se refiere al maltrato que sufren los indios en
términos de raza: “Los indios, considerados como una raza inferior, son tratados més brutalmente. Todos
estos factores determinan, entre los obreros y campesinos indigenas, un gran espiritu de solidaridad y de
clase explotada. Asimismo, el indio es un elemento muy revolucionario. Yo creo que este problema de las
razas oprimidas debe ser tratado en el programa” (IC 1982 181). Por su parte Contreras propone
cuestiones tan interesantes como la necesidad de que los indigenas tengan derecho a “autoadministrarse y
desarrollar su propia cultura” en una “dictadura democréatica de los obreros”, a contracorriente de la
propuesta de la misma IC (Id. 372).
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al problema negro. Asi, siguiendo la tesis de la autodeterminacidn propuso la creacion
de un estado negro independiente dentro de la isla (tesis abandonada en 1935); la
Ilamada “franja negra” de Oriente (La Maya, Caney, Cobre, Guantanamo, Palma
Soriano, Baracoa, Santiago de Cuba y parte de Bayamo), lugar donde los afrocubanos
representaban mas de la mitad del total de la poblacién (De la Fuente 268-269).
Simultaneamente, realizaron fuertes campafias de denuncia a la discriminacion que
florecieron durante los afios *30, y se opusieron mediante protestas al Ku Klux Klan
cubano. El antirracismo de los comunistas tuvo como consecuencia el aumento de
afrocubanos en las filas del partido, y el reconocimiento del factor “raza” como eje
fundamental en la explotacion, como veremos.

Pero los afrocubanos también se organizaron ante la violencia racista desde otros
espacios. En las paginas de la revista Adelante ademas de denunciarse la “persecucion
sistematica e injusta contra la raza negra” (Pinto Interidn 11) que se desarrolld tras la
caida de Machado, se informo sobre la creacion del Comité por los Derechos del negro,
organismo propulsado por los integrantes de Adelante en conjunto con otras sociedades
negras que tuvo como fin el apoyo y la solidaridad a la poblacién de color. De esta
misma iniciativa surgiria la idea de crear una Convencion de Sociedades Negras “que
recogiera los sentimientos, anhelos y aspiraciones de nuestro conglomerado étnico”
(Ibid.), la cual fue una instancia de reunion y discusion sobre problemas politicos
nacionales de discriminacion. De manera que si bien los afios *30 inauguraron una serie
de complejidades para reelaborar los imaginarios sobre la “raza”, al mismo tiempo,
activaron la movilizacion, nuevos proyectos editoriales y con ello la escritura de los

intelectuales afrocubanos.

3.2. Crear nuevos proyectos, proyectar tiempos revolucionarios: La sociedad
Adelante y su propuesta editorial.

Es esta década, particularmente interesante desde un punto de vista social y politico, la
qgue nos permite ubicar los debates ideoldgicos en que se funda la revista Adelante.

¢Como analizar el proyecto de Adelante en este contexto? En primer lugar es necesario
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explicitar que esta revista nace al alero de la Asociacion Adelante, agrupacion de
“caracter civico cultural” fundada justamente en 1933 en La Habana, poco después de la
caida de Machado, con los “propdsitos inmediatos de contener y hacer desaparecer, por
todos los medios posibles las incontables amenazas y atropellos de que venian siendo
victimas personas e instituciones pertenecientes a la raza negra” (Adelante 1938b 13).
Su diagndstico respecto a la situacion que vivia la poblacion de color era el de una
continua desigualdad desde el periodo de la esclavitud hasta la actualidad, en tanto las
promesas de democracia real establecidas tras la Independencia no habian sido
cumplidas. Por este motivo, los adelantistas tenian una desconfianza generalizada con
respecto a la politica institucional de su contemporaneidad. Eran criticos tanto del
gobierno de Machado como opositores a la figura de Batista, razén que les llevo a
desmentir las declaraciones de otros afrocubanos que lo tildaron de socialista (Adelante
1938c 4). De hecho, reconocian que el gobierno batistiano procedia bajo principios
antidemocréaticos guiados por el imperialismo norteamericano (Adelante 1938d 3). ¢De
qué modo se proponian hacer frente a este escenario? Su propuesta era “levantar el nivel
cultural, econémico y politico del negro e incorporarlo al disfrute de las oportunidades
que la vida ciudadana debe brindar a todos los cubanos” (Adelante 1938a 3), la cual
hacia necesaria una mayor confraternidad entre los negros de todo el pais para saldar esa
deuda histérica, aunque sin excluir a los blancos que quisieran participar en el
mejoramiento de su situacion. Su busqueda por el desarrollo cultural e intelectual de los
negros les llevd a fundar academias en toda la republica, a impartir clases de
preparatoria “para ingresar a los institutos y escuelas normales, instruccion primaria,
corte y costura, inglés, etc.” (Adelante 1937b 4), ademas de organizar “ciclos de
Conferencias, Charlas y otros actos de divulgaciéon cultural, que han hecho de
ADELANTE un verdadero Centro de Cultura” (Adelante 1938b 14). A esto se sumo el
anuncio en 1936 de la creacion de una “Seccién Deportiva” a cargo del deportista José
L. Cartaya, con el fin de crear un club de Baseball y de Basquetball, y en 1938 un curso
de educacién fisica para las mujeres afrocubanas, ya que hasta la fecha “nuestras

mujeres no estén representadas en las justas internacionales y Nacionales que
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constantemente se efectlan; si esto sigue sucediendo en el futuro no sera por motivo de
lo que se dice siempre que no estamos representados en estas cosas: NO TENEMOS
PREPARACION” (Salamar 21).

Otra cuestion relevante en el proyecto de la sociedad Adelante fue que su
mensaje no se enfocO solo en el problema racial, sino que solidariz6 con los demas
grupos oprimidos para “obtener las reivindicaciones inmediatas a que tiene derecho la
parte de esa sociedad que hoy no la disfruta” (Adelante 1938b 13). En efecto, los
integrantes advirtieron que las formas de subalternizacion por “sexo” y por “raza”
tenian varios puntos en comun, resaltando que mujeres y negros habian sufrido “de la
antigua condiciéon vegetativa y esclavizada” (Adelante 1937g 3). Gustavo Urrutia
reconocio que “la Historia ha venido acumulando iniquidades a través de los siglos sobre
la mujer, el campesino, el obrero y las diversas razas de color”, reflexion que le llevara a
considerar que la revolucion “sélo se logrard por una noble aligacion de los diversos
intereses, 0 sea incorporando sus reivindicaciones particulares de sexo, de raza y de
clase al programa general de la Revolucion” (1935e 6). Dicha idea explica la
importancia que dieron a los debates sobre “sexo” y a la contribucion activa de las
mujeres en la asociacion. Esto es aun méas relevante si consideramos que
tradicionalmente las sociedades afrocubanas habian dado un rol muy pasivo a las
mujeres, apartadas en comités de damas (De la Fuente 282), o reproduciendo discursos
gue fomentaban que se mantuvieran como “angeles del hogar”. EI mismo nombre de la
sociedad nos pone en relacion con el giro que esta desarrollando con respecto a otras
organizaciones, en tanto da un paso “adelante” en la discusién sobre la cuestion racial, al
analogarla con otras formas de discriminacion historicas. Esta forma de abordar la lucha
se relaciond estrechamente con su propuesta de fomentar la unidad nacional,
inspirandose en “los postulados martianos, de asentar la patria sobre bases de igualdad y
sincera confraternidad cubanas” (Adelante 1935a 4). Por lo mismo los adelantistas se
mostraron criticos de la proposicion del PCC de crear una faja en Oriente, ya que “el

negro no luchd por su divisién, sino por su integracion” (Arredondo 1936b 6).

83



Una de las principales herramientas que utilizaron para llevar a cabo sus
propositos fue la creacion de la revista, la cual circuld entre junio de 1935 y febrero de
1939, con un total de 45 nimeros y una periodicidad de caracter mensual. Editada en
formato de periodico de divulgacién popular — o bien no académica — publicd
mayoritariamente articulos breves, y en menor medida, poemas y cuentos afrocubanos.
Diversos intelectuales negros participaron, entre los cuales encontramos a Consuelo
Serra, Gustavo Urrutia, Ana Echegoyen, RoOmulo Lachataignerais, Ernesto Pinto, Calixta
Hernandez, Angel Pinto, Alberto Arredondo, Cloris Tejo, Tomas Savignon, Juan
Jimenez Pastrana, Nicolds Guillén, Lino D’ou, Toméas Acufia Lazcano, Armando
Hernandez, Carlos A. Cervantes, Raimundo Rol Vinent, Oscar D. Domech y a los
marxistas Maria Villar Buceta, Salvador Garcia Agtero, Marcelino Arozarena y Agustin
Alarcon, por mencionar a algunos. EI comité editorial estaba compuesto por Jorge
Santana Fernandez como director, Mariano Salas Aranda como editor, y a partir de 1938
Tomés Acufia Lazcano como secretario general Raimundo Despaigne y Mariano Salas
como vocales auxiliares, Cloris Tejo como secretaria de cultura y Carlos A. Cervantes
como tesorero. En términos de organizacion, la asociacion cre6 un Comité Central,
“integrado por un Secretario General, un Secretario de Cultura y Asuntos Sociales, un
Secretario de Actas, un Secretario de Correspondencia y un Secretario del Tesoro y
Administracion; y dos vocales, uno Auxiliar y otro Suplente, en cada Secretaria” (Acufia
Lazcano 1938 4).

El horizonte principal de la revista, acorde con los de la misma asociacion, fue
denunciar y terminar con la discriminacion racial en todos los dmbitos, pero también
velar “por el mejoramiento de las clases populares del pais injustamente preteridas e
inferiorizadas” (Adelante 1936¢ 5), para lo cual era necesario formar “una sélida
conciencia de clase en el sector mas oprimido de nuestra poblaciéon” (Ibid.). Es por ello
que si bien el publico lector méas esperado por los colaboradores era el de los
afrocubanos, realizaron una invitacion amplia para participar en la revista: “sin
distincion de razas, sexos 0 nacionalidad hacemos un llamamiento cordial y ofrecemos

las paginas de nuestra modesta publicacion, que es tribuna para la defensa de las causas
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nobles, justas y elevadas” (lbid.). Su vision amplia del conflicto racial les llevo a
declarar que la solucién al problema del negro no podria encontrar salida desde el
terreno meramente institucional. Al contrario, se preocuparon de ensayar alternativas
para mejorar su bienestar econdémico, de denunciar la discriminacion que sufria a nivel
laboral, de su preparacion educacional, de problemas sociales como el cumplimiento de
las instituciones en materia de higiene que tanto podia afectarle, entre otros temas.

Otra de sus banderas fue la promocién de un fuerte discurso antiimperialista,
denunciando la falta de autonomia de Cuba con respecto a Estados Unidos y su estrecha
vinculacién con la mantencién del racismo (Editores 1936 5). Los adelantistas tenian
claro que la influencia de la ideologia norteamericana sobre la isla era constante y
sostenida, de manera que “la revolucién econémica y social que Cuba necesita no se
lograra por completo hasta que se haya logrado en los Estados Unidos” (Urrutia 1935e
6). Por lo mismo, y en solidaridad con otros grupos y pueblos oprimidos, publicaron
articulos de denuncia sobre la discriminacion a los afroamericanos, la invasion de
Mussolini a Abisinia, junto a textos de activistas y escritores, como Allison Davis, W.
E. B. Du Bois o Langston Hughes.

Como ya anticipé, un elemento central de la revista fue su fomento a la unidad
entre los mismos afrocubanos en pos de crear una red organizativa a nivel nacional,
cuestién que les llevé a elaborar distintas estrategias. Por una parte, contribuyeron a la
creacion del Comité por los Derechos del Negro tras la caida de Machado, del cual
surgio la necesidad de celebrar una Convencién de Sociedades Negras, la que reunio a
un conjunto de asociaciones negras a nivel nacional, celebrada a partir de 1936. La
Convencién tuvo una gran relevancia historica, en tanto una iniciativa de esta
envergadura no habia sido posible desde la Federacidn de Sociedades Negras creada por
Juan Gualberto Gomez antes de la Independencia. Evidentemente, las dificultades para
constituir un movimiento negro de masas tenian directa relacion con la matanza del PIC.
En general la opinion publica miraba con desconfianza cualquier organizacién
afrocubana, calificando estas iniciativas como racistas por creer que fomentaban el odio

de razas. Los juicios negativos que se generaron en la época fueron documentados en las
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mismas paginas de Adelante a dias de haberse realizado la Convencién: “han tildado de
racista ese movimiento tan inofensivo y tan pleno de sinceridad patridtica” (Chamizo
Zamora 15). Este tipo de acusaciones fueron muy extendidas en la época, por lo que la
iniciativa de la sociedad Adelante de construir espacios de didlogo y convergencia entre
los mismos negros reviste gran valor en términos de resistencia politica al régimen
dominante. Por otra parte, promovieron la solidaridad entre negros y mulatos en sus
textos, creando la seccion “Contestando nuestra encuesta”, espacio en que se debatio en
torno a los motivos que llevaban a la division de ambos grupos y las posibles soluciones
al conflicto. Una de las criticas mas interesantes al respecto fue aquella que visibilizo
cuan funcional era dicha divisién para el racismo blanco, puesto que erosionaba las
posibilidades de organizacién de los negros e intensificaba la discriminacion de unos
hacia otros (Mustelier 15, Milla Chapelli 11, D’ou 15). Finalmente, en su seccion de
eventos sociales promocionaron las actividades realizadas por otros clubes, como el
Club Aponte y Luz de Oriente en Santiago de Cuba.

En términos de financiamiento, la revista se origind a partir tanto del esfuerzo de
intelectuales y profesionales de clase media - a través de sus aportes individuales y de la
produccion de eventos (colectas, festivales), de las ventas y cuotas que los suscriptores
debian pagar por asociarse a ella, y de los anuncios que publicitaron, lo cual le dio una
clara autonomia ideoldgica en relacion al estado®. Asi, crearon un Fondo Pro-imprenta,
recaudando capital econdmico de entidades como la Sociedad Club Oriente de Santa
Lucia, la Sociedad Cosmopolita “Juguani Club”, la Federacién Provincial de Sociedades
Cubanas de Oriente y de miembros y simpatizantes de Adelante.

A nivel de circulacion, tuvo periodos de gran difusion y otros de descenso. Segun lo
que puede extraerse de los balances que los mismos integrantes realizaron, los dos

primeros afios fueron muy fructiferos, ya que tras ocho meses de publicacion la sociedad

%% Al respecto, y en una clara confrontacion con el Club Atenas — sociedad que si recibié apoyo econémico
del gobierno- los editores se enorgullecieron de que: ““Adelante”, sin casa propia, Sin pujos
representativos, sdlo por el esfuerzo personal de sus dirigentes y simpatizadores, ha fundado escuelas,
mantiene una revista y su obra esta resplandeciente de cubanismo y renovacién” (Arredondo 1937 7).

0| amentablemente no existe informacion respecto al nimero especifico de suscriptores que posefa la
revista, por lo que el impacto a nivel de circulacién no puede referenciarse con una cifra exacta.
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era conocida en toda la isla y en torno a su segundo aniversario (mayo de 1937)
anunciaron su cambio de sede producto de la gran cantidad de personas que visitaban el
local para intercambiar opiniones y del “progresivo aumento de la circulacion”
(Adelante 1937c 4). Durante este periodo lograron expandirse a otras regiones,
detallando que poseian representantes en Matanzas, Jagliey Grande, Tinguaro, Bejucal,
Las Lajas y Cardenas (Adelante 1937d 4), y que en Matanzas ya habian inaugurado un
local social. Efectivamente, la estrategia de esta asociacion no se basd exclusivamente
en crear un publico lector, sino también filiales a lo largo del pais. Junto a ello, dieron el
derecho a los suscriptores tanto de recibir la revista, clases para el ingreso en la
universidad y acudir a las actividades culturales y de esparcimiento de Adelante
(Adelante 1937a 4). Este conjunto de beneficios podria ser una de las causas del
temprano éxito que tuvo en su primer periodo, ya que los suscriptores podian no solo
acceder a los debates escritos y enviar sus propios articulos, sino también tener
instancias especificas donde intercambiar ideas, ademas de ser apoyados a nivel
educacional. A esto sumamos como hipotesis, por una parte, la mayor alfabetizacién que
desde inicios del periodo comenzaba a desarrollarse en Cuba. Hacia 1919 mas del 50%
de los “cubanos de color” sabia leer y escribir (Barcia 297), por lo que la cantidad de
afrocubanos que podia integrarse a estos debates durante los afios *30 era probablemente
mucho mayor. Por otra parte, el profundo malestar de la poblacién negra por el avance
del racismo tras la revolucion de 1933 y la necesidad de acabar efectivamente con la
desigualdad de “raza”. A pesar de estos avances, desde el tercer aniversario se puede
vislumbrar un periodo de declive que se deja entrever en la nota editorial que lo

inaugura:

Al iniciar las labores de publicar esta Revista, nosotros pensamos que tendriamos el apoyo intelectual
y econémico de todos aquellos hombres que a través de toda la Republica constantemente hemos oido
pregonar su interés en trabajar por el mejoramiento del negro... pensamos que tendriamos el apoyo de
las Sociedades negras, las mas obligadas a cooperar en obras de esta naturaleza; pensamos que
existiendo en Cuba una poblacién negra que alcanza a més de la tercera parte de la poblacion total del

pais, sobrarian elementos con conciencia suficiente para que una publicacion como ADELANTE, que
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viniera a laborar por su mejoramiento, tuviera una circulacién mucho mas crecida que la que

actualmente tiene (Adelante1938a 3).

A diferencia de las declaraciones de 1936 donde se enfatizaba que “nuestra
Asociacion... es conocida en toda la isla” (Puig Jiménez 20), y de los logros anunciados
en 1937, en el ‘38 las dificultades de mantener la publicacion a nivel nacional, se dejan
ver en la declarada ausencia de capital economico y en la falta de “arraigo en la opinion
publica del pais” (Adelante 1938a 3). Es dificil esgrimir hipdtesis que puedan explicar
el desinterés del publico lector debido a la inexistencia de fuentes al respecto. Es
probable que las alianzas de los grupos de izquierda durante este mismo afio — en
especifico del PCC con el estado —, sumado a los planes sociales y econémicos
implementados por Gerardo Machado, asi como la esperanza de la ciudadania de
mejorar la situacién del pais con la Asamblea Constituyente que estaba préxima a venir,
expliguen en alguna medida el descenso de adherentes y la desilusion de los
adelantistas**. A pesar de este hostil escenario, la publicacién logré sobrevivir nueve
meses mas, no llegando a alcanzar el cuarto aniversario, y sin anunciarse su cierre*.

En términos editoriales, se definié por presentar una heterogeneidad tematica e
ideoldgica, ademas de permitir el debate y el disenso entre los participantes:
“ADELANTE es una tribuna desde donde pueden expresarse libremente todas las ideas,
- no importa que sean opuestas a nuestro modo de pensar y sentir = (Adelante 1937e 3).
A nivel temético tuvo una estructura organizada por secciones que orientaba los
articulos, que pueden dividirse en: “nota editorial”, apartado en que los editores
declaraban su postura frente a materias de alcance nacional, “anuncios”, espacio en que
se publicitaban tanto productos de consumo como servicios, “para la mujer”
(rebautizada desde el numero xxv como “orientacién femenina”), seccion que abordaba

en su mayoria problemas sociales de la mujer, “reminiscencias” (a partir del nimero xv

*1Sin embargo esta explicacién aborda Gnicamente la relacién de la ciudadania con el estado, y
evidentemente un analisis acucioso de la situacion debiese tomar en consideracion otras variables que por
la ausencia de material documental no es posible realizar.

*2 Pese a no existir declaraciones oficiales de los editores, seis meses antes del término de la publicacién
Mariano Salas Aranda sefialaba que “Adelante” esta llamada a desaparecer por el poco valor que le presta
el negro” (1938a5).
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[lamada “Siluetas de nuestros héroes”), columna dedicada a trazar genealogias de
grandes personajes afrocubanos, como militares, politicos o escritores, “Pedagdgicas”,
apartado enfocado a toda tematica relativa a la educacion, “Arte, Cuento y Poesia”,
“Palabras”, “Societarias”, seccién orientada a divulgar las actividades culturales de
Adelante, como la de otros clubes negros, “Deportes”, espacio en que se promocionaban
deportistas negros y se trataba cualquier tema referente al deporte afrocubano, “Adelante
Alegre” (denominada “Pasatiempos de Adelante” desde el nimero X), consistente en una
pagina con crucigramas y notas comicas, y una seccion dedicada a analizar la realidad
mexicana desde el nimero xxxi. Estas secciones si bien guiaron el ordenamiento de
varios nimeros, no aparecieron en todas las publicaciones de modo sistemético. De
hecho, muchos de los textos que circularon no se encasillaron en ninguna de ellas, sino
que emergieron a partir de la coyuntura o de las necesidades especificas que mes a mes
tuvieron los editores.

Muchos de los temas abordados fueron objeto de intensos debates, justamente en
razon de la heterogeneidad que guié la linea editorial. Principalmente espinosas fueron
las discusiones sobre: la relacién de los negros con los partidos politicos, la postura a
tomar frente a la Constituyente, el rol de las expresiones artisticas de los negros, como
las congas y las comparsas, las representaciones sobre la nacionalidad, y los modos de

abordar el problema de las “razas”.

3.3. La pregunta por la “raza” en los escritos de Adelante.

Las discusiones sobre el lugar de la “raza” en las sociedades latinoamericanas de los
afios ’30 se llevaron a cabo desde diversos escenarios — politicos, sociales, cientificos,
artisticos, culturales — y estuvieron asociadas a una serie de conceptos — mestizaje,
nacién, cultura, identidad —, cuestion que nos pone en antecedente respecto a la
variabilidad de contextos en las que circularon y a la relevancia que implicé darle un
significado — o dejar de darselo — para asignarle un lugar a los sujetos otrificados en los

respectivos estados nacionales.
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Para los intelectuales antirracistas hablar de “raza” inevitablemente implicé
afrontar la discusion sobre la inferioridad bioldgica que la ciencia habia establecido
durante todo el siglo XIX, por lo que resignificar el concepto produjo un campo de
disputa permanente y urgente, mas aun ante el avance de las ideologias fascistas en todo
el orbe. Las posturas transitaron desde interpretaciones positivas sobre la mezcla racial,
entre las cuales la méas influyente fue la del mexicano José Vasconcelos, quien, a través
de su libro La raza cosmica (1925) establecié la importancia de que América Latina
forjara una raza mestiza, pasando por otras — desde el marxismo - en las que la “raza”
era considerada un factor mas dentro de la explotacion econémica, a aquellas que
decididamente sostuvieron que no era necesario hablar de razas porque de hecho, las
razas no existian, como la de Fernando Ortiz.

La cantidad de usos para definir y asignar un rol a este concepto nos revela el
profundo disenso que existié al respecto. En las paginas de Adelante diversos
intelectuales se refirieron al tema desde distintas perspectivas. A partir del analisis de los
distintos articulos se puede proponer una clasificacion de las propuestas en: premisas
que le otorgaron un papel preponderante a la herencia biologica en la definicion del
caracter de una “raza”, posturas que subordinaron el criterio biolégico a factores como la
cultura, la educacion o la historia, argumentos que desde una perspectiva econémica
analizaron la “raza” en su relacion con la “clase”, y finalmente, intentos de desestimar el
lenguaje de razas, anteponiendo el valor universal del ser humano.

En relacion a la primera propuesta, un ejemplo concreto de la utilizacién de la
biologia para clasificar las razas lo constituye el ensayo “Factor étnico e intercambio
humano” (1936) del Dr. J. I. Jimenes-Grullon, escrito en el que las categorizo a partir de
su nivel de pureza. El autor asumié gque “ya es un hecho demostrado que las razas puras
empobrecen y degeneran” (9), y que en cambio “la mezcla aparece — ante los ojos de los
bi6logos modernos — como un factor de enriquecimiento” (lbid.). De modo que
construy6 escalas de valor basadas en el grado de mezcla racial, siendo el mestizaje
aquel que aportaria “genuinas caracteristicas” y “manifestaciones vitales hasta ayer

desconocidas” (Ibid.). Su razonamiento pretendia ademas reivindicar la mulatez, la cual
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seria necesaria para combatir “el mito noérdico de la superioridad de la raza blanca”
(Ibid.). Si bien este autor no explicitd qué entendia por raza, se apoyé en la ciencia para
establecer desigualdades entre unas razas y otras, respaldando al mismo tiempo, sus
ideas mestizofilas. Para él, la Unica opcién de América Latina de salir de este lugar de
inferioridad era la aplicacion de una medida bioldgica: mezclar a los individuos para
formar un nuevo grupo humano racial superior, por lo que el planteamiento nos sugiere
la influencia del determinismo bioldgico. Otro de los textos que sigue una linea
biologicista es “Fatal conformismo del negro” (1938) de Mariano Salas Aranda. En él,
Salas Aranda atribuye la condicién de desigualdad en que vive el negro a una docilidad
y conformismo propios de su raza: “El negro, salvo raras y honrosas excepciones, y
constituyendo un fenémeno bioldgico al no adoptar el natural instinto de defensa, acepta
ddcilmente su situacion con un fatal conformismo... Ese espiritu de indefension de
nuestros antecesores, forzosamente tenia que constituir una tara hereditaria para
nosotros” (1938b 13). Estas interpretaciones, aunque reducidas al interior de la revista,
fueron polémicas y avivaron en algunos casos la respuesta de otros intelectuales, como
la de Pedro Romeu Moliner, quien en “Opiniones encontradas” (1938), cuestiond que
los negros pertenecieran a una raza debil, en tanto la historia habia demostrado que
resistieron innumerables agravios y en ciertas circunstancias respondieron con rebeldia
(8).

Otra linea de pensamiento relativizé la importancia del factor bioldgico en el
desarrollo de las razas, argumentando que la cultura, la educacion o la historia cumplian
una funcién mucho mas relevante. En su articulo “Educacion afectiva” (1936), el doctor
afrocubano Pedro Oliva Acosta, sostuvo que “nuestro caracter, como el de toda raza,
resulta de un compendio de normas impuestas por la Sociedad, y el medio natural, en
compensacién a los multiples usos congénitos, determinados por la herencia” (16), Por
su parte, en “Conglomerado Social, nd; Raza Cubana” (1936) Oscar P. Alacan, defendid
la tesis de que la raza emanaba de un sustrato biolégico y uno psicologico, dandole

predominancia al segundo:

91



El cubano de piel blanca y el de piel oscura, por tener la misma psicologia, el alma igual, idéntico
sentido de la vida y haberse fundido en comunes afanes histéricos, son de la misma raza. Raza, pues no
es sindbnimo de color, sino de herencia biolégica y psiquica... He creido siempre que los hombres que
hablan el mismo idioma, son de la misma raza, a despecho de sus procedencias histricas 0 sus
colores, pudiendo afirmarse que, en Gltima instancia, el idioma es el crisol en que se funden en una

sola las diferentes psicologias (4).

De modo que si bien la biologia jugaba un rol en la logica de Alacan, era en
ultima instancia la lengua el elemento definitorio a nivel racial. Esta idea lo distancio
sustancialmente de las premisas propias del racismo cientifico, ya que no atribuyo a la
biologia un papel rector o categorico. En otros casos, se postuld que la raza era sélo un
criterio de clasificacion externo, siendo las diferencias de carcter resultado de la
educacion recibida. Asi lo manifestd Mario Lacret Paisan, presidente del plenium social
de sociedades de color de Oriente: “Abrigamos la esperanza de que el negro se dé cuenta
que no hay razas mejores ni peores. Que la superioridad de una raza es un producto de
su educacion y no del fatalismo de su sangre” (12). En esta misma linea, pero desde una
perspectiva abiertamente critica de la ideologia de la superioridad racial, Lord Reclan

indico enfaticamente que:

La raza es una pura expresion fisica. Se la emplea para clasificar a los individuos de acuerdo con su
tinte, su color, con la naturaleza de sus cabellos o de sus ojos, con su estatura, con su corpulencia, v,
mas particularmente, con la forma de su cabeza. La idea de que existen diferencias mentales entre los
pueblos de razas diferentes, se funda sobre un prejuicio mas que sobre hechos... Pruebas de
inteligencia aplicadas en Australia y en Africa del Sur han demostrado que los nifios negros no tenian
una inteligencia inferior a la de los nifios blancos... Lo que se llama diferencias raciales en lo que
nuestra experiencia permite concluir, no son sino diferencias de educacion. El nacionalismo existe y
prospera Unicamente en virtud de la idea falsa de que estas diferencias artificiales, y con frecuencia

inexistentes, son innatas e inalterables (6).

Al desnudar la artificialidad de la ideologia que defendio la desigualdad natural
entre las razas, los intelectuales pusieron de relieve que el motivo por el cual el negro se

encontraba en mayor retraso respondia al desigual acceso a los bienes culturales. Para
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demostrarlo, Armando Hernandez afirmé que el negro habia sido privado del derecho a
la cultura desde el periodo colonial, entregando ejemplos de negros que intentaron
fundar escuelas para individuos de color —como la negra libre Ana del Toro en 1827 y el
negro Manuel Garcia Alburquerque en 1863-, sin resultados producto de las negativas de
los gobiernos coloniales. Mas aun, observo que una vez que el negro pudo acceder al
conocimiento ilustrado se produjo un aumento significativo del alfabetismo en la
poblacion negra, prueba concreta de la inconsistencia del argumento sobre la
inferioridad racial (Hernandez 1936 8,16). Los ciclos histéricos también fueron
interpretados como factores cruciales en el desarrollo del talento y la inteligencia. En
estos casos, primd una concepcion teleolégica de la historia, en la cual las distintas
“razas” avanzaban inevitablemente hacia el progreso, pasando por momentos de crisis y
florecimiento en virtud de encontrarse en distintos estadios. Ya que atribuyeron dichos
estadios a principios generales de la historia, desvincularon la responsabilidad de cada

“raza” de encontrarse en un periodo superior o inferior:

La Historia, ha puesto de relieve, con el aporte de hechos debidamente comprobados, que la
Civilizacién en su marcha siempre progresiva, se ha ido y seguird integrandose con las reservas de
todas las razas, pudiendo sélo juzgarse a éstas como avanzadas o retrasadas, segun se les considere en
un determinado ciclo historico. Todas las razas son, en rigor, susceptibles de pasajeros estancamientos
y en todas, sin distingos, se conservan en potencia, las mas elevadas cualidades intelectuales y morales

de que es capaz la humanidad (Séenz 11).

Al afirmar que todas las “razas” tenian en comun el poseer “las més elevadas
cualidades intelectuales y morales de que es capaz la humanidad” los adelantistas
apoyaron el principio de que “la igualdad existe entre todas las razas” (Firmin 7).
Buscando defender esta idea, publicaron una traduccion de las conclusiones de “La
igualdad de las razas” de Antenor Firmin, en las cuales el intelectual haitiano se refirié a
la relacién entre “raza” e historia para comprender el progreso de la humanidad,
asumiendo que era la evolucion social el principio que guiaba el desarrollo de las

“razas”. Para probarlo, se remont6 a los origenes de la humanidad, afirmando que en
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este momento “todas las razas de hombres... fueron igualmente ignorantes y ruines,
inmorales y feas; pero a medida que fueron evolucionando se mejoraron trasmitiendo a
sus descendientes facultades destinadas a perfeccionarse con la labor de las generaciones
sucesivas” (lbid.). El perfeccionamiento de los descendientes y sus diferencias se
explicaban Unicamente producto de la evolucion social, como ya mencionamos, dada

tanto por el clima, como por las circunstancias historicas:

So6lo la evolucion social explica las diferencias de complexién moral e intelectual que existen entre las
diversas porciones de la humanidad. Quizas se podria pensar que la organizacion fisica e interna de
ciertas razas les constituyo una superioridad especial, hasta en su marcha evolutiva; pero seria
razonable detenerse en una suposicion gratuita, cuando la naturaleza de los climas y las circunstancias
histéricas demuestran suficientemente la prontitud con que han evolucionado esas razas primitivas?
¢Concretandonos a una sola raza y en Europa, todas las razas blancas se han mostrado igualmente
aptas para la conquista de ciertos progresos en el mismo periodo histérico? ;No se ve, por el contrario,
a la mayor parte de esas naciones consideradas como nulas apenas hace dos siglos, ocupar actualmente
lugares eminentes, mientras que otras, soberanamente influyentes en el siglo XVI o en el XVII, han

perdido todo antiguo prestigio? (Ibid.).

Identificar que cada “raza” podia tener su periodo de esplendor ponia de relieve
la existencia del permanente cambio, ya que *“el mundo no permanece estacionario”
(Ibid.). Justamente la facultad de los grupos humanos de moverse hacia distintas
posiciones en el transcurso de la historia, a jugar “papeles distintos”, le llevo a estimar
tanto la utilidad de cada uno, como a concluir que “los actores son todos iguales en
dignidad” (Ibid.) En base a lo mismo, especul6 sobre la posibilidad de que los negros en
el futuro pudieran “alcanzar la civilizacion tal como se muestra en toda la exuberancia
de su florecimiento europeo” (Id. 8). Aunque Firmin no cuestioné la idea de civilizacion
eurocéntrica ni el lenguaje de las “razas”, su razonamiento le permitié enaltecer al negro,
ya que justamente en virtud de ocupar en la historia el lugar del esclavo poseia un mayor
sentido de la justicia, la que podria contribuir al progreso en el porvenir: “cuanto mas se
ha sufrido se estd mejor preparado para comprender y practicar la justicia” (Ibid.). Para

otros intelectuales, como Arabella Ofia, el negro ya habia llegado “al nivel cultural de
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las razas maés civilizadas” (8), y por ende los criterios para valorar a los individuos no
podian determinarse “por el color de la piel, sino por las cualidades de la justicia”
(Ibid.). En el razonamiento de Ofia estd presente la premisa de que el negro ya ha
superado la minoria de edad, y es capaz de ponerse a la misma altura de aquellos sujetos
que representan la adultez. Francisco Pérez Acosta, presidente de la Sociedad “Luz de
Oriente” se refirid a los negros en estos mismos términos: “hoy somos mayores de
“edad” y podemos administrar nuestros intereses con la suficiente capacidad y honradez
como los mas” (10). En esta logica aparece claramente la idea de que el negro ha
evolucionado, se ha civilizado, se ha transformado por fin, en un ser maduro, lo que
implica establecer una relacion de identificacion con el blanco europeo, en tanto lo que
se ha alcanzado son los valores de la cultura blanca, del hermano mayor, de aquél sujeto
que llevaba al negro a representarse como inferior. La autoridad cultural que posee el
blanco no es cuestionada en su estructura, mas bien se reproduce como paradigma
universal y patron de clasificacion del retraso o del avance.

En general, quienes apelaron a la presencia de otros elementos en la constitucion
de la personalidad se valieron de ejemplos de afrodescendientes destacados que
contrariaban el principio de inferioridad racial. En el articulo “Reminiscencias: Phillis
Wheatley”, José Manuel Sdenz recordd tanto a esta poeta afroamericana como a la
escritora afrocubana Juana Pastor (11), mientras que en otros nimeros se enaltecio la
rebeldia de héroes como Antonio Maceo o Aponte (Romeu Moliner 8), Brindis de Salas
y Placido (Ofia 8). Este gesto permiti6 también trazar genealogias de personajes
injustamente opacados por la ideologia racista.

De modo que, en funcion de entregar distintas soluciones al problema negro,
estos autores se valieron de algunas ideas del pensamiento racialista, e incluso en ciertos
casos del racismo cientifico, para abordar la discriminacion y la desigualdad racial
(Arnedo-Gomez 2016 11-12). Quienes utilizaron la tesis del determinismo bioldgico
para explicar la situacion de los afrocubanos no fueron capaces de defender sus
demandas de justicia y democracia real, en tanto asumieron que el problema negro

radicaba en su “fatal conformismo”, o que su solucién era hacerle desaparecer a partir de
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la mezcla racial. En ese sentido, no apelaron a un lenguaje de contienda que pudiera
hacer frente al racismo, ni a un proyecto que apostara a exigir derechos de integracion
nacional. Por su parte, algunos de los criticos de esta perspectiva, propusieron como
proyecto politico educar a la poblacion afrocubana y asignaron a los intelectuales el rol
de formar a los grupos no ilustrados. Un defensor de esta postura fue Pedro Oliva
Acosta, quien asegurd que la educacion podia ser el “refreno de atavismos” y “pasiones
heredadas” (Oliva Acosta 16), asi como Lacret Paisan, en tanto se mostré convencido de
que “es en la educacién y en la riqueza cultural de sus instituciones donde estriba la base
de su propio mejoramiento” (12). Aunque estas posturas fueron a contracorriente del
racismo cientifico, apelaron a estrategias de blanqueamiento de tipo cultural. La
necesidad de mejorarse a partir de los términos que el colonizador habia impuesto no
suponia una exigencia al sistema dominante de modificar las estructuras bajo las cuales
entendia el progreso, ni tampoco eliminaba la posibilidad de que, una vez ilustrados, los
negros fueran igualmente discriminados producto de su apariencia externa. Es por ello
que la via educacional no dejé de suscitar polémicas entre los mismos escritores de la
revista. Por ejemplo, en el nimero iv de Adelante Juan Antiga publico el articulo “El
negro en los Estados Unidos como profesional” (1935), en el cual, a partir del ejemplo
exitoso de los medicos negros en EEUU - quienes le permitieron demostrar que los
afrodescendientes “tienen el average mas o menos igual al de los blancos” (5) - dio
cuenta de la importancia del desarrollo del intelecto por sobre “los colores de la piel”,
cuestion que le llevo a concluir que “todo el problema de la raza negra en Cuba, se
sintetiza en las tres magicas palabras de Victor Hugo: Educacién, Educacion y
Educacion” (Ibid.). Al centro de la pagina donde se reprodujo el texto, los editores de
Adelante redactaron un breve escrito en el que cuestionaron la sobrevaloracion del factor
educacional para resolver el llamado problema negro: “ADELANTE...estima,
sinceramente, que en el problema negro cubano, concurren multiples factores: de
caracter especificos unos y de orden general otros, que nos hacen pensar que la solucién
de aquél no parece tener su “Unica” panacea en la sefialada por el conocido homeopata y

profundo conocedor de nuestros problemas sociales” (lbid.). En otras palabras, los
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editores no desconocieron el valor de la educacion —de lo contrario no hubiesen incluido
en su proyecto la fundacion de academias a lo largo de todo el pais— antes bien,
consideraron que el conflicto racial tenia raices mucho mas profundas, siendo la
desigualdad de la educacion s6lo una de sus aristas. En ese sentido, su postura se alejé
de la estrategia de la generacion tradicional republicana, representada en intelectuales
como Rafael Serra o Juan Gualberto Gémez, que interpretaron el progreso del negro a
partir de su instruccion (Fernandez Robaina 1990 50). El periodista afrocubano
Armando Pla habia denominado dicha estrategia como “solucién individualista” en
1912, describiéndola como la busqueda por alcanzar la preparacion adecuada y con ello
la habil insercién en la sociedad mediante el esfuerzo personal (Ferndndez Robaina 2007

170). Los editores de Adelante reconocieron que esta via habia fracasado:

Al principio de la Republica se nos decia a los negros que teniamos que prepararnos, estudiar, para
poder llegar al plan de igualdad que la Constitucion de los liberales romanticos consigna en sus
paginas algo deslucidas... Pero el esfuerzo no logra ser compensado. Cuando ese negro salido de las
aulas universitarias o triunfador de las letras o las artes, pide con la cabeza alta, con el derecho de ser
cubano, hermano de Marti y de Maceo, pan y trabajo, para ayudar con su talento, hombro con hombro,
al hermano blanco a consolidar los postulados de la Revolucion, se le llama racista, o con eternas
jugarretas bien conocidas por todos, se les niega el mas insignificante de los cargos (Adelante 1936b
5).

En una nota editorial posterior reafirmaron su conviccion, reconociendo que la
estrategia intelectualista levantada como bandera de lucha por los antiguos lideres
afrocubanos so6lo podia constituir materia de aprendizaje y reflexion para enarbolar

nuevos métodos de resolucion del conflicto:

A ADELANTE, s6lo le interesa hacer constar, por el momento, que gravitando sobre nosotros, las
hondas inquietudes del presente, después de una larga experiencia de mas de tres décadas, pasadas en
un romantico afiorar las “épicas hazafias de nuestros libertadores y en una febril carrera hacia una
educacion en general, puramente “intelectualista”, en que forjaramos; con gran ingenuidad, todas

nuestras esperanzas de un mejor existir, y ante las contingencias de -una mafiana pletorica de
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insospechables sorpresas, al negro cubano no puede ocultarsele la necesidad en que esta (ya en
posesion de las causas de sus males), de estudiar mas honda y seriamente los problemas que le atafien,
escogiendo una téctica de mayor eficacia al logro de los fines y nobles aspiraciones humanas, de que
se siente animado (Adelante 1938b 13).

¢Qué otras alternativas, entonces, proyectaron los editores? Las reflexiones que
se produjeron a partir de la relacidn entre “raza” y “clase” fueron vitales para ensayar
nuevos caminos, y forman parte de la tercera propuesta que guia los debates de la
revista. En efecto, el analisis que el factor econémico cumplia en la problematica racial
fue central tanto para los editores como para varios de los colaboradores de Adelante.
Como vimos mas arriba, la influencia de las discusiones que desde el marxismo
comenzaron a elaborarse en América Latina para tratar la relacion entre “raza” y “clase”,
reorientaron el significado que aquélla tenia en la lucha contra la desigualdad y el
racismo. En la Primera Conferencia Comunista Latinoamericana algunos delegados,
como Leoncio de Brasil apoyaron la necesidad de abordar el problema del indio como
parte de la lucha internacional, en tanto un gobierno de obreros los emanciparia
verdaderamente (Secretariado Sudamericano 1929a 295), opinidén que fue compartida
por el representante cubano Braceras (Id. 302). En general quienes participaron en esta
historica conferencia reconocieron que existian elementos complejos a abordar en
términos raciales, como la lengua, las costumbres o el mismo racismo que intensificaba
la explotacién, no obstante advirtieron “en primer término la necesidad de una lucha de
reivindicaciones economicas.... Y el deber que los PP. CC. tienen de orientarla en el
sentido de la lucha de clase” (Secretariado Sudamericano 1929b 30). Por tanto “en
determinadas circunstancias las reivindicaciones sociales y politicas de las razas
indigenas y negra deben ser motivo de campafias especiales, pero siempre ligandolo a la
lucha por la tierra, por el gobierno obrero y campesino y por la auto-determinacion
nacional” (Id. 29). Ademas, los comunistas tenian conocimiento de que “la raza negra se
encuentra en la produccion mas industrializada” (Id. 26), lugar en la estructura
econdmica que les daba una clara identidad de clase proletaria, por lo que la idea

expresada por el informante Saco ilustra muy bien las reflexiones de esta conferencia:
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“hay que tener en cuenta el problema racial, pero hay que supeditarlo al problema de
clase” (Secretariado Sudamericano 19292 314). Uno los escritores de Adelante que
adscribié a un similar planteamiento fue Gustavo Urrutia, quien afirmé que si bien
existian temas que el negro debia resolver como grupo racial, detectd que vivia
opresiones de clase que requerian de una sélida alianza con los cubanos blancos: “no es
cuestion de razas. Es cosa de afinidades espirituales y liga de intereses materiales: los
reaccionarios, los seudorrevolucionarios y sus satélites blancos y negros, en un grupo; en
el otro, los revolucionarios de todas las razas” (1936 9). Por eso fomentar el “espiritu de
raza” era visto como contraproducente para avivar una revolucién en el pais. En su
namero Xxiv la seccion editorial de Adelante hacia un llamado a sobreponer “el espiritu
de clase” al “sentimiento del color” (Adelante 1936a 3). Al mismo tiempo, términos
como “conciencia de clase”, “revolucién” o “proletariado” se dejaron ver en varios de
los articulos de la revista para advertir que la raiz del llamado problema negro se
encontraba en la estructura econémica (Adelante 1936a; Portuondo Cala 1937a 12; Tejo
9). De manera que al afirmar que dicho problema debia tratarse desde la perspectiva de
clase, las interpretaciones sobre la historia, la sociedad y la ideologia tendieron a
realizarse a partir de la infraestructura. Al respecto, Romilio A. Portuondo Cala afirmo
que “las relaciones juridicas, politicas y culturales” (1937a 12) se sostenian y
desarrollaban a partir de la estructura econdmica de las sociedades. Asi, el sistema
econdémico esclavista habia construido sobre sus bases un grupo de colonizadores y
terratenientes que mantuvieron relegados a los individuos esclavizados en una “eterna
posicion inferior social, econdémica y politicamente” (Ibid.), respaldada sobre la
propagacion de un sentimiento de superioridad racial. En otras palabras, en el argumento
de Portuondo Cal4, la “raza” tenia la funcién de estructurar y perpetuar en el tiempo — a
través de la superestructura - una economia dividida en sujetos explotables y sujetos
explotadores. Por eso el terreno ideoldgico no pasd desapercibido como campo de
batalla para el logro de la revolucion. Quienes sostuvieron estos postulados apuntaron
que la “raza” y el prejuicio racial pertenecian a una ideologia anticientifica, en tanto la

ciencia nunca habia logrado entregar una “justificacion bioldgica” a tales argumentos
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(Ibid.). La desacreditacion de la “raza” como categoria de andlisis cientifico se
transformo6, de hecho, en un discurso consensuado al interior de la comunidad
antropoldgica de la época, oficializandose en el octavo Congreso Cientifico

Panamericano, celebrado en 1940 en Washington:

Considerando que la expresidn ‘raza’ implica una herencia comdn de caracteristicas fisicas en grupos
humanos y que no se ha demostrado que tenga conexion alguna causal con realizaciones culturales,
cualidades psicolégicas, religiones ni lenguajes, el Octavo Congreso Cientifico Panamericano
resuelve: que la antropologia rehGsa prestar apoyo cientifico alguno a la discriminacién contra
cualquier grupo social, linguistico, religioso o politico, bajo pretexto de ser un grupo racialmente
inferior (Estudios Afrocubanos 128-129).

De manera que los adelantistas reconocieron que tanto la psicologia, como todas
las ciencias “estaban al servicio de los intereses del régimen actual, usurpador de
nuestros derechos humanos” (Tejo 9), encargandose de expandir la idea de la
superioridad para mantener al negro subyugado (Ibid.) Asumieron al sujeto obrero como
la continuidad del esclavo en su forma moderna (Pinto 1936), y celebraron la
emergencia de la conciencia proletaria a través, por ejemplo, de la mdsica
norteamericana, con sus verdaderos “cantos gravidos de sentido social, de conciencia de
clase” (Augier 13). Al formar estas ideas parte de la postura editorial oficial,
promovieron a traves de cuentos y poemas el desarrollo de las identidades de clase. En
el poema “Romance de los esclavos” Tomas Borroto Mora narré la historia de la
esclavitud negra, para lo cual estructurd el texto en base a tres tiempos historicos: un
primer momento en que los imperios europeos se apropiaron de los habitantes africanos,
una segunda etapa de esclavizacion en las minas e ingenios y finalmente el periodo
actual en que “ya no hay barcos/que trafiquen con los cuerpos”, sino “llamas en el
infierno/ donde se queman los blancos y se achicharran los negros... si aquellos fueron
esclavos/ estos son esclavos nuevos”. Posteriormente describié la explotacion
contemporanea tanto de blancos como de negros: “De las tierras africanas/ hoy no

vienen barcos llenos. / No hacen falta. Ya los hombres, / sean éstos blancos o negros, /
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van rumiando su tragedia”, para concluir que justamente en virtud de este hecho, la
unidad de raza debia ceder paso a la solidaridad entre los explotados: “Y no habra
cuestiéon de razas/ en este supremo empefio/ de liberacién. Los hombres/ hermanos en
sufrimiento, han de juntarse en la brega/ para arrasar este infierno/donde se queman los
blancos y se achicharran los negros” (13). La idea era potenciar la lucha mediante la
unién y mantener su radicalidad, por lo que incluso, y como veremos en el siguiente
apartado, propusieron estudiar el “arte negro como un coeficiente mas de explotacion
por el blanco” (Villar Buceta 6). Es por ello que fue el dolor y no la alegria, el
sentimiento que consideraron necesario representar en el arte, en tanto apelaba a la
realidad misma de la opresion, reactivando con ello el potencial revolucionario del
negro.

Finalmente, destaca la aplicacion del humanitarismo inclusivo de Marti para
abordar el conflicto racial. Ademas de la declarada influencia que los editores afirmaron
tener del “apostol”, tempranamente introdujeron un fragmento del emblematico y
alabado texto “Mi raza”, en el cual Marti defendié la preponderancia de lo humano por
sobre lo racial, denunciando el gesto racista que implicaba asignar derechos especiales a
los individuos en funcién de su “raza”. El “apostol” también desestimé la superioridad o
inferioridad de cualquier individuo producto de su color y aunque no abandoné el
lenguaje de “razas”, abrid el camino para avanzar hacia ese lugar, al aseverar que las
adscripciones raciales dividian a los hombres, verdadero “pecado contra la humanidad”.
“El hombre blanco que, por razén de su raza se cree superior al hombre negro, admite la
idea de la raza, y autoriza y provoca al racista negro. EI hombre negro que proclama su
raza, cuando lo que acaso proclama Unicamente en esta forma errénea es la identidad
espiritual de todas las razas, autoriza y provoca al racista blanco” (1936 5). Los
postulados martianos tuvieron eco en la revista, por ejemplo cuando Julio M. Gonzélez
Torres criticd las politicas estatales que obligaban a los individuos a declarar su “raza”

en las bibliotecas y en los establecimientos escolares
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Para quienes pensamos que el concepto de hombre es global, totalitario, no puede pasarnos
desapercibida la peligrosa mania del momento que cataloga los cubanos en negros y blancos... Los
que ansiamos, como en el exilio clamara el Apdstol la formacion de la Raza Cubana, en cuyo seno
fundiéranse los anhelos y dolores de la nacién, miramos con profunda amargura extenderse el mal
(18).

Justamente por ser Marti un intelectual antirracista, los adelantistas lamentaron la
falta de conocimiento que el pueblo de Cuba tenia respecto a su pensamiento en materia
racial, por lo cual articulos como “Marti y las razas” (1937) de Romilio A. Portuondo
Calad buscaron hacerle justicia a su profundo legado. En este texto Portuondo Cala
manifestd la necesidad de poner al centro de la discusion la relevancia que Marti dio a
los seres humanos por “su moral politica, por su sentimiento y amor a la patria” (1937b
5), y no por su “raza”, todo esto al servicio de dar a los negros la garantia de igualdad
por sus méritos y no por su pertenencia biolégica o su color.

Un elemento comdn destaca en los escritos anteriormente analizados, y es que si
bien deslegitimaron desde diversas perspectivas la teoria sobre la desigualdad natural de
las “razas”, y subordinaron la “raza” tanto a la “clase” como a una dimension humana
universal, el concepto siguié operando tanto como categoria politica, para unificar a los
afrocubanos, asi como adscripcion cultural, para fomentar una unidad nacional que
reconociera los aportes del negro en la nacion. “La ampliacion del concepto de raza en el
marco cultural de finales de 1920 form6 parte de un movimiento vinculado a la
renovacion artistica que tenia en cuenta los aportes del negros en este orden” (Fernandez

Calderon 147-148). Al respecto es Util acudir a uno de los ensayos de Gustavo Urrutia:

El AFROCUBANO tiene asuntos especificos que resolver por si solo, como grupo racial... Ejemplos
de asuntos en que el afrocubano debe formarse un criterio suyo, de grupo y tomar resoluciones
progresistas por su cuenta exclusiva: las esencias espirituales negras que vigorizan a nuestro pueblo y
lo caracterizan; la mdsica, el canto, el baile, la poesia y los otros valores artisticos de la raza negra; las
virtudes y cualidades innatas del negro, para cultivarlas; sus vicios congénitos y sus taras historicas,

para corregirlos, etc. (Urrutia 1935d 6).
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En base a esto, postulamos que un grupo de escritores de Adelante utilizo la
“raza” tanto para fomentar el trabajo conjunto de los negros, como para poner de relieve
su herencia en el plano de la cultura. Al reconocer que un desarrollo cultural valioso
para la isla provenia de este “grupo racial” especifico, invirtié el valor negativo que
histéricamente se le habia dado y lo transform6 en un aporte para la identidad nacional.
Si bien la postura de Urrutia no fue compartida por todos los adelantistas, consideramos
que ilustra la tension que produjo la idea de “raza” para abordar un conjunto de
problemas que implicaron mantener las identificaciones raciales, ya que en ciertos casos
“esta reanimacion no elimind las concepciones raciales existentes, pues los estereotipos
y folclorizaciones inundaron las revistas culturales... a fin de reforzar y ampliar la
estructura del racismo e incidir en el debate racial” (Fernandez Calder6n 148). ;Qué
implicancias tuvo resignificar la “raza” para la configuracion de una identidad nacional?
¢Qué disputas surgieron en la busqueda por reconstruir los imaginarios sobre la raza y la

cultura en Cuba?

3.4. Las controvertidas reflexiones sobre “raza”, identidad y arte nacional.

Como vimos en el capitulo anterior, desde 1925 el auge del negrismo comenzd a
modificar tanto la escena artistica cubana como las concepciones existentes en torno a la
cultura de los descendientes de africanos. Pero fue la década de 1930 la que experimentd
el auge del afrocubanismo teniendo su periodo de mayor esplendor entre 1928 y 1937
(Matos Arévalo 9), producto de la intensificacion de los nacionalismos y del desarrollo
de lo que durante la década anterior habia sido un inédito y ain poco explorado
descubrimiento. Desocultar, redibujar, y en ciertos casos, estilizar la cultura de las clases
populares negras del pais fue parte de un proyecto que se llevo a cabo desde todas las
artes, con predominancia de la poesia. Varios fendmenos pueden mencionarse como
parte de este proceso, dentro de los cuales sin duda la publicacidn de escritos de autores
negros fue uno de los mas significativos. La emergencia de un poeta como Guillén,
ademas de los escritores Regino Pedroso y Marcelino Arozarena, que si bien no

alcanzaron el renombre del primero, fueron un ejemplo al respecto. La transformacion
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de la escena musical no se quedd atras. El nacionalismo musical fue, de hecho, un
fendmeno que se dio extensivamente en América Latina, en la que los circulos eruditos
incorporaron elementos “tradicionales” a su repertorio, como el tango en Argentina, el
maxixe en Brasil, la danza en Puerto Rico, la ranchera en México y el son y la rumba en
Cuba (Wade 2002 10). En este marco, se generé en la isla un apogeo de la composicion
afrocubanista de Gilberto Valdés, Amadeo Roldan, Ernesto Lecuona, que llevo a la fama
a artistas afrocubanos como Eusebia Cosme (recitadora de la obra de Guillén), Rita
Montaner e Ignacio Villa (conocido artisticamente como “Bola de Nieve”). Las
grabaciones cubanas de la RCA Victor pasaron, de transmitir en la década de 1920
temas ligados a géneros como el danzon, vals, criolla, habanera, a la de 1930 y 1940
sones, guarachas, congas y rumbas estilizadas, en tanto la poblacién comenzé a
demandar cada vez mas composiciones de este tipo (Moore 193-194). Producto de dicho
interés en 1935 se cred el programa radial Sensemaya dedicado a la divulgacion de
musica afrocubana, con la participacion de Eusebia Cosme y el Conjunto Afro Cuba (Id.
208). Por su parte, las danzas afrocubanas comenzaron a ser integradas en instancias
oficiales y destacadas, entrando en escena las comparsas durante el primer festival de
masica nacional de Cienfuegos en 1933 (Ibid.). Como testigo de este proceso, Emilio
Roig afirmard que “la influencia poderosisima que en nuestro caracter y nuestras
costumbres ha tenido la raza africana, se revela de manera muy sefialada en el baile”
(1932 13), y que, mas aun “la influencia afrocubana, lejos de debilitarse, ha ido
acentuandose con el tiempo, en nuestros bailes, y hoy, mas que nunca, es lo negro lo
esencial y caracteristico en la musica de los bailes criollos” (1d. 80).

El término “afrocubano” se expandio6 y figuré cada vez mas en las letras de los
intelectuales, disputandose a través de ella los sentidos de la nacionalidad. Si bien el
primer registro de la palabra se le asigna a Antonio Veitia en 1847, fue Fernando Ortiz
quien lo popularizé a partir de su obra Los negros brujos (1906), cuando describi6 el
“hampa afrocubana” (Fernandez Calderdn 132). Por esos afios, Ortiz consideraba que la
delincuencia y mala vida del afrocubano, provenia del sensualismo e impulsividad de su

psiquis africana (Ortiz 1906 35), la cual se expresaba en sus brujerias, fiafiiguismo,
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danzas y organizacion (Id. 36), por lo que el uso del término no gozé de la mejor de las
valoraciones. Sin embargo, tres décadas después, hablar de afrocubanismo no aludia a
un componente de la poblacion que era necesario reducir o eliminar, sino integrar. Mas
aun, la nacionalidad para muchos ya no era posible de ser imaginada sin asignarle un
significado a la expresion que los descendientes de africanos habian desarrollado en la
isla. (COomo se expresaron estos debates en la revista Adelante? ¢Existi6 consenso
respecto al auge del afrocubanismo? ;Qué relacién se establecié entre el afrocubanismo,
la raza y la identidad nacional?

En el periodo que nos convoca la pregunta por la nacionalidad cubana y los
factores que en téerminos étnicos y culturales le daban un caracter propio fueron cruciales
para imaginar una identidad. El asunto era de gran relevancia: Cuba necesitaba encontrar
su propia expresion como nacion, pero ya no era posible hacerlo dandole la espalda a la
poblacién de color. De modo que los intelectuales de Adelante reflexionaron sobre el
dilema de la nacionalidad, o en otras palabras, sobre el camino necesario para que una
formacion cultural que se encontraba en desarrollo siguiera el sendero del progreso hasta
concretar su definicién, aunque con ciertas diferencias ideoldgicas. Estas diferencias
tenian como principal punto de debate el concepto de “afrocubano”, el cual llevo6 a los
intelectuales a posicionarse también en torno a las nuevas expresiones artisticas, entre
las cuales fueron la poesia negrista y la danza afrocubana las que generaron
controversias en la revista. Al respecto, sostengo que existieron dos grandes posturas;
aquélla que reconocio el aporte “afrocubano” a la identidad del pais como integrante
central del caracter mestizo del pueblo y otra que asevero que esos aportes eran mas bien
fruto de una “sintesis historica” que solo autorizaba a hablar en “cubano”, sin
distinciones raciales. Los defensores de esta Ultima posicion fueron los editores de
Adelante, Maria Villar Buceta, Juan Antonio Martinez, J. I. Jimenes-Grullon, Juan Luis
Martin, Armando Hernandez y el vocero icono por la cantidad de articulos publicados al
respecto, Alberto Arredondo. En el otro grupo, se encontraba Gustavo Urrutia y Angel
Pinto Albiol. A diferencia de lo planteado por otros autores (Guanche 2017) afirmo que

ambas posturas se enmarcaron en la ideologia del mestizaje, diferenciandose mas bien
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en el valor, asignacion e influencia a otorgarle tanto a la herencia africana como a la
“raza” en la discusion. De manera que mientras la primera postura celebré un color
“mulato”, donde el prefijo “afro” designaba el reconocimiento de una filiacién historica,
la segunda aposto6 por neutralizar colores, subordinando presencias y actores a una
unidad superior: lo cubano.

El elemento clave para entrar en esta discusion fue el concepto de nacién que
manejaron los defensores de un “conglomerado étnico” devenido de una ‘“sintesis
historica”. Alberto Arredondo definid la nacionalidad como una “comunidad territorial,
linguistica, religiosa, racial y de cultura”. Si bien asumié que en todas las naciones
existia “hibridez de lenguas, religiones, razas, culturas... no puede negarse que esas
unidades exteriorizan factores comunes de ‘generalizacion’, necesarios a toda tarea de
analisis” (1936b 6). De manera que aquellos “factores comunes” eran para el historiador
los constituyentes fundamentales de la identidad de una nacién. Este ejercicio de
generalizacion le llevo a rastrear los aspectos comunes de los cubanos, més alla de su
color de piel. Asi, asegur6é que el negro habia asimilado en su mayoria la lengua y la
religién de los colonizadores, manteniéndose solo vestigios de los “dialectos africanos”
(Ibid.), cuestion que demostré mediante la comparacion del caso cubano con el de otras
sociedades: “En Cuba, fuera de algunas cadencias y giros provincianos, no se observa el
heterogéneo cuadro linguistico de Norteamérica donde no sélo se ha impuesto el ‘slang’
hamponero y barriotero, sino el de la diversidad de extranjeros que habitan aquel
territorio” (1939 39). La misma légica corria para el caso de la religion, en tanto
reconocia que gracias a un proceso de asimilacion “apenas quedan vestigios de
“fetichismo’, “‘Aafiiguismo’ “‘brujeria’, etc. Fue facil identificar a Chaocé con San lIsidro,
a Bayabu con San Lazaro, a Yemaya y a Ochum transformarlas en virgenes morenas, a
Changé representarla en Sta. Barbara” (1d. 44). A nivel cultural reconocid que existia un
aporte propio de la poblacion de color, el que podia ser rastreado en las figuras de
Placido, Claudio Brindis de Salas, José White y José Manuel Jiménez, pero que sin duda
eran referentes propios de lo cubano (Arredondo 1936b 6). En materia racial afirmo que

un proceso de fusién en curso iba forjando una unidad mestiza a la que llamo

106



“conglomerado étnico” “porque a pesar de todo cuanto quisieran alegrar nuestros briosos
arios criollos ‘el cubano aceptado por blanco es originariamente espafiol con alguna
levadura negra o africana y muy poca o ninguna india...Es el mestizaje presentado en
los ‘Problemas de la Nueva Cuba’ el que destaca la realidad de nuestra configuracién
étnica’” (Arredondo 1939 41-42).

En ese sentido es que planteo que tanto la tesis del afrocubanismo como la de la
identidad en “cubano” se inscriben dentro de la ideologia del mestizaje, a diferencia de
lo planteado por Julio Guanche (2017). Segun el historiador cubano “Arredondo
cuestionaba la calificacién de Cuba como territorio ‘mestizo’” (245), cuando realmente
lo que puso en duda el escritor de Adelante fue la racializacion de la nacionalidad. Esto
quiere decir que si bien en materia racial Arredondo reconocid que existia un proceso de
fusion étnica, cuando se trataba de definir la nacionalidad, lo racial constituia solo una
parte subordinada de ella. Cuba abarcaba todos los factores — raciales, culturales,
linglisticos, etc.-, y por tanto se superponia al problema de las “razas”. En este punto, se
reveld seguidor de los postulados de Marti en su defensa de que lo “cubano” era capaz
de ir por sobre categorizaciones basadas en el color, y que por tanto la tematica del
negro no respondia a un conflicto racial, sino nacional: “El pensamiento de Marti,
aunque sintético... es bien expresivo. La nacionalidad no puede integrarse sin el negro.
El problema de éste consiguientemente no es un problema racial, sino un problema
nacional” (Arredondo 1939 37). De manera que la identidad cubana “ya deja de tener un
casillero racial para reclamar un calificativo nacional. Lo particular y de excepcion, cede
a lo colectivo y de generalizacion.” (ld. 42). De hecho, al igual que Marti, Arredondo
percibio que tratar el problema del negro apelando al lenguaje de las “razas” corria el
riesgo de generar logicas divisionistas entre blancos y negros, I6gicas peligrosas en tanto
fomentaban proyectos tales como la autodeterminacion en la faja negra de Oriente, a la
cual el periodista afrocubano siempre se opuso.
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A pesar de todo lo anterior Arredondo nunca desconocio el aporte del negro en
la identidad nacional®®, més bien consideré que asignarle una identidad afrodescendiente
era un error, en tanto, como sujeto que vivia ya en otro espacio y en otro tiempo, habia
desarrollado una nueva historia, una nueva cultura, asimilando elementos de la blanca y
manteniendo s6lo “vestigios” de la africana. En sintesis, dos eran los argumentos usados
por Arredondo para plantear la tesis del “conglomerado étnico” en cubano. En primer
lugar, el evidente transito en que se encontraba Cuba hacia una mezcla cultural con la
consecuente pérdida de los elementos de origen, y en segundo lugar, la conviccion de
que en el tema de la nacionalidad, lo “racial” sélo jugaba un rol subordinado en la
definicion, de modo que potenciar el prefijo “afro” conducia a resaltar una racialidad
innecesaria.

Otro de los promotores de la tesis del “conglomerado étnico” en cubano fue
Armando Hernandez, quien visualiz6 que en la actualidad Cuba habia logrado
desarrollar una cultura mestiza, visible en la masica y en la literatura, la cual era fruto de

una mezcla entre la cultura espafiola y negra:

Si observamos las nuevas manifestaciones culturales cubanas en el campo de la mdsica tenemos que
reconocer que son expresién directa del mestizaje de la cultura espafiola y la negra. Nuestra musica
popular, el son, danzdn, danzonete, la musica de Lecuona, més estilizada, es musica mestiza, muasica
cubana. Sin embargo se trata de ocultar, bajo el nombre de afrocubana, lo que ella representa del
espiritu nacional. Sin embargo, si nos basamos en el estudio anterior, podemos afirmar que no hay méas
mdsica cubana que esta precisamente, que viene a ser la sintesis do las dos misicas que existieron,
durante la colonia: la negra, africana, y la blanca, europizante—Ila rumba y la danza—. En cuanto a
nuestra poesia, para no citar otras expresiones del arte cubano, la de Ballagas, Tallet, Florit,

concretandome a citar poetas blancos, ¢qué otra cosa es sino poesia mestiza? (Hernandez 1937 5).

Ademas Hernandez ubicé histéricamente la creacion de lo “cubano” como
sintesis mestiza en el periodo de finalizacion de la esclavitud. La esclavitud como

institucion habia frustrado toda posibilidad de dialogo entre estos dos grupos divididos

3 “E| arte que se desenvuelva en Cuba, ser un arte nacional. Y, por serlo, tendré la decisiva influencia del
negro” (Arredondo 1939 45).
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por encontrarse fijados en diferentes posiciones sociales: “en las capas mas pobres de la
poblacion la una, entre las mas ricas la otra” (lbid.). Era imposible que en tales
condiciones pudiese articularse una “conciencia nacional” (Ibid.), a plasmarse en una
identidad. El fin de la esclavitud habia permitido el avance hacia la unidad cultural, la
cual se encontraba ciertamente amenazada para el autor al bautizarsele con el nombre de
“afrocubana”.  ;Qué representaba para estos intelectuales lo “afrocubano”? Lo
“afrocubano” implicaba resaltar la filiacion africana de la cultura de los negros en Cuba,
a lo cual se oponian en tanto constituia una “falsa interpretacion” de la realidad cubana
(Martin 1937), o bien una “etapa artistica vencida” (Arredondo 1937b).

Para Juan Luis Martin, autor del articulo “falsa interpretacion afrocubana”
(1937), era inutil aludir a denominaciones como “poesia negra” o “afrocubana” porque
el negro cubano ya no se encontraba ligado a Africa, de modo que estos vocablos solo
tendian a “buscar lo barbaro, rascar en la personalidad de la raza”, cuestion infértil
“porque su aparicion no tendrd sino un valor esporadico, tan débil, tan tenue, que seré
artificioso, circunstancial, falso y, por lo tanto, un simple idiotismo que ha dejado de ser
africano para ser nacional” (1937a 7). Lo artificioso estaba dado porgue el negro en
Cuba se habia sometido a otro ambiente, a otra historia, ya desligada tanto de su origen

geogréfico como de la cultura presente en él:

Nuestras instituciones no son las africanas en ningin orden, ni en el de la familia, ni en el de la
sociedad y mal puede haber un africanismo que no es sino de importacion, pigmentario nada mas. El
negro era en Africa colectivista. Vino a nuestro pais cuando las instituciones del colectivismo agrario
espafiol, se habian desfigurado por nuestro bravio espiritu insular que todo lo individualiza... El negro,
una vez libre, dejé de ser agrario... Asi, pues, si el negro acepto la institucion romana en la Colonia, si
perdi6 hasta su carécter social, no existe un ambiente netamente negro y, por tanto, las creaciones
poéticas llamadas ‘afrocubanos’ no responden a una realidad racial, ni tienen mas valor que el de

documentos folcléricos o el transito de una moda” (Ibid.).

El vocablo “afrocubano” hacia referencia a un contenido superficial, puesto que
la historia habia demostrado que la unidn de civilizaciones llevé al negro a identificarse
con tradiciones que no eran sino las de Cuba: “el negro nuestro es cubano, sus

109



tradiciones son las de Cuba, sus héroes son cubanos, sus mitos son los del pueblo de
Cuba... Cuando se unen dos civilizaciones en el espacio y en el tiempo, supervive, por
ley bioldgica, la mas apta” (Ibid.). Africa es visualizada en este articulo como un espacio
impropio, lejano y, por lo tanto, infértil en términos de identificacion. En ciertos parrafos
también se sugiere que lo africano - o bien, el gesto de introducir la cultura africana en
Cuba - representa una accion barbara, cuando indica que al bautizarse la poesia cubana

LN 11

como “negra” o “afrocubana” *“se eliminan los valores de cultura y se quieren buscar
valores de barbarie”, o que “en la defensa de nuestra nacionalidad.... no debemos acudir
a los procedimientos infantilmente barbaros, sino a los métodos de civilizacion” (lbid.).
Ya sea en el continente africano en si, o en el intento de introducir su legado en Cuba, lo
cierto es que lo “afrocubano” como concepto que liga a los descendientes de esclavos
con dicho continente, es significado por el autor como un simbolo de barbarie que
retrasa el progreso de la Cuba en construccién. El mestizaje sin colores en este sentido
se revelo, para él, como un simbolo de progreso.

Un similar planteamiento desarroll6 Alberto Arredondo, aungque con una
diferencia, y es que no negd totalmente la presencia africana en la Isla, mas bien
considerd que formaba parte de una “etapa artistica vencida” (Arredondo 1937b 7). De
modo que sin desconocer que dicha herencia existié efectivamente, asumié que ella

formaba parte del pasado:

Discutir lo ‘afrocubano’ no implica poner en duda la indiscutible influencia del negro en todas las
unidades de nuestra nacion... La labor de Gilberto S. Valdés, compositor y director de una orquesta
que llama “afrocubana”, es admirable labor folklérica. Pero nada mas... Esos ritmos que resucita
Valdés, fueron un grado de nuestro desenvolvimiento musical. Con ellos y otros, se fue integrando en
proceso de superacion y sintesis, lo que hoy se llama mulsica cubana. Geografia e historia han

evolucionado. Y el negro no se quedéd plantado en la Colonia (Arredondo 1938a 5).

Justamente en virtud de que en el suelo cubano el “conglomerado étnico” se
sometio a otra realidad: “nuestra geografia, nuestra economia, nuestra historia y nuestra

cultura han forjado un tipo de hombre que no responde ni al Africa ni a Espafia, sino a
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Cuba” (Arredondo 1937b 8). El paso del tiempo, y la transformacion de los elementos
de origen de blancos y negros eran interpretados como sindnimo de avance, de manera
que el prefijo “afro” efectivamente designaba lo retardario, un pasado que no coincidia
con la actualidad del pais, y que por tanto no podia “ajustarse al engranaje de la [época]
presente” (Martinez 1938 11). Era necesario entonces que el vocablo utilizado para
designar la identidad de la nacion fuera reflejo de este nuevo sujeto: “no se puede hablar
de ‘afrocubanismo’, por la misma razon que en México no se habla de ‘maya-
mexicanismo’ 0 ‘mexica-aztequismo’... Los factores que integran o que concurren a la
plasmacion nacional, ya dejan de tener el nombre de origen para conformar, de acuerdo
con la geografia y la historia (espacio y tiempo), un nombre nuevo” (Ibid.).

En el ambito del arte la ecuacién afro-cubana se mostré sumamente problematica
para sus opositores por dos motivos: puesto que las representaciones que creaba no
entregaban un fiel reflejo de la etapa histérica que vivia el negro, y en tanto dichas
representaciones lo transformaban en un objeto de consumo turistico. Respecto al primer
motivo Arredondo manifestd que “si es algo problematico que toda esta poesia tenga
relacion con el Africa, en cambio es absolutamente seguro que ella no refleja la situacion
actual del negro. Unas veces lo caricaturiza, otras lo retrograda y las més, apenas roza su
superficie social” (1939 116). Juan Luis Martin hizo hincapié en el desajuste entre las
representacion que mostraba la poesia negrista y la experiencia real de los negros: “Esa
que pretende llamarse poesia negra, deja muy mal parado al negro, porque lo
caricaturiza, desfigura sus trazos y lo presenta en un ambiente que no es el suyo, en un
mundo en el cual los negros no viven ni quieren vivir” (1937a 7). La preocupacion de
los intelectuales negros tenia directa relacion con los imaginarios que una parte de la
critica comenzaba a elaborar a partir del auge del negrismo. Dichos imaginarios se
basaron principalmente en la predicacién sobre una suerte de psicologia del negro, con
atributos como ser pintoresco, gozador y sensual. Por ejemplo, en su articulo “Sobre el
desdén del negro por el negro” (1936) Luis Alberto Sanchez explicd que algunas de las
caracteristicas que lo definian eran “su lujuria alegre y pugnaz, su coreografia ofidiosa,

su sentido de lo pintoresco y su alegria” (5), y que estas cualidades sobrepasaban las
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realidades nacionales: “lo mismo en los ‘Molé-Molé’ de los cafetales colombianos, que
en las cumbias panamefias, los sones cubanos, las leyendas peruanas, los candombes
argentinos y uruguayos, y aun también en los aires del negro norteamericano. Los paises
que carecieron de esa influencia son menos alegres y menos plasticos” (Ibid.). Otro de
los imaginarios tipicos, y creados probablemente por la introduccién de temas como el
baile y la musica en la poesia negrista, fue el de que los negros tenian una habilidad
especial, por no decir superior, para la danza. Al respecto, el compositor chileno Pablo
Garrido aseveré que “el negro tiene, ante todas las cosas, y sobre todas las cosas, un
sentido especial del ritmo. El ritmo esta presente doquiera tomemos la mirada. Si el
negro canta, lo hara moviendo su cuerpo cadenciosamente... sus codos se hundirdn
acompasadamente también, a la altura de las caderas, como quien desea exprimir toda el
alma en gritos, en voces emocionadas” (6). Evidentemente asignar caracteristicas
psicoldgicas a los sujetos por su color de piel volvia a reproducir logicas racistas, de
modo que el negrismo fue considerado por algunos adelantistas como un arma de doble
filo.

El segundo motivo resultaba mucho mas problematico para estos intelectuales
por sus alcances politicos. Valdria al respecto la pena preguntarse sen qué medida el
afrocubanismo reivindicaba la figura del negro si al mismo tiempo permitia su
folclorizacion y transformacion en objeto turistico Gtil para el imperialismo? Es
probablemente esta una de las mayores tensiones que hasta el dia de hoy existen con
respecto las posibilidades y limites que se produjeron a partir de dicho movimiento. La
opinion de muchos intelectuales negros era que no existia reivindicacion alguna mientras
la poblacion de color fuera folclorizada, puesto que despolitizaba cualquier proyecto
revolucionario posible. La conclusion entonces para Arredondo era simple: si “en lo
racial el ‘afrocubanismo’ es la tesis de la division y la ‘confusion’... en lo poético es el
asidero de las mediocridades artisticas y el tema snob para propositos de
comercializacion” (Arredondo 1938b 7). Tan preocupante resulté el cauce que para

muchos estaba tomando la “moda” negrista, que Maria Villar Buceta llegé a sugerirle al
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mismo Emilio Ballagas que introdujera en su poesia contenidos que realmente

preocupaban en términos politicos:

A Ballagas... he sugerido alguna vez, como tema para un ensayo o una conferencia, el del arte negro
como un coeficiente mas de explotacién por el blanco, aludiendo a la frecuencia con que se echa mano
al negrismo en son de vigorizante de una médula agotada, o a la irresponsabilidad con que algunos se

acercan al complejo racial para darnos de él una versién caricaturesca a lo mas (6).

De manera que a nivel de valoracion artistica el grupo de defensores del
“conglomerado étnico” en cubano rescato el trabajo de los artistas que abordaron los
problemas “reales” del negro. En este contexto, introducir motivos ligados a una
subjetividad proletaria fue clave, en tanto permitia vincularlo con su lugar de “clase” y
demostrar que éste tenia conciencia de su devenir social. Por ejemplo, cuando Armando
Guerra — no casualmente intelectual negro marxista - se refirio a la obra “Cabeza de

negro” del escultor afrocubano Teodoro Ramos Blanco indic6 que le venia a la mente:

Un negro de la ciudad, que trabaja en los talleres, en la fundicion, en la mecanica; estudiante en las
horas que le roba al suefio; obrero rebelde que protesta y exige lo que le pertenece, es el nuevo negro
que ya sabe de las rutas de Bagdad, que lee a Ivanov, a Pilniak, a Lavedinski, a Magdalena Paz; que ha
cumplido con sus deberes sociales, después que cooperaron sus antepasados a la fundacién de una
Republica, y sabe que su liberacion no esta en contraer matrimonio, porque ya lo hace; en capitalizar —
porque no puede y si en el reconocimiento Unico, intangible, de un derecho que le pertenece como

hombre y como ciudadano, porque él es de la Republica y del mundo (13-14)

Antes que “afrocubano”, el negro era “el factor mas explotado” (Arredondo
1936a 9), cuestion que no podia soslayarse, ni mucho menos diluirse en la “alegre
celebracién de lo mulato” (Guanche 2017 247). En base a todos los argumentos
referidos, propusieron abordar el floreciente arte negro “de cuajo en hombre” (Villar
Buceta 6), puesto que “lo negro” constituia una “provincia humana” (Ibid.). Mas aun,

como vimos en el apartado sobre las reconfiguraciones en torno a la “raza”, para estos
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intelectuales dejar de tratar el conflicto a partir de esta clasificacion constituia
justamente un gesto antirracista.

Cabe destacar que a pesar de su posicion, la revista Adelante no dejé de publicar
poemas afrocubanistas. Un ejemplo al respecto fue la aparicion del poema “La liturgia
Etiopica” de Marcelino Arozarena, dedicado al famoso José Zacarias Tallet en honor a
su “rumba”. En este poema se describe una danza identificada con la “guaracha” y los
pasos realizados por una mulata: “Tu paso sabroso que mata, mulata, lo esta protegiendo
Babayu Ayé”. Al mismo tiempo, se vincula su existencia con Africa, al hacer referencia
a Etiopia: “y mientras la mulata su cuerpo menea, /tonante toque en tumulto/ tam tam
tam-tamborilea/sobre la liturgia pura del etidépico ancestral” (8). También en algunos
numeros se publicaron leyendas africanas, probablemente como un gesto de inclusién
que permitiera dar cuenta de la heterogeneidad de perspectivas que existian en el espacio
de contrapublico negro, ya que como vimos, integrar diversas posturas dentro de la

revista era uno de los sellos que definian su politica editorial.

3.5. Porque nombrar al “Nuevo Negro” disputa los sentidos de la nacionalidad: La
defensa del “afrocubanismo” en los escritos de Gustavo Urrutia y Angel Pinto
Albiol.

Analizar la perspectiva de Gustavo Urrutia y Angel Pinto Albiol en torno al movimiento
afrocubanista nos remite nuevamente a la pregunta por la “raza”, a su rol y sentido en
esta discusion. Como mas arriba expusimos, a pesar de que la intencion de varios de los
articulos aparecidos en la revista consistio en reducir la relevancia del concepto “raza”,
en otros casos se siguid utilizando y fue, de hecho, necesario para sustentar algunos
planteamientos elaborados por un sector del contrapublico negro. Desde dos
perspectivas se apel6 a las identificaciones raciales. La primera, y sin duda la menos
desarrollada en términos argumentativos, utiliz lo “afrocubano” como categoria valida
para resaltar la presencia de lo étnico en la definicion. La segunda, en cambio, apel6 a la

“raza” como herramienta de andlisis estratégico, en tanto ella era una pieza estructurante
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del sistema social, y en ese sentido, posicionaba a las masas de color en una categoria
inferior que requeria un examen para la accion transformadora.

Respecto a la primera dimensién, ésta se desarrollé a partir de una discusion
entablada entre Urrutia y Jimenez-Grullon, cuando el primero publicé un breve articulo
titulado “Integracién” en respuesta a la oposicion a lo “afrocubano’ que el segundo dio a
conocer en su texto “Factor étnico e intercambio humano”. La razén de Jimenez-Grullon
era fundamentalmente su defensa del caracter mestizo de la nacion cubana, de modo que
“podria hablarse de afrohispanicos, puesto que nuestras Antillas son producto de la
uniéon de lo espafiol con lo africano. Pero no de afrocubanos. Lo dominicano, lo
puertorriquefio o lo cubano es esencialmente el resultado de la mezcla del mismo
elemento hispanico con el poblador indigena” (Ibid.). Para Urrutia en cambio, era
practicamente una necesidad, en cuanto tener sangre africana remitia a una realidad “con
implicaciones sociales” (a esto ya nos referiremos), y mas adn, étnica, por lo que el uso

del vocablo ‘afrocubano’ permitia realizar especificaciones de este orden:

En lo tocante a agrupaciones étnicas y sociales, tenemos que hablar de los dominicanos,
puertorriquefios y cubanos socialmente diferenciados de sus paisanos por la presencia mas o menos
ostensible de la sangre africana en sus venas. Ya en estas cefiidas especificaciones de segundo y tercer
grado con implicaciones sociales, creo correcto y necesario anteponer el prefijo afro a lo quisqueyano,
lo borinquefio o lo cubano. En lo rigurosamente étnico la especificacidn habria de ser alin mas estricta,
puesto que uno de estos antillanos mestizos seria calificado étnicamente con una combinacion de los
prefijos hispano-afro, o afro-hispano, segiin que en el sujeto dominicano, puertorriquefio o cubano

predominara lo espafiol sobre lo africano o viceversa (1936a 8).

Un argumento de similares caracteristicas dio a conocer Pinto cuando rebatio

directamente los planteamientos de Alberto Arredondo ya revisados:

Me sorprende el mal efecto que le produce al sefior Arredondo la palabra “afro-cubano”, obstinandose
en ver en ello algo asi como una barbaridad. Lo que si no he podido comprender es ese “maya-
mexicanismo” o “méxica-aztequismo” que él nos ofrece de su propia cosecha. Cuando decimos, maya,

inca 0 azteca, "no es necesario agregar una palabra mas para saber de qué se trata, pues no existe mas
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gue una raza maya, inca y azteca en México o él Per(; pero cuando se trata de determinar la
composicidn etnolégica de un sujeto producto de la unién de una africana y un espafiol nacido en
México—al menos a mi me lo parece-hay que acudir a la denominacién “hispano-afro-mexicano”: el

hispano y el mexicano a la nacionalidad; lo cual no le impedira después, si es que asi le place al sujeto,

considerarse con legitimo derecho, un ciudadano del mundo” (1937 11).

Para ambos autores no existia una contradiccion entre ser ‘cubano’ y
‘afrocubano’. Se era cubano por haber nacido en Cuba, por tener una historia y un
sentimiento ligado a esa tierra y se era ‘afrocubano’, entre otras cosas, por poseer una
descendencia étnica africana que no excluia en ningun caso al negro de su ciudadania y
pertenencia a la Isla. Por ende, no veian en el uso del término ninguna clase de vinculo
con un posible separatismo entre negros y blancos o con un proyecto de crear una faja
negra en Oriente®*. Tampoco consideraron que dicha adscripcién se opusiera a la
ideologia del mestizaje, pues ellos mismos se mostraron a favor de ésta. Como expuse
en el capitulo anterior, Urrutia ya desde las paginas de su seccién dominical ‘Ideales de
una raza’ venia sosteniendo la importancia de hablar de una ‘raza cubana’, la cual
denomind en otras ocasiones como ‘raza mestiza’, la que en algin momento llegaria a
concretarse en ‘epidermis... por siempre mulata’ (Urrutia 2007 262). La mulatez, como
triunfo de la integracién entre blancos y negros representaba para el arquitecto la
identidad definitiva que la nacién debia alcanzar.

La segunda dimension usada por el director de “Ideales” en torno a la “raza” era
instrumental. Urrutia consideraba que el negro tenia una funcion activa que cumplir para
terminar con la discriminacion que padecia, basada en el estudio de la realidad cubana.
Esta funcidn activa definia al “Nuevo Negro”, al que denominé también “afrocubano”, y

lo diferenciaba de aquellas generaciones negras ilusas que habian visto, por falta de

* “E| otro aspecto interesante del trabajo del sefior Arredondo es su referencia a la “faja negra de Oriente’,
por la circunstancia de ser muchos de sus propugnadores los que integran el ‘llamado afrocubanismo’.
Este tema de la faja negra de Oriente, que parece serle tan grato al sefior Arredondo, ya resulta harto
manido, pues hace tiempo que pasé a la historia. De eso no se acuerdan ya ni los mismos qué defendieron
tal criterio, quienes, convictos de su inaptabilidad a nuestra realidad nacional, han hecho lo Gnico que cabe
hacerse cuando se es inteligente en estos casos; cambiar de linea y a otra cosa. Si la faja negra de Oriente
hace tiempo que murié y la enterraron, no veo en ello otro ‘indicio -racional para planteamientos
enjuiciadores’ que- dejarla en paz” (Pinto 1937 20).

116



experiencia, la soluciéon en un demoliberalismo incapaz de cumplir las promesas
contraidas. En esta propuesta de estudio fue central el factor “raza”, ya que el periodista
sabia que en la historia de Cuba éste cumplia un rol; en efecto, el negro se encontraba
“racial y lesivamente diferenciado en lo econdémico y lo social. A que necesita, por
modo indefectible, conocer a fondo y de propia conciencia su posicién dentro de la
problemética cubana, para formarse un criterio idéneo del modo de contribuir a
resolverla y, dentro de ella, solucionar la cuestion especifica de su postergacion racial”
(Urrutia 1937 7). De modo que su invitacion fue a entender la “raza” como eje
estructurante de las relaciones sociales, y en ese sentido como elemento orientador a la
hora de construir pensamiento y accion. Es justamente esta idea la que le llevo a validar
el posicionamiento de los intelectuales afrodescendientes como “negros”: “el Nuevo
Negro empieza por ubicarse como negro, por crearse una autonomia mental especifica,
de grupo” (Ibid.). Al respecto, uno de los conceptos mas famosos de Urrutia que indago
en la experiencia de los afrocubanos como sujetos racializados fue el de “plus dolor”,
enunciado en su ensayo “El Nuevo Negro” (1937), y desarrollado en mayor profundidad
en “Cuatro charlas radiofénicas” (1935). El “plus dolor” referia a un doble sufrimiento
que padecia el afrocubano en su pais, en primer lugar, a nivel de clase, y en segundo, de
“raza”, al ser victima permanente del racismo: “El dolor proletario clasista, del negro,
viene pues, aumentado con el dolor racista. Es el suyo un genuino ‘plus dolor’” (Urrutia
2002 205). Pero el “plus dolor’, advertia Urrutia, era también un dolor de comprension,
de la conciencia de este Nuevo Negro de todas las injusticias que le afectaban. En este
sentido es importante resaltar que fue un concepto elaborado desde un examen de su
propio tiempo histérico, y por tanto no alude a los padecimientos del negro producto de
las injusticias del sistema plantacional ni de la esclavitud. En este punto hizo la salvedad
de diferenciar la experiencia del negro antes y durante el periodo republicano, ya que en
el transcurso de la guerra contra Espafia la aspiracion a la Independencia le habia
vinculado a un sentimiento separatista y no racial, en cambio con el advenimiento de la
republica, al fomentarse el blanqueamiento y la exclusion de la poblacion de color, se

“despertd en la mente del negro cubano la preocupacion etnolégica, al confirmar las
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sefiales de prejuicio racial” (Urrutia 1936¢ 11). Para probarlo, cit6 el caso de los Estados
Unidos, ya que en este Gltimo pais los negros al no haber participado de las guerras de
Independencia nacional, se habian identificado en primer lugar a partir de una
inscripcion racial: “lo méas légico en los Estados Unidos es que el negro, rigurosamente
aislado y excluido como lo esta, reaccione vigorosamente en términos racistas a
expensas del patriotismo” (1936b 9). De modo que eran justamente las condiciones
historicas de ese momento especifico en Cuba las que activarian este ‘plus dolor’ en el
Nuevo Negro. Ahora bien, es necesario explicitar que el plus dolor interpelaba de
sobremanera a un grupo especifico dentro de la totalidad afrodescendiente del pais: “es
el dolor del afrocubano actual, el negro de la estupenda contribucién a la independencia
de la patria; el de la mente cultivada en la universidad, en los institutos, en las escuelas
profesionales” (Urrutia 2002 205). Era en definitiva, el dolor del sujeto moderno negro
ilustrado, consciente de la injusticia. Era también entonces, el dolor del intelectual
afrodescendiente ;Qué significado tenia por ende este nuevo sujeto? Lo que definia al
Nuevo Negro ante todo era su constante estudio critico de los conflictos que lo
mantenian en situacion de subordinacion, actividad que en si misma portaba un sentido
politico. En efecto, el Nuevo Negro no buscaba reflexionar como un mero ejercicio
intelectual, en tanto sus pensamientos se orientaban a encontrar soluciones que
reivindicaran en la practica sus aspiraciones. Por tanto, el andlisis mismo de las
problematicas econdmicas, sociales, politicas y culturales constituia una “beligerancia
mental”. En este sentido, Urrutia puso de relieve el vinculo entre los intelectuales y su
funcion publica, en tanto propuso fomentar el conocimiento en los afrocubanos, no para
la basqueda de una mayor experticia disciplinar o del ascenso individual, sino en pos de
una clara reivindicacion para su grupo racial. Es por ello que interpelé al Nuevo Negro a
reflexionar con “mente filosofica”, es decir, con una aguda critica a las narrativas
fabricadas por la colonizacion: “El negro nuevo de Cuba, es el afrocubano que estudia
nuestro problema de razas con ojo clinico y mente filoséfica, exento de un genuino
racismo negro” (Urrutia 1937 7). Este ejercicio —lectura a contrapelo— le permitiria

desestabilizar un conjunto de premisas respecto al rol que el pensamiento eurocéntrico le
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habia asignado a los afrodescendientes, relevando su importancia a nivel histérico, como
lo expres6 en su ensayo “Punto de vista del Nuevo Negro” (1937): “Somos el
fundamento de la civilizacion americana. Pusimos en produccion este continente;
reanimamos desde acé la vida caduca de Europa. Provocamos una renovacion universal”
(Urrutia 2007 250). El contrariar los relatos construidos por la colonizacion tenia
también un efecto directo en la propia subjetividad, ya que el mismo ejercicio critico
permitia avanzar hacia la autonomia mental. Esta autonomia podia devenir en puente y
arma, en tanto constituia la posibilidad del negro no sélo de releer pasado y presente,
sino de redefinirse a si mismo como sujeto en la historia: “La instruccion normal en las
masas Yy la alta cultura en no pocos de sus individuos, estan forjando una autoconciencia
analitica, polémica y beligerante en el afrocubano”. Es por ello que “el Nuevo Negro es
el que no se atiene a las diversas definiciones que del hombre negro han dado los
blancos amantes 0 enemigos de éste, sino que empieza por definirse el mismo a si
propio, y por tener su definicion de los demas como todo ser racional y culto” (Id. 240-
241). La autodefinicion fue un punto de vital relevancia para Urrutia, ya que permitia
hacer frente a un conflicto que mantenia al negro subordinado: su complejo de
inferioridad. Al desentrafiar los principios de poder bajo los cuales el relato eurocentrista
habia operado para nominarlo, el negro comenzaba a posicionarse en otro lugar,
visualizando sus aportes y resignificando los adjetivos denostadores con que la sociedad

blanca le habia definido:

El Nuevo Negro es aquél que se ha librado del complejo de inferioridad impuesto sobre él por la
presion esclavista; pues si bien él no persiste en pedir igualdad social y econdémica a titulo de su
ingente contribucidn historica en trabajo y patriotismo a la formacion de Cuba y de la Republica, en
cambio ha adquirido un conocimiento tan cabal de esa hermosa aportacién, como para sentirse
plenamente digno de tal equidad en el pasado, en el presente y en la magna obra que nos reserva el
futuro a todos los cubanos progresistas. Conocimiento no s6lo de lo que él mismo ha significado y
significa para su patria cubana, sino también en lo que representa el negro africano en el progreso
histérico de Occidente (Urrutia 1937 7).
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Como se puede desprender de estas lineas, Urrutia estd relevando el
conocimiento del “yo” como una herramienta conducente hacia la propia des-alienacion,
barriendo con un complejo de inferioridad que incluso habia llevado al negro a
introyectar el racismo negro. En ese sentido, revisitar el pasado tendria un impacto
profundo sobre la reconfiguracion de la subjetividad politica. De alli la importancia de
interpelar a la memoria histérica, dialogando con un legado hasta ese momento
denostado por el racismo: la tradicion africana. En efecto, sostenemos que reconocer el
legado de Africa en Cuba no fue parte de un proyecto meramente antropol4gico, 0 una
“moda negra”, en tanto instalé discursos que contrariaban los principios de la
inferioridad bioldgica, y con ello, reposiciond una identidad hasta ese entonces
obliterada. De modo que desde ese lugar los intelectuales afrodescendientes ingresaron
al debate sobre la cultura, el arte y la descendencia africana. Gustavo Urrutia y Angel
Pinto veian muy claramente que la reconfiguracion de la identidad mediante nuevas
representaciones en torno a Africa y a lo ‘negro’, fomentaban una autoestima entendida
como categoria politica, en la medida que ello conducia efectivamente a cuestionar el
mito de la inferioridad racial. El sentido politico es muy claro cuando Urrutia interpel6 a

quienes habian hasta entonces denostado a sus ancestros:

Y puesto que a la rama negra del pueblo de Cuba es a quien se le suele imputar insidiosamente un
ancestro salvaje y barbaro; y como es al afrocubano a quien se pretende abochornar, coaccionar, con
supuestas herencias de inferioridad, con taras raciales denigrantes, por lo mismo, es al afrocubano a
quién mas perentoriamente le incumbe conocer a ciencia cierta y dar a conocer y explicar los valores
religiosos, morales y artisticos de sus abuelos negros, que nada tienen que envidiar en moralidad ni
refinamiento a los de sus abuelos blancos, y que por el contrario, viene nutriendo muy generosamente
la cultura blanca sin que el blanco se haya dignado a enterarse, reconocerlo y agradecerlo hasta fecha

bien reciente y en los paises mas avanzados del mundo (Urrutia 1935a 2).

De alli la invitacion de Urrutia a conocer los valores de *“sus abuelos negros”,
quienes tenian una directa filiacion con el continente africano. En este reconocimiento el

arquitecto aseverd que Africa poseia una rica tradicion en términos artisticos e
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intelectuales, y que estudiarla constituia un elemento fundamental para el cambio de
mentalidad del Nuevo Negro:

La realidad, un poco sorprendente para muchas personas, es que el Africa negra posee una cultura
literaria, religiosa, plastica, musical, poética y social, en nada inferior a la de ciertos pueblos orientales
prestigiados por la fama. Seré preciso que sustanciemos también un poco este aserto y lo que hemos de
ver después respecto a la aportacion del negro cubano a nuestra nacionalidad y nuestra cultura, por ser

estos antecedentes la médula de la actitud mental del Nuevo Negro (Urrutia 2007 245).

Las ideas del defensor del afrocubanismo emanaron de su propia experiencia
personal, en tanto él, tras descubrir la rica tradicion de los pueblos africanos, terminé por
enorgullecerse de su abuelo negro Arebbweé Schola Ibbward, quien habia sido antes que
esclavo, Principe de Guinea. De modo que “lo africano”, juzgado por el propio Urrutia
como algo salvaje y abominable en el pasado, fue reelaborado por él mismo a la luz del
hallazgo de la “intensa vida literaria”, arquitectura y “perfecta organizacion social” que

se habia desarrollado en Africa:

Habia presumido yo alguna vez de aristocrata? Ostensiblemente no, pero alla en lo oscurito de mi alma
solia descubrir ciertas rugosidades de orgullo que asociaba mentalmente al linaje de mi abuelo, cuyo
nombre en la cimera de estas lineas es el de un Principe de Guinea que vino a Cuba como esclavo, y
poseia la vena comercial que yo heredé: ya que luego de haber servido a los Urrutia acabo su vida
vendiendo agua en carretilla, por el muy democratico barrio de ‘Los Sitios’ de La Habana. Nieto de
principe por linea paterna: recibido con un ‘toque’ real de tambores siempre que de nifio y
acompafiado por mi padre visitaba el ‘cabildo’ lucumi jcuantas veces he sentido impulsos de ilustrar
mi nombre con el eufénico titulo de Principe de Arebbwé Schola Ibbward! Pero me paralizaba el
temor a lo ridiculo, no porque el principe africano hubiera sido esclavo y aguador... sino por su falta
de tradicion intelectual. No me parecia bastante ilustre para ostentar mi prosapia, originada en una
corte salvaje con todas sus cursilerias y abominaciones. Esto creia yo, como la mayoria de las gentes
letradas pero hé aqui que ahora Mr. André Demaison — blanco- en un periddico tan calificado como
‘Le Nouvelles Litteraires’ de Paris, nos descubre el tesoro literario y filoséfico de algunos pueblos
negros del Africa, en un articulo sensacional... La intensa vida literaria de las cortes y la aristocracia
africana; las castas de poetas, trovadores y cantores; la exquisita psicologia de esos pueblos; el

supremo respeto al nifio que — segun su expresién — es ‘el verdadero duefio de la casa’; la arquitectura
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elegantisima de su lenguaje literario; la perfecta organizacion social de aquellos pueblos tenidos por
salvajes; todo lo que yo ignoraba, porque mi abuelo y sus paisanos descuidaron explicarmelo a tiempo.
Con maés informacién sobre la alcurnia de mi abuelo materno, asturiano y Quirds de la casa que esta
‘después de Dios’ aunque simple carpintero de obras, cuando llegaba el momento de los pergaminos
siempre encontré mas presentables los del carpintero, cuya genealogia dificilmente habria de llevarnos
hasta el canibalismo... pero ahora reniego de aquélla y me acojo al calor de ésta con un sentido
utilitario muy humano... Por qué no dar ya libertad a mi orgullo oscilante por tanto tiempo entre mi
nariz de Quirds y mis labios de Arebbwé? Me decido pues por mi titulo africano, méas interesante, mas

snobista y con ancho porvenir en el frente (Urrutia 1929a 11).

Nos parece esta cita de gran relevancia en tanto permite penetrar en los
postulados de Urrutia a partir de su propia experiencia como descendiente de africano,
experiencia que nos muestra claramente como opero el cambio de mentalidad — de la
verguenza al orgullo - a partir del auge del negrismo. En este sentido, no resulta
irrelevante la dimension autorial respecto al texto, es decir, que quien escribe sobre el
“Nuevo Negro” sea descendiente de lucumi, puesto que en su propia memoria se alojan
las vivencias de practicas realizadas por los afrodescendientes en Cuba. Dichas
vivencias, al ser resignificadas desde el orgullo, actian como referentes de identificacion
y reivindicacién cultural y politica. En una linea similar, en su ensayo “La mdasica
cubana. Su valor de simbolo y sentido humano” (1939), publicado en la Revista de
Estudios Afrocubanos Angel Pinto, en debate directo con los denominados
“negrofobos”, nego la tesis sobre la incapacidad del negro en torno al arte, y se refirié a

la sociedad africana como una “civilizacién™:

Que nosotros sepamos, nadie, hasta ahora, ha negado al negro su capacidad y su aptitud, tanto para
hacer como para comprender el arte; cosa que seria desmentida por la realidad, puesto que sobre la
civilizacion africana, esto es, sobre la historia y desarrollo de su cultura, existe una extensa literatura y

una copiosa bibliografia (95).

Efectivamente el estudio de Africa fue fundamental para reposicionar la

identidad de los negros en la nacion, ;como se integré Africa dentro de la discusion
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sobre la identidad nacional? Considero que existen dos ejes fundamentales que
articularon los modos de reconstruir esta herencia. En primer lugar, a partir de la idea de
que los descendientes de dicho continente destacaban por su religiosidad y su habilidad
para la musica y la danza, de modo que las nuevas identidades ligadas a lo “afro” en
América Latina se reelaborarian en torno a aspectos que pertenecian al orden de la
cultura. En segundo lugar, en base a la conviccién de que la pertenencia a la patria se
encontraba por sobre el lugar de origen ancestral, cuestion que llevo a los afrocubanistas
a rescatar algunos aportes heredados del continente negro, pero sin olvidar que Cuba no
era africana, sino un territorio nuevo donde esa africanidad se modelaba a raiz de la
historia y el contexto cubano.

Con respecto al primer eje, la tesis de Pinto era que en un contexto tan hostil
como el de la esclavitud, la proliferacion de artes como la pintura, escultura, y literatura
requerian de “medios especiales para la expresion de las ideas y sentimientos del artista”
(Pinto 1939 96), en cambio “la musica y la danza... son mas facilmente ejecutables,
requieren menos complicacién” (lbid.). Por su parte, Urrutia indicé que “la antigua
cultura africana era eminentemente social y religiosa, conforme la nuestra es por modo
principal econémica y cientifica” (1935b 9), y que “los problemas especificos” que
debian atender los negros como grupo racial eran “las esencias espirituales negras que
vigorizan a nuestro pueblo y lo caracterizan; la musica, el canto, el baile, la poesia y los
otros valores artisticos de la raza negra” (1935d 6). Para el director de “ldeales” el
desarrollo del arte negro se explicaba por una variable estética y otra historica. La
estética se basaba en que, desde su perspectiva, la creacion musical , al ser un “arte
puro” requeria solo de la externalizacion de emociones, a diferencia de la literatura, la
escultura y la pintura que, como “artes complejas”, tenian una elaboracion intelectual,
dificil de impulsar por un negro victima del complejo de inferioridad (Urrutia 1935c¢ 9).
La causa historica se relacionaba primero con Africa y luego con Cuba. Su argumento se
inicia a partir de la tesis de que en Africa la escultura y la literatura eran artes de elite
desarrolladas exclusivamente por las castas, a diferencia de la musica, la cual se gestaba

popularmente en las ceremonias religiosas. De modo que una vez en Cuba, las
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condiciones de la trata habrian imposibilitado mantener un saber tan restringido como el
de la “artes complejas”: “Al asimilar el negro la civilizacion blanca de América, su
mente, que s6lo contenia trazas de las artes aristocraticas de la escultura y la literatura
del Africa, era casi un disco en blanco donde se imprimieron profundamente las ideas
artisticas de la raza dominante” (lbid.), en cambio, la musica al ser un arte popular se
habria incorporado al alma del negro. Lecturas contemporaneas han establecido
hipbtesis similares a las de los autores mencionados, haciendo hincapié en que “la
mausica y el baile en Cuba han estado histéricamente entre las artes mas democraticas, y
representan formas de expresion accesibles a las minorias y que atraen auditorios por
encima de las barreras clasistas y raciales. En oposicion a la pintura, la escultura, o la
literatura, requieren muy poco o ningun entrenamiento institucional” (Moore 23). En ese
sentido instalaron en espacios de poder las voces de individuos que en otras
circunstancias jamas hubiesen sido oidas (Ibid.). Ahora bien, aunque toda expresion
cultural llevada a cabo por los esclavos africanos en la isla tenia un origen en el
continente negro, esto no implicaba que fuera a desarrollarse con las mismas
caracteristicas, puesto que estaba sometida a otras condiciones materiales de existencia

fijadas por el sistema esclavista:

Las circunstancias histéricas que fijaron la situacion social del africano en Cuba ubicandolo en la
esclavitud, determinaron tanto en lo fisico como en lo mental, una transformacion profunda...
Influidos poderosamente por una realidad histérica y social que vive... su madsica, su arte, en un
sentido estricto y cabal, esto es, de un modo absoluto, ya no seran africanos. Ya no seran, como en su
pais lejano, sus ritos religiosos, sus explosiones erdticas, sus cantos y bailes guerreros, ni las bellezas
de paisaje, lo que impresione su imaginacion, y le sirvan de estimulo a sus manifestaciones liricas; ni
seré la nostalgica melancolia de la patria abandonada, lo que ha de dar, en la rispida truculencia de su
vida cotidiana, contornos suaves y ritmos sosegados a sus composiciones musicales. Por sobre todo
ello esta la esclavitud, que no deja tregua ni respiro ni da oportunidad para esas eflorescencias
romanticas propicias en ambientes de refinamiento y de lujos... Su inspiracion, requerida ahora por
estimulos mas enérgicos y constantes, relegara a planos secundarios cuantas emociones interfieran su
vida afectiva, fuera de la esclavitud, sintesis dramatica que condiciona su existencia, y da tono y color

a todas sus expresiones espirituales (Pinto 1939 99).
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Cuba entonces, no podria tener identidad africana, pues el nexo se generaba por
herencia — y no mimesis — de idioma, religién y tradiciones, reelaborandose como
“sintesis dramatica”. En este sentido, nos aclaré Urrutia que el negro, si bien puede
Ilamarse ‘afrocubano’, no se siente africano, pues tiene ya otro espiritu, tiene un
patriotismo. Es por eso que lo “afrocubano” no apelaria a una separacion étnica en
contra de la unidad nacional, como postularon los defensores del conglomerado étnico,

ya que justamente los horrores de la esclavitud habian atado al negro a su nueva tierra:

En cuanto al negro de Ameérica, sobre todo el de Cuba, la Historia se adelanté a despojarlo de un
espiritu de raza que hoy le estorbaria. Arrebatados de su cuna africana por la esclavitud, sus
antecesores perdieron todo contacto con la tierra de origen y, lo que es peor, perdieron toda esperanza
de regresar al Africa o comunicarse con ella. Los rigores de la esclavitud y la brutalidad del trabajo les
aniquilaron todos aquellos valores dinamicos y aquellas reacciones orgullosas que integran y alimentan

el sentimiento de raza (Urrutia 1936b 9).

¢Como debia entonces florecer esta herencia africana en Cuba? ¢Era necesario
para los afrocubanistas consolidar un arte negro en el pais? El proyecto de estos autores
se basaba en conocer la historia de los pueblos africanos y su influencia en el pais para
validarla, y continuar asi en la senda de la creacion de una literatura, arquitectura y
musica afrocubana. Asi lo expres6é Urrutia: “Puede esperarse, a pesar de todo, que
cuando las esencias del arte negro sean advertidas y asimiladas, se obtengan resultados
brillantisimos, puesto que la connotacion africana es primordial entre nosotros™* (1935c¢
7). A lo que aspiraban los defensores del afrocubanismo en términos artisticos era a
seleccionar aquellos elementos que pudieran ingresar por el colador de lo ilustrado en

términos occidentales. La cultura negra se presentaba entonces dentro de los patrones

*® Sj comparamos estas ideas con textos publicados por el mismo autor cinco afios antes, vemos la enorme
contradiccidon que existe en cuanto a su posicion sobre el rescate de la presencia africana en la isla, como
se puede leer en su articulo “La esclavitud, la cultura y el negro” (1930), publicado en el Diario La
Marina: “El negro de América.... desvinculado de su tierra natal por la esclavitud, ya no tiene nada de
comuin con el africano, ni el color, ni el caracter, ni la lengua, ni la mentalidad. No ama el Africa ni es
amado por los africanos y su civilizacidn no trasciende a éstos” (1930e xcviii).
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civilizatorios que auguraba el progreso de la sociedad (Cubas 2013 8). Esta seleccion se
advierte en el rechazo que mostré Urrutia a la religion africana, puesto que si bien instd
a los negros a que se instruyeran en el conocimiento de las religiones de sus abuelos,
aclaré que “no por esto deseamos fomentar el fafiiguismo ni la santeria” (2002 212),
puesto que “no estamos en época de sociedades secretas ni de grandes fervores
religiosos. A nuestra civilizacion maquinista y positivista hay que acudir con una cultura
técnica que en Cuba esta todavia en pafiales” (Ibid.). De modo que aquellas expresiones
vistas como més probleméticas a nivel social*, fueron tomadas por el arquitecto sélo
como instrumento de conocimiento “para que los negros aprendan a rechazar el tabu
africanista, la coaccion racista que consiste en mantenerlos perennemente abochornados
de sus abuelos negros” (Urrutia 2002 213), y no para fomentarlas en la vida cotidiana ni
menos para originar obras de arte. En cambio, fue la mezcla entre la cultura blanca y
ciertos elementos de la negra la que se presentd como un estimulo creativo que podria
enaltercer el movimiento afrocubanista. Por ejemplo, cuando el director de “ldeales de
una raza” se refirié a la muasica afrocubana, manifesto la necesidad de que los artistas
modificaran la tradicion africana, para integrar percusiones — ademas de los tambores -y

grandes masas corales:

Por razones de origen la musica negra es coral y multitudinaria, y la fuerza del ancestro es de tal
magnitud, que aun aclimatada con las naturales modificaciones del ambiente, sigue siendo ‘cantada’, y
sin mads complemento instrumental genuino que la armonia inefable de los tambores con el solo

acompafiamiento de los tambores... Nuestros autores... no han logrado todavia el triunfo universal y

* Es menester recordar que las religiones afrocubanas fueron duramente perseguidas por asociarse a
practicas delictivas como el asesinato y secuestro de nifios, llegando los congresistas en 1919 a proponer
una ley contra estas “supersticiones antisociales” (Fernandez Calderon 115). Tenian un amplio rechazo a
nivel social, y el mismo Urrutia en 1929 critico en duros términos la “brujeria”: “La brujeria negra en
Cuba ha resultado de la desnaturalizacién de las religiones que importd la Esclavitud al poblar esta tierra
con nuestros abuelos africanos. La historia de Cuba evidencia que esas religiones, primitivas y barbaras
como eran, no fueron jamas brujeria, en el sentido que estamos dando a este vocablo: que los africanos las
practicaron con el consentimiento de sus amos, y que nunca se registraron casos criminales tan
repugnantes como los lamentados en estos Gltimos tiempos, ni delitos de ninguna clase imputables a ellas.
Hay, pues, que distinguir cuidadosamente entre las religiones africanas importadas en Cuba y las practicas
religiosas de la brujeria y el curanderismo antes de hacer generalizaciones injustas y perjudiciales... La
raza negra cubana es culta y profundamente cristiana. Una pequefia minoria, permanece apegada, fiel a las
religiones africanas” (Cit. en Cubas 2012 77).
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redondo que les esta reservado para el dia en que se decidan a componerlos a base de percusion y

grandes masas corales, como factores dominantes (1935b 20).

Robin D. Moore, que ha dedicado gran parte de sus investigaciones a la masica
cubana, postulé que efectivamente el movimiento afrocubanista estilizd las expresiones
de la clase baja negra a través, por ejemplo, de las congas de salon de Eliseo Grenet o de
las composiciones de Ernesto Lecuona, lo cual interpretd como estrategias de
blanqueamiento llevadas a cabo por los mismos autores, quienes conscientemente
sofisticaron los estilos para “incrementar su atractivo” en la industria (194). Por su parte,
algunos criticos cubanos (Zurbano, Fernandez Calderdn), han destacado la ausencia de
un discurso reivindicador efectivo en el negrismo y su incapacidad para recoger la voz
de las clases bajas del pais: “Aquel rejuego literario que -mas alla de las valiosas
excepciones que la legitimaron primero y superaron después- no reivindicd ni tradujo
con autenticidad la voz de aquella masa que decia expresar y, ocasionalmente,
representar; ni dialogd con ella” (Zurbano 113). Mas aun, que sus creaciones
transformaron al negro en un producto folclérico y exdético: “Por muy renovador que
fuera el movimiento cultural de aquellos afios, este continuaba manejando visiones
conservadoras. La poesia negrista constituyd un claro reflejo de esto: las creaciones de
Ramon Guirao, José Zacarias Tallet y Emilio Ballagas colocaron a la ‘rumba barbara’ al
nivel de un producto meramente folclérico” (Fernandez Calder6n 157-158). Sin
desconocer la instrumentalizacion a la que fue sometido el arte afrocubano para el
consumo turistico, es necesario sefialar que al interior del espacio de contrapublico negro
no todas las posturas celebraron su caricaturizacion ni su utilizacion para el mercado
mundial. Para entender el trasfondo de dichas posturas, es necesario contextualizar que
al interior del campo cultural de la época se desarrollaron diversas y en ciertos casos,
contrapuestas versiones respecto a como representar los “motivos negros”, las cuales
han sido agrupadas por Alejandro de la Fuente en dos grandes grupos. Por una parte, uno
que describio “la negritud en términos altamente estereotipados” (255), destacandose
como ejemplo el poema La rumba de José Zacarias Tallet, justamente por caracterizar

los movimientos danzarios de la rumba como exoticos y sensuales. Por otra, uno que se
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aboco tanto a enaltecer las expresiones culturales africanas como integrantes de la
nacionalidad mestiza, como a dar cuenta de las problematicas sociales que vivia el negro
(Ibid.). Tal es el caso de las obras Motivos de Son y Soéngoro Cosongo de Nicolas
Guillén. En los escritos de Guillén, ademas de presentarse la cultura de los negros como
un ingrediente central de la cubanidad, se denuncia la violencia y la discriminacion
racial, lo que llevo a un grupo mas numeroso de intelectuales a entregarle su apoyo. Esto
se puede percibir en la misma revista Adelante, ya que tanto los defensores del
“conglomerado étnico” como los afrocubanistas rescataron el aporte literario que estaba
generando en el pais. Por ejemplo, Baltasar Oromundo recalcé la capacidad de Guillén
tanto de mostrar la alegria presente en la rumba, como también la injusticia social a la
gue se encontraba sujeta la poblacion negra, diferenciandola de otras creaciones al

servicio del turismo que construian representaciones falsas:

El valor del ‘caiyon’ de la vida y de la fiesta orgidstica del negro, todo esto se refleja en el verso
jocundo y maduro y moreno de Guillén... Nada mas distante, que esta poesia grave del ‘jazz’ y su
sentido de desviacion histdrica, del tono turistico y facil de Guillaume de Paul Morand, de Blaise
Cendrards, de Gomez de la Serna y de otros literatos europeos. Aqui no hay falsificacion del tema

negro, hay entrafia negra y negra de la vida del negro (12).

El mismo Arredondo, si bien criticd los primeros escritos del poeta comunista,

reconocio que sus obras posteriores le acercaban a una poesia de denuncia social:

La jitanjafora — poesia que busca formas y sonidos por el puro amor al sonido y a la forma — quizés se
le pueda perdonar a un Guillén, no s6lo por su poesia anterior, de ritmo clasico, sino porque vence en
seguida la etapa y entra — transido de responsabilidad — en una verdadera poesia social de la que es
admirable ejemplo su “West Indies Ltd. y sobre todo, su “Canto para Soldados y Sones para Turistas”.
La transitoria parada de Guillén en el género de Mariano Brull, ha dejado esas maravillosas estampas

folkléricas que son “Motivos de Son” y “Songoro Cosongo (1938b 7).

En cambio, las composiciones negristas que resaltaron el salvajismo o la

sexualidad como una cualidad propia de los negros, tuvieron mayor oposicion dentro
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del campo cultural. Ya en “Ideales de una raza” se puede advertir esta tension cuando
Juan Marinello, a raiz de la publicacion de un conjunto de ilustraciones de Jaime Valls
sobre la vida de las masas de color, tildo este arte como “contemplacion simple de lo
africano” y “espectaculo... distante del espiritu” (11). Por su parte, los intelectuales
afrocubanistas de Adelante no solo percibieron los modos en que las elites comenzaron
a apropiarse de la “moda negrista”, sino que denunciaron esta nueva forma de
explotacion, y reivindicaron el arte negro mediante otras lecturas. Los afrocubanos en
este sentido, no fueron objetos pasivos de representacion por parte de la elite. Urrutia fue
muy enérgico, tanto para criticar la falta de profundidad con que algunos artistas
trataban lo africano en sus obras, como para criticar la instrumentalizacion econémica a
la que se veia sometido el arte negro. Asi, sefialé en la revista Adelante: “Este ritmo y
este sentimiento, traducidos al vanguardismo, volvieron a Cuba con un halo imprevisto
de simpatias por el tema negro, que ha impulsado a nuestros artistas a tratar el motivo
afro-cubano, aunque, a mi entender, sin la profundidad y comprension medular de un
verdadero descubrimiento... Y, como resultado, lo anecddtico en todas sus obras”
(1935c 7). Junto con ello lanzo su ataque a los intentos de la elite blanca por transformar

el arte negro en objeto de exportacion a las potencias colonizadoras:

El negro no sera espectaculo — pasatiempo — para el blanco cuando realice su independencia, cuando
cese de estar al servicio espiritual de éste, cuando deje de industrializar su arte para la exportacion al
pais blanco. En Africa y fuera de ella el negro sigue siendo colonia blanca y sirve a su metropoli los
productos que le pide: jazz, son, poemas, nostalgias... Algo como el tributo del trépico a la economia
mundial... Asi, el arte negro, apenas descubierto comienza a dejar de serlo en puridad para convertirse

en articulo de consumo blanco. Se bastardea (1930b 11).

En esta misma linea, los afrocubanistas combatieron las lecturas esencialistas
antes mencionadas. Tanto Urrutia como Pinto buscaron desmitificar, por ejemplo, la
predisposicion natural de los negros para la musica y el baile. Para el primero esta idea
fomentaba un pensamiento racialista: “Este lugar comdn adocena el juicio hasta de

muchas personas con disposicion para discurrir. Crea en musica un preconcepto
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favorable al negro, tan exagerado como las mil preocupaciones que le son contrarias en
otro aspecto: de su capacidad” (Urrutia 1935b 9). Para el segundo, esta idea constituia
un disfraz que volvia a situar al negro en el territorio de lo salvaje, el atraso y la

inferioridad:

En Cuba, ademas, los mismos que han negado sistematicamente en el negro aptitudes para el ejercicio
de otras actividades intelectuales... estan prestos a reconocerle una innata y hasta excepcional
predisposicion para la muGsica y la danza, tal vez pensando maliciosamente que éstas son las dos

manifestaciones artisticas posibles en las etapas mas alejadas de la civilizacién (Pinto 1939 95).

En este sentido, su propuesta era construir referentes artisticos desmarcados de
esencializaciones. La “raza” debia ser un elemento de unificacion politica y una
categoria de analisis historico para la accion creativa, no un concepto que fijara atributos
naturales en los individuos producto de su color de piel; como diria Stuart Hall, no “una
esencia, sino un posicionamiento” (352). Por ello, la idea de estos autores se baso en
concebir las identidades culturales como representaciones que eran posibles s6lo a partir
de la historia; historia de descendientes africanos, historia de esclavos en la isla de Cuba,
historia de sujetos que padecian un “plus dolor”: “el pensamiento del negro... no esta
determinado precisamente por su color, sino por la esclavitud, que es su realidad social,
y por tanto, el mévil propulsor de sus creaciones estéticas: he ahi por qué en la musica
negra, que mas que negra es musica de esclavos” (Pinto 1939 103). En las reflexiones de
Pinto se deja ver la influencia del marxismo cuando afirma que el arte era un reflejo de
las condiciones materiales de existencia del ser humano “el modo de produccion de la
existencia material condiciona en general el proceso social, politico e intelectual del
hombre” (Ibid.). Por lo tanto el negrismo no podia ser una moda, ya que transparentaba
las opresiones vividas por los sujetos esclavizados: “el negrismo, que prima hoy en la
produccion de los artistas mas representativos — no importa su color — no es ni puede ser
un snobismo ni una simple postura: ello es el trasunto fiel del estado social reflejado en
la conciencia del artista, en quien culminan las ansias y las aspiraciones de las masas”

(Id. 104). En ese sentido, es necesario sefialar que si bien compartieron con los
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defensores de la nacionalidad cubana como “conglomerado étnico” la critica de “lo
negro” como moda, no por ello desecharon la posibilidad de crear un arte basado en la
historia de los afrodescendientes en Cuba. Al contrario, su critica a los vanguardistas que
desconocian la cultura africana apuntaba a la necesidad de que éstos estudiaran su
herencia para profundizar realmente en la creacion de una identidad afrocubana, lo cual
se deja ver en las osadas interrogantes de Urrutia “¢Quién habra de ser el artista, blanco
0 negro, con valor y maestria bastante para proclamar las riquezas de plasticidad y
ritmos contenidas en un Changd, en los Jimaguas y en otros idolos de las religiones
africanas que nos circundan?” (Cit. en Ferndndez Robaina 2012 22). Al mismo tiempo,
la denuncia a la apropiacion de la elite de los modos negros, perseguia el fin Gltimo de
que los afrocubanos investigaran la herencia africana a partir del autoconocimiento y no
en base a lo que la civilizacion blanca valorara como objeto de consumo artistico:
“Dejara el negro de ser espectaculo solamente cuando quiera juzgar lo suyo y cuanto le
rodea, con criterio propio y no a través de la version blanca. Nuestros valores no han de
estar sujetos a las fluctuaciones del mercado. El negro procederda entonces en la
civilizacion sin preocuparse del aplauso ni de la censura” (Urrutia 1930b 11).

Como sintesis de los puntos expuestos, debemos reconocer que existieron
algunas perspectivas comunes entre los defensores de la cubanidad como conglomerado
étnico y los afrocubanistas. En primer lugar, la valoraciéon hacia una identidad cubana
mestiza fruto de la mezcla entre distintos grupos humanos. Esta valoracidn pasaba por
reconocer que los habitantes de Cuba habian desarrollado una historia distinta a la de su
tierra de origen, por lo cual el analisis del pasado y su relacion con el presente fue
fundamental para estos intelectuales a la hora de dar a conocer sus posturas. En segundo
lugar, su preocupacion por los cauces negativos que estaba tomando la moda negrista
producto tanto de la explotacion turistica como de la esencializacion racista. Sin
embargo, estos elementos comunes no fueron capaces de generar consenso a la hora de
posicionarse en torno a las representaciones identitarias que habrian de definir la
nacionalidad cubana. Sostengo que la diferencia sustancial entre ambos grupos se

encuentra tanto en el rol que jugo Africa dentro de la identidad nacional, como en la
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funcién que asignaron al concepto de “raza”. Mientras para los defensores del
conglomerado étnico apelar a la “raza” implico generar divisiones que atentaban contra
la unidad — como el mismo término ‘afrocubano’ —, para los segundos era una categoria
estratégica que permitiria reivindicar politica y culturalmente al negro. Este
posicionamiento llevd a Pinto y Urrutia a visualizar Africa como un espacio de
identificacion cultural que posibilitaba la creacion de un arte afrocubano inspirado en
dicho continente, aunque reelaborado mediante un proceso de seleccion de aquellos
contenidos propios de las “naciones civilizadas”. Al mismo tiempo, la identificacion fue
asumida en términos de herencia y no de mimesis, en tanto la historia de la esclavitud y
de los descendientes de africanos en la isla habia creado condiciones materiales de
existencia nuevas. En ese sentido, propusieron forjar una identidad cultural en dialogo
con la memoria y el presente, como parte de un proceso de construccién, ya no mediado
por las etiquetas fijadas por el saber eurocéntrico, sino a partir de un autoanalisis,
liberado al fin del complejo de inferioridad. Estas diferencias entre los defensores del
conglomerado étnico y los afrocubanistas se hicieron ver en el plano de las expresiones
artisticas, ya que mientras la mayoria de los escritores de Adelante buscaron promover
un arte de denuncia social que ofreciera una representacion auténtica del vivir del negro
en la nacidn, censurando la huella de lo africano, los segundos, sin oponerse a este arte
de denuncia, reafirmaron desde distintos frentes la necesidad de reposicionar en Cuba la
cultura de los afrodescendientes, tanto por ser asunto de autoestima y reconocimiento,
como por construir un lenguaje de enfrentamiento al racismo. La tension entre dos
posturas, que a pesar de sus similitudes, tenian una diferencia fundamental, explotara en
torno a un tema de contingencia nacional: la aprobacion de las comparsas en el carnaval

habanero.
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3.6. Escribir la danza para construir una identidad: Valoraciones en torno a las
expresiones afrodescendientes tras la polémica aprobacion de las comparsas

habaneras.

Mucho cuidado con la conga

Que se te olvidan los quehaceres

Se vuelven locas las mujeres

Y los hombres se me ponen a arrollar...

La conga la llevo en la sangre porque con ella me crié
Y ahora te la traigo como ve

Alexander Abreu

En el numero xxii de marzo de 1937 una encendida declaracion aparecio en la nota
editorial de la revista Adelante titulada “Las comparsas”, declaracion que dividira las
aguas al interior del equipo de colaboradores, y que llevara un mes después a un nimero
no menor de ellos a quitar su apoyo a la publicacion. En las lineas que abren el articulo
se alude a dos “bandos” respecto a su “resurgimiento”, uno de ellos reticente a la
apertura de este “espectaculo” por considerarlo denigrante, y representado en su mayoria
por la poblacién de color, y otro favorable por estimarlo como “una fuente riquisima e
inagotable de nuestro folklore” (Adelante 1937f 3), encabezado por la Sociedad de
estudios afrocubanos. Desde ese momento el debate en vez de cerrarse se enardecera,
publicAndose diversos escritos en los que se visualiza una pugna por un problema mucho
mas amplio, que refiere a los modos de concebir la identidad nacional cubana a partir de
las expresiones danzarias de los negros. Asi lo afirmé uno de los participantes de éste:
“¢Sobre que gira la cuestion? En la base, sobre la nacionalidad cubana. En la cuspide,
sobre las comparsas, el afrocubanismo y la faja negra” (Arredondo 1937a 5).

El antecedente que nos permite contextualizar la nota de 1937 fue la aprobacion
por parte del alcalde habanero Antonio Beruff Mendieta de la realizacion del desfile de
comparsas populares en febrero de ese afio, las cuales habian sido prohibidas en distintos

periodos de la historia republicana de Cuba. ;Como entender el debate de las comparsas
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y el nivel de controversia que generd? Las comparsas son festividades celebradas por un
“conjunto de personas que en los dias de carnaval o regocijos publicos van vestidas con
traje de una misma clase” (Ortiz 1937 11). Forman parte de una larga tradicion en Cuba,
Ilegando algunos autores a afirmar que su existencia puede rastrearse ya desde el siglo
xvi, efectudndose en el contexto de las celebraciones del Dia de Reyes por parte de los
cabildos de nacién (Moore 105), momento en que los integrantes elegian “un rey de su
respectiva nacién africana como jefe ritual de la comparsa” (lbid.). A lo largo de su
ejecucion tenian lugar cuatro ritmos melddicos: la marcha, el saludo, los cuadros o
cuadrillas y el tango. La marcha era un canto de modo antifonal que impulsaba bailes
masivos. Uno de los géneros que devino de la marcha fue EI Cocoyé, toque y canto que
mediante el paso del tiempo contribuyo a la formacion de una variante de comparsa de
cabildo conocida como conga, la cual, como veremos fue motivo de intensas polémicas
en la revista Adelante. El saludo era un recibimiento de los integrantes del cabildo a las
autoridades coloniales que llegaban a presenciar la comparsa, mediante el cual les
deseaban buenos deseos. La cuadrilla era una muestra coreografica basada en musica de
toques africanos, pero con expresiones danzarias del sur de Espafia, como el fandango,
el zapateado, los polos, boleros, las seguidillas (incorporadas también en la musica
flamenca) y de las danzas cortesanas europeas. Finalmente, el tango fue una de las
danzas predilectas del Dia de Reyes, proveniente del pueblo banti de la cuenca del
Congo, al cual ademas se debe la creacion de la famosa rumba cubana (Urfe 217-222),
que actualmente forma parte de las danzas afrocubanas. Los instrumentos musicales
utilizados en las comparsas eran los “tambores, tamboriles, marugas, maracas pintadas y
de adornos multicolores, erikundis de origen carabali, cascabeles, tridngulos, campanas,
rayos, guiros, trompetas o cuernos, pitos, fotutos o cobos, cencerros, botijas y tamboras
0 bombos” (ld. 217). El desarrollo de las comparsas tuvo como protagonistas a negros y
mulatos que utilizaban instrumentos y bailes tanto europeos como africanos. Durante el
periodo colonial fueron promovidas, cuestibn que cambid tras ser censuradas por
primera vez en 1884 con el fin de debilitar los cabildos, en tanto comenzaron a verse

como espacios de conspiracion contra la dominacion espafiola, siendo prohibidas
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finalmente en 1888 a través de un bando (Ortiz 1937 18). Una vez lograda la
independencia se reactivaron en carnavales con baterias de percusion afrocubanay letras
patridticas que recordaban a héroes negros de la guerra como Antonio Maceo o Quintin
Banderas (Moore 109), lo cual ha sido leido por Robin Moore como un gesto de
inclusion ciudadana de los afrocubanos a la nueva Cuba libre (lbid.). Pero
simultaneamente, las comparsas fueron cooptadas por los gobernantes para promocionar
sus campanias politicas a través de las congas y chambelonas (Ortiz 1937: 18), sometidas
a intentos de blanqueamiento y limitadas por parte de las autoridades. Por ejemplo,
desde 1902 las municipalidades dieron preferencia a la exposicion de carros decorados
con bandas militares y a la presentacion de un rey y reina blancos, desplazando a los
afrocubanos que histéricamente habian desempefiado estos roles (Moore 111). La
ambigiedad por parte del estado en torno a las comparsas puede interpretarse como un
intento de modular las expresiones afrocubanas en base a términos que pudieran
presentarlas de modo inofensivo. Ya que no podian ser eliminadas por su gran
importancia, era necesario controlarlas, modificando su contenido. En efecto, las
comparsas por su larga tradicién y masividad, comenzaban a concebirse como simbolo
de cubanidad: “Aunque fueran aborrecidas por algunos, las comparsas eran agrupaciones
musicales y danzarias altamente visibles que interpretaban musica y bailes Gnicos y
originales de la isla y la experiencia islefia, y por tanto constituian una fuente de
identidad nacional bien diferenciada de la Espafia colonial” (Moore 112). Debido a las
rifias callejeras que iniciaban fueron restrigidas en 1913 a traves de un conjunto de
ordenanzas municipales que obligaba a los negros a salir a las calles vigilados por la
policia, prohibiéndoseles la utilizacion de instrumentos “africanos” o de sonidos
parecidos, como tambores, guiros o maracas, y de bailar o “hacer movimientos con el
cuerpo al son de la masica” (Ortiz y Vasconcelos 140). Finalmente una ordenanza
publicada el 22 de octubre de 1925 por Gerardo Machado termind por ilegalizar toda
actividad que “empleara tambores o instrumentos musicales analogos de naturaleza

africana o que incluyera contorsiones del cuerpo que ofendan la moral” (Moore 115).
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La opinion publica no dej6é de manifestarse en torno a la existencia de estos actos
carnavalescos. En efecto, tanto la poblacion blanca como la elite afrocubana los condend
en reiteradas ocasiones, 1o que revela que su realizacion fue polémica en los diversos
momentos en que se aprobd, limitd o prohibid. En las paginas de Cuba y América se

puede apreciar el apoyo a su sancion en 1912:

Todos los afios, en los dias de carnaval, presenciamos escenas que desdicen de nuestra cultura y que
hacen suponer que en una parte de nuestra poblacidn todavia ejercen influencia atavismos que estan en
pugna con la civilizacién. El espectaculo resulta... repugnante: hombres y mujeres, perdida la nocién
del pudor, al son de musica africana y cantando monotono estribillo, recorren en tropel las calles
reproduciendo en sus movimientos gestos que pueden ser I6gicos en Africa salvaje, pero que son un
contrasentido en Cuba civilizada... aquellas comparsas, las que, con pretexto del Carnaval reproducen
en nuestras calles escenas salvajes, debieran ser prohibidas por atentatorias a la civilizacién, a la

cultura y al buen nombre de Cuba (Cit. en Moore 112-113).

Discriminaciones similares se produjeron en torno a la rumba, la cual se busco
“higienizar” de las influencias negras, elaborandose versiones de salon en los teatros que
diferian del modo en que los sectores populares la bailaban (Fernandez Calderén 149).
El periodista afrocubano Ramon Vasconcelos sefialdo al respecto: ‘Lo mejor del
Alhambra es quizas su celo porque [sic.] la rumba no degenere en tango, matchicha,
cancéan o en un steps de Gltima factura. Alli se baila con arreglo a los canones clasicos,
sin un descoyuntamiento excesivo ni giros de comparsa o fiafliguismo, sino al ritmo
expresando emociones” (Cit. en Fernandez Calderén 150). Fue muy comun que antes
del auge del afrocubanismo los negros “aristocraticos” visualizaran todas estas
expresiones como degradantes, cuestion que les llevo a alejarse de los bailes, tambores y
carnavales (Romay 2015a 61). Algunas sociedades afrocubanas manifestaron su

malestar contra estos entretenimientos*’, como por ejemplo la Unién Fraternal, la cual

*" Tanto era el rechazo a los bailes de negros, que el Club Atenas permitié a Nicolas Guillén dictar una
conferencia en sus dependencias s6lo si no se referia a palabras como “son”, por lo que el poeta en vez de
denominarla Motivos de Son, optd por disfrazarla bajo el nombre de Motivos Literarios. Urrutia denuncio
la actitud discriminatoria de la elite ateniense en duros términos: “Ni ‘Motivos de Son’ ni “Yambamb¢’
hubieran sido nombres simpaticos, eufénicos, para nuestra ‘buena sociedad’ que ha proscripto de sus
salones el verdadero son de bongd, maraca y voces, y que odia, por precepto reglamentario, a ese hijo
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tenia como reglamento de ingreso a su sociedad aprender una composicion en versos que

fomentaba la represion del baile y el toque de los tambores:

Oye negrito rumbero, / cintura de torniquete, / no vayas a mover el siete/ que te van a sonar el cuero. /
Yo te suplico y espero / que pongas en tu rumba coto / y si quieres tener voto/ no bailes conga, ni
santo, / y ve buscando otro campo / decente y sin alboroto. / Detente en la santeria / de Ogun y de
Yemaya / y boten a Obatala / jefe de la brujeria. / Esta gente de color / que gustan bailar bembé / sin
zapatos en los pies, / despidiendo mal olor, / vayan cogiendo el tambor, / los collares, la cazuela, /
caracol, cabo de vela, / cuerno y hueso de difunto, / y a todo ese conjunto / echen petréleo y candela
(Cit. en Romay 2015a 62).

La verglienza de lo “negro”, de su vinculo con una herencia cultural africana, sin
duda fue uno de los motores que llevé a las clases medias negras a recurrir al lenguaje
civilizatorio europeo. La africanidad seguia asociandose en el imaginario colectivo al
infantilismo y la barbarie primitiva. Incluso algunos trabajos de la década del ’20 de

Fernando Ortiz mantenian estos prejuicios:

El lector que viva o haya vivido en Cuba habra visto en las noches de carnaval, 0 en ocasion de
festejos publicos, pasear por las calles abigarradas comparsas formadas por las capas inferiores de la
sociedad... A la cabeza de la comitiva poliétnica marcha un sujeto, negro generalmente, que sostiene
una pintarrajeada linterna de papeles multicolores, no siempre desprovista de efecto artistico. Tras él
otros individuos con disfraces chillones y con otras muchas linternas, y rodedndolos a todos una
muchedumbre en la que predominan los negros, gritando con voces destempladas y con frecuencia
aguardentosas una cantilena repetida hasta la saciedad con monotonia desesperante, y cuyo texto suele
ser de lo mas disparatado... Esta es otra supervivencia africana importada probablemente por los
negros yolof.... Los nombres de tales comparsas estan en perfecta consonancia con la psiquis primitiva
y casi siempre africana de sus componentes. No se descubre un nombre civilizado... Sus nombres son
salvajes, aunque parezcan traducidos; asi vemos "La Culebra”, "El Alacran Chiquito”, "El P4ajaro

Lindo", que son remembranzas atavicas dcl tétem (Ortiz 1921 19-20).

monstruoso de sus propias entrafias. EI negro fino que quiera aliviar sus penas bailando sabroso, tiene que
buscar la musica afrocubana en los calumniados ‘bajos fondos’, y si no se atreve a tanto traera el ‘sexteto’
a su casa o lo encontrard en la de algin amigo, pero en el Club Atenas, en la Union Fraternal y tal vez en
alguna otra de nuestras mejores sociedades no lo verd jamas. jPrimero muerto!” (Cit. en Ortiz 2013 74-
75).
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La oposicion civilizacion/barbarie es muy clara en esta cita e ilustra el imaginario
clasico que existia en torno a Africa como todo aquello que representa lo retardatario.
Pero en 1937, como hemos visto a lo largo de esta investigacion, algo habia cambiado en
las mentalidades. Un destacado grupo de intelectuales apoyaria con animo la
reaprobacion de las comparsas. Irénicamente, Ramon Vasconcelos y Fernando Ortiz,
con discursos que distan de parecerse a los que hemos reproducido, se pronunciaron a
favor del despliegue callejero. De hecho, cuando el alcade Beruff decidié aprobar las
comparsas, no lo hizo sin antes consultar la opinién de quien en esos afios se habia
transformado en el mayor experto del pais en la cultura afrocubana: Fernando Ortiz.
Acto seguido, el director de la Sociedad de estudios afrocubanos emitié un informe en
conjunto con Vasconcelos y Emilio Roig donde explicaron por qué era necesario revivir
esta tradicion. Las razones; el autor de Los negros brujos reconocié que ella constituia
una expresion genuina de las masas, la que demostraba el nivel de elevacion del pueblo

cubano:

Parece inverosimil que en una época, como la presente, de creciente cultura general, y cuando en todos
los paises civilizados se trata por los gobiernos y entidades cientificas y artisticas de conservar las
viejas costumbres folcléricas que hacen las delicias del pueblo... mejorando mas y mas sus
manifestaciones externas, alejandolos de la vulgaridad... se opine todavia que tales ejecuciones
populares no deben ser auxiliadas y hasta que deben ser totalmente suprimidas... Es inadmisible que
las tradicionales comparsas de la Habana sean contrarias a la cultura popular. Precisamente esas
diversiones colectivas integran la cultura mas emocionalmente entrafiable del pueblo... Cuanto méas
culto es un pueblo, con més amor conserva sus tradiciones... Las comparsas habaneras no son, en
resumen, sino una manera de celebrar el carnaval, que tienen las masas populares de esta ciudad,

formadas por una mezcla de razas y tradiciones de los mas apartados paises (Ortiz 1937 10).

Para los defensores de esta postura las comparsas eran sinébnimo de “cultura”,
cultura anclada en una tradicién historica e interpretada como parte del progreso del
pais. Era una tradicion valorable ademas por su calidad artistica: “Como espectaculo las

comparsas habaneras contienen elementos estimables. Estéticamente, el arte se da en su
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conjunto: en sus cotejos para la procesion, en sus trajes de colorines, imitando vestidos
nacionales, fantasticos o alegoricos, en sus carrozas emblematicas, en sus farolas
brillantes y en sus masicas y canciones” (Id. 13). En términos identitarios Ortiz se
preocupo de aclarar que las comparsas no eran un divertimento propio de los negros, ni
blancos ni mestizos, sino de “todos los colores y tradiciones acumulados en nuestra
masa popular. Si algin caracter étnico quisiera atribuirseles seria solo el de mulatas” (Id.
17). En ese sentido, estas danzas callejeras representaban uno de los elementos de
unidad en Cuba, simbolo de la interrelacion entre todos sus habitantes. En efecto, como
vimos maés arriba, tanto la musica como el baile afrocubano fueron artes practicadas
masivamente en la época, sobrepasando etiquetas raciales o de clase; pero no era el
danzon o la dpera, era la rumba y la conga, cuestion de la que nos habla la literatura de
la época. En el relato La prodigiosa gallina de Guinea, publicado en Cuentos negros de
Cuba, Lydia Cabrera describe un momento muy festivo en torno a la danza en la
colonia, cuando uno de los personajes —la gallina- comienza a cantar, instante en que los
guajiros, peones de la finca, y posteriormente las autoridades coloniales: el alcalde, el
gobernador, la gobernadora, la alcaldesa, el obispo de la Habana, los negros “congos,
lucumis, mandingas, arards” (134), ejecutan un baile: “bailaba el pueblo entero. jHasta
la guardia civil odiada parecia buena!” (Ibid.). Tanto los altos mandos como individuos
del bajo pueblo compartian el interés por el movimiento del cuerpo al compas de la
mausica, el cual, cabe advertir, no se producia en torno a cualquier estilo musical, sino
que aludia, como sugiere el rey de Espafia en el cuento, a la rumba mambisa: “decidme,
vasallos de tantos colores: ¢es esta la rumba mambisa?” (Id. 133). De modo que el
argumento de unidad autorizaba alun mas a la Sociedad de estudios afrocubanos a
aprobar la celebracién, porque le permitia erigirla como simbolo de la nacionalidad al
ser disfrutado por todos los cubanos: “Hay quien oird a Beethoven y hay quien se extasia
con un son. Y hay quien gusta de ambos, segun el sentir de las horas y los dias; pero a la
masa del pueblo habanero le agradan las comparsas, y no solamente al elemento de
sencilla cultura, y esto seria bastante para protegerlas” (Ortiz 1937 14). No obstante, en

el informe emanado por la Sociedad de estudios afrocubanos se hacia un alcance, y es
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que las comparsas no tenian nada que ver con las llamadas congas, caracterizandose a

estas Ultimas como lo opuesto a la cultura y el arte:

Conviene advertir que cosa muy distinta a las comparsas son las congas y las chambelonas, calificadas
en el informe de ‘musicas vulgares y de escasisimo arte, desprovistas de los elementos estéticos y
folcldricos que se funden en la verdadera comparsa’, y sin embargo, las congas y chambelonas se
sacan afio tras afio a las calles habaneras por politicos y gobernantes, en la creencia de que asi mejor
engafian al pueblo con esos falsos y explotadores halagos de democracia (Roig 1937 44).

Aunque parecia existir consenso en cuanto a la vulgaridad de las “congas”, la
diferencia inicial entre los afrocubanistas y los editores de Adelante fue que en el
informe emanado por Ortiz y sus asociados no existian condenas lo suficientemente
persuasivas en torno a las “congas”. En la declaracién oficial de Adelante, en cambio,
junto con precisar que existian dos posturas antagonicas en torno al tema — a favor y en
contra del desfile — se devel6 que si bien los editores no se mostraban en contra de su
reaprobacidn, temian que éste degenerara “en espectaculos indecentes, impropios de una
ciudad que se precia de culta, como, efectivamente, asi ha sucedido” (Adelante 1937f 3).
Estos “espectaculos indecentes” se referian justamente a las llamadas *“congas”, las que

definieron como:

Deshordamiento abigarrado de personas ajenas a toda disciplina artistica, generalmente mal trajeadas,
que en una promiscuidad de sexos y de edades, van ‘arrollando’ por las calles habaneras sin la
‘decencia’ y con los gestos ‘libricos’... y que, precisamente, por ser antiartisticos y antiestéticos, y
carecer de una adecuada organizacién y un plan concreto, resulten, sencillamente, una estupenda

groseria (Ibid.)

La mayor parte de los escritores de la revista, a excepcion de Angel Pinto
(Urrutia se pronunci6 a través del Diario La Marina), apoyaron esta preocupacion y en
consecuencia enviaron un escrito al alcalde indicandole que “seria negativo, si en vez de
comparsas bien organizadas, se le diera cabida... a los nucleos desorganizados, las

‘llamadas congas’, lo cual seria un espectaculo bochornoso para nuestro pueblo”
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(Adelante 1938e 7). Esta diferencia llevd a los adelantistas, tras haberse realizado las
comparsas, a condenar la postura de la Sociedad de estudios afrocubanos por los
términos en que desarrollo el desfile: “Las comparsas se organizaron y pudo apreciarse
que en ellas s6lo tomaban participacion negros y mestizos... y que al permitirse los
primeros ‘arrollaos populares’, aquel espectaculo estaba exento de toda significacion
artistica” (Ibid.). Mas aln, se opusieron firmemente al hecho de que una vez aprobadas
se generara una mayor flexibilidad en cuanto a las “congas”, permitiéndose “el libre
transito y el libre arrollao de las ‘comparsas’ en los barrios” (Ibid.), las que “dejadas a la
libre colaboracién de los barrios, devienen en ‘congas’™ (lbid.). Para defender la
eliminacion de estos elementos “barbaros” esgrimieron cuatro argumentos. En primer
lugar, aludieron a un problema politico, y es que, como el mismo Emilio Roig afirmaba,
estos divertimentos habian sido instrumentalizados por los grupos politicos para
propositos electorales: “llena la historia politica de Cuba de hechos exteriorizadores de
la explotacién electorera que han sido ‘las congas’ en manos de caudillos sin
escrupulos” (Ibid.), “y lo peor, sin saber las consecuencias de sus actos por las horas de
alegria de un jarro de alcohol o por el goce apretado y extraordinario de unos centavos,
estardn prestos a vender su presente de ciudadania, ante las elecciones” (Id. 8). La
alegria producto del emborrachamiento llevaba a los negros a olvidar su realidad actual,
de modo que la comparsa actuaba a ojos de algunos como sedante social. Asi Maria
Luisa Sanchez, recordando que ya desde el periodo esclavista las comparsas “sirvieron
para ‘hacer olvidar’ para no pensar” (13), criticé que en la actualidad este espectaculo
generara similares dinamicas, conduciendo al pueblo a descuidar los problemas sociales
y la accién politica: “jTodo el mundo olvida la tragedia honda!.... Todo por el turismo
y las comparsas y... el olvido!... La lucha parece lejana... es rica la calle de luces,
turismo y de los carnavales... jTiene la comparsa... ya el pueblo no pide!... Ya el pueblo
no ruge, ni recuerda... ni piensa la salida... jno enfrenta el problema!” (lbid.). Volvia a
surgir en estas polémicas la necesidad de generar un arte al servicio del cambio social
revolucionario, y no en funcion del turista blanco: “En cuanto al aspecto circunstancial

de la cuestion, existe entre Pinto y nosotros, un simple divorcio de apreciacion. A Pinto
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parece agradarle el “arte por el arte”. A nosotros nos agrada “el arte por la justicia social
o por la revolucion” (Arredondo 1937a 5). Probablemente por ello publicaron en la
misma pagina del articulo “Zafra y Comparsas” (1937) de Maria Luisa Sanchez, el
poema de Sarmiento Correa titulado “José Caridd”, cuyo protagonista era un negro de
“espiritu congo/ que canta,/ que baila,/ se arrastra en lo suelos”, con conocimientos
medicinales, adulado y temido por el pueblo, del cual concluian que “sin embargo.../ td
no tienes ‘na’” (13). El poema reflejaba una evidente critica hacia las “congas”, y en un
sentido amplio, hacia la cultura de los afrodescendientes, tanto por el espiritu ‘congo’
que se le asigna al personaje, como porque a ojos del autor, ningin conocimiento
proveniente de aquél le permitia cambiar su condicion de pobreza.

El segundo argumento para posicionarse contra los desfiles fue similar al
utilizado para censurar el concepto de “afrocubano”, y se basé en que su existencia
amenazaba con disolver la unidad nacional, en tanto generaba divisiones raciales. La
prueba era que la ejecucion de las comparsas se llevaba a cabo exclusivamente por la
poblacion de color, mientras que los blancos y los mismos negros de elite, como los del
Club Atenas, acudian como meros espectadores: “ningin miembro del Club Atenas ni de
esa Sociedad [de estudios afrocubanos] fueron “arrollando” detras de las comparsas”
(Arredondo 1937b 7). De modo que este espectaculo no revelaba “en el aspecto
artistico-cultural, la integridad o la unidad de nuestra nacién, plasmada por negros y
blancos” (Arredondo 1937a 6). En ese sentido, no consideraban la festividad como una
tradicion perteneciente a todos los cubanos como sostenia Ortiz, ni tampoco veian
relacion alguna entre ella y Africa “;Cual es la tradicion de las comparsas? ¢De qué
parte del Africa vinieron?... Hemos estudiado el grado de civilizacion africana en los
distintos momentos de la Trata Esclavista, y s6lo encontramos bailes guerreros” (Id. 5).

Basandose en sus trabajos de investigacion histérica asumieron que realmente las
comparsas constituian una etapa artistica obsoleta, y lo usaron como un tercer argumento
para deslegitimarlas: “su vigencia o su potabilidad mas corresponde a una época
pasada—Ila Colonia—que a la época presente—La Republica. Tomar del folclore un

dato... no puede significar su plasmacién multitudinaria en el presente. Todo en la vida
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evoluciona, deviene incesantemente. Lo que ayer produjo emocién, hoy no la puede
producir” (Arredondo 1937a 6).

El cuarto motivo al que apelaron es desde mi punto de vista el de mas relevancia
para los adelantistas, en tanto es el que aparece en el informe entregado a las
autoridades. Este motivo era que la reproduccion de las “congas” amenazaba a sus 0jos
con incivilizar al negro, por llevar a cabo un “espectaculo bochornoso para nuestro
pueblo” (Adelante 1938e 7). Que la multitud viera al negro como barbaro, primitivo o
salvaje era una situacion que los defensores del “conglomerado étnico” querian evitar a
toda costa, en tanto su proyecto como sociedad negra era justamente entregarle
herramientas de “cultura” para eliminar estos imaginarios. Al respecto, Arredondo se
lamentaba de que en ElI Malecon y el Prado (lugar de ejecucion de las comparsas), se
escucharan frases como “iY luego hablan de que el negro ha evolucionado!... {Son unos
degenerados! jEstan en la selva! jEn plena barbarie, estdn los negros por civilizar!”
(Arredondo 1937a 6). De modo que la participacion del negro en esta historica
festividad reforzaria la tesis sobre la inferioridad racial, activando nuevamente el
racismo en el imaginario colectivo. No obstante, debajo de esta preocupacion respecto al
qué diréd la nacion sobre nosotros los negros, subyacia también un juicio denostativo a
las expresiones danzarias y musicales propias del pueblo afrodescendiente. En efecto,
los adelantistas realizaron un proceso de seleccién a través del lente de lo “civilizado”,
para determinar qué elementos eran realmente dignos de aportar a la identidad nacional,

y a catalogar de arte lo que parecia revestir mayor sofisticacion:

Las Congas se distinguen de las comparsas, en que mientras las primeras no persiguen mas que el
“arrollao” tras las vibraciones del tambor, los bongoses y determinados ritmos musicales negros, las
segundas persiguen la formacion de un cuadro artistico lleno de armonia sobre un fondo de sabor
popular. Si las congas no hacen distingos en trajes, compostura y objetivos, bastandoles que haya gente
delante o detras arrollando tras los tambores, las comparsas, en cambio implican la uniformidad del

traje, la euritmia de la compostura y la unanimidad conjunta en los objetivos (Adelante 1938e 7).
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Segln puede leerse en estas lineas, suponian que tanto los movimientos
danzarios sin objetivo realizados solo a partir de la vibracion de un tambor, como la
utilizacion de instrumentos musicales propios de los negros, rebajaban la calidad de la
comparsa. En oposicion, la euritmia (concepto proveniente de la tradicion grecolatina), y
la uniformidad de los trajes, representaban cualidades verdaderamente artisticas que
proveian armonia. La “conga” a sus ojos revelaba la cara opuesta; el desorden, la
indeterminacidn, la falta de unidad estética y de objetivos, lo cual les autorizaba a
repudiarla pablicamente sin cuestionar los principios bajo los cuales operaba su critica.
Parecia ser que aquellas expresiones coloniales afrodescendientes amenazaban la idea
del sujeto negro culto que los adelantistas buscaron promover. Esto también se percibe
cuando en determinadas ocasiones se refirieron a Africa: “Hemos estudiado el grado de
civilizacion africana en los distintos momentos de la Trata Esclavista, y soélo
encontramos bailes guerreros con rudimentaria técnica instrumental, ritos y costumbres
religiosas como las danzas circulares, y barbaro infantilismo en todas las
manifestaciones artisticas” (Arredondo 1937a 5). Como hemos visto a lo largo de este
capitulo, los defensores del “conglomerado étnico” en ciertos momentos mostraron
recelo respecto a la cultura africana, asi como también al legado producido en América
Latina por los hijos de esclavos, lo cual se ilustra ademas del desprecio que tuvieron por
la “conga”, manifestacion artistica del pasado (“vencida™), por la danza afrocubana en

un sentido amplio:

La danza, estacion bioldgica del arte, sensacidn y movimiento orbital, predominaba en la totalidad de
las tribus africanas. Al ser esclavizados, formar nuevos conglomerados en las tierras de su amos, la
danza fue el Gnico medio de hacerse comprender, de solidarizar sufrimiento y rebeldia y también de
recordar su antigua vida libre. Pero esta situacion de parias tenia forzosamente que hacer degenerar la
danza. La sensacion y el movimiento se adaptaba a las nuevas condiciones de vida y por lo tanto un
solo elemento sexual, exagerado por la continencia, surgio en forma total, desligdndose del elemento
econdmico del arte biolégico. La danza de este momento no podia desarrollarse mas que en el sentido

erético, decadente (Martinez 8).
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El repudio al cuerpo negro en movimiento se detecta justamente cuando éste
ejecuta bailes afrocubanos, tales como la rumba “;Por qué, pues, empefiarse en mantener
la danza sexual que es la rumba, trocada en baile nacional? ¢Es acaso el pretexto
hipdcrita para ensayar movimientos lubricos en presencia de la gente decente, a titulo de
que se trata de un baile “afrocubano”? ;O es que ciertas indecencias han de tomar la
mascara africanista siempre?” (Martin 1937b s/p). En suma, la postura de estos
intelectuales reveld un intento por administrar el cuerpo de los ciudadanos negros, por
controlarlo de todo signo retardario colonial, de toda adaptacion deformada en las
condiciones de vida esclavista, en tanto éste no era capaz de dar cuenta del adelanto
hacia el cual avanzaba el “conglomerado étnico” cubano. La nacion debia forjarse en
términos identitarios “bajo control” (Guanche 270). De modo que el imaginario
transmitido por los intelectuales en sus escritos se asemejaba a los modelos europeos, en
la medida que las selecciones de sus elementos de “cultura” designaban cualidades de la
“civilizacion” fomentadas por las elites. Pero esa civilizacidn debia construirse en base a
una diferencia con Europa, una diferencia que le daria autenticidad a las naciones
latinoamericanas, y con ello al fin, una identidad propia. Entonces el conflicto a resolver
era como integrar lo “barbaro” en moldes civilizatorios para que asi, y s6lo asi, la nacién
cubana pudiese terminar de construirse y titularse al fin de “moderna”. La comparsa
aparecia como mal menor, en tanto pertenecia a la tradicién cultural cubana, y al mismo
tiempo demostraba poseer una armonia, un orden, una uniformidad y sentido, propios de
la civilidad esperada por las elites negras. La diferencia sustancial con los
afrocubanistas es que si bien estos Gltimos también plantearon la importancia de la
armonia y el sentido estético en las creaciones artisticas elaboradas por los
afrodescendientes, consideraron que justamente el canal para reivindicar al negro era
posicionar publicamente sus expresiones, en vez de censurarlas. Al respecto sefial6

Gustavo Urrutia:

Un baile de traje estilo imperio: entre la gente de color, me parece tan cursi como las comparsas de

vizcainos o catalanes que sacaban algunos negros en el carnaval. Pero en cambio, aquellas de “El
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Alacran”. ‘El Gavilan”, “La Culebra” y otras con sus farolas, su mdsica y su cordel, eran insuperables.

¢Por qué avergonzarnos de tales espectaculos de arte negro? (Cit. en Fernandez Robaina 2012 22-23)

Al contrario de lo planteado por los defensores del “conglomerado étnico”, para
los afrocubanistas la musica y danza afrocubana no podian ser inferiorizadas por
haberse producido en la Colonia, o por las modificaciones sufridas con respecto a su
origen africano, ya que justamente la reelaboracion que experimentd durante el periodo
esclavista le habia dado el contenido humano dramatico que la caracterizaba (Pinto 1939
98-99). En ese sentido, y en defensa de la identidad afrocubana, Urrutia se posicion6
criticamente frente a la actitud de aquella clase media negra — como la de Adelante - que

censuro el reconocimiento de sus ancestros:

Hay personas de color que se irritan y accidentan cuando ven que alguien resucita el recuerdo de los
tiempos de la esclavitud, o siquiera oyen hablar de sus abuelos africanos, aunque sea para enaltecer sus
méritos... Su aversién a la tradicion negra, al tambor negro, a la danza negra, al rito negro... no son
sentimientos reales y sinceros; es la zalameria del negro “leido y escribido”, pero de alma esclava y
espiritu pordiosero, que aspira a congraciarse con una categoria de blancos ignorantes o malvados...
que ridiculizan o escarnecen la noble y bella tradicién negra con el fin de privar al afrocubano hasta la
propia consideracién a si mismo y a una rama de sus antecesores... Asi creen escapan a la imputacion
de salvajes o de racistas, y asi aspiran a la consideracion blanca... Eso es lo que se llama un lastimoso
complejo de inferioridad (Urrutia 2002 207-208).

Si bien los defensores del “conglomerado étnico” tenian razén en algunos de los
argumentos que dieron para oponerse a las “congas”, como su instrumentalizacion por
parte del populismo estatal, la alternativa que proporcionaron fue construir una poesia
social proletaria que borrara la historia cultural afrocubana, en tanto amenazaba su
proyecto de civilidad. Urrutia detecté agudamente que la critica de estos intelectuales
radicaba mas bien en un conflicto de identidad provocado por el racismo: el complejo de
inferioridad, que llevd a la mayoria de los adelantistas a reproducir discursos propios del
colonialismo, y finalmente a posicionarse en contra del despliegue de movimientos que

consideraron sexualizados, desordenados, opuestos a una identidad que significaron
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como barbara, y de la cual intentaron distanciarse. En las paginas de Adelante Angel
Pinto sostuvo que estas opiniones reproducian un pensamiento colonialista en torno al
tema: “Pues bien; yo me pregunto ahora: ;quiénes son los reaccionarios, los que se
sittan al enjuiciar estas manifestaciones del negro en el mismo punto y con el mismo
criterio de los esclavistas del siglo XVI?” (1937 10), y como modo de apoyar la
celebracion del desfile enunci6 abiertamente su identificacion con la musica de la
poblacion de color: “Por lo que a mi, declaro que me gusta la musica negra; ella me
conmueve y me emociona” (Id. 11). Declararse seguidor de las expresiones culturales
afrodescendientes tiene un significado especifico cuando quienes lo hacen son negros,
en tanto éstos sobrepasan los prejuicios denostativos que en el pasado les llevaron a
ocultar, censurar o reprimir la cultura desarrollada por sus ancestros en la vida cotidiana.
Implica definirse a si mismo mediante la resignificacion de la cultura dominada, y poner
en tension, con ello, la estabilidad de la dominante. Si la relacion del sujeto inferiorizado
con el “otro” blanco gira en torno a una ambivalencia de deseo en las sociedades
colonizadas (Hall 358), asumir que lo que se desea no es ya, definitivamente, lo “otro”,
sino lo propio, desdibuja los binomios clasicos blanco/negro, civilizacion/barbarie,
abriéndose la posibilidad de construir nuevos significados. Es de hecho este caracter de
las identidades el que buscamos resaltar, su movimiento y posicionamiento a raiz de los
contextos que las interpelan: “la identidad totalmente unificada, completa, segura y
coherente es una fantasia. Mas bien, mientras se multiplican todos los sistemas de
significacion y representacion cultural, somos confrontados por una multiplicidad
desconcertante y efimera de posibles identidades” (Id. 365-366). Aunque Pinto y Urrutia
consideraron que en algin momento la identidad de la isla alcanzaria unos limites
definitivos, al analizar la historia desde una perspectiva critica y volcar la mirada hacia
Africa con “mente filosofica” para comprender su legado en Cuba, pusieron el acento en
el proceso de construccion permanente que se desarrolla y a las presiones ideoldgicas a
las que se encuentra sometida, advirtiéndonos que ellas no son entidades puras y
esenciales, sino que son situadas por agentes de poder, por relaciones sociales concretas

que articulan las maneras en que los sujetos se piensan. En ese sentido apostaron por
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construir estratégicamente una identidad racial, sin poner el acento en la “raza” como
sangre o color, sino como una forma de exclusion histérica que articulaba conflictos
comunes en los individuos denominados a partir de ella. Pero también la “raza” fue
asumida como descendencia, como filiacion a un continente que tenia una historia
propia y un sistema cultural que no habia desaparecido en el Nuevo Mundo. Esta doble
dimension —como factor estructurante de las condiciones de vida y como herencia
geografica y cultural- es la que atraviesa la categoria de lo “afrocubano”, asi como las
identidades que propusieron crear desde el arte. La cultura en ese sentido, no fue
sindnimo solo de ilustracion, educacion o civilidad, sino un campo de batalla politica,
donde los bailes y la musica que se realizaban no eran concebidos por los intelectuales
negros en ningln caso como una cuestion trivial o inocente, sino como lenguaje que
hablaba sobre los modos de ser sujeto. Las fuertes disputas que en el campo cultural se
dieron producto de la reaprobacion de las comparsas constituyen la prueba del peso que
tuvo para el espacio de contrapublico negro asumirse 0 no como “negro”, construirse o

no como “afrocubano” en la repablica.
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CONCLUSIONES

A partir de los afios 90 se inici6 en Cuba una dura etapa marcada por la crisis
econdmica tras el colapso de la Unidn Soviética, la cual llevo a sus habitantes a vivir
carestia, desabastecimiento y a idear estrategias de sobrevivencia, que impactarian en
sus memorias y vidas de modo indeleble (Sktodowska 2012 221). Fidel, entonces,
comunicd a los cubanos un 28 de enero de 1990, afio 32 de la revolucion, que seria éste
un “periodo especial en tiempos de paz” (Castro s/p), en que el “esfuerzo extraordinario”
(Ibid.) se transformaria en una actitud permanente, o bien, en un estilo de vida para toda
la poblacion. La apertura hacia el turismo y al capital extranjero como medidas para
apalear la crisis afectd a amplios sectores, dentro de los cuales los negros formaron parte
de los mas desfavorecidos, al ser mayormente excluidos de los puestos de trabajo por su
apariencia fisica y nivel educacional (De la Fuente 438-439). El racismo emergi6 con
fuerza, impactando en los juicios que los mismos cubanos habian forjado hasta ese
entonces respecto al proceso revolucionario, llevando a los intelectuales a manifestarse
en torno a sus errores, y a investigadores a concluir que fue “la falta de actuacion estatal
lo que ha contribuido mayoritariamente a mantener el significado de la raza en la
sociedad cubana. La intervencion limitada del estado en los espacios sociales “privados”
ha significado en la practica que el racismo ha podido operar virtualmente sin frenos en
estos espacios” (Id. 459). EIl tratamiento del racismo como un tema de “clase”, tuvo
como resultado que las autoridades en el poder subestimaran la importancia que la
superestructura tenia para reproducir en las précticas cotidianas un modus operandi que
habia acompafiado a la sociedad desde siglos atras, y en consecuencia, a que no
intentaran “lidiar con las raices culturales” de este mal (Helg 12).

Asi, desde el “periodo especial” en adelante, el silencio en esta materia se ha ido
rompiendo paulatinamente y actualmente muchos debates sobre la desigualdad racial
circulan. Como parte de ellos el afio 2009 el historiador afrocubano Pedro Cubas se
refirié en la revista Encuentro al racismo presente en la isla a partir de la aparicion del

documental Raza, dirigido por Eric M. Corvalan Pellé. En este contexto, interpeld las
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posturas de quienes en el film se oponian a la utilizacion de los términos “afrocubano” y
“negro” por asociarlos a identidades separatistas, como era el caso del artista plastico
Eduardo Roca Salazar, alias “Choco”: “Choco subrayé que no le gusta que le pidan su
opinién como negro acerca de cualquier asunto sociocultural y politico porque considera
que si acepta expresarse de ese modo le estaria haciendo el juego a un criterio
divisionista. Choco afadi6 que defiende una nacionalidad, una cultura que no es negra”
(Cubas 2009 52). Cubas, en oposicion, afirmé que el unico factor de division en la isla
era el racismo, y que el posicionamiento de los negros como afrocubanos implicaba, en

cambio, asumir un discurso de resistencia y dignidad:

Decir afrocubano no significa sentirse mas africano que cubano o estar dividido a la mitad entre Africa
y Cuba. Cuando las personas se asumen como afrocubano estan afirmando, desde una perspectiva de
resistencia cultural, que sienten orgullo de sus antepasados y de sus ancestrales provenientes de Africa
sin dejar de amar la tierra en que nacieron... Por tanto, es el racismo (de cualquier tipo que sea) quien
divide para vencer a cualquier precio; y no la autoproduccion y asuncion de una identidad desde
posiciones de subalternidad que solo pretende unir para fortalecer su autoestima y exigir un respeto.

Precisamente, por eso defiendo tanto mis identidades como «negro» y afrocubano (Ibid.).

Estas diferencias de perspectiva en torno a las configuraciones sobre la identidad,
la “raza” y la nacionalidad que se estan desarrollando en la Cuba de hoy nos demuestran
la actualidad y relevancia que tienen las problematicas que aparecieron en la revista
Adelante, las que en ningun caso fueron zanjadas en el periodo de estudio, sino que
contindan abiertas y en disputa, al interior tanto de los campos intelectuales, como de la
sociedad en su conjunto.

A lo largo de esta investigacion se analizdé un conjunto de discusiones que tuvo
lugar en el campo cultural cubano desde la perspectiva de los intelectuales negros de
Adelante, en base a las elaboraciones que éstos produjeron en torno a la “raza” y su
relacion con un proyecto de redefinicion identitaria a nivel nacional. Para llevarlo a cabo
se rastrearon los primeros articulos en que se comenz6 a fraguar el proyecto
afrocubanista, los cuales aparecieron tanto en la revista de avance como en la seccion

dominical “Ideales de una raza”. Al mismo tiempo, fue necesario reconstruir la historia
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de Cuba desde la perspectiva de los negros, con énfasis en la movilizacién politica que
éstos lideraron y los periddicos que desde el siglo XIX comenzaron a fundar. Esto me
permitid estudiar el proyecto editorial de Adelante en primer lugar, desde un enfoque de
larga duracion, insertdndolo como parte de una tradicién escrita de intelectuales
afrocubanos que encontr6é en la prensa un canal de expresién para presionar por sus
derechos e integrarse a la nacion, pero con algunas diferencias respecto a sus
predecesores. Ya que el escenario en que surge Adelante es distinto, pero también en
virtud de que sus portavoces visualizaron la ineficacia de resolver el llamado “problema
negro” solo a partir de la via educacional, promovieron otras formas de lucha, como la
creacion de negocios por parte de los negros, la movilizacion politica fuera de los
partidos, la unidad entre negros y mulatos y la creacion de convenciones de sociedades
negras. Se trataba de proyectos que iban cargados de la palabra “revolucion”, como si el
horizonte ultimo fuera en definitiva modificar la estructura de la sociedad y no s6lo una
de sus partes. La creacion de una conciencia de clase en la poblacién de color, se asumié
entonces, como uno de sus nortes, cuestion que como vimos a lo largo de este trabajo, se
promovié a través de articulos, poemas y cuentos. Es en este sentido que consideramos
puntos de ruptura con aquel conjunto de escritores negros que vieron en la superacion
personal — o “solucién individualista” - el método para acabar con las injusticias
sociales, econdémicas y culturales. Pero como las rupturas, sabemos, dificilmente son
totales, consideramos que los adelantistas mantuvieron elementos de continuidad con las
generaciones anteriores, y es que si bien no depositaron toda su confianza en la
educacion, si promovieron un fuerte proyecto de ilustracién, en el que la civilidad, o el
buen comportamiento fueron primordiales para lograr mayor distincion social.

En segundo lugar, y desde una perspectiva de mediana duracion, situar los
debates de Adelante en el contexto de auge afrocubanista me permitié reconstruir las
disputas existentes en el campo cultural cubano desde el espacio de contrapublico negro,
siguiendo sus mayores puntos de tension y algunos giros que ciertos intelectuales
tuvieron. En efecto, y como revisamos en el segundo capitulo, tras las primeras

publicaciones afrocubanistas en la revista de avance y en la seccién dominical “ldeales
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de una raza” se produjo una fuerte oposicion al movimiento por parte de un grupo de
escritores, en la que se hizo visible la dificultad de instalar nuevas identidades basadas
en el aporte de los descendientes africanos. Al respecto es necesario hacer algunos
alcances, y es que si bien en el periodo de inicio del afrocubanismo varios escritores
lanzaron criticas al movimiento, como los integrantes de Origenes, o periodistas negros
como Ramon Vasconcelos, no podemos perder de vista la condicién de los sujetos
hablantes. En otras palabras, quiero decir que hablar o escribir siendo sujeto
discriminado por el color de la piel no tiene las mismas implicancias en el campo
cultural. En ese sentido, considero que mientras la elite blanca visualizdé el nuevo
proyecto identitario como una amenaza contra su patrimonio cultural blanco, los
escritores negros que se resistieron al reconocimiento de la descendencia africana, en
cambio, lo hicieron con el temor de ser fijados nuevamente en el espacio de la barbarie y
el atraso. Creo que en cierta medida esto puede explicar algunas ambivalencias en el
pensamiento de Gustavo Urrutia, o el mismo giro que tuvo Ramdén Vasconcelos en torno
a las expresiones afrocubanas, despreciando en un primer momento los versos inspirados
en el bongd, pero aliandose en una segunda etapa con el proyecto afrocubanista de
Ortiz. Como parte de este distanciamiento de lo “barbaro”, revisamos la creacion de
sociedades elitistas como el Club Atenas, si bien no mediante un exhaustivo analisis que
requeriria de otra investigacion, si a partir de un esbozo en el que su declaracién de
intereses 0 su posicionamiento en contra del son, permitieron entenderla como una
asociacion que se distancid radicalmente en términos de clase con la poblacion de color
mas subalternizada.

La organizacion de este mapa de proyectos e ideas fue clave para situar, definiry
comprender el proyecto ideoldgico de Adelante. Los integrantes, asumiendo la
diversidad de posturas que existia en el espacio de contrapublico negro, decidieron crear
un proyecto abierto a la discusion, aunque limitando la produccién de escritos a quienes
buscaran resolver los conflictos de discriminacion de los grupos mas oprimidos del pais.
De modo que en general no dieron cabida en sus paginas a pensadores que justificaran la

inferioridad biol6gica del negro o su necesaria extincion, sino que la heterogeneidad
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fomentada era relativa y se determinaba en base a la promocion de una ideologia
abiertamente antirracista. En ese sentido, es ésta una revista en la que efectivamente se
pueden rastrear los debates méas controvertidos y espinosos librados entre los mismos
intelectuales negros de izquierda, lo que me lleva a considerarla como un documento
histérico fundamental, en tanto nos sirve de fuente para analizar las diferencias
existentes en los espacios de contrapublicos subalternos. Como sostuve en la
introduccidn de esta investigacion, las revistas constituyen una fuente indispensable para
indagar en las complejas relaciones que se establecen en los campos culturales, pues es
justamente en ellas donde se disputan las diversas concepciones existentes sobre los
proyectos culturales nacionales en el periodo de las vanguardias latinoamericanas.
Ademas de su caracter antirracista, la revista Adelante presenté en términos
politicos una radicalidad discursiva que la distancia en algunos puntos de proyectos
como el del Club Atenas o la Union Fraternal. En primer lugar, porque se plante6 como
una sociedad critica de la politica institucional, lo que la Ilevd a financiarse de manera
independiente, a diferencia de Atenas o incluso de la Sociedad de estudios afrocubanos
que recibié aportes de Fulgencio Batista. Esto les permitié divulgar un pensamiento
autonomo de los intereses de la clase politica en el gobierno y lanzar abiertas criticas al
régimen de turno. En segundo lugar, por su propuesta de cambio social. Aunque
delimitar acuciosamente el programa que en este punto fomentaron rebasa los objetivos
de la presente tesis, reconocemos que existio una abierta declaracion por buscar vias
revolucionarias para lograr una transformacion social. Estas vias revolucionarias se
basaron en movilizar la pelea contra la discriminacion racial hacia una lucha general
sustentada en alianzas entre negros, mujeres y proletarios: “A la general la distinguimos
por explotacién, a la especifica, por discriminacion; pero como ésta se sostiene sobre
aquélla, no sélo constituyen una doble y hasta triple opresion, sino una verdadera, clara,
economica social superexplotacion... La estrategia historica exige que las rompamos
todas, empezando por las mas generales y acabando por las mas particulares” (Alarcon
12). Por ende, no reprodujeron el caracter elitista de otras sociedades en su convocatoria,

sino que formaron coaliciones con amplios sectores de la poblacién e intentaron llegar a
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la mayor cantidad de lectores posible, con especial preocupacion en que los negros de
clase baja atendieran su llamado.

En términos del analisis del corpus documental de Adelante una de las categorias
que en esta investigacion permitié clasificar un nimero no menor de articulos y
polémicas vertidas en sus paginas fue la de “raza”, reelaborada por sus escritores, en
primer lugar, para interpelar a las teorias sobre la inferioridad natural de las razas, y en
segundo, para debatir en torno a los proyectos de redefinicion identitaria a nivel
nacional. Para comprender el contexto de la primera dimension nos preocupamos de
historizar en el primer capitulo los significados que adquirié la “raza” dentro del
positivismo, asi como su correlato en las practicas racistas de la sociedad cubana,
concretamente en la matanza del PIC y posteriormente en la reactivacion de un racismo
ofensivo antimachadista, con los ejemplos del Ku Klux Klan cubano y la violencia del
ABC contra los negros de la ciudad de Trinidad. Este clima antinegro plante6 a los
adelantistas la urgencia de combatir los mitos racistas, siendo las reflexiones sobre la
“raza” uno de los campos de batalla para lograrlo. Analizar los textos de estos
intelectuales nos puso en relacion con la variabilidad de usos que le asignaron, desde
lecturas que mantenian ciertas similitudes con la tesis de la inferioridad bioldgica, hasta
otras que buscaron reducir la importancia de la “raza” o deslegitimar su existencia al
presentarla como ideologia anticientifica al servicio del régimen dominante. Esta Gltima
postura, que comprendié la “raza” desde una arista politica, fue la mas potente en
términos de critica en tanto desmantel6 su falsedad, y la redefinié como instrumento de
reproduccién de las histéricas jerarquias raciales.

La segunda dimensién en que se debatié el lugar de la “raza”, es decir, en su
relacion con la identidad nacional, fue la que méas polémicas suscitd y nos demuestra que
los espacios en que circularon los discursos llevaron a modificar el significado del
concepto. Un ejemplo concreto al respecto se puede rastrear en el pensamiento de
Gustavo Urrutia, puesto que mientras el mismo defendié la infertilidad de activar el
espiritu de raza a la hora de formar alianzas de clase, en otros casos considerd de

especial relevancia que el negro estudiara los factores que lo determinaban en términos
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raciales. En el desarrollo de dichas polémicas detecté dos grandes tendencias en torno a
cémo construir la identidad nacional, las cuales denominé como de defensa, por una
parte de un “conglomerado étnico” cubano, y por otro, de una identidad afrocubanista.
Ambas posturas tuvieron un punto de anclaje y fue su aprobacion de un proyecto de
mestizaje cultural visto como el rostro que podia definir de modo auténtico la identidad
cubana. La diferencia fundamental entre ambas se basé en el lugar que le otorgaron tanto
a la “raza” en la discusion, como a las expresiones de los descendientes de africanos.
Los defensores de un “conglomerado étnico” cubano alertaron sobre las consecuencias
negativas de recurrir a la “raza” para elaborar identidades. Racializar la discusion
implicaba a sus ojos proponer que los sujetos se denominaran a si mismos como
“negros” y no como cubanos, cuestion que en ultima instancia amenazaba con generar
divisiones al interior del pais. Méas aln, cuando lo “negro” fue asumido, producto de una
redefinicion identitaria, a partir de la categoria de “afrocubano”, postularon que se
producian caracterizaciones falsas en el plano de la cultura, en tanto para ellos los rastros
africanos en la Isla habian practicamente desaparecido. Las religiones o las lenguas de
sus descendientes solo constituian vestigios cuyo destino era desvanecerse en una unidad
cultural superior, fruto de la mezcla sin colores que habria de nombrarse como cubana.
Este razonamiento hacia coherente postular que si durante la colonia se habian
desarrollado bailes o expresiones musicales de modo amplio, éstos no podian tener
ningun lugar en el contexto republicano. La civilizacion, en efecto, habia avanzado, por
lo que todo vinculo con lo acaecido en el pasado era asumido como retardatario. Sin
embargo, la polémica suscitada por la aprobacion de las comparsas permitid que
circularan otros argumentos sobre su oposicion. En efecto, el problema no radicaba
exclusivamente en que el desfile constituyera una “etapa artistica vencida”, una “falsa
interpretacion” de la realidad cubana, o un acto en desmedro de la unidad nacional. En el
fondo de la cuestion se encontraba también un profundo rechazo a aquellos contenidos
denominados como “barbaros”, salvajes y/o antiartisticos. Al respecto es Util recordar las
tres presencias que Stuart Hall consideré fundamentales para los sujetos caribefios a la

hora de reconstruir sus identidades: Africa, Europa y el Nuevo Mundo. Si los defensores
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del “conglomerado étnico” juzgaron como infantiles o barbaras las expresiones
provenientes de Africa, y las desarrolladas en el Nuevo Mundo — la isla - como resabios
degenerados, eréticos y decadentes producto de las malas condiciones de vida dadas a
los esclavos, era evidente que los proyectos de identidad nacional que integraran los
aportes de esas dos presencias se iban a transformar en nudos problematicos necesarios
de limitar o censurar. Las representaciones negativas que poseian nos muestran que la
presencia europea seguia operando como patron de civilizacion, y que aun cuando se
posicionaran como portadores de un discurso de clase proletaria, tenian fuertes
conflictos en el &mbito de la cultura al provenir de la clase media negra. De modo que en
esta tension se hace visible la relevancia del factor “clase” en las configuraciones sobre
la identidad. Ya que las identidades son posicionamientos, atravesados por distintas
interpelaciones, la “clase” operd en este caso como un aspecto fundamental a la hora de
plantear una identidad cubana en formacion.

En el caso de los dos intelectuales afrocubanistas revisados pudimos ver, en
primer lugar, que la “raza” fue una categoria mévil. Como examinamos a lo largo de
esta investigacion, Gustavo Urrutia juzgo infértil fomentar las diferencias raciales a la
hora de formar alianzas revolucionarias, en tanto la estrategia era generar vinculos tanto
con los blancos revolucionarios como con todos los grupos oprimidos del pais. No
obstante, reconocié la importancia que tenia la “raza” como eje estructurador de las
relaciones sociales, y en ese sentido, como marca indeleble en la historia de los
descendientes de esclavos. Esto le llevd a hacer hincapié en su utilidad como
herramienta de analisis para la accion politica. La reconfiguracién de su propia identidad
como “afrocubano” constituia justamente un motor para eliminar el complejo de
inferioridad del negro y posicionarlo asi, fuera de las narrativas inferiorizantes
fabricadas por el colonialismo europeo. Es necesario precisar que tanto Pinto como
Urrutia consideraron compatibles la identificacién de los ciudadanos negros como
“afrocubanos” y “cubanos”, a diferencia de los defensores del “conglomerado étnico”.
Por eso el director de “ldeales” no tuvo reparos en hablar en ciertos momentos de “raza

cubana” o de afirmar en otros, que el afrocubano era cubano antes que negro, porque si
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bien la adscripcién de “afrocubano” era vital para reposicionar la identidad, ella siempre
se entendia como subordinada, o bien, integrada dentro de la nacionalidad. Este
argumento les permitié validar distintas representaciones respecto a Africa y al Nuevo
Mundo, y a fomentar un arte afrocubano que tomara los aportes de los descendientes
africanos existentes en Cuba desde la Colonia. Reconocer que Africa era una
civilizacion rica en tradiciones culturales y que su influencia era palpable en la Isla, les
Ilevé a apoyar la literatura de poetas como Nicolas Guillén, asi como el desarrollo de las
comparsas habaneras. Pero esto no significo que dieran la bienvenida a todas las
creaciones afrocubanistas existentes en el campo cultural, sino que sélo a aquellas
producidas criticamente, tras un examen clinico y una “mente filoséfica”, en tanto
advirtieron que en varios casos las creaciones rozaban esencializaciones racistas que
transformaban los “modos negros” en moda negra. En ese sentido, Pinto y Urrutia
determinaron como urgente dejar de reproducir modelos de identidad fomentados por la
elite blanca al servicio de sus propios intereses; era necesario, en cambio, construir una
identidad *“afrocubana” para una emancipacién real. Es por ello que pusieron
implicitamente el acento en que la identidad era efectivamente un posicionamiento que
no podia nunca perder de vista su dimensién politica, y que eran los negros conscientes
de su lugar en la historia a quienes les tocaba decidir como desde ahora se iban a
autodefinir.

Considero que advertir la objetualizacion a la que estaba siendo sometido el arte
negro fue fundamental cuando los mismos estados latinoamericanos comenzaron a
cooptar los discursos sobre la diferencia cultural — y en particular sobre el mestizaje —
para integrarlos de modo homogéneo, armonico y despolitizado a las respectivas
naciones. La alarma que pusieron tanto los afrocubanistas como los defensores del
“conglomerado étnico” cubano no era menor, y el paso del tiempo asi lo demostrd. El
vinculo que existia entre el campo cultural y el campo de poder, por ende, no puede
pasar inadvertido, y los editores de Adelante lo detectaron cuando denunciaron que la
reaprobacion de las comparsas se encontraba en estrecho vinculo con el fomento al

turismo, el cual no hacia sino folclorizar superficialmente el emergente arte

157



“afrocubano”. Por eso era imperioso no perder nunca de vista los contextos en que
circulaban sus expresiones, ni las formas en que sus autores las representaron. Pero al
respecto, la solucion entregada por los defensores del “conglomerado étnico” fue la de
censurar todo lo *“afrocubano” por los motivos ya analizados, a diferencia de los
afrocubanistas, que propusieron profundizar en el arte inspirado en las expresiones de
los afrodescendientes de manera critica y sin perder de vista las cooptaciones a las que
comenzaba a ser sometido. Desprenderse efectivamente de los juicios peyorativos que
existian en torno a Africa y a la cultura de los esclavos en Cuba para articular un
proyecto politico-cultural de oposicion al racismo, fue un ejercicio que intelectuales
como Arredondo no fueron capaces de realizar. Esa diferencia no menor, hasta el dia de
hoy sigue tensionando los imaginarios e identificaciones de los negros en el pais.

Desde otra perspectiva — y también en retrospectiva — sabemos que abordar la
identidad nacional en términos exclusivamente de “clase”, como lo plantearon los
defensores del “conglomerado étnico”, en circunstancias en que el racismo forma parte
de la estructura de una sociedad, no le hace justicia a los negros, puesto que los
estereotipos denostativos hacia ellos siguen operando, no precisamente por ser los mas
pobres entre las clases populares (como lo asumi6 el marxismo), sino en razon de su
color y aspecto. Por muy valido que sea el proyecto de activar la conciencia de “clase”
en la poblacion afrodescendiente, éste no debiese excluir la posibilidad de fomentar la
unidad politica entre los negros para luchar por sus derechos, como lo hizo alguna vez el
PIC, ni la adscripcién a una cultura que puede transformarse en fuente de dignidad,
reconocimiento y autoestima. Suficiente tienen los afrocubanos con ser racializados en
todos los ambitos, como para mas aun, ser limitados en sus posibilidades de construir
proyectos de resistencia cultural. Los debates que actualmente se estan librando desde
Cuba, que pueden rastrearse en el ejemplo entregado al inicio de esta conclusion, dan
cuenta de que diluir el conflicto racial en la categoria de “clase” no ha hecho sino
postergar y reactivar una ideologia que cada vez mas esta afectando a las mujeres y

hombres afrocubanos del pais.
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