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RESUMEN

El problema del “otro” ha sido objeto de multiples tratamientos e interpretaciones.
Estos intentos de interpretacion han estado sujeto, mas que a un intento claro y
comprometido de objetividad, a los intereses y pretensiones de los investigadores y las
escuelas tedricas a las que pertenecen -por lo general dependientes de la hegemonia cultural
de occidente-. Es asi que se ha reforzado en las Politicas Culturales la idea de un “otro”
magico y lleno de misterio, es decir, solamente comprensible bajo la premisa de lo exético.

Frente a esta premisa surgen los intentos de los grupos histéricamente excluidos por
hablar con voz propia y por hacer su propia historia, sin descartar por completo los intentos
de los especialistas (historiadores, sociélogos, antropologos, filésofos, culturalistas), sino,
por el contrario, fortaleciendo el dialogo intercultural.

Es el caso de los grupos afroecuatorianos, los cuales han alcanzado, lentamente y
después de numerosas luchas, la incorporacion a las politicas de un Estado que se ha
mostrado mas propicio hacia el respeto y el restablecimiento de sus derechos. Pero, de otra
parte, los rasgos culturales que determinan la personalidad y los rasgos identitarios de los
grupos culturales afrodescendientes se debaten entre dos polos opuestos, a saber: o se
convierten en objeto exotico, o pierden sus rasgos culturales en su intento de incorporacion
al Estado. La solucion de este conflicto consistiria en evitar ambas visiones y recuperar los
testimonios historicos, literarios, poéticos, musicales, de transculturacién y, ademas, la
resistencia frente a los intereses homogeneizantes y cohercitivosde los grupos dominantes.
Se trata, por lo tanto, de encontrar en esos mismos testimonios la manera en que los mismos

afrodescendientes quieren formar parte del estado nacion ecuatoriano.
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INTRODUCCION

El presente trabajo tiene dos intenciones: por una parte, la busqueda de
reconocimiento de los pueblos afroesmeraldefios y, en segundo lugar, la intencién de
realizar un estudio de las politicas culturales que rigen la industria cultural en el cantdn
Esmeraldas; para esto se pretende identificar los principales elementos sociales, politicos y
culturales que configuran al pueblo afro-esmeraldefio, asi como reflexionar sobre los
discursos, précticas y politicas publicas que se implementan, con el objetivo de lograr el
reconocimiento y los reales procesos de inclusion y justicia hacia este grupo de enorme
sensibilidad, que ademas es uno de los pueblos mas silenciados en el proceso de
conformacion del estado nacién ecuatoriano.

Derivado de nuestras experiencias, el presente trabajo recupera el pensamiento de
distintos autores y diversas posiciones tedricas. Dichas reflexiones y enfoques de autores
seran expuestos de acuerdo a la finalidad que desde la construccién del esquema de
planificacién nos propusimos; por lo que la estructura es flexible y responde a la
intencionalidad de profundizar sobre aspectos socio-culturales relacionados con el Pueblo
Afroesmeraldefio.

Se utilizaran diferentes recursos metodoldgicos. En primer lugar, se realizard una
rigurosa exposicion de los conceptos y categorias mas apropiadas para tratar el tema de la
busqueda de reconocimiento de los pueblos afroesmeraldefios por parte del Estado y en el
espacio publico (por ejemplo, categorias como identidad, ciudadania, reinvencion,
resistencia, reconocimiento, etc.). En segundo lugar, se realizard una descripcion (y, por lo
tanto, se aplicara el método descriptivo) de los esfuerzos realizados y de los resultados
obtenidos por los pueblos afros en la busqueda de reconocimiento institucional y social.

Podrian mencionarse, entre estos, las politicas culturales a través de las cuales la
cultura afroesmeraldefia ha sido visibilizada, y la participacion de los mismos en el dialogo
intercultural. En tercer lugar, se realizara (recurriendo a uno de los modelos clasicos de la
metodologia cualitativa) una comparacion de los logros alcanzados por los grupos
afrodescendientes con los privilegios que durante décadas ha tenido el grupo étnico
dominante en el territorio ecuatoriano. Por ultimo, se realizara una aproximacion
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genealdgica del pueblo afrodescendiente de esta forma se podrén recuperar los rasgos
culturales y las normas de comportamiento que han servido de base en la bdsqueda de
reconocimiento de este pueblo. Ademas, habra una aproximacion analitica a la retorica
utilizada para expresar la complejidad del discurso culturalista procurando no caer en
determinismos del lenguaje, conjuntamente, seran utilizados otros recursos como la
dialéctica, no sin antes dejar en claro que a través del desarrollo de nuestra reflexion iran
revelandose los objetivos propuestos.

También, aunque esta tesis se ajuste a los campos de la cultura y la politica, en el
presente estudio no se profundizara o aclarara disputas en cuanto a términos, se dejara ese
analisis para un trabajo especifico. Es decir, se utilizar4 los términos de manera
convencional y cotidiana. Cuando sea necesario se harad referencia a autores u obras
relacionadas, ampliando y priorizando los temas de debate sobre el sujeto afroesmeraldefio.

Es asi que la presente investigacion parte de una pregunta (Cémo las politicas
culturales estdn fomentando la exotizacion de la identidad afroesmeraldefia e incidiendo en
el reconocimiento que tiene este pueblo?* Es decir, se pretende, a través de los debates
actuales sobre la accion publica y sus problemas en procura de la interculturalidad,
investigar si dichas politicas responden a un verdadero reconocimiento de la “otredad” del
afrodescendiente, o si, por el contrario, fomentan la construccién de una aparente “otredad”
que se oculta en un reconocimiento falso construido desde la hegemonia mestiza.

Para afrontar esta problematica; a mas de los pensadores decoloniales, se remitird a
las reflexiones que desde la teoria critica y en particular desde la “ética del
reconocimiento” se han hecho a favor de la comprension del sujeto. Ana Fascioli, por
ejemplo, sostiene que el sujeto “(...) deviene como tal siempre que se sabe reconocido por
otro, y que por tanto reconciliado con éste, llega a conocer su identidad” (FASCIOLI
diciembre 2008, 21-25).

Precisamente, en el primer capitulo se evidenciaran los posibles conflictos que
podrian generarse en la construccion del sujeto afro-esmeraldefio, y para eso nos

centraremos en la discusion sobre el tema de la identidad, sus antecedentes, su formacion,

! También queda por sefialar -como se hara més adelante- si han sido los mismos afrodescendientes quienes
han incurrido en estos procesos de exotizacion.
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su reconstruccion y su importancia en el accionar politico. Discerniremos también en la
relacion yo-otro y en el principio de responsabilidad como fundamento de la propia
relacion, y como esa anulacion del otro trae consecuencias para la propia identidad.
Ademas, en este capitulo se hara referencia a la situacion de invisibilidad a la que han sido
confinados los grupos afrodescendientes durante décadas, e incluso siglos, asi como las
formas en que se expresaba esa invisibilizacion. Para abordar esta invisibilizacion se
prestard atencion a las practicas de sometimiento y a la Constitucion de la Republica,
donde se cumple, por una parte, el objetivo de anulacién de la poblacién afro y, por otra,
ofrece las condiciones favorables para la resistencia y la propia representacion.

En el segundo capitulo, se contrastard el tema de la identidad con las teorias
modernas de finitud del sentido dialéctico de la historia que, en concreciones como el
socialismo o capitalismo, llevan a una anulacion de las individualidades frente al “todo”, o
a un supuesto “reconocimiento” de estas particularidades solamente si se acoplan al
sistema econdmico-politico-cultural hegemdnico. En el caso del capitalismo postmoderno
este supuesto reconocimiento actda folklorizando y patrimonializando lo exdtico,
entendido este atributo, como esa atraccion que existe desde la hegemonia cultural
occidental hacia lo que procede de un lugar extrafo, apareciendo como un estigma que da
-borrosamente- cierta cualidad positiva pero acent(ia las diferencias® (aquello que esta
rodeado de un halo de misterio para el pensamiento cientifico tradicional) para
introducirlas en la légica del capital. Asimismo, se reconoceran los esfuerzos de los
pueblos para ser visibilizados, para ello se acudira a la idea de resistencia, idea a partir de

la cual es posible aquella visibilizacion.

%¢La discriminacion y la estigmatizacion (en base a caracteristicas culturales, fenotipos o a una combinacién
de ambas) suelen ser las respuestas mas comunes ante la llegada de inmigrantes, pero en ciertos casos estos
también pueden verse exotizados. La estigmatizacién puede ser definida como la imputacion de "un atributo
que hace a una persona diferente de otros y de un tipo menos deseable" (Goffrnan 1986), podemos entonces
visualizar ala exotizacién como la imputacion de diferencia, pero con una valoracion no negativa sino
relativamente positiva, tejida por la atraccion. Una de las caracteristicas de la exotizacion es la lejania
(geografica, temporal o moral) que se establece respecto del individuo exotizado, que frecuentemente esta
asociada también a una idea de propia superioridad del individuo que exotiza al ‘Otro (Lutz y Collins 1993,
Pieterse 1992). En sus instancias mas clasicas, la exotizacion es el reverso de la repulsion por los diferentes
que estadn considerados lejanos espacialmente, distantes fenotipicamente, y atrasados temporalmente en un
sentido evolutivo. La atraccién por el diferente, también comparte con la estigmatizacion y el racismo el
hecho de estar basado en un estereotipo que caricaturiza, homogeniza y confirma una distancia con el
individuo exotizado” (FRIGERIO 2004-2005, 99)
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En el tercer capitulo se analizara el campo de las politicas culturales, revisando las
propuestas y las actividades ejecutadas tanto por el Gobierno Central y los Gobiernos
Auténomos Descentralizados, como por otras instituciones publicas o privadas existentes
en la provincia de Esmeraldas. Examinaremos si esos planes responden a un modelo que
promueve el reconocimiento pleno.

Finalmente, en el capitulo cuarto, reflexionaremos sobre la necesidad de propiciar
un verdadero dialogo intercultural que permita reconocer al ‘otro’ y abogar por un sentido
de universalidad, que no difumine la identidad del pueblo afrodescendiente esmeraldefio,
sino que, como ideal regulativo, incluso promueva transformaciones, que originen la real
inclusion del pueblo afroesmeraldefio en el ambito politico que es donde se toman las
decisiones para invertir en la satisfaccion de necesidades materiales, psicologicas y
culturales de reparacion de los dafios morales causados al pueblo afrodescendiente. En
definitiva, se trata de buscar que los constructores de las politicas culturales desarrolladas
en nuestro pais sean conscientes del debate dialéctico entre la necesidad de una teoria de la
justicia universalizable y, al mismo tiempo, la necesidad de reconocer el valor de las
multiples diferencias existentes (COMINS Mingol Enero-diciembre 2014).

Ante la problemaética planteada, este trabajo pretende contribuir a la develacion de
discursos y practicas que si bien responden, de alguna manera, al nuevo debate
intercultural, podrian estar contribuyendo en la creacion de nuevos tipos de
“esencialismos” y a su inmediata consecuencia reflejada en nuevos tipos de exclusion,
ahora mas sutiles. Este nuevo tipo de exclusidnes fortalecido por politicas culturales que
acentlan la imagen estereotipada a tal punto que llega a ser asumida por los propios
miembros de este pueblo.

En este sentido, se propone un debate académico que permita influir en la
planificacién de politicas culturales que cumplan el objetivo de promover un auténtico
didlogo intercultural y consecuentemente el pleno reconocimiento, en nuestro caso en
particular del pueblo afrodescendiente del Ecuador. Para finalizar, queremos dejar anotado
que este trabajo no pretende cubrir la totalidad del complejo tema de identidad-insurgencia-
reconocimiento del pueblo afroecuatoriano. Nuestra contribucion forma parte de las nuevas

interpretaciones, quizas (y seguramente) criticas sobre la tematica tratada.



Capitulo Primero

Identidad y reconocimiento del sujeto afrodescendiente

1.1.- Concepciones preliminares

Tal como como lo hemos propuesto en nuestro plan, el espacio geografico de
nuestro trabajo servird para establecer los limites de la ejecucién de las politicas
gubernamentales que de alguna manera han fortalecido el impulso cultural del canton
Esmeraldas, sin embargo, este limite geografico se amplia al tratar la problematica cultural
que de alguna manera ha determinado la vida y espacio de los afroesmeraldefios.

El Canton y ciudad de Esmeraldas (capital de la provincial), es el principal centro
de influencia en la region; Esmeraldas es conocida como la provincia verde por su
vegetacion exuberante y esta ubicada en el extremo nor-occidental del Ecuador. Tiene una
extension de 15.239 km? y una poblacién multiétnica de 430.792 habitantes, esta
conformada de norte a sur por siete cantones: San Lorenzo, Eloy Alfaro, Rio Verde,
Esmeraldas, Quininde, Atacames y Muisne.

La poblacién afrodescendiente en Ecuador bordea un 8% (7.2 segun el censo del
2010 del INEC) de la poblacién total del pais.® Sin embargo, todavia, y aunque en los
Gltimos tiempos se ha visibilizado® la presencia de este pueblo en el todo nacional,
principalmente por los logros que ha alcanzado en el ambito futbolistico o por la
propaganda de la musica tropical “urbana”, es abundante el desconocimiento sobre la

presencia y el recorrido que ha tenido esta poblacion. Los afrodescendientes en nuestro

® El dltimo censo de poblacién y vivienda fue realizado el 28 de noviembre del 2010 por el Instituto Nacional
de Estadisticas y Censo: de los datos arrojados 14 483.499 es la poblacion total del pais de estos

1 042.812 se autodefinieron como afrodescendientes, negros y mulatos.

“Para Alban, quien recoge esta categoria expuesta por el Historiador Santiago Arboleda, “reconocer la
invisibilizacion, es hacerle el juego al discurso colonial-eurocéntrico que intenta borrar a toda costa la
presencia socio-cultural, econémica y politica de los afrodescendientes. Los pueblos afro no han sido
invisibilizados, han sido “silenciados”. Didlogos varios. Cali, septiembre 2006. Citado en Identidades y
politicas culturales en Esmeraldas y Cali. Estudio de casos sobre organizaciones afro, produccion cultural y
raza. Camilia Gomez Cotta Tesis UASB 2006

10



pais son el resultado de un proceso de didspora que inicid hace casi cinco siglos desde
Africa, y en la actualidad se manifiesta en la herencia bioldgica y las tradiciones culturales
del pueblo afroecuatoriano.

Es pertinente reconocer las luchas que, desde las organizaciones sociales,
intelectuales, activistas y gestores culturales, han dado lugar a que el estado empiece a
formular politicas multiculturales y pluriculturales® que procuren el reconocimiento de
pueblos otrora inexistentes en la construccion del espacio mestizo del estado ecuatoriano.
Sin embargo, aunque existen progresos en los temas de inclusion, participacion y
reconocimiento de estos pueblos, los afrodescendientes siguen en estado de marginacion.

La “visibilizaciobn negativa” que tiene el pueblo afrodescendiente, ha sido
cimentada histéricamente por el estado nacion ecuatoriano, se ha constituido
principalmente como “Una especie de paradigma o modelo que imagina a los
afrosdescendientes como habitantes de ciertas regiones, en especial las de tierras bajas,
climas calidos y lugares de selva o rio” (ROJAS 2013, 6). La provincia de Esmeraldas en
este sentido, se constituyd en el no-lugar ecuatoriano;® un lugar vacio, habitado por
extrafios que no respondian al proyecto de identidad nacional mestiza. Lugar de atraso, por
lo que todo rastro de “barbarie” existente tendria que ser eliminada por el aparataje

modernizador del estado central;’ las instituciones, y en particular la educativa, tendrian

> Antes de la Constitucion del 2008, se hablaba de “Multiculturalidad”. Con la aprobacion de esta nueva
Constitucién y al definir un Estado Constitucional de Derechos Plurinacionales e Interculturales se reconoce
las multiples culturas del pais, ademas se plantea gestar reales procesos reconocimiento, interrelaciones,
integracién y convivencia entre culturas. Estas nuevas normativas tienen directa relacion con la lucha de los
afroecuatorianos contra el racismo, la discriminacion y la exclusion, y que desemboca en la necesidad de
conquista de unos derechos a la igualdad y la equidad cultural y a los derechos humanos. Por otra parte, la
“Pluriculturalidad” hacen referencia a las politicas que promueven la existencia arménica de los individuos
que pertenecen a diferentes culturas y que gracias a ese marco arménico son capaces de resolver sus
diferencias.
S<Marc Augé acufié el concepto "no-lugar" para referirse a los lugares de transitoriedad que no tienen
suficiente importancia para ser considerados como "lugares”. Son lugares antropoldgicos los histéricos o los
vitales, asi como aquellos otros espacios en los que nos relacionamos. Un no-lugar es una autopista, una
habitacion de hotel, un aeropuerto o un supermercado... Carece de la configuracion de los espacios, es en
cambio circunstancial, casi exclusivamente definido por el pasar de individuos. No personaliza ni aporta a la
identidad porque no es facil interiorizar sus aspectos o componentes. Y en ellos la relacién o comunicacion es
mas artificial” (FONASIER 2012-2013, 9) en referencia a: (AUGE 1992, 81-119)
" «“Cuando se habla de mestizaje, se hace uso de un término ambiguo. Por un lado el mestizaje constituye una
estrategia discursiva generada desde el Estado, pero por otro ha tomado la forma de politicas y dispositivos
destinados a la “civilizaciéon” y “urbanizacion” de la poblacion” (KINGMAN 2002, 2).
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esta “noble tarea de sacar del “atraso cultural y mental” al pueblo “carnavalesco”de los
negros esmeraldefios.®

Lo paraddjico es que, a pesar del proyecto civilizatorio del estado mestizo, y de la
participacion de la poblacion afroesmeraldefia en los procesos de independencia y en la
revolucién liberal, el “no lugar” esmeraldefio sufrio el desprecio y marginacion de la
politica de infraestructura modernizadora. Incluso en el auge del estado petrolero de los

afios 70 se decia que:

“(...) los esmeraldefios no estan acostumbrados a obras grandes, para ellos es
normal vivir sin infraestructura bésica; por eso no es prioritario ese tema. Esa era la
politica dirigida por los gobernantes nacionales e incluso los locales pensaban eso, por eso
la prioridad era algiin adoquin o la fiesta del 5 de Agosto” (CANCHINGRE 2015).

Sin embargo, y como incoherencia, Esmeraldas con la continua propaganda de la
“cultura tropical” en el mundo, fendmeno de la globalizacion capitalista, de alguna manera
ha entrado al escenario como lo novedoso, divertido y exotico -es que en el mundo
contemporaneo hay que respetar lo extrafio, y mas adn si es un lugar para vacacionar, que
al mismo tiempo nos recuerde los valores sométicos y hedonista de nuestro ser-.

Antes de continuar, se hace necesario partir de la premisa basica para entender la
diaspora africana. Los afros fueron desplazados de su Africa natal y obligados a trabajar

sin derechos en las colonias de las nuevas tierras.

8 «“La modernizacion extrajo los procesos de socializacion y de educacion del ambito de la familia y de la
comunidad tradicional, en tanto que la secularizacion limité el control de la iglesia sobre la educacion. La
transformacion de la educacion en espacio publico, la hace idénea para la intervencién de las politicas
publica y de las autoridades publicas a través de un conjunto de iniciativas e instrumentos” (ARCOS 2008,
30). Concretamente en el pueblo afrodescendiente, la politica civilizatoria se ve ilustrada en la siguiente nota
periodistica “(...) a lo largo de la calle Olmedo, entre las de Ricaurte i 10 de Agosto encontramos los
cuchitriles que sirven de domicilio a un sinnimero de mujeres afiliadas al fatal y denigrante comercio del
lupanar. La manera nada correcta en la forma de vida que observan estas mujeres hace que, en estas cortas y
mal pergefiadas lineas, consigne el prejuicio que estd causando este mal social, que bien puede ser atendido
como cualquier otro por las autoridades del ramo. EI problema esta planteado y es facil de resolverlo. Todos
conocemos o sabemos las escandalosas orgias que forman en aquellos barrios, en compafiia de gente de sable
i gorra, mujeres amigas de la disipacion; a quienes, a la agonizante luz que alumbra el fondo de la bohia, se
las contempla cantando, bebiendo i bailando desaforadamente; ante el mutismo de nuestra culta i tolerante
sociedad. A la vista de esta desenfrenada corrupcion, tenemos los ojos de los nifios i de los ancianos para
quienes es nociva esta clase de espectaculo, por tener, tanto el uno como el otro, almas nobles i sensibles (O.
VERA 2014, 68)
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Las cronicas de Miguel Cabello de Balboa cuentan el origen de los primeros negros
cimarrones que llegaron a Esmeraldas en el afio 1553. Segun esta historia, los primeros
habitantes afros llegaron de forma accidental cuando un barco que conducia a un grupo de
esclavos de Panama a Lima naufragd y encall6 en la costa esmeraldefia. Se cuenta que un
grupo de hombres y mujeres negros supervivientes se escaparon al bosque y se
establecieron en libertad. Este hecho es narrado de la siguiente manera:

“...Por el mes de octubre, parti6 de Panama un barco, siendo parte la misma
mercaderia y un grupo de negros. El barco pertenecia a un Alonso de lllescas. Después de
30 dias de navegacién pudo hallarse, doblado el Cabo de San Francisco, en una ensenada
que se hace en aquella parte que llamamos Portete. En aquel lugar bajaron a tierra para
descansar un grupo de tripulantes, y con ellos a 17 negros y 6 negras, para que les ayudasen
a buscar algo de agua, lefia y otros productos que le sirvieran para continuar el viaje (...)
Mientras ellos estaban en tierra, se levantd un viento y marea tan fuerte que hizo que el
barco chocara contra los arrecifes de aquellas costas. Los espafioles, con dificultad,
salvaron sus vidas y otras pertenencias; sin poder capturar nuevamente a los esclavizados™

510

Liderados primero por el “negro Anton y luego [por] Alonso de lllescas™™ se

unieron con la poblacién indigena local y formaron la llamada Republica de Zambos™*.

“(Los) -negros en alianza con los indigenas rechazaron a mas de 60 expediciones
militares de los espafioles, que en distintas épocas intentaban someterlos-. Hacia finales del
1500 y comienzos del 1600 los negros cimarrones dominaban y controlaban casi todo el
territorio de la provincia de Esmeraldas (...) -Con el transcurso del tiempo, por medio de
guerras y también de alianzas, fueron expandiendo su poder y su fama por toda la costa,
desde Bahia de Caraquez hasta Buenaventura-.”*?

Los cimarrones realizaron acercamientos con las autoridades espariolas de Quito,

quienes aceptaron el estatus de palenque libre pues no les quedaba de otra ante el poderio

® Crénicas de las Conquista del Per(i por Miguel Cabello de Balboa, mencionado en la Encilopedia del Saber
Afroecuatoriano (VICARIATO APOSTOLICO DE ESMERALDAS 2009, 30)

10 «por el cronista Miguel Cabello sabemos que: Alonso nacié en Cabo Verde, Guinea, Africa, que a la edad
de 8 afios fue llevado a Sevilla, Espafia, su nombre verdadero era Enrique y luego se llamo Alonso.

Sirvio en la casa de un comerciante de apellido, de Illescas, donde aprendid las costumbres, su lengua, la
forma de guerrear y demas “cosas”, que les sirvieron mucho al pasar a tierras americanas y mas tarde al
asumir el liderazgo de los palenques que los cimarrones establecieron en las costas de Esmeraldas.
(VICARIATO APOSTOLICO DE ESMERALDAS 2009, 31)

1 Zambos eran los descendientes de negros e indigenas en la complicada nomenclatura de castas “raciales”
del Imperio espafiol.

'2 Miguel Cabello mencionado en (VICARIATO APOSTOLICO DE ESMERALDAS 2009, 32)
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de los afros de la zona. Sin embargo, los espafioles, ante el peligro de tener ejemplos de
comunidades afros libres, fomentaron la institucion esclavista en la region y luego, por
estrategias colonizadoras como la evangelizacion (por la orden religiosa de los
Mercedarios) fueron desplazando el poderio de la Ilamada republica de los zambos.

Aunque los afroesmeraldefios fueron libres, y formaron parte de los ejércitos de
Simén Bolivar, fue con la llamada “emancipacion” de todos los negros ecuatorianos que
llegd el 21 de julio 1851, en el periodo presidencial del general José Maria Urbina, ya con
Ecuador convertido en una republica independiente, que se logré la abolicion de la
esclavitud; sin embargo, esta apenas sirvio en la integracion de los afroecuatorianos a la
vida nacional, pues su marginacion econémica, politica y social continud.

Los afros fueron protagonistas en las principales gestas de la historia ecuatoriana.
En las revoluciones liberales, por ejemplo, tuvieron en los negros esmeraldefios a sus
mejores defensores. La revolucion de Eloy Alfaro, a principios del siglo XX fue apoyada
por muchos negros (como la “mulata Martina”, Juan Feliciano Navarro, Pio Quinto
Nazareno, Domingo Trejo, el capitdn Felipe Lastra, Julio Sixto Mena, Carlos Otoya,
Nicolas Castro, etc.) que se encontraban bajo un régimen de semi esclavitud, de
concertacion, o esclavitud por deudas (de los padres y abuelos) (Anton 2012, 18-23)

Ahora bien, la historia muestra la transculturalidad de la africanidad esmeraldefia.
Lo “negro” en la provincia, no solo fue conformado por los ndufragos (de por si de
variadas nacionalidades africanas), sino también por esclavos traidos desde Colombia para
trabajar en las minas del norte de la region, y el posterior arribo de negros venidos de islas
caribefas en la época de la construccion del ferrocarril (VICARIATO APOSTOLICO DE
ESMERALDAS 2009, 28-55).

Lo comdn se encuentra en que estos pueblos, a partir de la diaspora, tuvieron que
cambiar su forma de ver el mundo, generando dindmicas de resistencia, insurgencia y
adaptacion frente a la nueva situacion que les toco vivir. De tal manera que, a pesar de las
continuas transformaciones del espacio vivencial, como el paso de vida rural a la urbana,
pervivieron en estos pueblos conocimientos y practicas originariasdel Africa: musica,

literatura, religion, gastronomia, etc.
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Este estudio no se detendra en ese largo proceso de aculturacion del pueblo
afrodescendiente esmeraldefio, y la pervivencia cultural de lo primigenio africano, pero es
necesario mencionarlo para comprender la riqueza y complejidad de la dinamica de
consolidacion de esta cultura particular. Se propone lo anteriormente mencionado para
explicar el lugar de excepcion que por intereses hegemonicos ha llevado a la exclusion del
pueblo afrodescendiente del conglomerado de la nacion ecuatoriana. Esto refiere a que el
esquema de marginacion del pueblo afrodescendiente tiene que ver con el tema de
identidad, pues el proceso de didspora de los africanos consolida una cultura e identidad
distinta al resto de las ecuatorianas en un lugar determinado. Este es el caso de la costa
norte del territorio nacional.

Ante esta realidad de preservacion de una cultura originaria, en la actualidad
muchos afroesmeraldefios, refiriéendose al frecuente uso de costumbres extranjeras, la
pérdida de rutinas rurales (el paso del campo a la ciudad) o el olvido de la mdsica de
marimba, se sienten alarmados por lo que llaman “el fin de nuestra cultura”. Es decir,
existe un profundo miedo a que desaparezcan los “signos singulares” que los identifican y,
como consecuencia, que se pierdan sus raices culturales, es decir, aquello que los
constituye como pueblo, su identidad de pueblo afrodescendiente.

Sin embargo, insinuamos que este miedo parte de una concepcién de la cultura
esencialista y estatica. Entendemos la cultura como “el conjunto de los rasgos distintivos
espirituales y materiales, intelectuales y afectivos que caracterizan a una sociedad o a un
grupo social y que abarca, ademas de las artes y las letras, los modos de vida, las maneras
de vivir juntos, los sistemas de valores, las tradiciones y las creencias™*®. Es preciso afiadir
a este concepto de cultura, las relaciones dialécticas entre el individuo, la comunidad que

integra y las multiples influencias externas que se dan en un pueblo.*

3 Hay diferentes maneras de definir la cultura. La definicion mas abarcante y actual fue redactada por la
UNESCO en la Declaracion Universal sobre Diversidad Cultural del afio 2001.

Y Aculturacion se refiere al resultado de un proceso en el cual una persona o un grupo de ellas adquieren una
nueva cultura (o aspectos de la misma), generalmente a expensas de la cultura propia y de forma involuntaria.
Una de las causas externas tradicionales ha sido la colonizacién. En la aculturacién intervienen diferentes
niveles de destrucci6n, supervivencia, dominacion, resistencia, soporte, modificacion y adaptacién de las
culturas nativas tras el contacto culturalmente. El proyecto invisibilizador de las culturas minoritarias que ha
Ilevado a cabo el estado democréatico moderno; Confrontar: (AFROCOLOMBIANIDAD 2013)
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Lo que se pretende es observar como la “cultura afroesmeraldena” responde a esta
dialéctica que es inherente al proceso histérico y de qué manera ha evolucionado, a
sabiendas de que existe una presion constante de los paradigmas de la civilizacion
occidental moderna, desde los cuales se desprestigia o folkloriza todo lo concerniente a las
culturas subalternizadas, potenciando la dicotomia entre lo “civilizado” y lo “barbaro”.
Ademas, no perdemos de vista el hecho de que paulatinamente la cultura afroesmeraldefia
ha ido perdiendo caracteristicas que le eran “propias”, y que parafraseando a Cornejo
Polar ha sido homogeneizada, empujada a cumplir con los valores de la sociedad
occidental capitalista moderna (CORNEJO POLAR 1994, 11-22)

“Cuando la memoria colectiva de este gran territorio region del Pacifico hace una
lectura de su historia, por lo general, la hace desde dos tiempos principales: el ayer y el
ahora. El ayer es entendido como el tiempo cuando los estados no eran, y el ahora es visto
como el tiempo cuando los Estados nos imponen sus leyes que mandan ser, lo que nunca
quisimos ser” (GARCIA y GUERRERO, Al otro lado de la raya, folleto 1 2011, 7)

Ahora bien, el elemento primordial de la cultura afro-esmeraldefia es
innegablemente el africano. Por eso, los rastros de identidad de este pueblo se encuentran
(sobre todo, aunque no unicamente) en el aporte cultural del continente africano. Por lo
tanto, para definir las posibles sefias de identidad del pueblo afro esmeraldefio, hay que
tener en cuenta la capacidad de resistencia e insurgenciaque ha tenido este pueblo, aquella
lucha histdrica que los esclavizados y cimarrones han tenido para que, desde sus propias
formas organizativas (como los palenques), proyectaran una forma auténoma de vida y

cultura en contra de la esclavizacion y opresion, manteniendo viva su raigambre africana.’

15 «En este proceso de construccion del ser negro o negra, distinguimos cuatro escenarios determinantes: a) El
escenario del esclavismo al que se opone el cimarronaje: una forma de replantearse frente a esa forma de
colonialismo que se estructura sobre la negacion del otro —esclavo— y en el que se determina un sentido del
género como categoria impuesta. b) El escenario poscolonial del capital, de las economias extractivas de la
mineria, la extraccion maderera y pesquera, que plantea la posibilidad de la construccion de identidades
culturales construidas sobre oficios-territorialidades en esas condiciones de relaciones que nosotros
calificamos como semi esclavistas, donde también las relaciones de género responden a categorias impuestas
por lo patrones econdémicos. ¢) El escenario del crecimiento econémico y la globalizacion: —por ejemplo, el
de los planes de desarrollo para el Pacifico— en donde el desarrollo de la conciencia del ser se plantea en
contraposicion a nuevas imposiciones sobre el ser negro histdrico; se constituye asi, la posibilidad de
construirse como grupo étnico con derechos culturales colectivos” (GRUESO 2008)
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Podrian entenderse los esfuerzos por entablar esta resistencia, no solo como un paso
maés hacia la emancipacion, sino también como piedra fundamental para la descolonizacion
del ser. Las visiones sobre teorias postcoloniales y decolonialismo surgen como alternativa
al dominio intelectual europeo. Los defensores de estas visiones proponen renunciar al
colonialismo no solo politico, ni cultural sino también al dominio epistemoldgico europeo

y defienden una nueva forma de pensar desde América Latina. En efecto,

El ejercicio de repensarse como un pasé a la descolonizacion del Ser, implico
reconocer nuestro ser negro-negra como sujeto histérico configurado desde una relacion de
subordinacion, que se inicia en la trata transatlantica, pasando por la relacion esclavista
hasta una relacion de discriminacion y exclusion en el hoy. Pero también desde una historia
de lucha por la emancipacidn y la liberacion (GRUESO 2008)

No obstante, el Ilamado a la emancipacion y a la descolonizacion del Ser, en su
sentido radical, puede dar lugar a que se desconozcan las alternativas de solucion de la
diferencia, alentando el desprecio de aquello que no es propio y la confrontacion con
aquellos que lo defienden. Ciertas formas de decolonialidad, por ejemplo, al afirmar y
divulgar las tradiciones y practicas de los grupos culturales, muchos de ellos tildados
historicamente de “barbaros”, niegan otras tradiciones y proponen renunciar a todo tipo de
colonialismo no solo econémico, ni politico, sino también ideoldgico e incluso
epistemoldgico, con ello proponen renunciar a los aportes cientificos que no sean propios
y promueven una nueva forma de pensar desde los grupos histéricamente menos
favorecidos de Latinoamérica (QUIJANO, 1992). Asimismo, una vision radical de la idea
de reconocimiento, podria fortaler y alentar la necesidad de ciertos pueblos y
nacionalidades de hacer prevalecer sus derechos en el espacio publico, estimulando
visiones universalitas en lugar de alternativas de superacion al limite cultural. Por lo tanto,
lejos de buscar alternativas al problema de la diferencia y la exclusion, estas visiones
podrian robustecer el aparecimiento de posiciones extremas que desconocen los desarrollos
ajenos.

Por el contrario, la afirmacion de la identidad afro esmeraldefia no deberia
promover “valores y principios” de unidad interna que “satanicen” o reduzca la valia de

otra cultura (incluida la dominante) y, aunque admita la legitimidad de ciertos
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compromisos identitarios, no acepta la propuesta de esencialismo estratégico, pues, aunque
se reconozca (en esta propuesta) un proposito de “resistencia politica para fortalecer lo
propio ante la amenaza hegemoénica de borrado o marginalizacion” de la identidad
(BUTLER 2015), “el esencialismo estratégico recuperando la conciencia subalterna” como
accion, se funde y confunde al utilizar las mismas armas para recuperar la soberania que se
ha perdido y, determinar (con estas mismas armas) nuevos espacios ideolégicos, politicos,
histdricos y religiosos (G. SPIVACK 1987).

Las comunidades de origen africano asentadas en el territorio region del Pacifico,
de este y del otro lado de la raya de frontera, no hemos olvidado que el camino que nos
trajo a estos territorios no es el camino de andar y apropiar el mundo por nuestra
voluntad de colonizar y conquistar. Llegamos aqui siguiendo el camino de la injusticia,
de la dispersion obligada que para los pueblos de origen africano signific la esclavitud
(GARCIA y GUERRERO, Al otro lado de la raya, folleto 1 2011)

Por esta razdn nuestro estudio intenta evitar “un uso estratégico del esencialismo
positivista en aras de un interés politico escrupulosamente visible” (G. SPIVACK
1987, 205), pues podriamos ser propensos a caer en lo mismo que estamos criticando y de
lo que procuramos salir. Por el contrario, nuestra intencién es develar que estos
esencialismos (identitarios, de preferencias, etc.) estan relacionados con nuevas formas de
exclusion y, a la larga, lo que pretenden es crear nuevas hegemonias. En tales casos,
observa la misma Spivak, es claro que la afirmacion (esencialista) de la propia identidad
no resulta estratégica en absoluto (SPIVACK, DANIUS y JONSSON 1993).

En este punto, cabe mencionar la afirmacién de la filésofa estadounidense Judith
Butler, quien afirma que aunque “los esfuerzos de cabildeo son virtualmente imposibles sin
recurrir a las politicas de identidad” (BUTLER 2015, 32), no piensa que “ese término
(esencialismo estratégico) sea muy util” (BUTLER 2015, 116); es decir, se considera que,
cuando una categoria es representativa de un conjunto de valores o disposiciones y se
vuelve normativa en su caracter y, por tanto, excluyente en principio, se necesitaria
recurrir a la desconstruccion de la terminologia ontologica utilizada. Por el contrario el
pensamiento cimarron promulgado desde la sabiduria de los pueblos afrodescendientes

procura un territorio donde las relaciones armoniosas de convivencia en todos los aspectos
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gue engloban la existencia se manifiesten en vivencias interculturales entre los pueblos que
comparten el espacio esmeraldefio. (GARCIA y GUERRERO, Al otro lado de la raya
folleto 2 2012)

1.2.- Ontologia de la identidad Afro-esmeraldefia

Para nuestros intereses se hace necesario que nos refiramos al tema de la identidad,
que es el argumento principal cuando se hace mencion del tema del reconocimiento a la
“diferencia”. Para este fin primeramente definamos el concepto de reconocimiento que en
nuestro esquema se constituye como vital a la hora de tratar el tema de la identidad.

La segunda acepcion del diccionario de la Real Academia Espafiola precisa al
término “reconocimiento” como Gratitud, es decir aquel “Sentimiento que nos obliga a
estimar el beneficio o favor que se nos ha hecho o ha querido hacer, y a corresponder a él
de alguna manera” (REAL ACADEMIA 23 edicion ). Con esta definicion recordamos los
innumerables aportes que el pueblo afroesmeraldefio ha hecho a la conformacion de la
sociedad ecuatoriana. En este sentido, enfatizamos la no correspondencia del aparataje
institucional del Estado ecuatoriano, y de la sociedad en general, con un pueblo que pese a
ser estigmatizado y como consecuencia visibilizado negativamente hasta tal punto que se
opaca sus logros (la resistencia e insurgencia de este pueblo no ha permitido que el
aparataje colonialista borre su presencia cultural), ha contribuido enormemente en la
consolidacion de la nacion.

En efecto, el Estado promovié una doble ruptura: por una parte, la formacion del
Estado como un proyecto abarcante que reune a los seres humanos como partes de la
nacion, y, por otra parte, la constitucion de un Estado que individualiza a la gente segun
modos especificos (CORRIGAN y DEREK 2007 (1985)). De esta forma, el Estado
constituyo el factor de cohesion entre los niveles de formacion social (ABRAMS 2006
(1988), 113). Sin embargo, esta doble formacion del Estado nego legitimidad a los modos
no oficiales de definir la identidad individual y colectiva (CORRIGAN y DEREK 2007
(1985))
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Asi como la desigualdad es la carencia de igualdad, la diferencia es la ausencia de
identidad. La separacion entre ambos conceptos, igualdad e identidad, es problemaética,
pues en la acepcion cotidiana generalmente coinciden. La igualdad politica, por ejemplo,
concede al individuo las condiciones adecuadas para tener los beneficios del Estado. Para
ello cuentan con la cédula de identidad (WANDERLEY 2009, 69) . La Igualdad facilito, la
expansion y crecimiento de los mercados, asi como el intercambio de productos. La
igualdad “surgié del acuerdo entre las fuerzas economicas y politicas en el contexto del
mundo burgués. Del mismo modo, abrié fronteras a la transaccion mercantil, pero dio
lugar, asimismo, a la configuracion de nuevos limites, extrafios, incluso, al problema
territorial” (JURADO 2016, 88). En efecto, una caracteristica del Estado moderno es la
frontera, el limite (MITCHELL 1991, 15)

Lo que empezd como un problema econémico, se convirtid, por lo tanto, en un
problema politico y legal, es decir, en la diferencia entre quienes son integrados al orden
estatal a través de las leyes y la de quienes son excluidos y permanecen al margen del
orden legal.

Por lo tanto, es imprescindible la busqueda de un asimiento que justifique la lucha
de esta marginalidad. Para esto, un pueblo comienza con la reivindicacion de sus derechos;
contemplando los presupuestos conceptuales que le permitirian conocerse y afianzarse con
hechos y circunstancias que lo hacen especial y provechoso. Es decir, el arma que
permitiria a estos actores pelear con autoridad en la consecucion de respeto y participacién
en la toma de decisiones en el &mbito juridico, econémico, social y moral-afectivo, para
mejorar su situacion, es la toma de conciencia de su contexto identitario y el consecuente
reconocimiento positivo que se tenga de su identidad.

Sin embargo, ¢qué es la identidad de un pueblo? La definicion de este término ha
resultado ser azarosa por ser compleja e imprecisa desde su formulacion. Lo que mas se
acerca es la tesis basada en la diferenciacion de grupos humanos, que afirma que “la
identidad es la especificidad de los rasgos culturales que caracterizan a un grupo social y

que pueden ser descritos por un observador externo”*®. Afiadiriamos la concepcién que

®Como es muy dificil decir qué es la “identidad”, lo mas frecuente es que se diga lo que no es: por ejemplo,
Néstor Garcia Canclini afirma: “Hay que cuestionar esa hipotesis central del tradicionalismo segun la cual la
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tiene el filésofo aleman Axel Honneth quien dice que el tema de la identidad tiene que ver
con la relacién positiva que se tiene “conmigo mismo”. Es decir, la identidad para que sea

propia tiene que ser aceptada por “los otros” (A. HONNETH 1997).

Toda identidad se construye en la confrontacion y negociacion con los "otros"
diferentes, con diversas alteridades, de ahi que toda crisis de identidad en realidad es una
crisis de la alteridad. En consecuencia, el problema mas importante que la antropologia
debe enfrentar en la actualidad no solo es priorizar (lo ha venido haciendo) el anélisis de la
identidad, sino empezar a considerar la cuestion de la alteridad. En realidad, lo que est&
viviendo la humanidad no solo es una crisis de identidad (no saber quiénes somos); la crisis
mayor es una crisis de alteridad dada por nuestra incapacidad de conocer, reconocer,
valorar, respetar, tolerar y convivir con la "insoportable diferencia del otro". (GUERRERO
2002, 30)

Bajo esta perspectiva, la identidad de todo ser humano apareceria como dialogal, lo
que nos devela que todo individuo, pueblo o nacion, construye su imagen en la alteridad.
Es decir, la imagen que tenemos de nosotros, el “yo”, se construye en la relacion que
tenemos con “otros”, porque la identidad es una construccion social. Lo que quiere decir,
que la identidad exige una relacion con el reconocimiento que “los otros” nos prestan.

De esta manera, Si nos preguntaramos quiénes somos, la respuesta nos llevaria a
develar una pregunta previa que pareceria ser extrafia, pero que es consubstancial y esta es:
“cquién es el otro? Es asi que “el otro” aparece como aquél que siendo ajeno a la condicién
del yo, forma parte de él determindndolo negativa o inversamente a través de su diferencia.
Dicho de otra manera, aquel que con su distancia y a través de su propia diversidad
constituye parte de la naturaleza intima del yo” (SACOTO ARIAS 2008). Aplicando lo
dicho al campo de los grupos minoritarios y de nuestro estudio en particular, si los
individuos que forman parte de una cultura especifica, no son valorados o reconocidos
positivamente, implicaria la pérdida de identificacién y por lo tanto la baja autoestima de

los mismos:

identidad cultural se apoya en el patrimonio, constituido a través de dos movimientos: la ocupacion de un
territorio y la formacidn de colecciones. Tener una identidad seria, ante todo, tener un pais, una ciudad o un
barrio, una entidad donde todo lo compartido por los que habitan ese lugar se vuelve idéntico o
intercambiable. En esos territorios la identidad se pone en escena, se celebra en las fiestas y se dramatiza
también en los rituales cotidianos” (N. GARCIA CANCLINI 2001, 178). Claude Levi-Strauss destacd hace
ya mucho que la identidad “es una entidad abstracta sin existencia real, aunque sea indispensable como punto
de referencia” (LEVI STRAUSS, La identidad 1988, 34).
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La identidad cultural proporciona un “anclaje para la auto identificacion [de las
personas] y la seguridad de una pertenencia estable sin tener que realizar ningun esfuerzo".
Pero esto, a su vez significa que el respeto a si misma de la gente esta vinculado con la
estima que merece su grupo nacional. Si una cultura no goza del respeto general, entonces
la dignidad y el respeto a si mismos de sus miembros también estardn amenazados
(KYMLICKA 1996, 129)

Por lo demaés, no se debe olvidar que la identidad se construye con el reconocimiento
o el no reconocimiento del otro, por lo cual hay que considerar nuevas formas de

acercamiento al tema de la identidad. Debemos tener presente que:

Nuestra identidad se moldea en parte por el reconocimiento o por la falta de éste; a
menudo también por el falso reconocimiento de otros, y asi, un individuo o un grupo de
personas puede sufrir un verdadero dafio, una auténtica deformacion si la gente o la
sociedad que lo rodean le muestran, como reflejo, un cuadro limitativo, o degradante o
despreciable de si mismo. El falso reconocimiento o la falta de reconocimiento pueden
causar dafio, puede ser una forma de opresién que aprisione a alguien en un modo de ser
falso, deformado y reducido (...) Dentro de esta perspectiva, el falso reconocimiento no
s6lo muestra una falta del respeto debido. Puede infligir una herida dolorosa, que causa a
sus victimas un mutilador odio a si mismas. El reconocimiento debido no so6lo es una
cortesia que debemos a los demas: es una necesidad humana vital (TAYLOR 2001, 42-44)

Ante esto, se intenta definir con rigor lo afrodescendiente, para lo cual se cree
importante exponer los antecedentes ontoldgicos que presuponen varias consideraciones
esencialistas de las realidades culturales; pues la postura que presentamos considera que el
inconveniente surge de la vaguedad de la definicién de identidad. Con este fin, y solo por
desbaratar el discurso colonizador, recurramos al mismo lenguaje de la filosofia de
tradicion occidental (siguiendo el razonamiento de unos de los mejores fildsofos de la
filosofia Bantu, Placide Tempels, quien afirmaba que “la légica formal es la misma en

todas las culturas”. De esta forma podremos encontrar una posible salida®’.

YEn este estudio, no se comparte la propuesta, aunque no se niega su intento por buscar una solucién al
desplazamiento de lo bioldgica y culturalmente considerado diferente, de algunos teéricos de los estudios
culturales y de la politica, quienes lejos de solucionar el problema de la comprension del otro y de crear un
acceso a este; terminan, acentuando la diferencia y por ende la rivalidad y la clasica separacién entre sujeto y
objeto; y, su consabida determinacion: los cientificos culturales terminan divulgando las tradiciones y
practicas de los grupos bajo la premisa de lo exético (SAID 1990, 245-246); Al respecto el antropdlogo y
académico ecuatoriano Diego Quiroga manifiesta: “Tradicionalmente, en el imaginario occidental, el indio -y
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El concepto de identidad, tal como mayoritariamente se lo entiende, tiene su origen
en las reflexiones del pensador eleata Parménides. Este filosofo, cuando se refiere al ente,
afirma que: “Se ha de pensar y decir siempre que sélo el ser es, porque es ser; en cambio el
no-ser no es” (PRESOCRATICOS 1995, 233). Lo que quiere decir que solo existe un
camino hacia la certidumbre (conocimiento) o verdad y que llevaria a la comprension del
ser (identidad), este camino seria la certeza de que el ser es y el no-ser no es. Con esto
Parménides concluye que ser y no-ser son realidades totalmente absolutas y por lo tanto
excluyentes entre si. “(...) Tampoco [el ente] es divisible, pues es completamente
homogéneo” (PRESOCRATICOS 1995, 233):

Este ser estatico, en quietud y reposo, justificador de esencialismos culturales y, por
lo tanto, de diferencias ensimismadas en orgullos y consideraciones de superioridad, tiene
que ser superado y para eso rescatamos como alternativa aquella ontologia platénica que
afirma que:

En cuanto a nuestra proposicion: Que el no-ser existe, es preciso que se nos pruebe,
refutandonos, que estamos en el error, y si no es posible esto, es preciso que se nos diga,
como lo decimos nosotros, que los géneros se mezclan los unos con los otros; que el sery
lo Otro penetran en todos y se penetran ellos mismos reciprocamente; que lo Otro,
participando del ser, existe en virtud de esta participacion, sin convertirse en aquello de que

en muchos aspectos también el negro- ha sido polarizado entre el indio canibal y salvaje (Robe 1972;
Palencia-Roth 1993) y el indio bueno, ordenado y puro; antitesis del blanco civilizado, corrupto y
desordenado (Arias 1993). Una version moderna de esta vision romantica concibe al nativo como un ser
perfectamente adaptado a su ecosistema, cuyas costumbres y tradiciones perduran a pesar de las influencias
siempre negativas del mundo externo. Se establece, de esta manera, una dualidad en la que todo lo bueno
proviene de los grupos tradicionales y lo malo de los factores externos. Este esencialismo atribuye a los
grupos nativos una bondad casi biol6gica y natural. Esta visién, generada por algunos intelectuales, ha sido
utilizada por movimientos politicos indigenistas y neo-revitalistas en su muy justo deseo de conseguir
mejoras sociales, culturales y econémicas. También desde otros intereses econdmicos se da la apropiacion de
este discurso, tipico caso de agencias turisticas y ecoturisticas que venden la imagen del indigena como parte
del paisaje natural. Es comln ver afiches y panfletos turisticos en los cuales se presenta a un jaguar, un
guacamayo, alguna palmera, una orquidea o heliconia y un indigena (QUIROGA 1999, 133). Tampoco
compartimos con algunos planteamientos de renunciar a los aportes del resto del mundo promoviendo una y
exclusiva forma de pensar desde latino américa Cf. (MIGNOLO 2009)- (QUIJANO 1992); nos acercamos
mas a la postura de Libia Endara en la que al igual que nosotros sus “planteamientos (...) no son neutrales.
Obedecen a la inquietud, y a veces, angustia por encontrar un camino que permita establecer un dialogo
equitativo y coherente con los otros actores y grupos socioculturales del pais. Para lograrlo, creo fundamental
asumir que el estereotipo de nuestro grupo cultural estd marcado por el conflicto entre intereses y posiciones
que se han creado a lo largo de mas de quinientos afios de convivencia sin armonia con los indigenas y
afroecuatorianos. Ademas, creo fundamental desmitificar el discurso e intentar evidenciar cuantos prejuicios,
desprecios y vergienzas seguimos llevando en nuestras mentalidades. Solo cuando reconozcamos su
existencia estaremos en capacidad de enfrentarlos, superarlos, y, ojald, aprender a vivir con los otros”
(ENDARA http://www.flacso.org.ec/docs/sfracendara.pdf, 183)
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participa, sino permaneciendo otro; y, en fin, que siendo otro que el ser, es claro como el
dia que es necesariamente el no-ser (PLATON, El Sofista o del Ser 1998)

Frente a esta intencién de la filosofia de Occidente que trata de imponer al Ser
como fundamento del pensar, las teorias postcoloniales y el decolonialismo proponen una
nueva forma de pensar desde Latinoamerica. “Las acusaciones al modelo totalizante
occidental convirtieron a los decolonialistas en defensores de las culturas minoritarias vy,
por ende, en promotores del multiculturalismo™®” (JURADO 2016). Los decoloniales
convirtieron en enemigos de los intelectuales que creian que al ocupar un lugar en el
corazon del imperio (Europa y la academia europea) tenian la competencia necesaria para
teorizar, sin darle importancia al lugar donde estan ( (MIGNOLO 1995, 100)

Sin embargo, para responder a los pensadores decoloniales, se puede acudir a la
defensa del pensamiento sobre el ser que realizo el pensador espafiol Garcia Bacca. Para
Garcia Bacca existe un “equilibrio entitativo”, que es equilibrio de las diferentes
posibilidades del ser en una referencia fija, que es el ente. Pero el ente (este equilibrio del
ser) se encuentra en cambio constante, no esta cerrado en si mismo, sino que continla
teniendo y asumiendo posibilidades de ser (H. VERA 2009). Esta alternativa ontoldgica
permite estudiar toda cultura como heterogeneidad, y no desde la hegemonia del ser
occidental estatico e inmutable que ha discriminado lo diferente y mutable. Con esto nos
atreveriamos a decir que el no-ser existe como alteridad o diferencia, como lo otro en el ser,
lo diferente de él (o mejor dicho, en él) (ALVAREZ 2002)

Ademas, la conformacion de la identidad afroesmeraldefia surge de los aportes de
otras culturas, de otros grupos culturales y sus particularidades. Dejando unos ejemplos
basados en los movimientos culturales: los gustos musicales de la mayoria de la poblacién
afroesmeraldefia incluye géneros ancestrales como la marimba, los andareles, caderonas,
agua claras, alabados, etc.; o también los géneros importados como la salsa, el merengue,
el pasillo, las cumbias, el regueton, la rockola. Pues, como se ve en esta catalogacion de los

gustos musicales de los afro-esmeraldefios, practicamente es imposible solo mencionar lo

'8 El término es usado por Charles Taylor en El multiculturalismo y "la politica del reconocimiento”, 2003.

24



autoctono. Pareceria que la identidad afro-esmeraldefia deberia incluir infinidad de “cosas”
que vienen de afuera, aunque algunos mas radicales argumentarian que estos gustos,
aunque no originados en la geografia esmeraldefia, responden a la matriz africana: salsa,
regueton, etc. Sin embargo no es el caso cuando hablamos por ejemplo del pasillo o
rockola.’® También el idioma, la religién, la culinaria, la medicina tradicional son otros
ejemplos palpables de este proceso de conformacion de la identidad afro-esmeraldefia,
basado en los aportes de las otras particularidades culturales.

Las décimas y cuentos esmeraldefios también tienen un origen diverso. Por
ejemplo, el cuento, que es un elemento primordial en la representacién simbdlica del
pueblo afroesmeraldefio, es signo de identidad; asimismo, es una herramienta a la hora del
accionar politico, es decir, un arma de resistencia e insurgencia frente al sistema, racista y
excluyente. Ademas, aunque la oralidad esmeraldefia es, en gran parte, heredera de la
oralidad del Africa occidental, de donde se cree que provienen la mayoria de las distintas
nacionalidades que conformaron las comunidades afros del pacifico norte de America del
Sur, respondea esa necesidad de implicacion entre culturas de la que hablamos. Estudiando
estos cuentos, se encuentra un interesante proceso de hibridacion de las tradiciones
literarias europeas e indigenas (CORTES ROCHA 1998).

Ahora bien, estas literaturas son el reservorio de una cultura rural que se expresa
como respuesta a la necesidad de expresar sus miserias y sus anhelos®, y como forma de
escape y enfrentamiento al sistema colonial y luego liberal representado en el patrén o

duefio de la hacienda para los cuales los oprimidos trabajaban.

Componer décimas y cantar versos en los bailes de marimba son las cosas que méas
me gustan para mantener el corazén amarrado en la tradicion de los mayores y para buscar
mi madre de Dios que es la que alimenta el cajon donde vive el corazén, me gusta la
caceria en las montafias. Por eso yo me reconozco como un compositor, cantor y medio
poeta del monte. Aunque ahora ya para viejo vivo en el pueblo (...): Remberto Escobar

9 Uno de los referentes actuales a nivel nacional de estos géneros musicales es Afroecuatoriano: Pablo
Cortez el “mimado de la rockola”.
% Recordemos que los negros esmeraldefios no fueron esclavos (llegaron por el naufragio y se constituyeron
como un palenque o refugio de negros fugitivos). Su sociedad se fundé en comunidades regadas a lo largo de
las riberas de los rios. El proceso de colonizacion y subalternizacién de los nuevos pobladores de estas
tierras, se da por introduccion de la evangelizacion y el proceso de explotacién de los recursos primarios de
estas tierras (GARCIA MALAGON 2012).
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Quifionez en: (J. GARCIA, Los guardianes de la tradicion: compositores y decimeros 2002,

17)

Hay que recordar también cémo, hasta hace no mucho tiempo, las expresiones
culturales de la sociedad afroesmeraldefia, dominada por la tradicién cristiana de la
hegemonia blanco-mestiza, fueron satanizadas. Por consiguiente, el resultado es que la
posterior generacién de negros nacidos en estas tierras tenia vagos recuerdo de ella.*

En este sentido personajes centrales de la oralidad afrodescendiente esmeraldefia
como “Tio Tigre y Tio Conejo” son palimpsestos directos de los personajes africanos de
“La Hiena y la Liebre” Cfr. (ANONIMO 1998). La transculturacion (implicacion cultural)
es muy notoria en personajes como Juan Bobo, quien tiene una innegable influencia
europea. Asimismo, en la representacion simbolica del cuento, se da un curioso uso de la
lengua espafiola; variada y adornada con continuas remembranzas de frases entrecortadas
de origen africano, sintoma de la primera forma de transculturacion practicada por las
sociedades que se han visto en necesidad de hibridarse frente a la hegemonia del centro
colonizador (CORTES ROCHA 1998)

Lo que se quiere manifestar es que un contexto multicultural constituido por una
muy desigual relacion de fuerzas ha creado una nueva cultura. Una cultura
afroesmeraldefia que esta integrada por los aportes amerindios, europeos y africano; y, en
el que se desarrolla una forma especial de ver el mundo; resaltando la presencia vital de su
alto componente africano.

De hecho, se percibe como en la actualidad los cuentos y leyendas
afroesmeraldefias se van transculturando a la contemporaneidad. Existen casos de leyendas
como La Tunda que estan siendo adaptadas a la urbanidad y a los problemas tipicos de
estas épocas (existe hasta una pelicula que habla de ella). Estas leyendas son translocadas a
contextos y situaciones postmodernas y mas urbanas: “la Tacona es la misma tunda que
ahora como ya nadie va al campo, se quiere pegar su bailada y seguir atrapando a los

bobos”, escuchdbamos en nuestros afios de adolescente que conversaban nuestros vecinos

2l |La marimba es un caso de deculturacién. Segin papa Roncén (personaje central de la cultura afro
esmeraldefia contemporanea). Los negros se olvidaron de la marimba; recuperandola, siglos después, de los
indigenas Chachis donde se habia transculturado (J. GARCIA, Papa Roncén: Historia de vida 2003)
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»22 0 |a historia que cuenta nuestra prima Yoconda Perlaza

durante el auge de esta leyenda
quien jura que el “duende” utiliza la internet: “(...) por eso me da miedo quedarme hasta
tarde de la noche chateando, es que hay un duende que anda molestandome y hasta me
envia mensajes por el teléfono”. En fin, la oralidad afroesmeraldefia es simbolo de
identidad cultural, y nos muestra la dindmica de una identidad viva.

En este sentido, cabe recalcar que el si mismo afroesmeraldefio sigue siendo a partir
de esa matriz africana que se manifiesta sobre todo en la espiritualidad: la vision de dos
mundos separados por portales donde se entrecruzan seres de otras dimensiones que
protegen y castigan, y la alegria por una vida relacionada con los otros seres de la
naturaleza condicionan una religiosidad impuesta; los sabores y manera de preparar los
alimentos, el compéas de los ritmos en la musica y las reminiscencias en el lenguaje
configuran el mundo de esta “nueva” cultura relacionada con lo primigenio africano. Estos
son sincretismos que podriamos considerar que, tal como lo manifestaria el historiador
Roberto Segré: “son mas expresivos de la protesta del negro contra la opresion que por su

afan de rescatar del olvido sus antiguas creencias” (SEGRE 1983, 18); nosotros pensamos

L3 Tacona es: un “personaje fantasmal femenino que seduce y mata del susto a los (hombres) incautos en
las noches, cuando éstos descubren que la hermosa mujer es en realidad (...) un alma en pena que busca
venganza ya que fue violada y asesinada. De esta manera, la Tacona es una mujer rubia que aparece en las
noches en Esmeraldas y seduce a los hombres, cuando se encuentran a solas, les ensefia su verdadera
identidad, que consiste en un esqueleto terrorifico y ellos pierden la cordura o mueren (E. A. GARCIA 2006,
56).
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que el pueblo afro expresa en sus vivencias de resistencia ambas intencionalidades, Juan

Montafio lo demuestra:

Hundo el pie en el acelerador para alejarme de los absurdos basureros de la
memoria resentida. Pero no, los muertos cabreados se me han instalado en el asiento de
atras. Casi los veo por el retrovisor. Estos muertos no tienen forma, no tienen lugar en el
espacio: ellos son el vacio. Ellos crean espacios. La vitalidad de estos muertos es la

fortaleza de mi memoria. Los recuerdos cizafiean un coraje extemporaneo (...)
(MONTANO 1999, 109)

Hemos dicho que las manifestaciones culturales arriba mencionadas son
expresiones de la resistencia del pueblo afro en oposicién a las visiones igualitarias del
Estado que pretenden eliminar la diferencia cultural, en oposicion a los grupos de poder
econdmicos y politicos, asi como a la mentalidad colonialista y al racismo que impregna
hasta el dia de hoy la convivencia en la sociedad ecuatoriana.

Pero, ¢qué se entiende por resistencia?

La resistencia permite mantener y construir la identidad, por eso, las
manifestaciones culturales de un pueblo, sus saberes y su cotidianidad son los elementos
sobre los cuales se forja aquello que Patricio Guerrero Arias denomina una “cultura de
resistencia” (Guerrero Arias, 1993: 23). La resistencia constituye de forma incuestionable
“una realidad historica que no es resultante de una caracterizacion tedrica solamente, sino
esencialmente de la praxis vital y cotidiana” (Guerrero Arias, 1993: 23). Es una condicion
histérica necesaria e imprescindible para que los pueblos, por ejemplo, los indios o los
afrodescendientes, no desaparezcan con el transcurrir del tiempo, sino, mas bien, para que
permanezcan en la historia. Solo asi los pueblos son capaces de construir su propia historia,
a pesar de la influencia de los poderes exteriores y del orden dominador que tiende a
marginarlos.

Ademas, la resistencia ha adoptado diversas formas a lo largo de la historia,
empezando por manifestaciones religiosas y socioculturales, hasta sus formas mas
ofensivas cuando se trata de confrontar la dominacion. Por eso, las formas mas ofensivas
de la resistencia, a saber: las rebeliones, las sublevaciones y los levantamientos entran en el

campo de lo que se conoce como insurgencia. La resistencia es la base para la insurgencia.
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Estos levantamientos y acciones en contra del poder no siempre han tenido éxito en
liquidar las bases estructurales sobre las que se conforma y asienta el poder, sin embargo,
la resistencia de los pueblos en la historia ha mostrado continuamente la necesidad de la
insurgencia como requisito indispensable para la materializacion de la utopia.

¢Qué es la insurgencia?

La insurgencia implica una actitud de indocilidad y rebeldia frente al poder, ya que
este intenta subyugar y hasta eliminar las manifestaciones culturales, asi como los saberes
y la cotidianidad de un pueblo. Asimismo, comprende un llamado para evitar la
subordinacion a las estructuras econdmicas, politicas, pero, sobre todo ideoldgicas que
utilizan los representantes del poder para doblegar cualquier esfuerzo emancipatorio. A
través de la insurgencia un pueblo evita acomodarse a modelos totalizantes y se opone a
recibir dadivas de la hegemonia y sus concepciones universalistas, sino que se abre paso a
la alteridad, la diversidad, la pluralidad y la diferencia como ejes centrales para entender la
riqueza de la vida.

Finalmente, la utopia, es posible gracias a los momentos previos de la resistencia y
la insurgencia, se muestra como proyecto alternativo para la construccion de una nueva
sociedad y una nueva historia que alterara el orden imperante, pues es un proyecto de
historia y sociedad diferente, para que en esa diferencia seamos nosotros mismos Yy
reafirmemos nuestra identidad (GUERRERO ARIAS, EI saber del mundo de los condores
1993, 9).
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Capitulo segundo

Visibilizacién y reconocimiento del pueblo afro-esmeraldefio

2.1.- Ciudadaniay reconocimiento

Ante esta suerte de experiencias silenciada (en el proceso de colonialismo), como
las denomina el historiador colombiano Santiago Arboleda; no es la intencién de este
proyecto, definir la identidad del pueblo afro-esmeraldefio, saber el quién o qué es este
pueblo, sino en qué este pueblo se quiere convertir; considerando que el proceso de la
esclavitud pretendié quitarles (a los africanos importados) su nombre, su historia, su
cultura, su religion, su dignidad, y principalmente su derecho de ser seres humanos. De
aqui podria derivar el hecho de que la recuperacion de la identidad y el consabido
reconocimiento verdadero sea un proceso, una construcciéon (BRAIDOTTI 2005). Sin
embargo este proceso constructivo de la valia de un pueblo hay que llevarlo con una
relativa sospecha, para no estancarnos en esencialismos derivados de las propuestas post-
socialistas foucaultianas que acentla la identidad como diferencia y que a lo largo de esta
exposicion se intenta develar como peligro.

Hasta aqui nuestra reflexion se ha encontrado con dos posturas que entran en
conflicto. La una que entiende a las comunidades de acuerdo a su pertenencia a una
especificidad cultural sujeta a derechos y obligaciones diferenciadas, y otra que las
masifica en el concepto colonialista de “ciudadania”.

Aparentemente, este reconocimiento “institucional” fue el producto de las
exigencias que surgieron gracias a las luchas del pueblo afro. El reconocimiento del
afrodescendiente como “ciudadano” no fue gratuito, sino el resultado de las luchas
gestadas por el mismo pueblo. Sin embargo, reconocer a los individuos del pueblo afro

Unicamente como “ciudadanos” generalizaria un discurso donde la igualdad de derechos
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enmascara los interés de estructuras econémicas y politicas a las que les interesa la
homogeneidad y los universalismos (el neoliberalismo, por ejemplo), omitiendo el derecho
de los individuos que se encuentran al interior: grupos etareos, diversidades de preferencia
o identidades sexuales, de género, etc.

Pero también la otra propuesta tiene sus reparos; pues al crear una identidad basada
Gnicamente en las diferencias, entendidas como el ideal de la autenticidad y fidelidad a si
mismo y a la particular forma de ser de cada individuo o minoria, y aunque visibilice el
caracter diferenciado de la conformacion de las sociedades y proponga acciones positivas
para reparar las circunstancias sufridas por una particularidad “racial” o cultural; también
discriminaria. Vemos como, en el mundo de lo real, el afrodescendiente ecuatoriano es
diferenciado por su imagen. La “mayoria” identifica a los afros negativamente, por lo que
podria darse el caso de que en la basqueda de referencias culturales se refuerce el hecho de
exclusion y discriminacion a este pueblo; un ejemplo son las llamadas politicas de “accién
afirmativa” que, aunque basadas en la justicia, sin ser confrontadas del por qué con —los
otros- (la mayoria en este caso) estan sujetas con rencor a los beneficiarios.

Los esencialismos -tanto el de igualdad como el de diferencia- vistos desde la
I6gica hegeliana del reconocimiento desembocarian en una estructura jerérquica; es decir
que los rasgos de identidad estética ubicarian a un pueblo en un lugar definido. Este lugar
de enunciacidn, muy a nuestro pesar por los logros en su agencia, estaria llevando a que los
derechos se queden estancados y en consonancia con las estructuras de poder. Es muy
probable, que dentro de estos esencialismos identitarios, “los derechos logrados no se
distribuyan democréticamente” (WANKUN 2011). El peligro de atomizacion de
identidades estaticas puede estar en que estos “lugares” tienen dentro de ellos, y tal vez
inconscientemente, algunos tipos de jerarquias. En nuestro estudio, especialmente con el
caso de las mujeres, se observa que se naturaliza conductas, gustos, roles, creencias,
universalizados para todos los miembros del colectivo.

Recalcando la dicotomia de posturas entre los que siguen el modelo formalista y los
que persiguen diversos modelos post (postcolonial, decolonial, etc.). Es decir los
universalistas con su nocion de “igualdad en el ser humano” que prioriza los derechos

fundamentales que la Declaracion Universal de los Derechos Humanos garantiza y que la
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constitucion ecuatoriana ratifica, caen, tal vez intencionalmente, en la neutralizacion de la
lucha por un verdadero reconocimiento politico e identitario de los pueblos silenciados.

Y por otro lado, los comunitaristas son criticados principalmente por la borrosidad
de los resultados que han obtenido. La critica a estos deviene en que los tradicionalismos
basados en la diferencia podrian estar llevando a que en la busqueda de la identidad los
pueblos como el afroesmeraldefio reclamen vivir segun los “determinismos” de la
cultura®; lo que tiene un peligro intrinseco, pues esta petrificacién de mandatos ancestrales
sobre diversas bases (pureza, religion, tradiciones, territorios o cualesquiera otro “orden”),
podria -en la construccidn de agencia de resistencia e insurgencia separarlos de los otros
grupos subalterinizados, mermandoles fuerzas en la capacidad de negociacién que se hace
necesaria cuando de grupos excluidos se trata (WANKUN 2011).

Haciendo referencia al capitulo anterior, la “identidad” debe entenderse como
fluida, fécil, cambiante, construida a partir de las interacciones de los individuos, del grupo
entre si, con otros grupos y con el medio hegemdnico, que puede obligar al grupo a
“cerrarse” o a “interactuar” en virtud de aspectos vinculados a la estructura hegemodnica de
la sociedad. Por tanto una democracia real deberia contribuir a impedir que se generen
barreras culturales que conformen un irreductible “adentro” y “afuera” identitario,
blogueando la permeabilidad cultural de sus miembros (WANKUN 2011).

La tension, y tal vez una alternativa, podria estar en el didlogo que debe existir en
una sociedad democratica entre los grupos subalternos y la cultura o el modelo
hegemonico. Sin evadir el hecho de que un verdadero reconocimiento implica la justicia; y
que es mas que una mera distribucion (FRASER y AXEL 2006).

En este sentido, es necesario recordar y reconocer la condicion de ciudadania como
aquel conjunto de deberes y derechos (establecidos por la norma juridica suprema) que los

individuos tienen en correspondencia con su Estado. La ciudadania siempre estd en un

%|_a experiencia cuenta como a partir de una lucha en unidad de todos los pueblos subalternos del Ecuador ha
dado como resultado conquistas en el ambito juridico que han fomentado la inclusion y el reconocimiento de
estos pueblos. Al contrario podemos encontrar ejemplos de como la lucha entre estos pueblos por delimitar
espacios geograficos y fronteras culturales los ha debilitado; al respecto el Presidente de la Junta Parroquial
de Mataje y dirigente Awa nos manifiesta: “No nos hemos puesto de acuerdo por egoismos al conservar
nuestro territorio con los hermanos afros; este problema de territorio nos ha llevado hasta la violencia, lo que
nos ha debilitado y beneficiado a los palmicultores y mineros; lo que contradice la experiencia del dia a dia
donde nosotros siempre hemos estado en contacto y hasta emparentdndonos con los hermanos afros”
(CANTINGUS 2013).
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proceso de construccion y de cambio y, se desarrolla conforme a la accion de los
movimientos sociales; es decir que la accion colectiva toma conciencia, ejerce y reivindica
otros derechos no satisfechos.**

Aunque es importante dentro del proceso de construccion de un verdadero
reconocimiento, la construccién de ciudadania que ha sido un proceso de continuas
modificaciones y en el que de manera progresiva han ido debatiendo, ampliando e
incorporando derechos individuales, derechos colectivos, desde la participacion activa de
grupos sociales, entre ellos movimiento indigena y organizaciones afroecuatorianas®>,
queda para la critica analizar la debilidad que tiene la pretension del ejercicio ciudadano,
pues se presenta como débil al pretender solo formar activistas civicos- politicos al servicio
de un Estado regulador excluyendo la articulacion y reflexion con los diversos elementos

que integran y que repercuten en el desarrollo de una comunidad o identidad cultural;

Una de las formas de considerar la exclusion es en relacion con las condiciones
sociales. En este terreno, los afroecuatorianos presentan actualmente un importante cuadro
de desigualdades y desventajas estructurales frente a otros grupos culturales, en especial la
poblacién mestiza y blanca. Los datos censales de 2001 y 2010 asi lo demuestran. Cuando
se hace una comparacion de indicadores sociales cruzados por etnicidad encontramos que,
en los dos periodos censales, no solo los blancos y mestizos superan a los
afrodescendientes en cuanto a condiciones de vida sino que ademas la brecha entre los dos
no se acorta (ANTON 2012, 333).

" En el presente trabajo no cabe la consideracion del término “inclusion social” por tratarse de una palabra
gue tiene una fuerte carga discriminatoria, segregadora y peyorarativa. El término refiere a una diversidad que
tiene que adaptarse al modelo econémico y epistémico dominante, negando la capacidad de preservacion o de
dinamicas propias de una cultura en cuanto a su existencia. La inclusion define a un grupo cultural como
solamente consumidor de la cultura hegemoénica; es decir adaptarse al juego capitalista si quieren sobrevivir.

% «“Cabe destacar que la Constitucion 1998 en sus articulos 83 y 84 establece los Derechos Colectivos de los
pueblos indigenas y afroecuatorianos, lo cual constituye una manifestacion y consagracion de los derechos
fundamentales no solo civiles y politicos, sino también de carécter eminentemente social para grupos
diferenciados de la sociedad. Los Asambleistas, en 1998, establecieron de esta manera una relacion directa
entre los derechos fundamentales con la situacion plurinacional existente en el pais, asi como con los titulares
de estos derechos, es decir las comunidades y naciones ancestrales, abandonando la configuracion tradicional
de los derechos como mera enunciacion juridica, individualista, totalmente independiente y alejadas de las
condiciones reales, necesarias para su realizacion y cristalizacion social” (ILAQUICHE 2001). En el afio 2008,
Ecuador aprobada la nueva Constitucion, se incorpora el concepto de Estado plurinacional e intercultural, se
insertd un nuevo marco de derechos, ciudadania y ordenamiento del territorio, logrando reconocer a los
pueblos y nacionalidades indigenas, afroecuatorianas y montubias como sujetos colectivos de derechos. La
Constitucidon incluye las acciones afirmativas y las reparaciones a las victimas de la discriminacion como
derechos especificos. Derechos que fueron demandados por distintos sectores sociales, entre ellos, los
afroecuatorianos.
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2.2.-Racializacion y exotizacion de la identidad afrodescendiente esmeraldefia

La busqueda de reconocimiento del pueblo afrodescendiente esmeraldefio, matizada
en un inicio por las luchas que partian del paradigma marxista de diferencia de clases, y
luego desde el activismo de distintos grupos sociales que promueven la toma de conciencia
de su particularidad identitaria, movido por el concepto antillano de “Negritud”; conllevd,
a que los estudiosos y activistas busquen lo primigenio de la cultura afro-esmeraldefia, la
anhelada identidad que les permita luchar y conquistar derechos.

Algunas de las preguntas claves en esta busqueda son: ;Qué es lo propiamente
africano de la cultura afro-esmeraldefia? ¢ Qué diferencia a los afro-esmeraldefios del resto
de ecuatorianos? ¢Qué es lo puramente afro-esmeraldefio? Muchos responden con una
mirada bioldgica: Lo negro es alegria, es ritmo, musica, sabor” y, tal vez, con razon; queda
para un estudio especifico mirar si esta premisa de esencialismo somatizado de la alegria y
el ritmo es exclusivo patrimonio de los de piel negra.

Sin embargo, en este apartado miraremos, con ejemplos cotidianos, como para los
intereses de un verdadero reconocimiento estos presupuestos se constituyen en obstaculos
en la consecucion de una verdadera estima. La respuesta generalizada y ensimismada por la
mayoria del pueblo afro, pues siendo enfaticos han sido los mismos intelectuales negros
quienes en su afan por buscar la identidad que fortalezca la unidad del grupo o por lograr la
estima del otro a través de las manifestaciones artisticas, han promocionado esta idea. Lo
peligroso, a nuestro parecer, es que esta definicion de lo afrodescendiente se convierta en
“verdad tinica” y que opaque al conjunto de verdades y de valores que tiene esta particular
cultura; mas aln si esta es asumida como una forma de identificar, por parte de los otros, al
afroesmeraldefio.

Es verdad que nos encontramos con un pueblo que sabe “sacarle buen partido” a su
situacion de pobreza material y subalternidad politica. Las risas y la alegria parecerian estar
en todo lugar donde se encuentran afrodescendientes. Sin embargo, recalcamos, que esta
virtud podria constituirse también en un enemigo a la hora de lograr “la estima del otro” -el
reconocimiento como diria Axel Honeth-. En este sentido, la enciclopedia del saber afro-

ecuatoriano, al referirse a los valores del pueblo negro afirma:
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El pueblo negro mantiene su naturaleza hospitalaria, acogedora, alegre, extrovertida
y sencilla. En el pasado aceptaron el idioma esparfiol y la religion catélica como medio
necesario para construir, en la dispersion, la unidad que les permitia consolidarse como
pueblo afro-ecuatoriano. Ciertamente, se han perdido muchos elementos del patrimonio
cultural africano. Se perdié una buena parte de la memoria de las raices histéricas, se
perdieron sobre todo el orgullo y la disciplina tribal como también la rigida estructura social
y familiar de los pueblos africanos. Otros elementos culturales, en cambio, quedaron y
hasta fueron, de alguna manera, animados por la esperanza cristiana: espiritu acogedor y
respetuoso de las culturas y pueblos ajenos; el optimismo y la alegria de vivir; la armonia
con la naturaleza; el sentido religioso de la vida y de la muerte (VICARIATO
APOSTOLICO DE ESMERALDAS 2009)

Este parrafo es muy esclarecedor sobre la consolidacion de la identidad afro
esmeraldefa. “Lo otro” ha servido incluso para construir la unidad y fortalecer valores
admirables sobre los cuales cualquier observador externo puede caer en cuenta. Pero
también da a entender la pérdida de “disciplina tribal como también la rigida estructura
social y familiar de los pueblos africanos”, argumento que la enciclopedia refuerza cuando
habla de la construccion de la familia afro, y que para los pueblos de ‘sometimiento
cristiano’ es clave, sobre todo en la concepcion “weberiana” del espiritu positivo en la
construccién de las sociedades capitalistas que es la que rige cuando de un mundo
globalizado hablamos.

Referente a esto, en una conferencia sobre “Musica afrodiasporica como
herramienta de lucha social en Ecuador” el antrop6logo y musicélogo afroesmeraldefio
Limberth Valencia disertaba sobre la identidad del negro en el “ritmo natural que se
encuentra en la sangre” y oponia el ser negro “caliente” con la “frialdad” de los otros
pueblos.?® Con nuestra pregunta de si se estaria llevando a una imagen externa del negro
como alguien no apto para la vida seria, el conferencista respondio: “los negros sabemos
diferenciar las diversas situaciones de la vida, ademas para nosotros la musica y el ritmo es
nuestra arma de resistencia, por eso, cuando festejamos frente a un publico externo,
explicamos nuestra intencion”. Nos queda la duda en la manera como un baile puede

constituirse en arma de lucha,®’ y también nos deja con temor el hecho de si los afro-

%% Seminario Internacional de Pensamiento Afrodiaspérico en América Andina, 19 y 20 de abril del 2012.

'“La naturaleza centrifuga de la lucha contra el capital es relativamente facil de ver. Nuestra lucha es
claramente una lucha constante por escaparnos del capital, una lucha por espacio, por autonomia, una lucha
por aflojar la correa, por intensificar la des-articulacion de la dominacion. Esta toma millones de formas
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esmeraldefios puedan distinguir entre lo celebrado y la convivencia social. Nuestro temor
se encuentra en ese “otro”-constitutivo del yo- quien estaria reflejando una identidad
aparente y por lo tanto un falso reconocimiento; ademas que justamente y como veremos
maés adelante, la valia de lo africano estaria en la no distincion de estos &mbitos.

Ahora bien, el pueblo afroesmeraldefio en esa virtud de manejarse en las fronteras
de lo rural con lo urbano, en su afan por conservar sus sefias de identidad como pueblo
distinto, y agobiado por la necesidad de reconocimiento; parece haber asumido como
identidad lo que suponemos puede aparecer como un nuevo tipo de exclusion ahora sutil,
de aparente admiracion y aceptacion.

Cabe mencionar que tenemos nuestras incertidumbres cuando se habla de
resistencia social y politica a través de expresiones netamente culturales; pues, si bien es
cierto -parafraseando a James Scott- que, como una forma de estrategia, los dominados
utilizan un discurso oculto a través de simbolismos, chismes o representaciones, se podria
caer en una suerte donde cualquier “rumba” o “representacion turistica” podria caer en la
definicion de acto de resistencia, pero sin ejercerla.

La conocida frase que identifica a los esmeraldefos: “los negros tienen ritmo
natural en la sangre”, no es mas que la expresion factica del imaginario que ha conllevado
a la construccion de una “identidad” del sujeto afro- esmeraldefio basado en lo corporal.
Por lo que, sospechamos que el cuerpo afrodescendiente se ha convertido en un lugar
sobre-dimensionado, cuerpo que se constituye en el espacio donde el discurso de ritmo,
sabor, y buenos para los deportes, por ejemplo, se materializa en el concepto de negritud o
afro descendencia (WALMSLEY Enero-diciembre, n°3).

Recordemos que la construccion del sujeto afroesmeraldefio tiene indudablemente
sus raices en los numerosos hechos de discriminacion que el afrodescendiente ha tenido en
la historia. Es asi como desde la nocion del negro como “raza inferior” se tejieron una serie
de procesos que llevaron a la esclavitud de los africanos desde mucho antes de la llegada

de éstos a territorio americano. En este sentido, la esclavitud no solo significé la utilizacion

diferentes: desde arrojar el despertador contra la pared, hasta llegar tarde al “trabajo”, realizar tareas sin
esforzarse u otras: ausentismo, sabotaje, luchas por descansos, por el acortamiento de la jornada laboral, por
vacaciones mas largas, por mejores pensiones, huelgas de todo tipo, etcétera” (HOLLOWAY 2005, 192-193)
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del hombre [cuerpo como herramienta de produccién] como mercancia, sino también como
situacion de luchas de resistencias e insurgencias.

De tal manera que las nuevas formas de exclusion son camufladas y aceptadas hasta
por los mismos afrodescendientes; lo que se manifiesta en la magnificacion de lo corporal
del negro: el sujeto bailarin o buen deportista. Es cierto que también la irrupcion del negro
en el deporte ha sido una forma de visibilizacion y sobrevivencia de los afroesmeraldefios
ante el todo homogenizante, sin embrago esta misma forma de resistencia ha permitido la
estereotipacion y exotizacion del negro por el cuerpo. ¢Un nuevo tipo de racismo?

Recordemos que la raza ha sido segun Anibal Quijano:

El més eficaz instrumento de dominacion social inventado en los dltimos 500 afios.
Producida en el mero comienzo de la formacion de América y del capitalismo, en el
transito del siglo XV al XVI, en las centurias siguientes fue impuesta sobre toda la
poblacion del planeta como parte de la dominacién colonial de Europa (A. QUIJANO,
Que tal la raza 2000).

El racismo es entendido como una enfermedad social "...que invoque una
superioridad o inferioridad intrinseca de grupos raciales o étnicos que dé a unos el derecho
de dominar o eliminar a los demas, presuntos inferiores.." (INSTITUTO
INTERAMERICANO DE DERECHOS HUMANOS 2001), es bajo el argumento de esta
supuesta inferioridad de algunos grupos raciales que se justifica la explotacion del negro
en la esclavitud.

Frente a esto, la participacion exitosa de los afro-esmeraldefios en deportes tales
como el atletismo, el boxeo, futbol, halterofilia, entre otros; es todo un avance en el
reconocimiento de espacios que histéricamente le fueron negados. Esto a pesar de que
cdmo insinuamos, cualquier ser humano puede destacar en cualquier area. En este sentido,
mencionamos que aunque los afrodesendientes se destaquen en diversas areas de la
sociedad, no deja de causar extrafieza que se enfatice en los triunfos deportivos y no en
otros triunfos en campos que no requieren esfuerzo fisico. En este sentido Stuart Hall

afirma:
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Naturalmente esta bien establecido que el deporte es una de las pocas areas en que
la gente negra ha tenido éxitos sobre salientes, parece entonces natural que las imagenes de
la gente negra extraida del deporte deba enfatizar el cuerpo, que es el instrumento de
habilidad atlética y de logros (S. HALL 1997, 68)

Empero, la fascinacion por elogiarlos solo en el campo del deporte o por el baile ha
conducido a que al igual que en los tiempos de la colonia se les aprecie solo por sus
condiciones corporeas Y fisicas. Ante la idea esencialista del negro bailarin y deportista,
hacemos referencia a las reflexiones sobre las “técnicas del cuerpo”, en las que se afirma
que los elementos bioldgicos, psicoldgicos y socioldgicos son combinados sélidamente con
el fin de condicionar al cuerpo para que actle de determinadas maneras. Ante esto, las
técnicas del cuerpo negro y su predisposicién al baile y al deporte son, de hecho, habituales
pero no esencialistas.?® Es decir, los negros no poseen un sentido del ritmo innato (por ser
negros) sino porque son socializados en un medio ambiente que los conduce a querer y
amar el baile.”® En definitiva, los afros aprenden por mimetismo (a través de observar y
copiar a los que estan alrededor), es asi que, “los movimientos se instalan en su ser, ellos se
posesionan de la idea que son buenos para el baile, por lo tanto naturalizan asi su
habilidad” (WALMSLEY Enero-diciembre, n°3)

Ahora bien, lo que resulta en la actualidad, en contraste con el miedo obsesivo de
“contaminacion racial” que otrora se manifestaba en las situaciones de colonialidad y post-
colonialidad®, es que los blancos y mestizos ecuatorianos estan supuestamente contentos
de ser contagiados con el sentido del “ritmo negro”. Aparentemente el baile y el deporte
aparecen como practicas que eliminan las enemistades y las diferencias. Es importante
recordar que “la admiracion del otro por el sentido del ritmo afro-esmeraldefio coexiste con
el miedo que se le tiene al negro” (WALMSLEY Enero-diciembre, n°3, 193)

%Cfr.  Universidad Nacional de Colombia, ElI cuerpo como estructura social y
mito,http://www.virtual.unal.edu.co/cursos/sedes/manizales/4050041/lecciones/Capitulo%202/ambivalentel.
htm (17-04-2015)

 Muchos esmeraldefios no negros, también “tienen ritmo en la sangre”, lo que demuestra lo ex6geno de la
manifestacion.

% Con esto no queremos manifestar que las condiciones de colonialidad, post colonialidad y el racismo
tradicional han desaparecido. Nuestra reflexion se refiere a una nueva forma de exclusion que aparece como
elemento exotizante de lo “otro”. Lo cual es un peligro para el proceso de inclusion y verdadero
reconocimiento de las distintas diversidades identitarias.
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Sin embargo, los esmeraldefios se sienten orgullosos de su “sangre caliente”, de ser
“buenos bailarines” y de tener el “ritmo en la sangre” [la alegria y el sabor esmeraldefio].
Pero, por méas que los afroesmeraldefios insistan en que su amor por la musica y el baile no
les impide estudiar ni desempefiarse en los campos laborales publicos y privados; los afros
sufren de discriminacion racial, social, politica y econémica; pues, quienes estan integrados
a la estructura social no los consideran aptos para la “vida seria” que Se requiere para estas
actividades.

En este sentido, comprendemos que el fortalecimiento del status (falso
reconocimiento) del pueblo afro esmeraldefio esta en el cuerpo. Esta sobredimension del
cuerpo negro ha llevado a Stuart Hall a afirmar que, “estas culturas han usado el cuerpo
como si fuera, y frecuentemente fue, el Unico capital cultural que teniamos” (S. HALL
1997, 47)

2.3.- Identidad racial o identidad cultural

Como ya se ha manifestado anteriormente, el pueblo afrodescendiente deviene de
una identidad formada a partir de los estigmas creados por la conveniencia de intereses
politicos y econdmicos de grupos dominantes.

Recordemos que las guerras de independencia se dieron con la aparente intencion
de lograr la autonomia del dominio politico y cultural del Reino de Espafia, y aunque en la
etapa de revolucion, los grupos reaccionarios, se conformaron por los intereses de muchos
pueblos sometidos, entre ellos los afros, no surgié de aqui ninguna via para el
reconocimiento que estos pueblos buscaban. Es decir, el dominio politico y cultural
continlla en estas tierras que hasta en los actuales momentos sigue sometida por los
intereses de quienes se creen descendientes de la cultura europea. La nueva nacion
ecuatoriana nace, entonces, como un ente continuador de los valores occidentales.

Sin embargo, los nuevos guardianes del estatus moral americano, en busca de su
propio reconocimiento, se fundan en oposicion a la hegemonia central europea, por lo que
ante esta necesidad comienzan a buscar lo que ellos llamarian la identidad nacional,
identidad que, lamentablemente, se construye creando una grieta infranqueable, pero

plenamente consciente en su ideologia, entre el ideal identitario de los hijos de Europay las
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nacionalidades de los pueblos “sin derechos”, esto para que por medio de un fuerte
aparataje ideoldgico las élites dominantes logren (por medio de la eleccion selectiva, la
exaltacion de valores y la mitificacion de la historia acomodada a sus intereses) el poder
politico y/o control social (ANDERSON 1993)

Cabe mencionar que los que Ilamamos hijos de Europa serian los blancos mestizos,
quienes, a pesar de su odio ambiguo (o tal vez vergiienza) por la “contaminaciéon” de su
sangre con la indigena o afro, necesitan del argumento de “raza distinta”; pero aforando
blanquearse y “civilizarse”. ES asi, como la nueva nacién ecuatoriana funda su identidad
en aquello que podemos ver en la mayor parte de nuestra historia escrita, o sea, en un bello
proceso de mixtura, patriotismo, consolidacion social y fragua de culturas diferentes, que
hicieron surgir una cultura mestiza. De esta forma, en la nacion mestiza no hay lugar para
las nacionalidades indigenas, menos aun para los negros importados, pues contradicen el
proyecto de pueblo de “gente decente” (ADOUM 1998).

En este sentido, Bolivar Echeverria precisa:

La identidad humana propuesta por la modernidad “realmente existente” consiste
en el conjunto de caracteristicas que constituyen a un tipo de ser humano que se ha
construido para satisfacer al “espiritu del capitalismo” e interiorizar plenamente la solicitud
de comportamiento que viene con él (ECHEVERRIA 2007, 2).

El proyecto modernizador pretendia superar el tema de lo “diferente” (indigenas y
afros) a través de una tolerancia hacia los pueblos no blancos. Solo si asimilaban (a través
de su incorporacion como fuerza productiva) el modelo de produccidn capitalista. Es decir,
un racismo ‘“‘identitario civilizatorio” como plantea el filésofo ecuatoriano Bolivar
Echeverria, y que se constituye en una forma de exclusién mas determinante que la referida
a la etnia o raza, ya que “no0 hay razas superiores o inferiores sino culturas, civilizaciones
superiores o inferiores” (JARAMILLO 1983, 181). Sin embargo, este esquema, aunque
valido para una andlisis de la realidad socio cultural ecuatoriana, y en algunos casos ha
servido para ilustrar el caso de los mestizos y grupos indigenas como los otavalefios y su
inclusion al modelo de produccion y por consecuencia la “casi” aceptacion de estos en el

estado moderno; no podria ser considerado ni aceptado totalmente, mucho menos en el
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caso de los afrodescendientes. En este caso, como explicaremos, el racismo y exclusion se
ha constituido ontolégicamente con lo somatico.

Asi, el blanco se ha consolidado de esta manera como el color de la gente civilizada;
el negro, en cambio, es el color de los ultimos, de la vergiienza. En esta catalogacion por la
cantidad de melanina generada por la piel, hasta el “triguefio o canela” de los indigenas
tiene una ventaja, pues se acerca a la tonalidad de lo digno. Queda por demas decir que los
negros ecuatorianos en desventaja por su tonalidad de piel, se transforman en lo “altimo de
los ltimos™*.

Con lo dicho no estamos negando un proceso normal de inter relaciones culturales y
étnicas, entre los pueblos ibéricos e indigenas y afrodescendientes como aparentemente
seria el mestizaje; mencionamos el hecho de un resultado donde la identidad del no blanco,
sobre todo del afro, ha sido siempre una identidad muy agredida por el no- reconocimiento,
la no-aceptacion, el estereotipo racial negativo y el juicio de valor racial hegemdnico que
siempre ataca la otredad; de la hipocresia, el cinismo y el racismo sutilmente [ejercido]
(MORALES 2006, 81). Frases como: “Es negro, pero es una persona decente ““; “Es un
negro inteligente”; “‘es un negro honrado”, etc., confirmarian este hecho.

El color negro es concebido como lo no digno, lo malo, lo barbaro. La mentalidad
que se posiciona desde el positivismo europeo, desconoce un trabajo serio y cientifico
sobre el conocimiento de la realidad que exige un acercamiento interdisciplinario en la
comprension de la otredad; esta falacia europea, debido a los intereses que hay detras de
ella, ha creado fantasmas que no corresponden a la realidad.

En todo caso, si nos referimos al tema socio-politico, el empobrecimiento del afro,
no se la puede catalogar como una “pobreza simple” y tratarsela de una manera general. El
empobrecimiento de los afrodescendientes en el Ecuador es una miseria somatizada y
radicalizada por la discriminacion racial; segregacion que tiene su fundamento y que se
lleva como una carga perpetua.

En este sentido, la identidad del afrodescendiente se visibiliza en lo indigno:
“blanco corriendo: atleta, negro corriendo: ratero”; blanco sin grado: Doctor, el negrito:

hierbatero™, reza una cancion del grupo de musica afrodescendiente “Los Niches”. Sin

LEINT3

31 0 como diria Carlos de la Torre, “el repugnante otro”, “el altimo otro”.
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duda para un afro resulta complicado quitarse del estigma que se ha creado en torno a su
“dizque” identidad. Es asi que un negro puede estudiar, obtener un grado, escuchar musica
clasica y hasta gustarle el tenis (actividades relacionadas con la cultura hegemonica) “pero
nunca dejara de ser negro”, porque “la mona aunque se vista de seda, mona queda”.

Tanto asi, que la condicion social del afro esta tan relacionada a su color de piel,
que incluso aunque existan personas “blancas” que se encuentren hasta en peor condicidn
material que el afro, estos estan en mayor capacidad de escapar de su situacion de
empobrecimiento; pues al “superarse y mejora su estatus material y cultural” simplemente
se “camuflan” con lo cual escapan a su condicion de discriminados (MORALES 2006, 84).

Ahora bien, la identidad del afro esmeraldefio construida y constituida hasta hoy, y
que le permite tener conciencia de si mismo, es objetiva y negativa.Entonces de lo que trata
esta propuesta es buscar un camino para que esa identidad no se exprese negativamente en
referencia a lo identificado; en definitiva procurar “la visién positiva que se tiene consigo
mismo” como diria Honneth.

Sin embargo Yy recalcando el reconocimiento que planteamos como necesario para
lograr un proyecto de equidad y justicia social entre los afrodescendientes y los otros
pueblos ecuatorianos, no sera posible si no existe una lucha radical que elimine no solo las
diferencias socioeconémicas que como consecuencia de los disimiles puntos de partida
histdricos (de los pueblos) han determinado posiciones de poder, si no aquellos derivado de
este ejercicio de poder y que tiene que ver con el color que se les ha dado a las clases
sociales y, que como consecuencia han creado estereotipos negativos, discriminacion y
racismo (AFROECUATORIANO 2005)

Empero, la relacion color-identidad también ha servido para que los negros se
identifiquen con la construccidn estereotipada que se ha creado desde la hegemonia y que
ha sido fortalecida por las politicas de identidad sostenidas en un mero folklorismo. Por
ejemplo, Dofia Jaqueline, una joven y bella madre afrodescendiente, en son de broma, al

referirse a su hijo de ocho afios afirma: “Mi hijo saco al papa. El ya no es negro, es
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manaba. Por eso es guapo Yy le gusta escuchar a Justin Bieber (...) es inteligente, y no le
gusta andar vagando; no ve lo tieso que es para bailar salsa”.*?

Lo ilustrado lo manifestamos para referirnos a la construccion de identidad que se
estd fomentando por las politicas culturales en el canton Esmeraldas por parte de sus
autoridades. En el censo del 2010 se sefial6 al Canton Esmeraldas como de mayoria
mestiza, aunque sumamente pluricultural (la mayor del pais) por la “minoria” de afros y
grupos indigenas y extranjeros que la habitan. Sin embargo, creemos, en este sentido, que
la identidad del pueblo esmeraldefio es mayoritariamente afrodescendiente,®® pero no a la
manera tradicional afiorada por los esencialistas reindivincadores de una cultura
“puramente a lo africano”, ni referenciada solamente por el color de la piel [menciono esto
pues formamos parte de este pueblo aunque no respondamos al color de la piel exigido, por
lo puristas culturales, para llamarnos afrodescendiente]. Por lo que, aunque queda dicho
que el tema de la situacion social y politica del afrodescendiente es un asunto complejo
porque esta ligado a un “concepto bioldgico”; tendria que develdrsela también como un
tema étnico, es decir lo que define al esmeraldefio es su cultura, no la biologia.

En este sentido, creemos que el concepto afro descendiente, es mas englobante y
real a la hora de definir la identidad del pueblo afro-esmeraldefio. ““...Hay Perea blanco,
hay Perea negro; por el hecho de que le haya caido més leche al café ellos son Castillos
[...] yano son Gonzales [...] cada quien tiene del otro su poquitico”.34

Un momento ilustrativo de este caso, lo vivimos cuando estudiando en Quito
invitamos a un amigo esmeraldefio [que no responde, al requerimiento para ser considerado
esmeraldefio] a un encuentro de jovenes universitarios afros; al llegar al lugar se nos
prohibio la entrada por el hecho de no ser “negros”. Queda como anécdota, y hasta ahora

nos reimos de la fuerte y reveladora frase de nuestro compafiero Gonzalo Morales, que

impotente grito casi llorando: “Yo soy negro, aunque me duela”.

%2 Referencia a una madre de la parroquia San Mateo del canton Esmeraldas al comentar sobre su hijo y la
participacion de este en una “coreografia” escolar.

*Jonh Antén en una entrevista para la radio de la Universidad de las Américas: UDLA, distingue el
concepto de negro del de afrodescendiente. Lo negro, segiin Anton, es un concepto construido por la Europa
Occidental, que se utiliza para justificar la dominacién sobre africa. El concepto de negro responde a una
condicion sobre raza que genera algunas caracteristicas somaticas y otras de prejuicio racial al sujeto
12/06/2012

#Canci6n “Etnia” del grupo de musica afrocolombiana “ Los Niche”
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Otra vez, ya cursando la maestria, conocimos a una compafiera de estudio
esmeraldefia que vivia en la residencia universitaria. Al presentarme y no responder a los
parametros de “apellidos negros”, inmediatamente la reaccion de esta compafiera fue: “Tua
no eres esmeraldefio, eres de familia que llegaron”. Es esclarecedor el caso que esta chica,
aunque orgullosa de su pertenencia cultural [y hasta bioldgica], al momento del censo (nos
censaron en la Universidad) no se catalogd como afrodescendiente. Su argumento fue: “yo
no soy negra, soy mestiza”.

Como vemos, existe una complejidad a la hora de definirse. Es que en la ciudad de
esmeraldas la mayoria, incluyendo los de “color negro”, ya no se consideran “negro azul,
montafiero, como los del norte” (norte de la provincia).

Ante esta realidad, vale la pena reflexionar sobre la necesidad de tener conciencia
de lo que se es, puesto que es imperativo para que alguien se sienta parte de un grupo o
colectivo reconocer su “si mismo”, pues solamente cuando se acepta esto (que “se €S Uno
mismo”) se puede pertenecer o ser parte de algo. Sin embargo, el afrodescendiente debe
sentirse identificado no solamente culturalmente, sino también crear una conciencia de
caracter “biologico” y politico. El ser afrodescendiente por mas “decolorado” que se sea,
implica pertenecer a un grupo que se distingue por ciertos rasgos heredados (lazos de
sangre); esto para evitar el que se caiga en la disolucion de lo llamado como “identidad
nacional”, el mestizaje Cf. (KINGMAN 2002) y (M. ESPINOZA 2000)®.

Ahora con respecto a la identidad nacional, mencionamos que esta se puede crear
pero no refiriéndonos a los lazos sanguineos o lo que nosotros hablamos de identidad por el
color de la piel [sino donde quedarian la diversidad de grupos distintos que conviven en el
territorio nacional]. Es decir que podriamos definir la llamada identidad nacional como el
entrecruce de convivencia mutua entre un complejo sistema de identidades, todas juntas y
diferentes; y, con derecho a ser reconocidas positivamente. Entonces, todo aquel que se
considere ecuatoriano lo tendria que hacer con todos sus atributos individuales, cultura,

“raza”, sexo, procedencia social y lugar de nacimiento; de esta manera se evitaria caer en

% La historia del pais ha girado en base a un principio, «la homogeneidad» a partir de la cual, se ha disefiado:
el poder, las instituciones estatales y las politicas de Estado. Regidos por este principio se ha desconocido la
existencia de los pueblos y nacionalidades indigenas; se ha pretendido absorberlas bajo la formula, de cultural
nacional, Estado uninacién, modernizacion y desarrollismo. (CONAIE 1999, 23)
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los estereotipos nacionales construidos a partir del mito o la ignorancia de la realidad y
diversidad cultural de cada pais.

En fin, la convivencia intercultural dentro de un territorio implica tener la certeza de
que el “otro me define y me determina” tal como lo habldbamos en el anterior capitulo; en
este sentido, entonces, se hace necesario conocer al otro, que es conocernos. Y es, con el
conocimiento, reconocimiento, valoracion, respeto y la convivencia igualitaria en derechos
que se lograria preservar y desarrollar conciencia de lo que se es. Es decir que solamente
cuando se sabe lo que se es; se tiene la ideologia, la ética y la moral suficiente para
combatir las injusticias socio-politicas y raciales que afectan el verdadero reconocimiento

de un pueblo o individuo.
2.4 .- El derecho a la reinvencion de la identidad afrodescendiente esmeraldefa.

Un pueblo al cual se le ha negado la posibilidad de ser reconocido afirmativamente
dentro del juego social, tendria que buscar estrategias que le permitan fortalecer la lucha
que ya han empezado por un verdadero reconocimiento a su diferencia. La estrategia que
planteamos como la mas adecuada es la de insistir en el tema de la conciencia identitaria
(que como hemos manifestado se construye principalmente desde la relacion con el otro).
Al respecto, y para argumentar en defensa de nuestra propuesta, el filésofo alemén
Emmanuel Kant, que dentro del esquema eurocéntrico (y, por lo tanto, desde el punto de
vista del hombre blanco), se constituye como defensor del principio de igualdad de
dignidad para todas las personas, afirma que aunque todos los individuos son merecedores
del mismo respeto, lo que les hace iguales en cuanto a su participacién en los derechos
civiles, politicos y sociales, no quedan excluidas de sus particularidades. Es decir que para
Kant toda persona o grupo tienen derecho a su individualidad, a “ser distinto”: al principio
de diferencia. (VILLAVERDE 2014).

Nuestra intencién, como expondremos mas adelante, es politica; por lo que
apegarnos a una postura que promueve el tema de los rasgos culturales especificos,
construido en el reflejo de los otros); nos permitiria argumentar que la cultura es un bien
necesario para un conglomerado. Lo que nos facultaria para reclamar, ademas del respeto

por la especificidad cultural, politicas de reconocimiento.
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Sin embargo, a pesar de los logros alcanzados por las Organizaciones Sociales
afrodescendientes en sus luchas por un verdadero reconocimiento del pueblo afro, se ve que
lo que se promueve como politica cultural de parte del Gobierno central es una identidad
afroesmeraldefia que acentta la promocion desde lo exoético y folklorico. Lo que podria
conducir a [identificar] al afro desde caracteristicas “naturalizadas y esencializadas”; por
ejemplo, la pereza, la ignorancia; que entre otros defectos se han mitificados y naturalizado
en la practicas discriminatorias contra los afrodescendientes; y que se mantienen en la idea
del afro “despreocupado” que solo vive para la fiesta y diversion.

Ante esta suposicion, creemos necesario recurrir a la memoria para revitalizar la
verdad del “ser” [identidad] afrodescendiente esmeraldefia. Con esta intencién, y para
clarificar el proceso de creacion identitaria de este pueblo, ejemplificaremos nuestra
reflexion a través de la fuente oral de unos de los referentes de la cultura afroesmeraldefia
actual: Guillermo Ayovi. La Historia de vida de Pap& Roncon recopilada por el maestro
afroesmeraldefio Juan Garcia.

La impresion que se tiene cuando ve por primera vez a Papa Roncon es de respeto y
admiracion. La presencia de Ayovi contrasta con la vivencia cotidiana de nuestra vida como
afrodescendiente esmeraldefio; tal vez podria ser por su vestimenta, claro que lo que
estamos viendo es la representacion de “Papa”, lo que muestra para los de afuera. Su
representacion nos traslada a la lejana Africa, igual que las celebraciones de las “misas
afros” donde los sacerdotes vestidos de mil colores bailan y cantan ante las imagenes
religiosas. Mencionamos que en nuestra infancia no habiamos visto este tipo de
expresiones; por eso lo primero que se nos viene a la mente es preguntarnos de donde
vienen y si en verdad “eso” es esmeraldefio. Pensabamos que “estas representaciones son
de los més africanos, de los del norte”; aunque en nuestra experiencia como misionero
catolico en el norte de la provincia tampoco vimos vestigios de esta “caracterizaciones”. El
ritual lo montabamos los organizadores.

Ante esto, cabe preguntarse si estas expresiones culturales son propias de los afro
descendientes esmeraldefios. La respuesta desde este proyecto es si. Recurramos, para
aclarar esta paradoja, a las palabras de Monsefior Eugenio Arellano Obispo del Vicariato de

Esmeraldas.
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Estas cosas son vestigios culturales, reminiscencias culturales africanas que se
expresan unos en la religidn, otras en la moda, otros en el campo, otros en los instrumentos
musicales, y han sido mantenidos en generacién en generacion. Unas son reminiscencias y
otras son creatividad del pueblo afro. Pero si es cierto que el pueblo encuentra en estas
expresiones la forma de manifestar desde su identidad su fe gozosa, su forma de celebrarlo,
de sentirse pueblo (ARELLANO 2012)

Con esto queda sentado que toda manifestacion cultural responde a ese proceso de
implicacion entre culturas. La vestimenta, los sonidos y hasta los dioses entran en el proceso
de construccion y reivindicacion de una identidad positiva. Cabe mencionar, que en la
cultura afrodescendiente esmeraldefia tampoco existe los dioses yorubas que en la
actualidad se toman como sefia de identidad; segun nuestras vivencias y algunas
investigaciones realizadas, en la costa pacifica el proceso de la didspora fue mas conflictivo,
que por ejemplo en el Caribe, por la convivencia multicultural de pueblos de distintas
vertientes africanas. En este sentido, Obbatala, Shango, Oggun, y toda la corte celestial
yoruba, “no son esmeraldefios” pero al mismo tiempo lo son.

“Nosotros aca solo lo hemos adorado a nuestro padre San Antonio; los unicos
“chango” que conocemos por aca son esos pajaros garrapateros que usted ve alla; tal vez los
brujos, pero eso yo no lo sé”, afirma dofia Eleonora Cortez, guia de la capilla Catélica del
poblado de Saglie (CORTEZ 2014). Lo cierto es que, también, la intencion de un proyecto
que procura un pleno reconocimiento da licencia para crear y recrear la identidad de un
pueblo. El pueblo afroesmeraldefio lo hace asumiendo sefias identitarias que responden a la
misma vertiente africana; sefias que aunque otras, son parte del “si mismo” esmeraldefio.
Entonces la licitud se ve mas que justificada en cuanto la implicacion de culturas de matriz
africana tiene que vérselas con un pasado de injusticias. Razon suficiente para pensar en esa
“reinvencion” o reconstruccion que proporciona las bases necesaria para la lucha por un
verdadero reconocimiento que partiendo de la reafirmacion desde lo propio del
afrodescendiente cimarron se complemente con la alteridad en lucha, que por cierto, se la

deberia pensar, planear y ejecutar en unidad por todos los pueblos de la diaspora.

Los hombres y mujeres de origen africano que nazcan en estos territorios del
Pacifico, tanto de este como del otro lado de la raya, no pueden olvidar que nuestro derecho
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a vivir en estos montes, nace como parte de la reparacion historica por el dafio material,
politico y social que para nuestro pueblo significo el largo y triste capitulo de la esclavitud.
Sabiduria del Abuelo Zen6n (GARCIA y GUERRERO, Al otro lado de la raya, folleto 1
2011, 8)

Ahora bien, retomando con la ilustracion con la vida de papa Roncdn, vemos como
los marcos sociales de la memoria de nuestro personaje (Tomando como referencia para
esta reflexion al socidlogo francés Maurice Halbwaschs (HALBWACHS 2004)* se
insertan y “construyen y reconstruyen”, influyendo en la memoria colectiva y de hecho en la
identidad del pueblo. La base de esos recuerdos se encuentra principalmente en las fuentes
orales; que por medio de Roncon y las tradiciones del pueblo, permiten acceder a la
reconstruccion del pasado a través de otros 0jos y de otros sentimientos, afinidades o
intenciones.

De tal manera que, recuperar la memoria histérica por medio de estas fuentes (las de
Papé en este caso), nos permitiria conocer las experiencias de los sujetos afros alejados de
los grandes centros hegemdnicos de poder. Centros de poder, que como hemos dicho, son
los que han elaborado la historia y hasta la “identidad” del pueblo negro descendiente. Es
importante sefialar que, cualquiera que sea la forma en que se haya conservado la memoria
histdrica, lo importante es haber tenido la capacidad de mantenerla, de enfrentar todo el
aparataje del Estado.

En la oralidad revitalizada de Ayovi vemos, con ejemplos vivenciales, a un pueblo
“invisibilizado” pero orgullosos de su identidad trasculturada; observamos, también, como
esta cultura paulatinamente cae en las garras de la modernidad-tardia que elegantemente la
sigue manteniendo en la subalternidad

De todas formas, nos vemos frente a una realidad de subjetividades, por lo que
aparentemente las historias contadas por Ayovi podrian no corresponder a la verdad. Sin
embargo, a sabiendas que los testimonios de Roncén, que a veces contradice otras fuentes
sobre la vivencia del pueblo afro la mutabilidad de los testimonios en ningin momento

afecta la credibilidad de la informacién;®" pues la importancia de un testimonio oral puede

36

%"En cuanto a la vivencia del pueblo afrodescendiente, los relatos de Roncén, por ejemplo, son un tanto
dispares a la historias contadas por Adalberto Ortiz, que si bien son de caracter literario dan idea del pasado
afro esmeraldefio. Confrontar: (ORTIZ 2004)
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a menudo radicar en su no correspondencia con los hechos, sino mas bien en su divergencia
con los mismos. En otras palabras, lo que interesa, “es el modo en que los hechos, las
estructuras y los modelos de conducta son experimentados y retenidos en la imaginacion”
(ERICE 2009, 151). Es decir, la forma de resolver la subjetividad, la fiabilidad, la
credibilidad y la representatividad en la historia oral se manifiesta en los alcances que esta
informacion tenga a nivel social. En palabras de Alessandro Portelli: “La credibilidad
especifica de las fuentes orales consiste en el hecho de que, aunque no correspondan a los
hechos, las discrepancias y los errores son hechos en si mismos, signos reveladores que
permiten al tiempo del deseo y del dolor y a la dificil busqueda del sentido” (PORTELLI
2003, 27); podriamos también afirmar “que la memoria individual no es solo individual,
sino que refleja y construye la memoria colectiva” (LAVABRE, Halbwachs y la sociologia
de la memoria 2012)

Las historias orales estan “enmarcadas”, aunque no sea de un modo mecanico ni
absoluto, por los modelos sociales en los que se apoya la memoria individual, y que
responden al interés de un pueblo para darse a conocer como pueblo Unico y diferente pero
siempre enmarcados en las relaciones de cooperacion y de dialogo con otros pueblos
vecinos.*®

Otro aspecto importante que revitalizar de las vivencias de Papa Roncén, es el hecho
de transicion de un ambiente de ruralidad y en un tiempo no tan lejano [época de luchas con
terratenientes o méas al pasado con amos y capataces] a la consabida “modernidad” exigida
desde el centro dominante. Roncdn, quien relata su historia en el presente actual (primera
década del 2000), hace referencia a ese brusco cambio de un pueblo que vivia naturalmente
y en paz, a un pueblo “sin una verdadera identidad”, la cual ha sido reemplazada como
manifestamos por el sabor y la alegria. En efecto: “Asi era la vida en estas tierras, aqui la
gente vivia bien alimentada y vivia muchos afios por que habia de todo para comer y
alcanzaba para todos, pero como le digo todo era con un orden que fue puesto por los
mayores” (J. GARCIA 2003, 24)

*®papa Roncon es uno de los referentes en los dialogos interculturales de los afrodescendientes con los
pueblos Awa, Chachis y Epera en las toma de decisiones en cuanto a sus territorios y mejoras comunes. Idea
totalmente diferente al discurso de diferencia que desde autoridades e intelectuales se viene generando como
demanda de un territorio solo para afros en cuanto a su gestion como a su propagacion cultural.
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El mismo Roncon critica el afan mercantilista de las expresiones culturales afro
esmeraldefias “(...) Los grupos de ahora (...) Es una cosa que nada que ver de lo que los
viejos bailaban anteriormente. Estas son cosas nuevas (...) el baile tradicional se ha
perdido”. Al mismo tiempo recalca que el baile y la marimba no son solamente algo
corporal y de mera relajacion; la marimba y el baile para Roncén son historia, vida
cotidianidad y trabajo: “Esto de la musica de la marimba también es un saber de la cabeza y
por eso es que me gusta desde muchacho y ahora que soy viejo me gusta mas, porque la
conozco mejor y sé de donde viene y para donde va” (J. GARCIA 2003, 26)

La interculturalidad entre afrodescendientes e indigenas es la regla general de la
oralidad de Papd Roncon. Diriamos interculturalidad entre pueblos subalternizados, que
luchan frente a la hegemonia blanca que sin embargo también actia como referente cultural:
“Yo creo que algunas cosas los negros la aprendimos de los indios, pero seguro ellos
también aprendieron muchas cosas de nosotros los negros”, afirma Papa Roncon, en alusion
a que él aprendi6 la marimba de los indigenas Chachis.

El mismo Roncén cuenta como la marimba transculturada en los indigenas, y
después de una crisis cultural, donde los afroesmeraldefios estaban casi olvidando su musica
por las politicas publicas expuestas por la hegemonia blanca [que consideraba esta musica
como “primitiva y demoniaca”], es recuperada por los afros: “La cosa es que la marimba no
se perdié porgue los indios y negros del norte la cuidamos, de otra manera se hubiera
perdido”. En este sentido, la interculturalidad marcada en la memoria se constituye en una
Ilamada de atencién. La consigna seria: “Revisar y corregir constantemente los enfoques y
las tesis basicas, en consonancia con el desarrollo del capitalismo, particularmente en su
actual fase globalizadora, a fin de evitar lugares comunes que oscurecen la percepcion de
los procesos en marcha” (DIAZ POLANCO, Etnofagia y Multiculturalismo 2005)

Sin embargo, hay que estar alerta pues esta “etnofagia” viene disfrazada (como
veremos en el siguiente capitulo) con el slogan de incluir a las diversidades dandole cabida
en el mundo global con la premisa discursiva de preservacion del patrimonio, y su
concrecion en la vaciedad de las exigencias de “calidad” desde la hegemonia calificadora:

“la globalizacion procura ahora la inclusion universal de las identidades, sin que eso
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signifique en todos los casos la disolucion de las diferencias” (DIAZ POLANCO, Etnofagia
y Multiculturalismo 2005).

En esta perspectiva, la marimba, su mdsica, la danza y los cantos tradicionales
pueden ser considerados un complejo cultural que cumple con todas las exigencias, teéricas
y practicas del PCl [Patrimonio Cultural Inmaterial]. Son manifestaciones culturales
trasmitidas de generacion en generacion, donde la oralidad adn juega un rol importante;
estructuran la identidad de la comunidad afroesmeraldefia y aportan de manera significativa
a la diversidad cultural (MINDA 2014, 108)

En todo caso, para entender nuestra propuesta, es necesario tener en cuenta lo que el
antropélogo dominicano Diaz Polanco ya nos habia advertido; la Globalizacion ya no
“funciona con patrones homogeneizadores de antafio”, ahora funciona con mecanismos
complejos -sin abandonar los propositos integrantes del capital-. Por tanto, las memorias de
la interculturalidad manifestadas en las palabras de Papa Roncon, denuncian y alertan a
nuestros estudiosos el posible juego esencialista que desde la propaganda del capitalismo
globalizante podrian exotizar nuestro legado historico, y promover un estado de exclusion
ahora sutil y disfrazado de admiracion por una “cultura divertida” que como intencion
procura una mercado cultural que distrae el verdadero dialogo intercultural®

Interpretando a Stuart Hall, un pueblo buscaria el significado de su representacion
existencial, es decir buscar darle sentido a esa cotidiana forma de ser, para que sirvan de
instrumentos de comunicacion y de entendimiento con la totalidad societaria (la ecuatoriana
en nuestro caso). El lenguaje en todas sus dimensiones es un agente importante para la
construccién de wunas verdaderas relaciones sociales y por ende del verdadero
reconocimiento. De aqui, la importancia de codificar y decodificar el ‘performance’ de un
pueblo para “manejar” con intencionalidad el ansiado estatus de igualdad en derechos, Cfr.
(S. HALL 2010)

Ante una realidad de exclusién innegable; el pueblo afroesmeraldefio tiene derecho a

reinventarse, construirse positivamente y dialogar desde su particularidad. Es decir, la lucha

% En sintesis, la globalizacién ha encontrado la manera de aprovechar la diversidad sociocultural en su favor
(saciando el incontenible apetito del capital por la ganancia). “En ese trance, el capital globalizante y
etndfago “exalta” la diversidad, mediante la ideologia multiculturalista y como nunca antes busca convertir la
pluralidad de culturas en un puntal de su reproduccion y expansion” (DIAZ POLANCO, Etnofagia y
Multiculturalismo 2005)
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por sus derechos a un reconocimiento positivo implica la participacion en las decisiones del
todo nacional. Como diria Roberto Fernandez Retamar, “La fuerza de una cultura es su
resistencia: “[...] frente a las pretensiones de los conquistadores, de las oligarquias criollas y
finalmente del imperialismo, ha ido forjandose la cultura propia” (RETAMAR 1995, 39).

La resistencia que en los pueblos afrodescendientes significd la conservacion de sus
tradiciones y expresiones culturales, y los intentos de insurgencia con los cuales intentaron,
no solo ser reconocidos, sino considerados como pueblos y culturas imprescindibles para la
conformacion de la identidad ecuatoriana, tienen que caminar de la mano con un verdadero
didlogo intercultural que busque superar al viejo encuentro de saberes que si bien juntaba
los conocimientos y Ordenes, dejaba intactas las jerarquias sociales, esto manifestado en un
proceso que asimilaba la episteme de las culturas subalternas pero utilitariamente termina
floklorizando -al otro- motivo de curiosidad etnofagica. Lo que se exige es un nuevo
modelo que permita reconstruir el pensamiento y experiencias acomodadas por la
modernidad y su doctrina de -progreso y desarrollo- en favor de la convivencia holistica de
los pueblos, sus entornos y el planeta (ARBOLEDA 2011).

El reconocimiento pleno, entonces, se lo puede construir partiendo de un proyecto

intercultural que tenga como escenario:

[Un] proyecto ético, politico y estético tendiente a transformar las condiciones de
exclusion marginalidad y pobreza, es decir; que trata de concretar exigencias de justicia
social, pariendo de los derechos ciudadanos fundamentales y de manera mas amplia de los
derechos humanos. Se trata entonces de dialogos de culturas y de concepciones del mundo
para un nuevo pacto social, para un acuerdo, para un renovado contrato donde el centro sea
la justicia y la equidad entre seres humanos, sus entornos y el planeta; en esta perspectiva, la
tarea es revertir las asimetrias sociales bajo una l6gica de convivencia integral y holistica,
cuyo eje de articulacién avanza en la emancipacién de un pensamiento liberador para todos
(...) Por lo tanto, de fondo la interculturalidad propone opciones para nuevas logicas
civilizatorias, nuevas logicas de relaciones humanas, nuevas formas de produccién y
reproduccion de la especie (ARBOLEDA 2011, 172)
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2.5.- ElI Reconocimiento como dialéctica de la liberacion del pueblo afro-esmeraldefio

El pensador afrodescendiente Frantz Fanon propone una dialéctica del
reconocimiento en su libro Piel Negra, Méascaras Blancas. Este autor plantea que la
problemética de los afros es una cuestion psicoldgica: “No buscamos otra cosa, nada
menos, que liberar al hombre de color de si mismo (...) el andlisis que acometemos es
psicoldgico” es cuestion historica y también una cuestion filosofica” (FANON 1968, 2).
Por lo que la liberacién consiste, para nuestro referente afro, en develar que lo sicologico y
politico tiene salida:

“No obstante es evidente que para nosotros la verdadera desalienacion del negro
implica una toma de conciencia abrupta de las realidades econémicas y sociales. El
complejo de inferioridad se deriva de un doble proceso: -econémico en primer lugar. Por la
interiorizacion o, mejor, epidermizacion de esta interioridad, después” (FANON 1968, 5) .

Fanon entendié que la dominaciéon colonial de las personas del tercer mundo
significa no solamente la dominacion econdémica, sino también la destruccion del espiritu y
la personalidad del pueblo oprimido (GOGOL 2004, 74). Ahora bien, para recalcar esta
consideracion y encaminarnos en la propuesta de luchar por un reconocimiento pleno del
sujeto afrodescendiente, tal como se manifestd al inicio de este reflexion, debemos
reforzar nuestro trabajo partiendo de reflexiones que sobre esta problematica hacen
fildsofos como Axel Honneth, sin descartar los aportes que han realizado Paul Ricoeur con
su reconocimiento como identificacion, y Charles Taylor con su reconocimiento y
autenticidad que, también, de alguna manera ya se ha expuesto en los items anteriores.

Ahora bien desde la filosofia se plantea como tres los momentos para que exista el
cumplimiento pleno de un verdadero reconocimiento: el de la identidad, el de la alteridad y
el de la dialéctica entre reconocimiento y desconocimiento (RICOEUR 2005, 379-401).
Sin embargo, para nuestro estudio especifico de lucha por la busqueda de un
reconocimiento pleno del pueblo afrodescendiente esmeraldefio, cabe recoger las

reflexiones en la que el pensador Axel Honneth, continuador de la famosa escuela de
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Frankfurt, nos hace en referencia al menosprecio que se da desde -el otro- en desmiembro
de un verdadero reconocimiento del —yo-.

Para elaborar su disertacion, Honneth hace suya la idea hegeliana de que la
concepcion de reconocimiento tiene que encarar aspectos de corte ético y moral y no
quedarse unicamente en ideas como el de “lucha por la supervivencia” que plantearian
pensadores como Hobbes y Maquiavelo (WANKUN 2011, 75). En este sentido, el
aleman distingue tres esferas en la lucha por un reconocimiento pleno y sus
correspondientes desmedros o menosprecio que sufren los individuos o pueblos que se
encuentran en circunstancias de “minoria” o de prejuicio social. Estas distinciones, afirma,
responden a las relaciones que los sujetos tienen con ellos mismos y que cierran el paso a
que algunos individuos, colectivos o pueblos crezcan, se desarrollen y se realicen
socialmente®®: “El desarrollo ético se efectiia a lo largo de una progresion de tres modelos
de reconocimiento, cada vez mas exigentes, entre los cuales media respectivamente una
lucha intersubjetiva, que conduce a los sujetos a la confirmacién de sus pretensiones de
identidad” (A. HONNETH n° 8, 11)

Analicemos desde nuestra vision estos tres momentos que se deberian superar para
llegar al reconocimiento pleno. EI primero es donde un individuo o pueblo comprende
sus necesidades fisicas y revela su valor natural de ser como es; es la esfera del amor o de
la “confianza en si” y se refiere sobre todo a los lazos afectivos que unen a una persona o
pueblo con la sociedad a la que pertenece; sin embargo este aparente esencialismo no es
tal porque el amor natural de -ser como se es- depende de esa confrontacion con el otro,
solo el otro hace posible la identidad (tal como lo hemos manifestado en el primer
capitulo de este estudio). Entonces, la conquista de esta primera etapa se ve afectada por
el menosprecio o humillacion que conduce a la vergienza social y violenta la integridad

fisica de una persona negandola a disponer sobre su cuerpo. Es decir que “De este modo

“O«pero el desarrollo de estas formas de relacién con el simismo para cualquier individuo, depende
fundamentalmente de haber experimentado el reconocimiento de otros, a quienes €l también reconoce. En
otras palabras, la construccion de la identidad es un proceso intersubjetivo de reconocimiento mutuo.”
(LARRAIN 2001, 28)
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la vulnerabilidad y la integridad del ser humano estan en dependencia de la aprobacion
o no de los otros” (A. HONNETH n° 5, 78-92)*'.

Siguiendo esta reflexidn, consideramos que aunque el pueblo afroesmeraldefio
haya superado la etapa de humillacion fisica sufrida en el transcurso de esclavitud y las
posteriores formas de explotaciénfisica como por ejemplo el tema del concertaje??; y si
bien los logros de la declaracion de los derechos humanos han terminado con este tipo
de crueldad; todavia existen formas de exclusion y explotacion ahora mas sutiles y
marcadas en un mundo “civilizado y democratico”. La violencia fisica todavia es
sufrida al desarrollarse en un mundo en donde los espacios habitados por la mayoria de
los afrodescendientes: las condiciones de salubridad, vivienda y todas las variantes de
confort corporal son productos de esas politicas de humillacién derivadas de la
consideracion de este pueblo como “no digno” o directamente dicho desde las posturas
neoliberales como “incapaz y vago”

El segundo momento es el de la “consideracion de si” o “auto-respeto. Aqui
Honneth sefiala la necesidad de afirmar la conciencia de los actos que realizan los
individuos o pueblo dependiendo de esa seguridad que se ha formado del juicio propio que
se tiene de si mismo. Es la esfera juridico-politica, donde el individuo es reconocido como
sujeto universal, portador de derechos y deberes; y, de esta forma comprende sus propios
actos como una manifestacion de su propia autonomia. Cabe mencionar que si bien ya no
se discute en nuestro pais la participacion juridica de derechos conquistados por los
pueblos afrodescendientes a lo largo de sus luchas, resistencias e insurgencias concretadas
en la Normativa Constitucional y las leyes de reparacion dictadas ultimamente; es muy
discutible la aplicacién de las leyes, que por cierto son muy generales o especulativas, y la
garantia que hay en su cumplimiento; muchos son los casos de discriminacion racial o de

sus derivados de clase y economia®® en las cuales se nos revela la real falta de estima de

*«De ahf que se considerala individualizacién del hombre (ser humano) como un proceso en el que el
individuo puede conseguir una identidad practica conforme escapaz de cerciorarse del reconocimiento de si
mismo a través de un circulo creciente de interlocutores” (A. HONNETH n° 5, 80).
“Confrontar: (ZAMBRANO 2011, 30-37)
**para los afrodescendientes, al contrario de lo que se puede decir desde otras circunstancias de explotacion,
pareceria que la desgracia econdmica es somatizada, por lo tanto se derivaria o es producto, sobre todo, del
estigma por el color de la piel, sin6nimo de indignidad; esto en confrontacion con las ideas marxistas que
toda explotacion es producto de las luchas de clases.
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los otros, por desconocimiento, a esta particular cultura afrodescendiente.

Y la tercera, el “sentimiento del valor propio” que deviene de la autoestima y que
depende de esa estima social que los otros hacen al reconocer las cualidades concretas o a
los valores de identidad cultural que hacen que este individuo, colectivo o pueblo tenga
valia en una sociedad. El grado de humillacion que impide ese componente de
reconocimiento pleno estd en la “deshonra”, en la pérdida del “honor” o la “dignidad”.
Es decir al desprestigiar el horizonte de la tradicion cultural de una particularidad,
restandole valor a las formas de vida o convicciones propias y considerandolas
defectuosas o que no entran en la dindmica de la mayoria, quitaria al sujeto afectado la
posibilidad de atribuir un valor social a sus propias capacidades; tal como se lo ha descrito
en el apartado sobre exotizacion y racializacion.

Estas categorias de escatologia del reconocimiento propuesta por Honneth, nos dan
cabida para reflexionar si el pueblo afrodescendiente de Esmeraldas goza de un
reconocimiento pleno.

Ahora bien, y planteando una cuarta categoria, se hace necesario: “ponernos para
nosotros mismos como valiosos" (ROIG 1981, 18). Esta afirmacion exige pensar a los
pueblos afros de esmeraldas y de toda la diaspora africana no solamente como grupos
aislados, sino también en unidad con los otros pueblos subalternizados; es decir, pensar la
situacion del afrodescendiente con la identificacion de la realidad historico-cultural de
implicacion con -aquellos otros- pueblos subalternizados. En definitiva, tener en cuenta la
necesidad de construccion de la identidad desde la perspectiva de proyecto o construccion

de un reconocimiento verdadero:

¢Qué significa que la existencia precede a la esencia? Significa que el hombre
empieza por existir, se encuentra, surge en el mundo, y que después se define. [...] El
hombre es el Unico que no solo es tal como él se concibe, sino tal como él se quiere, y como
se concibe después de la existencia, como se quiere después de este impulso hacia la
existencia; el hombre no es otra cosa que lo que él se hace (SARTRE 2002, 13)
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En este sentido, el afroesmeraldefio es constructor y transformador de su historia.
En palabras de Roig: “El punto de partida es ademas, siempre, el de la diversidad,
comienzo de todos los planteos de unidad del cual no siempre se tiene clara conciencia y
que, en el discurso ideoldgico tipico, es por lo general encubierto.” (ROIG 1981, 19)

Cabe mencionar que algunos pensadores como Santiago Castro GOmez, critican
esta postura del “nosotros” por considerarla universalista y continuadora de la tradicion
letrada y colonialista de la hegemonia moderna. Hay que tomar en cuenta que, cuando la
matriz es comunitaria, el nosotros responde a esa realidad. Ademas, en el nosotros se
encuentra radicado el “yo”, el cual es propio del sistema hegemodnico. La “nueva
circunstancia” que propone el “nosotros”, segun Castro Gémez, enmascara los verdaderos
problemas que son producto de la complejidad y diversidad que se encuentra dentro del
sujeto: los conflictos de la colonialidad y el respeto a la diferencia especifica. La critica se
centra en la supuesta linealidad del proyecto liberacionista®.

Los autores decoloniales dan importancia a la dimension espacial (MALDONADO
2006); afirmando que la dindmica actual exige pensar los problemas desde esta
“colonialidad espacial”®; y tienen mucha razén.Sin embargo, creemos, que también
elaborando un pensamiento desde “la filosofia critica de la historia” se podria estar
contribuyendo a desarticular el pensamiento eurocéntrico moderno. Lo que quiere decir
que ante la necesidad de los otros en la constitucion del yo, no se deberia entender la
liberacion como un “borrén de la -otredad (occidente en este caso)”; si no que incumbiria
resemantizar el concepto de lo latinoamericano (afro e indigenas incluidos) ya no como lo
“lo barbaro” definido por el discurso “cientificista” de la modernidad letrada, sino
revitalizando, en la lucha de-colonizadora, los valores propios que permitan un dialogo
franco.

En este sentido leemos la reflexién propuesta por Roig, como un cuestionamiento

desde la periferia a la conceptualizacion “universalista hegemonica”. Para este fin Roig

#Segn los criticos, la ciencia moderna dominaba una epistemologia de caracter histérico en el proyecto de la
modernidad europea: los intelectuales y cientificos, tenian la tarea explicita de conducir la historia desde la
liberacion de los mitos hacia una “mayoria de edad”: un estado racional sobre las contingencias de la vida
(desencantar el mundo). Cf: (HORKHEIMER-ADORNO 1994, 83).

*Esto quiere decir que accién humana es localizada: los problemas de la colonialidad responden a situaciones
concretas; pero a su vez, es globalizada, pues no hay que olvidarse que la colonialidad es ejercida desde la
exterioridad dominante.
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plantea la posibilidad de una reconstruccion de la historia de las ideas latinoamericanas
entendida como “toma conciencia”*. Siguiendo este esquema lo que se procuraria desde
este planteamiento es “redefinir” el puesto que los afros ocupan en la historia del mundo y
en nuestro caso particular Ecuador. Castro Gomez diria que reclamar ese “puesto”
simplemente es entendido como el reclamo por parte del colonizado (Latinoamérica) a
gozar de las promesas (sobras) de la modernidad que habian sido negadas por el
colonizador. Es decir, solo se constituiria en una llamada de atencion sin cambios
profundos del centro hegeménico.*’

Sin embargo, desde nuestra lectura, y entrelazando las dos teorias; lo
afrodescendiente, sin negar su constitucion y el didlogo franco y directo con la otredad
europea debe tener un pensamiento critico con rostro y palabra propia ante su situacion de
subalternizacién y colonialidad ejercida desde la racionalidad moderna. Empero, también,
creemos acertada la postura de una "filosofia sin mas" como la de Leopoldo Zea, que
propone un filosofar social que permita alejarse de la pura teoria para incidir en "la historia
de los hombres de carne y hueso en lucha con sus circunstancias”; en la conquista del
verdadero reconocimiento que logre los cambios facticos en cuanto acceso a mejoras
sociales, la participacién politica en las tomas de decisiones; Yy en el &mbito sicolégico -
ético en la estima que el individuo, colectivo o pueblo afrodescendiente (en nuestro caso)
tenga de los otros grupos humanos.

No obstante, en este camino conflictivo hacia el reconocimiento pleno debemos
insistir en no caer en el disfraz donde la identidad (yo) totalizante que miraba a “lo otro”
como objeto subalternizado en la afirmacién de su identidad, siga camuflada en los
discursos de la diferencia y originalidad. Ante este peligro vy, siguiendo lo planteado por

Honneth se nos invita a un compromiso ético de reflexibilidad frente a los otros,

“*Negar este supuesta verdad significa a los ojos de Roig y Zea (éste Gltimo también autor de la filosofia
latinoamericana de la historia) defender la plena historicidad del mundo americano, la que habia sido negada
por Hegel.
*’Se propone una nueva alternativa a la modernidad eurocéntrica. La propuesta se materializa en el programa
que los criticos de-coloniales llaman: “modernidad/colonialidad”. La nueva propuesta desde los estudios
culturales tiene un carécter transdisciplinario, y procuran una nueva lectura del eurocentrismo, en la que se
posibilite visibilizar conocimientos y experiencias que han sido subalternizados por la epistemologia de la
modernidad europea (MORA 2012), aunque siga haciéndosela desde la epistemologia de occidente
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afiadiéndole el tema de la liberacion; ética de liberacion que esboza una militancia politica

como plantea Enrique Dussel:

Ahora si habra surgido ante nosotros un ambito mas alld del fundamento
ontolégico europeo que nos permitird pensar la cuestion latinoamericana, nuestro ser
distinto y la ética de la liberacion que necesitamos para que nuestra accion ilegal se nos
presente con la dignidad de un gesto supremamente moral, digna de los héroes, no de los
gue dominan y conquistan, sino de los que crean las patrias y liberan a los oprimidos
(DUSSEL 1972, 12).

Es decir; “Queremos la libertad por la libertad y a través de cada circunstancia
particular. Y al querer la libertad descubrimos que depende enteramente de la libertad de
los otros, y que la libertad de los otros depende de la nuestra.” (SARTRE 2002, 40)
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Capitulo tercero

La cultura Afrodescendiente esmeraldefia: reconocimiento, economiay

politicas publicas

3.1.- Politicas culturales nacionales y locales generadas para las comunidades

afrodescendiente de Esmeraldas
3.1.1.- La normativa nacional

La construccién del nuevo Estado ecuatoriano luego de la independencia, tenia
como proyecto la conformacién y unidad nacional a través de una Unica cultura, la
“ecuatoriana” o mestiza criolla; razén por la que toda manifestacion de diversidad cultural
se constituia en “problematica” para las nuevas elites dominadoras. Es asi como a partir de
la idea de sociedad mestiza se subordina a culturas como las originarias andinas y los
importados afros, creando una suerte donde se los visibilizaba negativamente y se les
negaba cualquier participacion dentro de las decisiones de la nacion.

Por lo que el proyecto de las elites dominantes, apenas evidenciaba las contintas
luchas que desde los subalternizados: indigenas y afrodescendientes pugnaban por mejoras
en sus condiciones. Es asi que ni conservadores ni liberales, que dominaban la bipolar
esfera politica del Ecuador, tenian en cuenta el bienestar y participacion de los grupos
culturales desposeidos. Recién en los afios 70 y 80 del siglo XX, se inicia, en el Ecuador,
un debate sobre la visibilizacion e inclusién de los pueblos silenciados; esto como
consecuencia de la organizacién y las protestas masivas de la poblacion indigena.*® Con
estas luchas se inicia el cuestionamiento desde la sociedad civil y la necesidad de que el
aparataje del gobierno esboce una politica del reconocimiento a la diversidad étnica y

cultural de la poblacién en la norma juridica ecuatoriana. Asi en la constitucion del 1998,

8 En 1990 se produjo el levantamiento indigena. El historiador y dirigente socialista Enrique Ayala Mora, rector de la
Universidad Andina Simoén Bolivar, recuerda que la lucha de los indigenas por la tierra comenz6 en los afios 60 y que en
la Constitucién de 1978 obtuvieron el voto de los analfabetos (AYALA MORA s.f))
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se empieza legislando: “El pueblo del Ecuador (...) en el reconocimiento de la diversidad

de sus regiones, pueblos, etnias y culturas (...)” (CONSTITUCION 1998)

“La igualdad ante la ley. Todas las personas seran consideradas iguales y gozaran
de los mismos derechos, libertades y oportunidades, sin discriminacion en razén de
nacimiento, edad, sexo, etnia, color, origen social, idioma; religion, filiacion politica,
posicion econdmica, orientacion sexual; estado de salud, discapacidad, o diferencia de
cualquier otra indole” (CONSTITUCION 1998, Art. 23.3)

Es a través de la lucha y presion que desde el debate entre intelectuales y miembros
de los distintos grupos sociales, culturales y colectivos, se impulsa para que en la Asamblea
Constituyente del 2008 se construya, al menos tedricamente, el andamio para que el Estado
garantice y promueva la reciprocidad entre las distintas formas de relacionarse en la
pluralidad que existe en la sociedad ecuatoriana®®. De esta manera el discurso y retérica del
Gobierno actual, sin llegar a concretar politicas y menos ejecutar acciones que realmente
fomenten un estado intercultural, se jacta en afirmaciones como las de Garcia Canclini,
quien define a las politicas culturales como: “El conjunto de intervenciones realizadas por
el Estado, las instituciones civiles y los grupos comunitarios organizados a fin de orientar
el desarrollo simbdlico, satisfacer las necesidades culturales y obtener consenso para un
tipo de orden o transformacion social” (N. GARCIA CANCLINI 2005)

Queda en retdrica, y como profundizaremos mas adelante, continGa un modelo de
gobierno que no se deslinda de las exigencias de “globalidad democratica moderna”; por lo
que en referencia a las politicas culturales responden al proceso de globalizacién
econdmica y cultural a la que los organismos internacionales y las exigencias de las
multinacionales de la cultura empujan a los gobiernos, a la sociedad civil y por supuesto al
sector privado.

La ley y normativa no basta, sin embargo cabe mencionar la apertura para fortalecer
la lucha e insurgencia de los pueblos subalternizados; asi: “El Ecuador es un Estado

constitucional de derechos y justicia, social, democratico, soberano, independiente,

S la Constituyente de 1978 planted y abogd por la pluriculturalidad, la Constituyente del 2008 sigue siendo
consecuencia de la influencia del levantamiento de 1990, por esa razon la alianza con Pachakutik fue fuerte
en sus inicios.
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unitario, intercultural, plurinacional y laico” (CONSTITUCION 2008, art 1). En otros
articulos se da cabida para recuperar, mantener y fortalecer las practicas propias de los
pueblos que se encuentran dentro del territorio ecuatoriano: “La nacionalidad ecuatoriana
es el vinculo juridico politico de las personas con el Estado, sin perjuicio de su pertenencia
a alguna de las nacionalidades indigenas que coexisten en el Ecuador plurinacional”
(CONSTITUCION 2008)*° o los articulos del 56 al 60, donde los derechos de las
comunidades, pueblos y nacionalidades son garantizados: “mantener, desarrollar y
fortalecer libremente su identidad, sentido de pertenencia, tradiciones ancestrales y formas
de organizacion social” (CONSTITUCION 2008, art. 57)

La idea central de la nueva Constitucion ecuatoriana es el concepto de “buen vivir”.
Sin embargo se confunde el verdadero sentido de esta concepcion desde los pueblos
indigenas de la sierra y amazonia, limitdndolo a un mero desarrollismo bajo las mismas
premisas del modelo consumista capitalista, afiadiéndole solamente un toque de
espiritualidad importada de los paises orientales (tal como se lo promueve desde la
Secretaria del Buen Vivir); reza entre los deberes del estado: “Planificar el desarrollo
nacional, erradicar la pobreza, promover el desarrollo sustentable y la redistribucion
equitativa de los recursos y la riqueza, para acceder al buen vivir” (CONSTITUCION
2008, Art. 3). Luego, el Capitulo referente al Régimen de Desarrollo VI, y su Articulo 275,
expresa: “El régimen de desarrollo es el conjunto organizado, sostenible y dinamico de los
sistemas econdmicos, politicos, socio-culturales y ambientales, que garantizan la
realizacion del ‘Buen Vivir’, del Sumak Kawsay.

La retorica manipulada a intereses, se contradice con una nueva vision econémica
que propone la superacion de una economia basada en la competencia por lo que llaman

»*L pareciendo como una propuesta que puede engafiar a los

“economia popular y solidaria
subalternizados creando (aunque solo de retérica pues las instituciones creadas para

fortalecer este espacio todavia no tienen definido espacios de ejecucion, todo queda en la

%(TRUJILLO 2009) afirma: “Se ha confundido el término “nacionalidad” con el concepto de “ciudadania”, y
este Ultimo no estd definido claramente, pues la organizacion de Naciones Unidas eligié la alternativa
‘pueblos’ para protegerse de los nacionalismos que surgieron en la Segunda Guerra Mundial.

*'E| Art. 283 de la Constitucion establece que “sistema econdémico es popular y solidario (...). Propende a
una relacion dindmica y equilibrada el entre sociedad, Estado y mercado (...) y tiene por objetivo garantizar
la produccién y reproduccion de las condiciones materiales e inmateriales que posibiliten el buen vivir”
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propaganda de socializacién del discurso), espacios de economia popular solidaria solo en
los limites de las poblaciones rurales y dejando intacto el modelo econémico capitalista
estatal.

La normativa macro insta; sin embargo, aunque con muchos aciertos, todavia no se
llega a formular las politicas especificas para el manejo y ejecucion de acciones que
promuevan la construccion democratica y participativa de la verdadera inclusion de las
comunidades culturales. In situ las acciones y los resultados y de la politicas culturales
todavia no existen (l. a. ESPINOZA 2015).

Con esas premisas de inclusion, interculturalidad y buen vivir dictadas por la
normativa suprema del estado ecuatoriano, se constituy6 la necesidad de implementar un
Ministerio de Cultura®. Sin embargo mencionamos, que a pesar de todo lo legislado a
nivel macro; el campo especifico de lo cultural, tiene su rezago, por no decir olvido, por lo
que todavia no existe una ley de Culturas®®. Lo que existe es un documento que sirve como
un marco general de acciones para la intervencion del Ministerio de Cultura y lo regentado
por ellos a nivel privado: “Politicas para una Revolucién Cultural” de Sylvia Charvet, ex
Ministra de cultura, y otros colaboradores que se divulgo en el afio 2011.

En este texto, luego de un interesante analisis socioldgico de la historia ecuatoriana,
se formula desde una vision decolonial de los estudios de la cultura cuatro ejes
programaticos en la ejecucién de la politica publica cultural, que son: el de la
descolonizacion que consistiria en la suplantacion de toda forma de dominacién desde una
matriz cultural extranjera (eurocéntrica), por una de caracter holistico que mire sobre todo
la inclusion y el buen vivir de cada uno de los pueblos; el de los derechos culturales que
permita que toda persona o comunidad cultural participe y tengan acceso a los productos
y servicios de la cultura; el de los emprendimientos culturales que lleve a fortalecer las
industrias culturales®; y el de la nueva identidad ecuatoriana contemporénea basada en el

orgullo y la interculturalidad. Se afirma también que estos parametros programaticos, a la

%2Hasta entonces el campo cultural estaba destinado a un campo secundario de las politicas del estado en el
Ministerio de Educacion, Cultura y Deportes

*3E| borrador fue discutido en el 2009 en la Asamblea Nacional pero actualmente se encuentra archivado.

> El concepto de industrias culturales fue acufiado por Adorno y Horkheimer en 1947, en sentido critico
frente al escenario de la cultura en la trama de la reproductibilidad e intereses de las clases dominantes. A
través de medios fisicos o virtuales, de productos cinematogréficos, musicales, editoriales, artesanales, y de
las artes visuales en general
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hora de la ejecucion, son continuamente cruzados (y de tener en cuenta siempre) por otros
cuatro ejes transversales que son: la interculturalidad, la equidad integral, el
fortalecimiento de la institucionalidad y el de posicionamiento internacional de la cultura
ecuatoriana. (SYLVA CHARVET y otros 2011)

Es decir se propone,siguiendo los ejes transversales: las relaciones horizontales
entre las distintas culturas que conforman el estado y que son fundamentales en la
valoracion del otro; la igualdad de oportunidades que busca la inclusion a través de
distintos mecanismos como la participacion igualitaria en la toma de decisiones o las
acciones afirmativas como medio de retribucion a las poblaciones que fueron excluidas en
la historia; el fortalecimiento de la institucionalidad cultural en las instancias
descentralizadas del gobierno (GAD); y el fortalecimiento de las instancias civiles y
privadas; y la promocion y posicionamiento internacional de la cultura ecuatoriana
(ABAD 2013)

A nivel de Gobierno central, con el decreto 060, se concibi6é un Plan Plurinacional
para eliminar la discriminacion racial y la exclusion étnica y racial que tiene como objetivo
“eliminar las distintas formas y précticas sistemdticas de discriminacion racial y de
exclusion étnica y cultural para promover una ciudadania plural, intercultural e inclusiva a
través de las politicas publicas del estado” (CODAE 2009). Se consolido
institucionalmente la Corporacion de Desarrollo Afroecuatoriano: CODAE>. Es
destacable, también, la aprobacion y vigencia del Reglamento para la Aplicaciéon del
Articulo 36 de la Ley Organica de Comunicaciéon: LOC, por parte del Consejo de
Regulacion y Desarrollo de la Informacion y Comunicacion: CORDICOM, donde se
promueven contenidos interculturales, y entre distintos aspectos obliga a difundir, en un
espacio del 5% de la programacion diaria, contenidos que expresen y reflejen la
cosmovision, cultura, tradiciones, conocimientos y saberes de los pueblos y nacionalidades

indigenas, afroecuatorianas y montubias (CORDICOM 2015).

%La Corporacién de Desarrollo Afroecuatoriano “CODAE” es una entidad del sector publico con finalidad
social y sin fines de lucro, creada mediante Decreto Ejecutivo No. 244 de 16 de junio de 2005. Tiene como
mision impulsar el desarrollo integral, sustentable y con identidad, fortaleciendo la organizacién del Pueblo
Afroecuatoriano, procurando la erradicacion del racismo y discriminacién; su vision consiste en liderar el
proceso de desarrollo integral y sostenible del Pueblo Afroecuatoriano.
http://www.codae.gob.ec/index.php?option=com_content&view=article&id=144:que-es-la-
codae&catid=34&Itemid=54 17-07-2015
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Todas estas politicas; cabe destacar, responden también a compromisos, y siguen
lineamientos y vigilancia por parte de estamentos internacionales. En este sentido el
Ecuador es firmante, desde el afio 1991, del Convenio No0.169 de la Organizacion
Internacional del Trabajo: OIT, sobre Pueblos Indigenas y Tribales en Paises
Independientes, el que fue ratificado el 15 de mayo de 1998°°; de la Declaracion de las
Naciones Unidas sobre los Derechos de los Pueblos Indigena357; y también el “Ecuador ha
ratificado la competencia de la Comision y Corte Interamericana de Derechos Humanos,
que ha emitido jurisprudencia y contenido de derechos humanos relacionados con la
participacion en la adopcion de decisiones por parte de los Pueblos Indigenas”

(DEFENSORIA DEL PUEBLO 2012).
3.1.2.- Politicas Culturales en la historia local del Canton Esmeraldas

La historia social y politica del canton Esmeraldas ha tenido un destino de
dominacion por parte de grupos que no representaron a la mayoria de la poblacion que se
encontraba sumidaen la pobreza. Esta dominacion tuvo su impacto en lo cultural, a causa
del sometimiento a la cultura hegemonica que se pretendia instaurar como modelo. Es asi
que se prohibio cualquier tipo de manifestacion de las expresiones culturales originarias a
tal punto que fueron ‘“satanizadas” por los gobernantes y desde los pulpitos de las
iglesias®®. En este sentido, cabe indicar que todas las decisiones estaban en manos de
familias blancas tradicionales o colonos nacionales o extranjeros que, movidos por sus
particulares intereses, poco hicieron por mejorar la situacion social de la poblacién y
mucho menos del cultivo de una cultura “primitiva™®, Més recientemente, en la segunda

mitad del siglo XX, aparecieron reivindicaciones de cardcter social enmarcadas

% El Convenio reconoce en el Art. 2 que los pueblos y comunidades indigenas deben participar junto con el
gobierno en el desarrollo de politicas pablicas con miras a proteger sus derechos. Base de datos sobre las
normas internacionales del trabajo, pagina web: http://www.ilo.org/ilolex/spanish/newratframeS.htm 15-08-
2015.

% Aprobada y adoptada por el Ecuador en la Asamblea General el 13 de septiembre de 2007.

*8Conversatorio con el Padre Rafael Savoia; Misionero Comboniano del Corazén de Jests, fundador de los
Centros Culturales Afroecuatorianos (SAVOIA 2013)

% Es tanto el silenciamiento del pueblo negro que ni siquiera los grandes proceres o referentes civicos de un
territorio mayoritariamente afro sean aquellos que representan la lucha, valor o heroismo de los negros: los
Concha, Vargas, Torres, Tello, Cervantes etc.; fueron promotores de otras luchas al margen de la resistencia
del pueblo afroesmeraldefio.
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principalmente por un afan de luchas de clases y de superacion de las injusticias sociales®,
y esporadicamente alguna referencia al discurso de la “negritud” que se traia de las
metrépolis y que alentaban el espiritu de lucha por los derechos.

Sin embargo, el fortalecimientode la toma de conciencia de la identidad del
afrodescendiente toma fuerza con la llegada de los Misioneros Combonianos®. Aqui
empieza una verdadera inclusion del pensamiento, vivencia y desarrollo social de pueblo
afro esmeraldefio en su territorio. Es con este grupo religioso, desde los afios 60 del siglo
XX que se empieza la toma de conciencia del valor de la cultura afro. Una de sus
propuestas iniciales, de este grupo religioso, fue la reconciliacién del cristianismo catolico
con el pueblo afro al que habian despreciado. Por esto:

La pastoral Afroamericana: debe ser realizada por agentes que tienen una autentica
conciencia de negritud y lleva a conocer, valorar, comprender los valores propios de la
cultura. Debe ser planteada por la opcion por los pobres y desde esta perspectiva debe tener
implicaciones sociales. Debe ser concientizadora de los valores de la cultura afroamericana
en el mismo grupo afroamericano y entre blancos, buscando afirmar la identidad del
afroamericano y la explicacion de su cultura. Debe, por lo tanto, utilizar los simbolos, el
lenguaje y la cultura de los negros, evangelizando los simbolos y utilizando, por ejemplo, el
sentido de la vida, en torno a los ciclos vitales, su sentido de libertad (ENCUENTROS DE
PASTORAL AFROAMERICANA,; Esmeraldas del 19 al 23 de septiembre de 1983 2015)

Los Combonianos tienen un lugar protagénico en el tema de conformacion y
desarrollo social de los actuales pueblos esmeraldefios. Su protagonismo tiene relevancia
cuando hablamos de la toma de conciencia identitaria y el compromiso politico del pueblo
afroesmeraldefio. En este sentido la iglesia se adapta a las formas originales de religiosidad
y se convierte en guia y dinamizadora de los procesos organizativos, la formacion de
nuevos liderazgos politicos y sociales, a través de sus redes de educacidn y sus centros

Culturales  Afroecuatorianos®® con sus dindmicas de organizacion del pueblo

% |_as luchas de clases estaba por encima del tema racial o étnico lo podemos ver en la conformacion de los
grupos politicos en la provincia como el Movimiento Popular Democréatico: MPD, y expresado en la
literatura de esa época ejemplo Juyungo de Adalberto Ortiz.

8 | os Combonianos llegaron a la provincia de Esmeraldas en el afio 1955 a Borbon, San Lorenzo y
Esmeraldas

82 os Combonianos con el Vicariato Apostolico de Esmeraldas manejan los programas de etnoeducacion:
Los Centros Afroecuatorianos fueron conformados por los Misioneros Combonianos y se constituyen en un
espacio para la investigacidon, publicacion y difusién de la cultura afro en el Ecuador; asi mismo desde estos
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afrodescendiente, sus investigaciones, publicaciones y difusion de la cultura
afrodescendiente ecuatoriana (MINA 2015).

Sin embargo, a nivel de representacion politica durante el siglo XX, Esmeraldas fue
el acopio de un sin numero de politicos oportunistas que nada hicieron por el desarrollo
local del cantdn y de la provincia. Las autoridades que dirigieron la provincia y el cantén
en su mayoria fueron populistas que no tuvieron planificacion que encamine las acciones
de sus propias gestiones. Por lo que afiadido al abandono que se ha tenido por parte de los
gobiernos centrales, convirtié a Esmeraldas en una tierra que se la relaciona con el caos, la
anarquia y el desorden. EIl resultado una provincia sin servicios bésicos y una poblacién
empobrecida.

Igualmente, las politicas de fomento a las culturas no existieron, las pocas
expresiones promocionadas por el gobierno estaban vinculadas a la alta cultura y a través
de la llamada “Casa de la Cultura Ecuatoriana, nicleo de Esmeraldas”, que se constituia en
un club para la gente con “mayor cultura y roce social”. En cuanto al cultivo de las
tradiciones culturales, practicamente desaparecidas, se vincula a espacios privados y a
través del altruismo de “algunos mayores”, o al ambito de la religiosidad popular que como

manifestamos estuvo revalorizado por los Combonianos (OBANDO 2015).
3.1.3.- Marco actual de las politicas culturales en Esmeraldas

A lo largo de la historia del gobierno municipal de Esmeraldas, la cultura elitista y
la representacion folkldrica pervivio en las practicas coyunturales de las acciones culturales
ejecutadas (fiestas y representacion de la provincia). Sin embargo, en la Gltima década
(inicios del siglo XXI), con la entronizacion de nuevas autoridades que pregonan su
compromiso con la realidad local, se polariza las politicas culturales en préacticas que
buscan fortalecer la identidad de “los pueblos afros de Esmeraldas™.

El &mbito gubernamental local, dio un cambio positivo con el inicio de los periodos
de gobierno local del Movimiento Popular Democréatico (MPD). Este partido politico de

ideologia marxista propuso un cambio de vision de la politica realizada hasta entonces.

centros se ha dinamizado la conformacion de grupos de toma de conciencia y luchas afroidentitarias en el
Ecuador
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Dando paso lo que ellos llamaban el “rescate de la provincia de los populistas, oportunistas
y mercaderes afuerefios” (OBANDO 2015). Fue el inicio de una gestion de “negros
propios que quieren a su tierra y a su gente”, por lo que la priorizacion de las politicas
locales estuvieron centradas en “auxiliar” a la poblacion sumida en problemas de
recoleccion de basura y la carencia de los servicios de agua potable y el tratamiento de
aguas servidas (ESTUPINAN 2014)

En cuanto a la cultura, la vision del Alcalde Ernesto Estupifian estuvo basada en la
promocion del discurso de la negritud y el rescate de lo “identitario”; sin embargo en
cuanto a las politicas publicas se carecié de un verdadero plan cultural y de fomento al
desarrollo de las distintas expresiones culturales de la ciudad y cantén. EI discurso de lo
identitario-cultural no fluyo en los caminos de la politica publica que “se encontraba en el
proceso de mejorar la calidad de vida de la poblacion sumida en el abandono y la baja
autoestima”®®,

El Plan de Desarrollo y Ordenamiento Territorial 2012-2022 plantea en referencia a
la politica cultural, y se propone en los objetivos generales (GAD 2012) “promover el
desarrollo social y cultural, la seguridad y potenciar la participacion ciudadana”;
planteando como estrategia politica “Implementar de manera continua y permanente
infraestructura y equipamiento adecuado para el desarrollo cultural del cantén Esmeraldas”
y es donde en las lineas estratégicas 16, 17, 18 y 19 se propone fortalecer el tema de la
infraestructura, el talento humano, la articulacién interinstitucional, promocion, difusion y
la inclusidén social de la cultura afroesmeraldefia. Asimismo, como proyectos se planifica
realizar un “estudio de linea base cultural del canton” (levantamiento de linea base sobre
exclusion social PYSS 72), la “elaboracion y expedicion de una normativa de fomento
cultural, y “fomentar la investigacion cultural sostenible” se propone “revertir la matriz
cultural y étnica racial” (LESS 19).

A pesar del incumplimiento de lo planificado, cabe mencionar el inicio de estas

politicas publicas como referentes para la exigencia de una verdadera agencia publica

% Ernesto Estupifian ex_Alcalde de Esmeraldas (periodos: 2000-2014) entrevista con la revista virtual
AfroEstilo (ESTUPINAN  2014)http://afroestilo.com/2014/01/30/entrevista-ernesto-estupinan-quintero-
alcalde-de-esmeraldas-ecuador/
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respecto al fortalecimiento de las expresiones culturales que fortalezcan la identidad y el
verdadero reconocimiento e inclusion de la poblacion afrodescendiente de Esmeraldas. Un
referente, de esta administracion, en cuanto a las expresiones culturales fue la instauracion
del “festival Internacional de danza y musica afro, carnaval de Esmeraldas” que se lo
desarrollo por varios afios y con un respetable posicionamiento nacional e internacional.
Sin embargo este fue suspendido por la actual administracion con el argumento “de que se
estaba volviendo espacio de fomento del desorden y desenfreno, ademas de no responder a
una planificacion y maneja la cultura sin un objetivo claro y de mero show” (BENNETT
2015)

Actualmente, la cultura en Esmeraldas presentaria un mayor apoyo ligada a la
propuesta tedrica que se legisla desde la centralidad del estado. La alcaldia estd gobernada
por el partido del oficialismo estatal, que sigue manteniendo una visién cognitiva de la
cultura). Empero, se inicié desechando las propuestas del anterior plan de desarrollo (por
divergencias politicas), y todavia no se cuenta, a mas de un afio de gobierno, con un nuevo
plan de desarrollo. Segun lo manifestado por la direccion de planificacion del Municipio,
estan en revisiones finales.

Respecto al panorama del &mbito netamente cultural, la Directora del Departamento
de Cultura del Municipio manifiesta:

(...) Esmeraldas una tierra rica en el ambito cultural por esa diversidad que se
puede encontrar en esta zona, tanto en el aspecto cultural como en el aspecto turistico;
entonces lo penoso de todo esto es que no se ha podido desarrollar, por parte de los
gobernantes locales anteriores, absolutamente nada. Esmeraldas no solamente es la Gltima
provincia en temas de desarrollo hablando del Ecuador. Si no que también en Esmeraldas
en el tema cultural no se ha manejado o no se habla de este tema (...). Es con este gobierno
y ahora a aqui en Esmeraldas que ya contamos con un Alcalde joven que viene del &mbito
cultural es que vamos a empezar y a dar a la cultura el ambito que se merece. Nosotros
actualmente no contamos con politicas culturales dentro del municipio, nosotros estamos
iniciando un proceso de sentar los pies y crear la bases para poder contar con el personal
humano que permita ahora si desarrollar el trabajo cultural en la provincia. Las actividades
y proyectos que hemos iniciados estan entrelazadas y ligadas a las politicas dictadas por el
Ministerio de cultura a nivel nacional (...) Estamos planificando con expertos un estudio de
la realidad cultural Esmeraldefias justamente para crear esas politicas culturales enmarcadas
en la especificidad de nuestra tierra (...) (BENNETT 2015)
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Es decir, se promueve la participacion en las politicas culturales impulsadas por el Alcalde,
explotando los recursos culturales con los que los afroesmeraldefios ya cuentan. Los afros
no se oponen a las iniciativas que vienen del poder politico, siempre y cuando impulsen sus

propio desarrollo politico y cultural.

Queda dicho entonces que politicas culturales, desde el ambito pdblico, no existen
para la especificidad cultural de la realidad esmeraldefia, y si bien existe la buena voluntad
de los nuevos gobernantes, esta queda diluida en la retérica del discurso del gobierno
central, que como se anotd anteriormente todavia no cuenta con una legislacién (marco
juridico) para el ambito propio de la cultura.

Ahora bien, cabe mencionar que los logros en materia juridica que promueven la
igualdad ciudadana, el derecho a la diferencia y la inclusion social y econdémica de los
pueblos subalternizados en alguna medida no son aplicadas en las politicas de ejecucion en
los territorios; para ilustrar esta realidad se expondrd algunos casos donde el
reconocimiento pleno a la cultura afrodescendiente esmeraldefia no calza en la ejecucion de
los proyectos.

En el sistema educativo, la cultura afroesmeraldefia ha sido visibilizada
negativamente. Prueba de esto es que todavia no se vislumbra en las mallas curriculares de
ensefianza la inclusion de los aportes de las diferentes culturas al campo de las ciencias,
artes ecuatorianas y otras disciplinas. Los aspectos que se han incluido tienen que ver mas
bien con este reconocimiento de la diversidad pero solo como promocion de caracter
turistico; asi por ejemplo, es imposible encontrarnos en el pantedn de héroes nacionales
que conformaron la nacionalidad ecuatoriana con el aporte negro (a no ser de algln
referente deportivo);** pero la riqueza histérica de la zona noroccidental del Ecuador, las
luchas por la inclusion del pueblo negro, los referentes culturales y los aportes a la
literatura y pensamiento nacional no aparecen en los curriculos de estudios ni siquiera para

los estudiantes de esta comunidad territorial y cultural; sin mencionar los espacios

 Aunque queda invisibilizada en la préctica la declaracion de Héroe Nacional a Alonso de Illescas
promulgada por el entonces Congreso Nacional el 2 de octubre de 1997.
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utilizados en los textos escolares que no responden ni a la realidad social- cultural ni al
medio geografico donde se desenvuelven la mayoria de los pueblos “minoritarios”®.

Al respecto, podemos mencionar que ha habido un cambio en la manera de
representacion del afroecuatoriano en los textos escolares. Con las politicas de inclusién y
reconocimiento de la constitucion del afio 2008 se estan produciendo reformas tanto en el
curriculo educativo como en los textos escolares: hemos pasado de la esterotipacion como

nos las mostraba la investigacion de Sebastian Granda, a una sutil marginacion:

¢Como son representados los afroecuatorianos las pocas veces que son
visibilizados? Estos son representados de una manera totalmente estereotipada y
negativa. En primer lugar, los textos imaginan a los afroecuatorianos como individuos
pobres, individuos cuya esencia es la marginalidad. La mayor parte de las fotografias
los proyectan realizando actividades que connotan directamente marginalidad:
buscando basura, bafidndose en un rio, lavando la ropa en un rio, por ejemplo; y
viviendo o trabajando en lugares periféricos que también difunden una imagen fuerte
de pobreza: un deposito de basura, un barrio pobre, entre otros (GRANDA 2003, 40)

Para nuestra investigacion revisamos muestras de los textos escolares actuales:
estudios sociales de cuarto, séptimo y decimo de basica, y educacion para la
ciudadania de segundo de bachillerato y aunque no encontramos estigmas que
fomenten la etiquetacion del pueblo afro, en ninguno se hace referencia a la historia
del pueblo afrodescendiente o se menciona algun aportes de este pueblo a la nacion
ecuatoriana, cf. (EDUCACION 2015)

Ante esto podemos afiadir que existe una practica contradictoria entre el discurso
macro de las politicas publicas con la ejecucion. En nombre del mejoramiento de la calidad
educativa, por ejemplo, se ha dejado a cientos de nifios sin posibilidad de estudiar. La
politica del Gobierno ha sido de unificar escuelas pequefias en unidades educativas
grandes, con el desmembré de que muchas comunidades no puedan enviar a sus hijos por

el tema de distancias o falta de transporte. Esto se evidencia principalmente en recintos de

% Desde el Ministerio de Educacion afirman que los textos son procurados de manera neutral para que sean
adaptados por cada uno de los educadores a la realidad de cada sector donde se implanten; “pues es imposible
tratar de editar un modelo para cada una de las nacionalidades, pueblos o diversidades culturales”
(LANDAZURI 2013)
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poblaciones dispersas donde la mala planificacién no contemplé la realidad geografica:
rios, montafias y falta de caminos separan lo que en el mapa manejado por la centralidad
quitefia ve como juntos. A esto se afiade la eliminacion de la educacion intercultural
bilinglie que educaba a los nifios desde su particularidad cultural en procura, argumentan
desde el Gobierno, de una educacion intercultural para todos. Este nuevo modelo de
educacidn intercultural en la préctica no existe por la falta de herramientas y calificacion de
los docentes.

En el sentido educativo es necesario exponer el caso de exclusion que se ha dado a
la poblacion afrodescendiente por parte de las politicas de mejoramiento de la calidad
educativa y del recurso humano del pais. La SENECYT, por ejemplo, muestra con orgullo
los porcentajes de becas a estudiantes de provecho. En esta lista aparecen pocos estudiantes
de origen esmeraldefio. Ante nuestra pesquisa del por qué tan pocos estudiantes
beneficiados para una provincia que es numerosa en poblacion, y del por qué otras con
menor poblacion tiene el triple o quintuple de becas, la respuesta categorica del funcionario
representante del SENECYT en la zona 1 fue: “parece que los esmeraldefios son
despreocupados para los estudios, ademas que la realidad de calidad de la educacién en

Esmeraldas es mas baja”.

Nuestra sugerencia fue mejorar el acceso a educacion de calidad para que los
jovenes esmeraldefios accedan a los beneficios de una beca; incluso para lograr una
calificacion que ayudaria a solventar la escases de profesionales en areas importantes para
el desarrollo de Esmeraldas; la respuesta fue que se esta trabajando para este fin con el
mejoramiento de la infraestructura y la capacitacion de los docentes. Sin embargo, hasta
que este largo proceso se desarrolle, los jovenes esmeraldefios siguen excluidos al no poder
competir en igualdad de condiciones con los jovenes de Quito, Guayaquil o Ibarra; y no se
buscan alternativas como por ejemplo la de seleccion territorial o la de igualacion en
conocimientos®®

Ahora bien, las trabas burocraticas y el racismo consciente e inconsciente de

autoridades de mandos medios y funcionarios publicos obstaculizan la ejecucion de la

% Conversatorio realizado en el Gabinete del Ejecutivo Desconcentrado de la zona 1, convocado por la
SENPLADES, mayo 2013
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normativa constitucional. En el caso educativo, por ejemplo, si bien dentro de la
constitucion se establece la distribucion administrativa en distritos y circuitos, en la
realidad todo es manejado desde Quito, sin dar oportunidad para que la planificacion,
organizacion y planes de estudio sean desarrollados desde la parcialidad territorial que
definiria la pertinencia cultural de la identidad y conveniencia para la poblacion local sin
desvincularse de los presupuestos cientificos.

En el ambito de la politica publica en salud, ocurre algo parecido; el modelo de
atencion Integral en salud, MAIS, desarrollado, y que ha empezado a implementarse,
reconoce el respeto a las formas tradicionales de tratar ciertas enfermedades y la asistencia
e inclusién de los custodios de la medicina tradicional, principalmente en el &mbito de la
prevencion. Sin embargo, a pesar de los logros de implementacion y capacitacion de
personal nativo para el trabajo extramural y de prevencion, la prestacion de servicios en
consultorios diferenciados (especialmente para jovenes), y los logros en la atencién en el
parto (cabe destacar el trabajo que desde lo gubernamental se hace con las parteras que con
la debida capacitacion con la ciencia occidental son las que realizan un trabajo educativo y
de guardiania de las tradiciones, valores y conocimientos; estas parteras son fundamentales
en el proceso de ensefianza a los padres en el cuidado y educacion de los nifios. En
Esmeraldas es muy fuerte la presencia de estas mujeres, y son referentes de la cultura
afrodescendiente).

Sin embargo, todavia queda pendiente el tema del dialogo con la medicina y
conocimiento tradicional. La ciencia occidental garantizada por la politica gubernamental
no reconoce y minusvalora los conocimientos tradicionales por ejemplo de la herbolaria
cultivado por los Shamanes y en el caso de los afrodescendientes por los “curanderos”,
relegandolos al catdlogo de manifestaciones esotéricas o de la charlataneria; clasificados
como ‘“creencias y mitos” sin fundamentos “cientificos”.

Aunque en nuestro espacio (cantén Esmeraldas) estudiado no es generalizado, es
menester anotar que la problematica de equidad social en las poblaciones
afrodescendientes de la frontera norte esta ligado sobre todo a la poca presencia del estado
en los lugares de poblacién dispersa como son los casos de los cantones Eloy Alfaro, Rio

verde y San Lorenzo que “coincidencialmente” son los mas empobrecidos del pais (S. N.
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SENPLADES 2013). En estos lugares la ejecucion de la politica publica se torna

%7 por ser poblacién escasa en

“complicada” porque al “Gobierno no les da resultados
relacion a la poblacion total del pais, y méas costosa. Cabe anotar, en este sentido, que
parece anecdotico el hecho que en este sector se cuentan un nimero realmente grande de
ONGs, Organismos Internacionales y fundaciones con multimillonarios presupuestos pero
sin ningun resultado aparente.

Respecto a las organizaciones sociales que centran su activismo en la identidad
afrodescendiente, existen y muchas. Sin embargo, en su mayoria no estan legalmente
constituidas ni sus acciones son continuas, se retnen y ejercen actividades de acuerdo a la
coyuntura politica o festiva®®. Respecto a la industria cultural esta es inexistente; los
grupos que pretenden “rescatar” la identidad afro-esmeraldefia no son constituidas como
instituciones artisticas y ni cuentan con los recursos monetarios, instrumentales y de
vestimenta y dependen de las dadivas coyunturales (por fiestas o por representacion de la
cultura provincial a otras provincias) de los gobernantes de turno (BENNETT 2015). La
labor de trasmitir los conocimientos depende del altruismo admirable de algunos
comprometidos con su cultura como: Petita Palma, Papa Roncdn etc.

En cuanto a las investigaciones relacionadas con la cultura local, apenas se
vislumbra escualidos y desorganizados intentos que se promueven desde las entidades del
Estado. Asi, la Casa de la Cultura Ecuatoriana nucleo de Esmeraldas, Ministerio de
Cultura, Gobierno Provincial y Gobierno Municipal no cuentan con un proyecto
organizado para impulsar la investigacion cultural y su &mbito de relacion con el mundo
editorial. Esta afirmacion también abarca a las Instituciones de educacion superior en la
provincia.

En este sentido, la Universidad Técnica Luis Vargas Torres se encuentra en un
proceso de intervencion para mejorar su calidad académica y reforzar su vinculacién con la
sociedad esmeraldefia. Esté reestructura contempla también fortalecer un departamento de

cultura que promueva la investigacion de la cultura local; por lo pronto, desde este

%7 Segin el portal web de la Secretaria Nacional de la Administracién Pablica el “Gobierno Por Resultados es
una solucién integral de metodologias, herramientas digitales, aprendizaje practico y adopcion de cambio
para soluciones sostenibles y autosuficiencia del cliente” (PUBLICA 2011). Esta herramienta es de estricto
cumplimiento y monitoreada constantemente por el jerarquico inmediato de cada Institucién del Gobierno

% Referencia de la Delegacion Provincial de Esmeraldas de la Secretaria de Gestion de la Politica
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departamento, se realiza actividades de promocién cultural. La Pontificia Universidad
Catdlica del Ecuador sede Esmeraldas cuenta con un departamento de vinculacion de la
universidad con la ciudania esmeraldefias y dentro de este se desarrollan actividades
vinculadas con el ambito productivo, aunque de manera transversal se promueve que los
proyectos implementados desde este departamento tengan pertinencia cultural®.

Por lo descrito, podemos concluir que hasta el momento de escribir esta tesis la
institucionalidad estatal y privada en Esmeraldas no cuenta con proyectos, planes o
departamentos estructurados y que destinen esfuerzos a las investigaciones sobre la
realidad cultural y social del cantdon y provincia de Esmeraldas. Por lo tanto en este
desierto, los intelectuales y académicos (y se encuentran de calidad) sin apoyo se diluyen

en el contexto del existir.

3.2.- Politicas Culturales y patrimonializacion

En las entrevistas realizada a activistas sociales de Esmeraldas se percibe el
antagonismo entre lo que es el reconocimiento cultural y el tema de la distribucion de la
riqueza, tal como plantea la problematica la feminista estadounidense Nancy Fraser en su
discusion con Axel Honneth en el libro Reconocimiento y Redistribucion y que anexaria,
tal como hemos pretendido en este trabajo, una postura politica al tema del reconocimiento.

En este sentido, las voces entrevistadas dan a entender una cierta desconfianza por
los discursos de “decolonizacion” de “agencia otra”, de desarrollo sostenible, de derechos
de género; pues los resultados discrepan de la teoria a la accion; quedando, los individuos
de estas comunidades, mas bien abiertos a ese -otro peligro- que lo constituyen los discurso
de “éxito” y “superacion personal” que en cambio ofrecen los grupos mercantiles. Ante ese
tipo de discursos, la posicion de los grupos afrodescendientes es de completa desconfianza
frente a un discurso que responde mas bien a los intereses de los grupos de poder
economico que a los intentos por mejorar las condiciones de los afrodescendientes.

Al respecto la gestora cultural Afrodescendiente Maribel Caicedo afirma:

% Lo manifestado en este pérrafo es debidamente justificado por declaraciones de representantes de cada una
de las instituciones mencionadas. Fueron entrevistados: Patricio Toro Director de la Casa de la Cultura
nlcleo de Esmeraldas (Septiembre del 2013), Bernarda Salas rectora de la Universidad Técnica Luis Vargas
Torres (14 de abril 2015), Aitor Urbina rector de la Universidad Cat6lica de Esmeraldas (Abril 15 del 2015).
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“Nosotros ya estamos es cansados de tanta promesas. Nosotros conocemos quienes somos
y estamos orgullosos de ser afrodescendientes; y vienen otros a ensefiarnos como vivir
cuando nosotros hemos sobrevividos siglos aqui, a nuestra manera. Lo que necesitamos es

que nos ayuden con obras de salubridad; no tenemos agua, no tenemos alcantarillado (...)”
(CAICEDO 2015)

Ante esta suposicion cabe reflexionar sobre el ambito que pretende enlazar la
cultura de un pueblo con el “desarrollo” o “progreso” que satisfaga las necesidades
materiales en nuestro caso del pueblo afrodescendiente esmeraldefio. Dando como
presupuesto el hecho de que dentro del intervencionismo de las organizaciones sociales,
ONG, activistas pro defensas étnicas, ambientales o de género y otros etcéteras se podrian
estar encaminando el pensamiento, las ideas y hasta el accionar cotidiano de las
comunidades o colectivos, a alinearse de acuerdo a intereses que dependen del afan de
estatus o de “pasiones” guiadas por las “modas teéricas” de los intervencionistas;’® lo que
pensamos podria estar Ilevando a aquellas manifestaciones de luchas individualizadas (sin
fuerza por la dispersion) o parceladas que responden, por lo general, a los interés del
capital financiador del proyecto interventor, Cfr. (GARGALLO 2015)".

Una de las caracteristicas en este camino de politicas culturales que pretenden
preservar la identidad de un pueblo, y que es promocionada sobre todo por los “nuevos

grupos de izquierda” (coincidentemente también la universalidad pretendida por los grupos

™ para anticiparnos a cualquier duda o confusién, en el presente trabajo asumimos la concepcién de
“ideologia” de Adolfo Sanchez Vazquez, a saber: A mi modo de ver, la ideologia puede concebirse en dos
sentidos: uno que es el mas propiamente abordado por Marx, la ideologia en un sentido limitado; como
consciencia falsa, como una visién deformada de la realidad, deformada por los intereses de la clase social
correspondiente. En este sentido maneja Marx el concepto de ideologia, refiriéndose naturalmente a la
ideologia dominante en su época: la ideologia burguesa. Y con respecto a ella, Marx caracteriza la ideologia
como consciencia falsa, pervertida, deformada, etc. Tal es el concepto estrecho o limitado de ideologia, un
concepto que considero valido. Ahora bien, pienso también que en toda lucha emancipadora hay un
contenido ideoldgico constituido justamente por los ideales, los valores y principios que se pretenden realizar.
Si nos quedaramos con el concepto estrecho de ideologia como el Gnico aceptable, careceria de sentido hablar
de ideologia proletaria, socialista, pues seria un contrasentido decir que la ideologia, en esos casos, es una
vision deformada, limitada, perturbada de la realidad. Creo, por ello, que se hace necesario ampliar el
concepto limitado de ideologia y darle un sentido amplio. Este sentido amplio ya lo manej6 Lenin y, en cierto
modo, también se podria documentar en algunos textos (SANCHEZ VAZQUEZ 2014).

Si somos benevolentes con estos grupos podriamos afirmar que esta ideologia responde a la desilusion del
proceso de conformacion del nuevo estado modernizador que consideraba incivilizado a toda expresion
cultural distinta a la europea; o de la experiencia marxista en latino américa que obligada a los pueblos a
renunciar de sus identidades culturales y adoptar una lucha solamente desde la clase: “lucha de clase.
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de derecha propone exactamente lo mismo),” es la paradoja de la patrimonializacion.
Paradoja que responde a esa légica antagénica pero raramente fundida entre el destino
globalizante de la “cibercultura” y el romanticismo nostalgico por un mundo pasado,
idealizado al puro estilo de lo propuesto por el pensador suizo Jean-Jacques Rousseau.

Resulta novedoso como en un mundo dominado por la cultura cientifica occidental
coexista un afan de “sacralizacion” de espacioS U objetos. Lo interesante es que aunque
estos objetos o circunstancias siempre han tenido un valor especial para el pueblo al cual
representan, ahora toman una propiedad ontologica de por si que no se la da el pueblo, sino
los estudiosos que determinaron su esencia. La estrategia es la de seleccionar desde la
modernidad una determinada particularidad para que sirva como una forma de testimonio,
valor creativo o simplemente documental de la herencia pasada digna de preservacion
(ARINO 2015)

Esta es la estrategia que podriamos llamarla “pacificadora” en el mal sentido;
porque la determinacion del status de patrimonio es exdgeno al pueblo. Es decir el
patrimonio se crea desde unos actores que no son el pueblo al que pertenece esta
caracteristica o simbolismo; son “los otros” (pero los dominadores con su episteme, poder
politico y poder econémico) quienes producen espacios que configuran una comunidad
“practicamente nueva u otra” imaginada; pero sin una reinvencion de la identidad que
promueva aspectos de reclamacién o lucha politica, sino como una recreacion romantica
del pasado que neutraliza toda lucha y promueve una supervivencia o “desarrollo” desde el
museo (ANTON 2009)"

“La celebracion de la identidad”, como la llaman, pretende denunciar la falta de

atencion a la comunidad cultural o a los valores perdidos por lo que se propone el respeto,

"2Se demuestra lo que ya expusimos anteriormente. Las dos corrientes ideolégicas opuestas: la capitalista y el
marxismo mal practicado, se constituyeron en los “opresores” occidentales que cosificaron como usufrutuo a
ese “otro” “buen salvaje”; la respuesta ante esta perversa suerte, son los micros esencialismos a-historicos
%Je pretenden fundar una sociedad basada en la supuesta inmutabilidad de la cultura.

En estos procesos de patrimonializacion casi nunca participan los actores directos; si no que son
nuevamente los especialistas de los gobiernos (sobre todo de los paises descolonizados o de retoricas que
promueven la descolonizacion), que en representacion del pueblo reclaman la restitucion de bienes materiales
y patrimonio oral, y con la égida de la UNESCO promueven cuestiones relativas a una identidad esencialista

y, cada vez mas, a la “calidad de vida” pero estilo la “democracia moderna” (ARINO 2015)
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la construccion de un buen vivir a través de la “conservacion de los bienes culturales frente
a la agresion del capitalismo uniformador en la urbanidad”. Sin embargo lejos de lograr
estos objetivos la patrimonializacion responde a la logica de la “democracia moderna” es
asi que para conseguir la anhelada certificacion, primero se debe garantizar la calidad o

mejor dicho la comodidad para que los afuerefios puedan disfrutar del patrimonio:

“Lo rural tiene que “civilizar” sus condiciones; la gastronomia garantizar la
salubridad de los productos; las artesanias tener el sello de calidad y originalidad; los
bienes intangibles son materializados para su conservacion por ejemplo la lengua o
memoria oral se graban, filman o registran antes de que se pierdan” (ARINO 2015).

Todo esto manejado por una institucién (Organismo Internacional, Gobierno,
comité, fundacién, etc.), lo que vuelve al patrimonio un instrumento represivo de cualquier
forma que se salga de lo originalmente puro de una cultura; sin embargo, no tiene reparos
en acondicionar esta pureza de acuerdo a las exigencias del mercado.

La lectura que damos a los proyectos conservacionistas es que tienen un afan
pacifista que al contrario de las ciencias sociales duras como la historia, que busca
construir desde una investigacion abierta a escrutinio, critica y fundada sobre los hechos
probados; los patrimonialistas solo buscan domesticar lo que estad. Parafraseando a los
maestros Agoglia y Roig: la cultura no es valiosa en si misma como facticidad, sino en la
medida en que es dialécticamente asumida y el “legado historico” es vivificado y
transforma el presente, mas alld de que esto sea premeditado o no: “El patrimonio diverge
de la historia no en ser sesgado, sino en la actitud que mientras el historiador trata de
reducir el sesgo, el patrimonio lo sanciona y certifica. El sesgo es un vicio que la historia
trata de suprimir; para el patrimonio, el sesgo es una virtud nutricia” (LOWENTHAL
2003, 122)

Acercando esta lectura sobre el patrimonio al mundo de los afroesmeraldefios,
nuestra cultura no se aparta de estos afanes conservacionistas. La propuesta desde los
colectivos de identidad, el Gobierno nacional y los Gobiernos seccionales, es llegar a
declarar patrimonio inmaterial a las festividades afroesmeraldefias. El proyecto de
declaracion de los instrumentos musicales afro ya se encuentra en revisiones finales

(BENNETT 2015). Es asi que las politicas culturales para el pueblo afro-esmeraldefio estan
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dirigidas a la preservacion esencialista de ciertas caracteristicas omitiendo la lucha por un
verdadero reconocimiento. Las promesas de desarrollo econdémico, a través de un futuro
como museo o lugar de fiestas, apacigua toda lucha, es decir que “tanto la cuestion de
identidad como la cuestion de cultura tienen que pasar cada vez mas por el filtro de los
procesos de patrimonializacion, si aspiran a tener vigencia econdémica y visibilidad
politica” (VIGNOLO 2011, 146).

Este paso de una vision teleoldgica (que es la que nos preocupa en este estudio) a
una vision arcaica, del telos al arké (DERRIDA 1992), estaria cayendo en la problematica
de “que toda representacion “multi-culti” de la sociedad se construye de una nocion de
tolerancia hacia la diversidad basada en lugares comunes y celebraciones asépticas de una
herencia cultural vaciada de sus resistencias vitales, en vez de enfocarse en la radicalidad”
(WADE 2011, 149)

3.3.- La cultura como interlocutor de desarrollo

La respuesta a la hora de conversar con los encargados de la promocién y el cultivo

de la cultura afro-esmeraldefia, es siempre la misma; es decir el mismo anhelo o suefio:

Nuestra riqueza cultural es inmensa, y no la tenemos desarrollada como la
deberiamos tener, como la tienen pueblos hermanos como el pacifico colombiano; por eso
nuestra intencion es desarrollar una industria cultural que promueva la cultura, la identidad,;
y que al mismo tiempo sirva de escape a la pobreza. Es decir que la gente tenga en la
expresion de su cultura y el turismo el pretexto para salir de la pobreza (BENNETT 2015).

Queda implicito, entonces, una determinada idea de “progreso”, o un mecanismo de
escape al abandono a través de la industria de la cultura y el turismo.

La idea de “progreso, en el contexto neoliberal actual conlleva una relacion con el
concepto de “desarrollo”. Desde la hegemonia cultural la definicion de este concepto se da
desde la economia; en este sentido cuando se habla de desarrollo, inmediatamente
realizamos una oposicion entre lo barbaro o primitivo y lo desarrollado o civilizado;

entendiéndose estos ultimo como “desarrollo humano” o “calidad de vida”.
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La idea dominante es que todo tipo de desarrollo tiene que ver con la satisfaccion
de necesidades que giran Unicamente en entorno a lo econdmico, especificamente en el
consumismo de articulos y servicios de dudosa necesidad vital. En este sentido la idea de
desarrollo serviria para apuntalar el interés mercantil de las grandes multinacionales de la
industria cultural y turistica: “la ampliacion de las capacidades de las personas para que
estas puedan llevar a cabo los proyectos de vida a los que razonablemente aspiran”
(GUELL 2012).

Entonces, esta propuesta de “desarrollo de los pueblos” que pretende ser neutral al
procurar superar los baches y conflictos politicos a la que llega el tema de la identidad
cultural; se convierte en un discurso desarrollista que deja intacta la supremacia de ciertas
sociedades respecto a otras, solo que ahora las cataloga de acuerdo a su nivel de consumo
o riqueza acumulada;”* es decir, la l6gica del “desarrollo sustentable” (promocionado por
un amplio sector de las ciencias sociales) propone, a las manifestaciones culturales, como
uno de los recursos a explotar por su “sustentabilidad” y alternativa a la utilizacion de los

recursos naturales no renovables:

Tal vez sea mas conveniente abordar el tema de la cultura en nuestra época,
caracterizada por la rapida globalizacion, considerandola como un recurso (...) es el uso
creciente de la cultura como expediente para el mejoramiento tanto sociopolitico cuanto
econémico, es decir, para la participacion progresiva en esta era signada por
compromisos politicos declinantes, conflictos sobre la ciudadania (YUDICE 2002, 23)

En todo caso; y por mas que se busque como alternativa, la l6gica sustentable del capital
renovable no supera la instrumentalizacion a la que el modelo neoliberal lleva a las

culturas minoritarias vendiéndolas como objeto exético.

Es claro que la idea de desarrollo que actualmente rige el mundo occidental,
fortalece los intereses de negocios e ideologias que pretenden mundos determinados que
de alguna y con intencion influencian la forma de ser, sentir, pensar, hacer y hablar de las
personas. Por lo general estos postulados representan al modelo de ser humano que
occidente busca: “De esa manera, la identidad cultural del otro, aunque mantenga sus
particularidades de forma, es irrespetada en el fondo, al tener que asumir cddigos de
organizacion e intercambio ajenos (MONTALVO 2011).

<(...) 1a economia es el principal 4mbito de la produccion simbélica” (SAHLINS 1997, 208).
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Junto con la normativa constitucional, se construy6 un Plan Nacional para el Buen
Vivir que aunque pretende superar el tema del mercado y la competencia proponiendo una
economia llamada “Economia Popular y Solidaria” que implica una vision integral de toda
la existencia del ser humano y sus relaciones con la naturaleza (SENPLADES 2012); sin
embargo su intencionalidad sigue apresada en la argumentacion desarrollista de los
modelos hegemonicos tradicionales.

Esta es la razén para discrepar con las concepciones esencialista de la identidad que
con su pretension de inmutabilidad confunden el reconocimiento con un enclaustramiento
casi voluntario de la cultura en favor de recursos que en nada cambian las estructuras
sociales y emocionales de un pueblo sumergido en el silenciamiento politico intencional.

Ahora bien, aunque los teoricos del neoliberalismo prediquen que el crecimiento de
los mercados y el intercambio de productos y servicios es fundamental para el desarrollo de
una sociedad; en el mundo de lo real vemos como la sociedad de mercados no ha podido
reducir las desigualdades, sobre todo en mercados como el ecuatoriano que centra su
economia en la exportacién de materias primas.”

Con los movimientos sociales ocurre algo parecido. Los colectivos de sectores
populares, étnicos, generacionales, de género, culturales, estudiantiles, etc., que encuentran
su fortaleza en la experiencia de las vidas cotidianas de sus integrantes, lo que les da cierta
fuerza en la lucha que pretenden; caen en la misma critica postmoderna a toda forma de
institucionalidad, lo que desde nuestra vision se constituye en una debilidad; pues como
hemos visto las dindmicas internas de las comunidades culturales sin bien pueden
desarrollarse al margen y con otra légica epistémica, cultural y existencial, para el tema del
reconocimiento donde el reflejo es el otro, el acompafiamiento de un 6rgano regulador de
la democracia (Estado) se constituye en necesario. Razén para que las propuestas criticas
tendrian que lanzarse a la consecucién de este nivel para procurar los cambios normativos

necesarios.

™ Neoliberalismo promocionado y fortalecido por la vaciedad de los discursos de los medios de
comunicacién social y redes virtuales del internet. Quienes lejos de permitir la reflexion empujan a la
ciudadania a despreocuparse de las acciones politicas y culturales. Estas Gltimas (redes sociales) incluso
utilizadas para fines de caracter —revolucionario, politico- no han dejado de convertirse en expresiones
momenténeas y pasajeras.
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Contemplando estas reflexiones para el interés de esta investigacion; la sociedad
esmeraldefia, con su identidad y cultura como base; necesita de un proyecto politico que
incida en toda la vida de los individuos que la conforman. La finalidad es avanzar al punto
de que esta particularidad cultural sea participe y artifice en la elaboracion de las reformas
y politicas que promuevan cambios reales en el acontecer de su propia cultura, pueblo o
provincia. Teniendo en cuenta de que la lucha no es solo por el reconocimiento de la
particularidad o diferencia del afroesmeraldefio, incluso mas alla de la buena distribucién
de los recursos; es buscar que el Ecuador, Latinoamérica o el mundo reconozca con
equidad de posibilidades a -lo otro-, construyendo un espacio para el nosotros. Es decir que
no desaparezca ni el -yo- ni -lo otro-; el reconocimiento pleno, como diria Honneth.

Ahora bien, a casi 10 afios de un gobierno donde la retérica ha promovido la
importancia de las culturas, las politicas publicas todavia no logran consolidar una
ejecucion que permita un real reconocimiento de las identidades culturales subalternas. Es
una deuda de este gobierno el tema de la descentralizacion o territorializacion de las
propuestas normativas y la construccién y aprobacién de una ley que regule las actividades
culturales.

Sin embargo, las politicas culturales promovidas como interculturalidad y donde se
propicia espacios para que la diversidad se encuentre: museos, mercados artesanales,
campafas por la identidad local, concursos para apoyar a los hacedores artisticos y
movimientos de reivindicacion social, parecerian no rebasar el campo de lo meramente
multicultural. Es decir, se somete y subordina los recursos culturales a una logica del
“producto”, que obedece mas bien a los intereses del modelo econdmico capitalista, antes
que a los intereses del pueblo de quien proceden aquellos recursos.

Para evidenciar la mencionada sentencia, se puede mostrar una de las politicas
culturales que méas ha acentuado el gobierno actual, el hecho de dar cabida al fomento de
calidad del producto cultural (tal como exige el neoliberalismo, y que hemos expuesto en
el apartado anterior sobre la patrimonializacion) opaca las acciones de difusion de la
cultura, sobre todo las relacionadas con el &ambito de lo popular Cf. (RUNA 2013)

Durante la seleccion para el apoyo a los creadores; los artistas académicos, las

propuestas culturales alternativas- contemporaneas, tienen preferencias. Las expresiones
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culturales populares (entendidas estas como expresiones identitarias de una cultura y no a
las expresiones culturales alternativas con “estereotipos intelectuales” generados desde la
academia) son relegadas al ambito del museo, patrimonio o folklor; pues la identidad
cultural no se crea, se preserva. Irene Espinoza afrodescendiente y funcionaria del
Ministerio de Cultura afirma:
Realmente, y es una pena, que no se haya establecido desde el Ministerio de
Cultura una Politica que incluya al pueblo afroecuatoriano para que este desarrolle sus
expresiones culturales. Se ha quedado en papeles todo y; si existen proyectos y planes de
concursos para financiar realizaciones pero sobre todo con la alta cultura, sobre todo
relacionado con el cine, el teatro o investigaciones sobre la cultura. Los grupos de musica y
algunos de rescate de la cultura son apoyados pero desde otro lado mas bien con el tema de

contratarlos para algun evento o para ayudarlos en la organizacion de un colectivo cultural
(I. a. ESPINOZA 2015)

De esta manera los auténticos creadores, quienes provienen de los grupos culturales
mismos quedan afuera, sin la oportunidad de competir por apoyo, sobre todo sin el apoyo
de las entidades publicas capaces de brindar financiamiento para la elaboracién promocion
de productos culturales. De esta manera se explica que los productos cinematogréficos, y
las ediciones populares no encuentren cimiento en el apoyo gubernamental o de
cooperaciones internacionales por no cumplir con los estandares de “calidad”. Las ayudas
estan para los académicos de las artes; pero tampoco hay oportunidades para que los
creadores populares se formen:

(...) no hay que negar que con este Gobierno exista mas cabida para los artistas, sin
embargo todavia no se democratiza todos los recursos que se destinan. La plata se queda
en Quito, por ejemplo los concursos para ganar apoyo a algin proyecto artistico son
dificiles; los requisitos van desde formacion académica hasta poner una parte de recursos
técnicos y eso no tenemos los artistas que vivimos del pueblo o que para sobrevivir
hacemos hasta otras cosas, entonces no ganamos porgque ademas se pide vinculacion y

afinidad a la politica del gobierno; 6sea si no eres correista no hay apoyo (VALDEZ
CAICEDO 2015).

Aun asi cabe mencionar algunos esfuerzos por propagar la cultura local a través del
“cine guerrilla” esmeraldeno. Se ha llevado a la pantalla algunas leyendas de la tradicion
esmeraldefia: La Tunda | y 11, el Riviel; la Tacona, etc.; o las estampas del popular y recién
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fallecido radiodifusor Carlos Saud quien en su radio “la voz de su amigo” y con un grupo
de excelentes actores popularizé los “Cuentos de mi abuelo”; la iglesia con el tradicional
programa “Aqui los campesinos” de la radio “Antena Libre” que ha sido uno de los pocos
medios en difundir valores y educacion en la cultura a la personas de Esmeraldas; el resto
de radios y televisoras locales son netamente comerciales (todavia no se ejecuta la

aplicacion del Articulo 36 de la Ley Organica de Comunicacion).

“O sea los comunicadores esmeraldefios todavia no tenemos claro la nueva ley de
la CORDICOM,; sin embargo nosotros si intentamos dar prioridad a los artistas locales;
tenemos pocos pero siempre intentamos que ellos salgan al aire con sus masicas y también
en entrevistas. La mayoria somos medios comerciales por lo que aplicaremos cuando se nos
exija el 5% de participacion de la cultura del pueblo, pero por ahora pues toca vender la
musica de afuera. Puede ser un buen inicio para que salgan artistas esmeraldefio (...) es
muy interesante esta ley porque realzaria nuestra cultura. (...) lo que sé es que la radio de
los Chachi (Stereo-Cachi) ellos su programacién es para su cultura, también la radio de los
curas tiene programas culturales, pero nosotros por ahora no” €so si las noticias si son
netamente esmeraldenas” (PEREZ 2015)

En cuanto al mundo editorial, este no existe; la riqueza y creatividad del mundo
afro no ha tenido el apoyo ni del sector privado inexistente en la provincia (y muy reducido
a nivel nacional) ni del sector publico que en Esmeraldas se ha centrado en rescatar
esporadicamente algunos clasicos de las letras afros o alguna investigacién sobre aspectos
del folklor o el turismo; quedando sin “voz” las letras de muchos jovenes atraidos por la
ficcion o la investigacion.

Subrayo el aporte de los afroesmeraldefios a la literatura nacional; sin embargo, por
las mismas razones antes expuestas, ha sido poco reconocida y divulgada dandose mas
cabida como identidad nacional el tema indigenista: Adalberto Ortiz, Antonio Preciado,
Argentina Chirigoba o Nelson Estupifian son representantes de esa literatura con talante
internacional pero poco apreciada.

Otra politica relativa a la creacion, produccion y circulacion de los “bienes
culturales” en los mercados, ha llevado a poner precios a las expresiones culturales para
que aporten con divisas en la economia local. EI mercado de los simbolos del conocimiento

cultural, inmerso con la idea de competitividad muy al estilo de la globalizacion capitalista.
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La ejecucién de la normativa nacional en el mundo afroesmeraldefio, no toma en
cuenta las posibilidades de debilitamiento de un verdadero reconocimiento; y con las
propuestas mercantiles de los Organismos Internacionales incentivan a que los gobiernos
locales promocionen el “lugar” esmeraldefio con fines monetarios. El turismo natural, el
de recreacion y el cultural (museos, gastronomia y la musica tanto folklorica como tropical
moderna son la apuesta turistica para “sacar adelante a Esmeraldas”. La retorica
gubernamental tiene planes en este campo y los Ministerios de Cultura y de Turismo
pretenden fortalecer esta industria (el proyecto emblematico en el ambito cultural por parte
del Gobierno es la construccion de un Gran Centro Cultural que fomente la formacion, la
investigacion y las artes de la provincia; este gran centro reemplazaria a la Casa de la
Cultura y tendria una estrecha coordinacion con la Direcciones de Educacion, de Turismo
y de la Productividad).”

Paraddjicamente y aunque este seria el plan para Esmeraldas, no se concretizan
ninguno de los proyectos para fomentar este campo (El Centro Cultural, promocionado
para su ejecucion con una ceremonia donde se puso la primera piedra, todavia no tiene la
segunda). Queda pendiente la no consideracion de la objetualizacion de los individuos en
las précticas de promocion cultural; y la reflexion sobre cuales son los productos o
caracteristicas que ganaran en la seleccion para ser promocionados; los otros estaran
destinados a desaparecer y; si estos productos culturales pueden competir con las que
ofrecen otros circuitos de turismo cultural nacional o internacional. Es necesario tener en
cuenta que otro peligro es que el circuito local queda dependiente de transnacionales, como

ya ocurre con el tema de turismo recreativo en masa que ofrece Esmeraldas.

8 SENPLADES:; Plan Zonal 1; 2013
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Cuarto capitulo

Reconocimiento y dialogo intercultural

4.1.- La accion politica como dialogo intercultural

La lucha por el reconocimiento aqui planteada tiene como pretension acabar con el
reconocimiento o visibilizacion negativa que ha incidido en el &mbito cultural, econémico
y politico del pueblo afrodescendiente. Axel Honeth considera que unos de los puntos a
tratar para lograr el reconocimiento pleno lo encontramos en el ambito juridico- politico
(una de las etapas a superar segun el autor aleméan), pues desde aqui podriamos incidir en el
cumplimiento de otras reparaciones necesarias para acabar con la problematica’”.

Los afrodescendientes como parte integrante de una sociedad, son sujetos de
derecho; por lo tanto por el contrato social, y como actores, tendrian toda la facultad para
luchar por un reconocimiento pleno que disuelva aquel “resquebrajamiento o heridas
morales causadas por el incumplimiento de sus expectativas morales” (A. HONNETH
1997)

Siguiendo estas lineas sugeridas por Honneth, quedaria desde el desprecio moral
justificado el derecho a “curar o reparar” todo el legado histérico de experiencia de
menosprecio moral que ha sufrido el pueblo afro, promovidas o consentidas por el
aparataje institucional de la sociedad ecuatoriana. EI menosprecio, la deshonra y la
invisibilizacién social y politica, la visibilizacion negativa y “hasta la rabia por ser
excluido” deberian ser las razones suficientes para un accionar de politicas de accion
afirmativa “discriminacion positiva” que salvaguarden la dignidad, la integridad y la
justicia del pueblo negro. Esta discriminacion positiva, es decir, ese rechazo y menosprecio
de la cultura afro es la que, por otra parte (y ahi radica lo positivo) favorece la resistencia
del pueblo, utilizando como base sus propias tradiciones y recursos culturales para

sostenerse en medio de esa discriminacion.

""Axel Honneth en este sentido nos devela una gramatica moral de los conflictos sociales donde estos se
muestran como un continuo proceso histérico conflictivo en etapas (FASCIOLI diciembre 2008)
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En este sentido, anotamos, como ante el hecho de universalizacion de las culturas
en la conjetura de la “igualdad en dignidad”, aparecen actitudes que niegan el derecho a la
reparacion de los actos de injusticias impuestos a los afrodescendientes. Expresiones como:
“todos tenemos los mismos derechos” o “fue favorecido por el hecho de ser negro, sin ni
siquiera tener la preparacion que yo tengo”; o por el otro lado las singularidades de algunos
politicos afros que movidos por el afan de lucro, descubiertos y denunciados han recurrido
al recurso de considerarse victimas del racismo aprovechando los esquemas motivados por
la teorfa del etiquetaje’; argumentos sin justificacion y que pueden utilizarse como
escusas para denegar las acciones positivas de reparacion del dolor moral de que por si ya
lleva todo afro. Es necesario manifestar lo delicado a la hora de tratar estos temas; el
hecho definitivo es que ningun caso individual y excepcional podria servir de argumento
para negar el derecho que todo afrodescendiente tiene a ser sujeto de enmienda por las
atrocidades cometidas por el estado impulsor o consentidor de ideas “naturalizadas” en su
territorio.”

Ahora bien, (Cémo llegar a ese anhelado panorama al que tienen derecho los
afrodescendientes? Aparentemente todos los actos de injusticia actual contra los pueblos
afros son mas bien de caracter psicoldgico u ontoldgico, dando la impresion de que la lucha
del reconocimiento cae en una neutralizacion de lo politico, pues al ejercer resistencia
desde lo individual o particular (como se ha expuesto anteriormente) no se generaria
ningun cambio dentro de la estructura de la sociedad. Es decir que al no ejercen relaciones
de responsabilidad con los otros, no se podria construir una accién politica. Entonces,

¢Como construir una accién politica en la actualidad?

"8 «Los grupos sociales crean la desviacion estableciendo reglas cuya infraccion constituye una desviacion, y
aplicando estas reglas a personas particulares, que etiquetan como outsiders [...] La desviacion no es una
cualidad de la accion cometida sino la consecuencia de la aplicacion —por parte de otros— de reglas y
sanciones. El desviado es alguien al que la etiqueta le ha sido puesta con éxito; el comportamiento desviado
es el comportamiento etiquetado asi por la gente” (BECKER 2013)

™ Se produce como diria Axel Honneth -la afectacion de la propia idea de si mismo o el auto respeto pero
también la valoracion del conjunto social sobre su persona lo que induce a la victima a pensar que él no tiene
ningun significado para la sociedad en la cual habita y que es superfluo o liminal (FASCIOLI diciembre
2008).
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Hasta ahora se ha planteado la posibilidad de engendrar accién politica iniciando
desde la reindinvicacion del tema de la identidad, no de diferencia absoluta, ni de igualdad
universal” como eje central para llegar al reconocimiento pleno. Es decir, y siguiendo a
Axel Honneth, el sufrimiento social, el menoscabo moral al que han sido llevados los
afrodescendientes, se traduciria en lucha politica. Los condicionantes de supervivencia
bésica, baja autoestima, o incluso la estrategia postmoderna de la separacion en micro
culturas esencialistas; mantienen una identidad (menoscabada) imposibilitada de tener una
vida politica. Entonces, es la lucha politica a seguir, que partiria de esa necesidad por
borrar las injusticias vividas por los pueblos afrodescendiente la que engendraria la
verdadera identidad del pueblo afro (su derecho a la reinvencion).

La lucha es por la redistribucion del capital, o dicho de otra manera, por terminar
con la actual estructura socio-econémica; pero, en nuestro caso, también esta en el campo
ético y moral (la cuestion del ser y la existencia), pues las injusticias que han afectado a
los afrodescendientes estin sobre todo basadas en la estigmatizacion y la invisibilizacion
de su identidad; y actualmente en el “status” definitorio de un “papel” a cumplir dentro de
una sociedad global: “turismo tradicionalista”, “exotismo patrimonialista y folklorico”.

Sin embargo, la lucha no es porque la identidad del pueblo afro sea absoluta y se
convierta en dominante; sino para que esa lucha converja con las luchas sociales de otros
pueblos subalternizados. Es por esta razdn que en un item anterior hablamos de la categoria
del “nosotros” ambiguo ontologicamente y politicamente, pero de alguna manera necesario
para no caer en luchas etnocéntricas que no promuevan un cambio de las realidades de
opresion del capital dominante.

En este sentido, aunque la lucha por el reconocimiento afrodescendiente parte de
una realidad Unica vivida por este pueblo; el ataque es a todo el sistema que ha procurado
estas injusticias. La lucha se convierte en politica y cultural; por eso el pensar en un
“nosotros los afrodescendientes” y no un “yo afrodescendiente” porque daria cabida a “los

otros” que también estan determinados negativamente en esta suerte perversa del capital.

Frente al conflicto entre la afirmacion de lo afro y la determinacion negativa del poder

economico, asi como un motivo para la resistencia frente a la imposicion del modelo
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Occidental del pensamiento proponemos una solucién actual y novedosa: el corazonar. El
Corazonar se propone como una respuesta politica y ética. El corazonar pone de relieve,
sobre todo, el ejercicio del poder que niega la dimension afectiva de todo conocer, de toda
dimension espiritual, puesto que cuando la naturaleza y la vida son colocados en el lugar de
los objetos que deben ser dominados, no puede concebirse ni afectividad ni espiritualidad.
Esto significa que “Occidente para imponer su modelo civilizatorio sostenido sobre la
violencia y la muerte, en nombre de la razon desacraliza el mundo y la vida, rompe con los
lazos sagrados que en ellos habitaban, a fin de viabilizar el ejercicio del poder y la
dominacion” (GUERRERO ARIAS, Corazonar la dimension politica de la espiritualidad y
la dimension espiritual de la politica s.f.)

La sabiduria ancestral y las manifestaciones de las culturas no europeas se proponen
como alternativas al dominio de las epistemologias dominantes. De esta manera se
desplaza la hegemonia de la razén, y en su lugar se coloca a la afectividad como principal y
originaria constitucion de la humanidad. Se puede concebir una pugna entre las formas

tradicionales del saber cientifico y la existencia y sus sentidos.

4.2.- El contexto actual para una interculturalidad desde lo afro esmeraldefio

Las dificultades al momento de construir identidad devienen de esa aceptacion o no
del —otro-. La identidad, entonces, depende de la comunicacion que se tenga entre las
distintas culturas que se relacionan entre si. En este periplo vemos como el &mbito de la
comunicacion se ha constituido en obstaculo en la consecucién de status de igualdad entre
culturas. Las culturas se constituian en dominadoras y dominadas, es decir el dialogo era
negado para cualquier otredad considerada “menor” o “incivilizada”; y, que por esta
etiqueta estaba destinada a desaparecer. El sometimiento, la conversion o la “simulacion”
eran las Unicas opciones para que las culturas “débiles” puedan de algiin modo resistir.

En este sentido, la colonialidad se manifiesta con diversos matices y estrategias en
la sociedad ecuatoriana actual, a exencion de algunas culturas no contactadas de la

Amazonia. Estrategias que principalmente tienen que ver con la légica de la democracia
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capitalista global (sociedad de consumo) lo que estria llevando a lo que llamaria Félix Patzi
“Un proceso de etnocidio estatal, por medio mas simulados y a largo plazo (...) Etnofagia

estatal” (PATZI 1999); Diaz Polanco refiriéndose a este tema afirma:

Como regla general se inicia el abandono de los programas y las acciones
explicitamente encaminados a destruir la cultura de los grupos étnicos, y se adopta un
proyecto de mas largo plazo que apuesta el efecto absorbente y asimilador de las
multiples fuerzas que pone en juego la cultura nacional dominante (DIAZ POLANCO,
La autoderminacion de los pueblos indios 1991, 97)

Por lo tanto, la lucha deberia presupuestar enfrentar, combatir tanto los rezagos
colonialistas tradicionales, la consabida y determinante distribucion de los recursos, y la
actual necesidad de visibilizar la problematica de los “subalternizados” desde el campo
ético, esto implica una lucha por el reconocimiento pleno. Es decir la problematica del
reconocimiento ahora enfrentada con agentes invisibles que desde el comercio
internacional (transnacionales) proponen un universo uniformado en el consumo pero
especializado en la produccién; y en donde la cultura es un mero producto sujeto a compra
y venta.

Cada dia las sociedades se ven mas homogenizadas; los convenios o tratados de
libre comercio, los medios de comunicacién incluyendo al postmoderno internet fomentan
esta suerte y dan paso a la llamada “cultura de masas”. Al final los grandes beneficiarios de
este nuevo modelo de explotacion y sometimiento son los mismos “exploradores y
conquistadores” de antafio.

Paraddjicamente a la cultura de masa, el “producto” cultural exige especializacion;
de ahi que en la actualidad se propicie nuevos nacionalismos manifestados ya no como el
patriotismo del pasado sino por el amor a lo propio. En esta “nueva ldgica” es necesario
rebuscar y mostrar el mas minusculo dato de identidad para que sirva de referencia
inmutable de un pasado glorioso; es decir, el multiculturalismo ha caido en las garras del
neoliberalismo universalista (nuevo modelo de dominacion cultural posmoderno
(JAMESON 1996) ) o logica multicultural del capitalismo multinacional); y los

culturalistas, podriamos estar contribuyendo para que este nuevo universalismo dominante:
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el mercantilismo albo-cristiano-europeo utilice la diferencia como objeto de compra y

venta:

La problematica del multiculturalismo que se impone hoy —la coexistencia hibrida
de mundos culturalmente diversos— es el modo en que se manifiesta la problematica
opuesta: la presencia masiva del capitalismo como sistema mundial universal. Dicha
problemética multiculturalista da testimonio de la homogeneizacion sin precedentes del
mundo contemporaneo. Es como si, dado que el horizonte de la imaginacion social ya no
nos permite considerar la idea de una eventual caida del capitalismo (se podria decir que
todos tacitamente aceptan que el capitalismo estd aqui para quedarse), la energia critica
hubiera encontrado una valvula de escape en la pelea por diferencias culturales que dejan
intacta la homogeneidad béasica del sistema capitalista mundial (ZIZEK 1998, 176)

Es decir a mas de la colonialidad del poder, del saber y del ser, la conquista y la
colonia contintan; aun existe explotacion y sometimiento fisico violento en maquilas, trata
de nifias y mujeres, trabajo infantil que son formas de esclavitud.

Uno de los caminos, y que nosotros consideramos al realizar este trabajo es insistir
en el tema del reconocimiento. Es decir, que los individuos de las comunidades
subalternizadas logren la verdadera estima, sin que su integridad como personas sea
menoscabada. En la blsqueda de este fin creemos necesario, también, seguir recalcando en
los temas juridicos y de equidad social. Solo un continuo re-reconocerse en el otro
(didlogo) da la posibilidad de la igualdad de estatus para todos los individuos.

En nuestro proyecto hemos dado preeminencia al tema de la identidad por encima
de la igualdad y su pretendida homogenizacion cultural; esta propuesta, sin pretension de
universalismos esencialistas, promueve la igualdad juridica y la identidad diferenciadora,
esta Ultima entendida como atributos, no como esencias de una cultura; atributos que
pueden ser moldeables sin perder sus caracteristicas originales; es decir son enriquecidos

por los aportes de “otros” atributos (los de los “otros™).*° Lo contrario, y lo que parece

8 Sin embargo, hay que reivindicar y partir de los logros juridicos que han tenidos los pueblos
subalternizados en los dialogos con los sectores de poder. El pluralismo juridico propuesto por Bonfil Batalla
es un ejemplo de posturas para “aplicar politicas tendientes a garantizar a los grupos étnicos el libre ejercicio
de su cultura” (ya superado). El etnodesarrollo propuesto por Batalla plantea que los estados- naciones de
manera pragmatica deleguen a los grupos étnicos el control social sobre sus propésitos 0 metas que tiene
como pueblo, “(...) la capacidad social de decision sobre los recursos culturales, es decir, sobre todo aquellos
componentes de una cultura que deben ponerse en juego para identificar las necesidades, lo problemas y las
aspiraciones de la propia sociedad e intentar satisfacerlos, resolverlos y cumplirlos” (BATALLA, El
etnodesarrollo: sus premisas juridicas, politicas y de organizacién 1982, 139)
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estar pasando, es que el acentuar las diferencias lo propio de una cultura se convierte en
esencias dogmaticas que no dan cabida a un franco acercamiento con los “otros”; lo que
conviene es que desde la identidad se niegue la dominacion colonial y reconstruya
relaciones interculturales a partir de la férmula: “resisto, luego puedo ser libre”
(BATALLA, Utopia y revolucion. El pensamiento politico contemporaneo de los indios en
América Latina 1981, 23)

En este punto cabe hacer referencia al hecho de que la mayoria de cientificos
investigadores del genoma humano coinciden en que los “humanos” somos lo mismo:
“muy semejantes entre si”®": “El criterio de raza no tiene bases cientificas. En los cinco
genomas que hemos descifrado no hay modo de diferenciar una etnia de otra” (VENTER
2000). Asi cualquier pretension de esencialismo basado en lo bioldgico no cabe; mucho
menos si estos podrian llevar a un etnocentrismo, chauvinismo o nacionalismo que
partiendo en la -diferenciacion bioldgica- se manifiestan en una -identidad cultural.

Ahora bien, nuestro estudio plantea que solo un diélogo entre culturas, precedido
por una voluntad politica y una practica ética de reconocimiento pleno fomentara las
capacidades de los individuos afro-esmeraldefios en procura de satisfacer las necesidades
materiales y culturales; a mas de restituir el lugar preeminente que por derecho y
protagonismo le corresponde a la cultura afro-esmeraldefia por sus aportes a la sociedad
ecuatoriana que como mencionamos anteriormente, a pesar de los esfuerzos y luchas de los
distintos colectivos (y los logros juridicos del proyecto politico actual), todavia es

moldeada o més bien acoplada por los intereses de la cultura albo capitalista dominante.

El multiculturalismo es un triunfo de la tolerancia, pero un fracaso de la
convivencia sociocultural. EI multiculturalismo propicia que las diferentes nacionalidades o
grupos étnicos se agrupen formando nucleos homogéneos, al modo de un mosaico
multicolor, en el que falta verdadera comunicacidn e interaccion entre los diferentes grupos
humanos. El respeto y el reconocimiento mutuo es sélo un primer paso para la fase de
intercambio e intercomunicacién, que conduce directamente a la auténtica meta del

81 “La idea de raza es, literalmente, un invento. No tiene nada que ver con la estructura biolégica de la especie
humana. En cuanto a rasgos fenotipicos, éstos se hallan obviamente en el cédigo genético de los individuos y
grupos y en ese sentido especifico son bioldgicos. Sin embargo, no tienen ninguna relacién con ninguno de
los subsistemas y procesos biolégicos del organismo humano, incluyendo por cierto aquellos implicados en
los subsistemas neuroldgicos y mentales y sus funciones” (A. QUIJANO, Biblioteca virtual de Ciencias
Sociales de América Latina y el Caribe. De la red de centros miembros de CLACSO 2000, 246).
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pluralismo sociocultural. La solucién no es el mosaico plurinacional, sino el pluralismo
sociocultural (INSTITUTO FRANCISCO DE COBOS 2009)

4.3.- Didlogo Intercultural para un reconocimiento pleno

La interculturalidad implica una ética y un compromiso y militancia politica que
busque el verdadero reconocimiento a través de la practica de valores que no solo respeten
y visibilicen la diversidad cultural y social, sino que también agencien la dignidad de cada
pueblo y el derecho a que los individuos de estos colectivos encuentren las condiciones
necesarias en cuanto a la satisfaccion de necesidades materiales y espirituales. Este
reconocimiento implica la participacion en el campo politico-juridico. La finalidad es que
todos los pueblos siguiendo un proyecto intercultural legislen y administren una sociedad
ecuatoriana integrada, estable, democratica que posibilite actitudes de entendimiento y
bienestar a todos sus miembros.

La interculturalidad requiere de apertura al reconocimiento de nuevos tipos de
episteme-a otras realidades-. Aunque no se trata de una cuestibn meramente epistémica,
donde se minusvaloren los aportes cientificos de las otras culturas, se trata, mas bien, de un
ejercicio de amor y respeto a la diferencia. Existen diferentes visiones tedricas sobre la
diferencia (por ejemplo, la que sostiene la antropologia cultural, la que defiende la
antropologia clasica de Malinowski, etc.), no obstante, si hay algo en comun entre ellas, es
la idea de reconocer en el diferente no solo un objeto de estudio, sino alguien a quien es
preciso recuperar en igualdad de derechos y para el espacio publico. El diferente es tanto el
marginal, como el subalternizados o simplemente “el otro”. Esto quiere decir que en la
antropologia politica, en los estudios culturales y en la politica del reconocimiento hay un
tema que estd permanentemente presente: la existencia de otro que debe ser respetado y
comprendido. Esto solo es posible a partir del encuentro de las culturas.

Y lo que se pueda hacer a partir de la confrontacion naciente de los encuentros
producidos entre las culturas. La identidad, la estima de esta y el desarrollo de capacidades

de los individuos es primordial (A. HONNETH 1997); pero esto solo se logra asumiendo
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una postura de dialogo franco que saque a flote los mejores aportes de cada grupo cultural
y elimine los prejuicios o determinaciones en la que se cae al “catalogar” al otro.

En este sentido el aparataje estatal tiene la obligacion de fomentar y dinamizar
politicas que promuevan e incentiven a que los individuos y comunidades culturales
accedan a servidos de derechos vitales como son la satisfaccion de necesidades materiales
que potencien las capacidades de los individuos de estos grupos, ademas de administrar
adecuadamente la industria cultural discutiendo y normativizando una ley de culturas que
actualmente no existe. Por esta razon la insurgencia de los pueblos subalternizados también
deberia ampliarse a copar los espacios politicos y técnicos del estado pues sin duda las
decisiones politicas y los recursos del erario publico contribuirian a fomentar el respeto,
igualdad, beneficios y sobre todo el crear espacios de desarrollo que desde la organizacion
civil popular ya se viene trabajando.

Es decir que para que exista dialogo intercultural se necesita desarrollar condiciones
previas que fomenten la interculturalidad. Un ejemplo claro es el procurar manejar el
aspecto econdémico de la cultura con cautela, pues se podria estar creando explotacion,
sujecion o hasta determinismo cultural por parte de la hegemonia cultural del mercado,
quienes manipularian a las comunidades convirtiéndolas en objetos mercantiles, y para esto
la estrategia de patrimonializacién podria fortalecer el hecho de exotismos producidos para
el consumo de los “otros” civilizados; lo que implicaria una merma de la real estima que se
merece un pueblo.

El hecho no es guardarse los recursos culturales imposibilitando el conocimiento y
disfrutes de los aportes cientificos, culturales o ludicos que se pueda dar desde una
comunidad cultural. La clave esta en buscar la medida en que este no sea el pretexto para
mermar la estima de un pueblo. Creemos que esto se logra con una verdadera conciencia
del pueblo en cuanto a su identidad y su destino al didlogo con otras culturas.

En definitiva, y como manifestaria el filosofo argentino Enrique Dussel, sofiar con

un proyecto transmoderno (transmodernidad)® que interprete la historia de las culturas

82 «L 3 Transmodernidad no es un estado de la cultura actual, no es una continuidad de la postmodernidad ni parte de la
triada dialéctica de la que habla Rodriguez Magda. Tampoco es una especie de radiografia cultural ni un término
rabiosamente Gltimo como lo expresa la autora. La Transmodernidad es un proyecto que va por fuera de la Modernidad y
de la Postmodernidad, es un proyecto paralelo que surgiria fuera de Europa y de Estados Unidos, oponiéndose asi al
caracter totalizante que tiene el proyecto moderno europeo” (AHUMADA 2013)
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sometidas y que saque a flote aquellos valores ocultos o silenciados por la modernidad
hegemonica occidental. Es decir, crear una conciencia que permita a todas las culturas
dialogar en igualdad de condiciones (dialogo intercultural equilibrado). Esto es dejar a un
lado, y es méas denunciar, con una mirada desde aquel —otro- subalternizado, los discursos
hegemonicos que se transmiten y se promocionan desde el aparataje ideologizante del
centro albo-europeo:

Asi el concepto estricto de “trans-moderno” quiere indicar esa radical novedad que
significa la irrupcion, como desde la Nada, desde Exterioridad alternativa de lo siempre
Distinto, de culturas universales en proceso de desarrollo, que asumen los desafios de la
Modernidad, y ain de la Post-modernidad europeo-norteamericana, pero que responden
desde otro lugar, other location. Desde el lugar de sus propias experiencias culturales,
distinta a la europeo-norteamericana, y por ello con capacidad de responder con soluciones
absolutamente imposibles para la sola cultura moderna (DUSSELL 2005, 56).

Ahora bien, un dialogo intercultural implica también el reconocimiento pleno de
todas las potencialidades de los individuos que conforman una sociedad (creatividad,
afectos, etc.) reprimidas y limitadas por estereotipos generalizados desde la hegemonia; por
lo que una sociedad intercultural procuraria que estas individualidades no se vean afectadas
y mas bien deberia promover que la cultura sea enriquecida por los aportes que de este
salga. La creatividad no tiene limites, por lo que cualquier afrodescendiente, indigena o
montubio no estaria limitado a desarrollarse como artesano, deportista o artista tropical.

Interculturalidad no es tolerancia, es alteridad, politica decolonizadora; es reconocer
al “otro” como agente de creacion. Por eso uno de los elementos claves en este didlogo
para constituir una sociedad ecuatoriana intercultural es la militancia politica. Es decir, es
necesario educar para construir una militancia politica comprometida con la realidad social,
cultural y hasta espiritual. Con esto manifestamos que la propuesta cultural en territorio
esmeraldefio trasversalizaria un proyecto que promueva la formacién de lideres y politicos
cimarrones conocedores de su identidad cultural, resistentes e insurgentes y que tengan a la
mira la construccion de un proyecto que trace una construccion identitaria a futuro; y por
su puesto conocedor y comprometido con la necesidad de una propuesta de

interculturalidad:
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Los afrodescendientes tenemos que entrar en el mundo de la academia y de la
ciencia, tenemos que aprender de ella todo lo que nos sea (til para nuestras luchas, sin
rechazar y sin dejar de lado los conocimientos ancestrales de nuestros pueblos, que son
saberes muy valiosos y en muchos casos sagrados (GARCIA y GUERRERO, Al otro lado
de la raya, folleto 1 2011, 15)

El pueblo afroesmeraldefio tiene que empezar a trabajar teniendo como guia su
identidad. Y es desde la identidad afrodescendiente que los representantes y autoridades
deberian crear propuestas que permita diagnosticar el ;cémo esta la comunidad?, ¢qué es lo
que se quiere lograr y qué se estd logrando? Es decir construir desde la planificacion un
camino hacia un futuro en el cual como comunidad se pueda persuadir o influenciar (con lo
bueno de la interculturalidad) a sus miembros internos como al resto de los pueblos
ecuatorianos.

La politicas publicas del cabildo esmeraldefio deberian dirigirse sobre todo a
fortalecer la conciencia afrodescendientes y a promover dinamicas interculturales, pues
“Las politicas interculturales son un factor generador de transformacion del espacio
publico, de las instituciones y la cultura civica” (WOOD 2008, 168)

Es asi que, para la construccion de estas politicas que fomenten el dialogo
intercultural bien se podria recurrir a ciertos instrumentos que se proponen desde la
filosofia intercultural y, en donde se esta debatiendo el tema —que parecia ya superado- del
reconocimiento de las sociedades subalternizadas en la actualidad.

En este sentido, la ética intercultural propone una superacion de la intencion
“descriptiva -y de preservacion- de la experiencia de las culturas”; proponiendo un
encuentro afectivo que fomente la estima y valoracion de las experiencias y tradiciones
culturales de todos y cada uno de los individuos y pueblos. En este encuentro el eje se
resume en una lucha por el verdadero reconocimiento transversalizado por la experiencia
comunicativa. Es decir solo con un didlogo intercultural las comunidades culturales
lograrian:

- La revalorizacion de los rasgos identitarios propios. Esto es reconocer las

tradiciones, historia, modos de ser y creencias que han condicionado, en una

cultura, el modo de ser y de interpretar el mundo.
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Mirar el contexto en el cual la cultura pueda reinventarse, sin perderse de si
mismo. Es decir cuales caracteristicas podrian ser renunciadas para acoger -la
de los otros-.

Superar el tema de lugar o region geografica; las dindmicas en Esmeraldas
implican ya de por si un tema netamente intercultural. Por lo que las luchas por
territorios (tal vez podria hablarse de este tema en algunos reductos del norte de
la provincia), deberia concebir la lucha desde una vision hermenéutica lo que
implicaria mirar toda la complejidad de la cultura enfrentada con un mundo con
exigencias actuales. Complejidad que implica pensar y sentir también en el
dilema al cual la sociedad esmeraldefia empieza a enfrentarse en su
territorialidad urbana, la conocida insurgencia —realidad que emerge de manera
alternativa a la hegemonia y subordinacion-; es decir, el tema de las
territorialidades urbanas y sus relaciones que podrian generar nuevos tipos de
identidades nacidas de esas relaciones sociales que responden a la situacion de
pobreza y marginacion (grupos formados como alternativas de identificacion o
preferencias y que enlazan fuertes vinculos de solidaridad entre ellos, pero que
resultan muy complejos -aunque de alguna manera fortalecen la dindmica de
denuncia, resistencia e insurgencia a la hegemonia del capital- a la hora de
hablar de ciudad o ciudadania incluyente).

Tener cuidado con el tema de la comunicacion porque esta podria también estar
vaciada de mensajes reales por lo que podria fomentar una “comunicacion” que
comunica lo que se tiene que comunicar pero sin mensaje, con indiferencia de
destinatario; y sobre todo con sujetos que no se reconocen (SARTORI 1998).
Evidenciar que el proceso de mundializacion, acentla la relacién contrapuesta
entre lo global y lo local, entre el universalismo y el particularismo. En este
ambito, los derechos humanos son percibidos como universalidades en términos
alternativos y casi opuestos a lo particular, local o especifico; sin embargo, la
propuesta de dialogo, aqui planteada, aprovecharia estos derechos como
garantes de la autonomia individual (sin la cual no podria ser posible el didlogo
pretendido) (AVILA 2009).
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- Superacion de la teorizacion bipolar de la problematica de la identidad (no
universalismos esencialistas ni particularismos relativistas). La nueva
conciencia es un pluriversalismo, es decir un universalismo que abarca o que

deviene de lo particular: «universalidad del dialogo»®:

La filosofia intercultural prefiere replantear la cuestion de la universalidad
sustituyendo la dialéctica de la tension entre lo universal y lo particular por el
cultivo del dialogo entre universos contextuales que testimonian su voluntad de
universalidad con la practica de la comunicacion, por ser justo ejercicio contextual
gue busca trasmitir las experiencias y referencias fundantes de sus universos
especificos, es ante todo un esfuerzo de traduccion. Los universos culturales se
traducen y traduciéndose unos a otros van generando universalidad
(BETANCOURT 2001, 416)

8Entendido éste Gltimo como esfuerzo hermenéutico de las experiencias fundadoras de las culturas. En este
sentido, la universalidad no es a priori dialéctica, sino proceso factico comunicativo de armonia entre los
interlocutores. (AVILA 2009)
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Conclusiones

La identidad de todo ser humano emerge como dialogal, lo que nos devela que todo
individuo, pueblo o nacion, construye su imagen en la alteridad. Es decir, la imagen
que tenemos de nosotros, el “yo”, se construye en la relacion que tenemos con los
“otros”, porque la identidad es una construccién social; lo que quiere decir, que la
identidad exige una relacion con el reconocimiento que “los otros” nos prestan. Por
tanto el pueblo afroecuatoriano como parte de una cultura especifica que no ha sido
valorada o reconocida positivamente, se ve afectado por la pérdida de identificacion
y por lo tanto la baja estima a los mismos.

En el mundo de la globalizacién capitalista, lo afrodescendiente ha entrado al
escenario como “lo novedoso, divertido y exotico”, se ha fomentado una cultura
basada en una identidad esencialista que pone como preeminente un mundo de
fiesta; donde el trabajo, la responsabilidad, y la toma de decisiones no cabe o se ve
considerablemente disminuida. Por ello, se deben adoptar medidas que fomenten
la convivencia, la interculturalidad y el respeto a las diferencias, politicas publicas
que transiten de la “tolerancia” a la aceptacion de los derechos del otro, que en
realidad demuestre un cambio de actitud frente al pueblo afroecuatoriano, que
logre su pleno reconocimiento e integracion a la sociedad, dejando de lado las
secuelas de marginacion, pobreza y desigualdad que aun sobrelleva por ser
victima histérica de un racismo estructural.
El didlogo es un condicionante importante para que exista el reconocimiento
pleno; es decir, para que este Ultimo exista es necesario que se escuche al otro
subalternizado, su voz de denuncia y su busqueda reivindicativa; solo asi a través
de la comunicacién una cultura configura su propia identidad. El dialogo fomenta
el reconocimiento (una de las proximaciones que hemos adoptado para esta
investigacion); y es con reconocimiento que se construye interculturalidad. Este
reconocimiento se constituye en un proyecto de busqueda individual y colectiva,
busqueda identitaria que no es definitiva; si no continua.
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e La construccion del sujeto afro-esmeraldefio tiene indudablemente sus raices en la
historia de discriminacion que el afro ha tenido en la historia. Es asi, como desde
la nocidon del negro como “raza inferior” se tejieron una serie de procesos que
llevaron a la esclavitud de los africanos desde mucho antes de la llegada de estos a
territorio americano. Proceso que en la actualidad incide directamente en otras
formas de exclusion y sometimiento; ahora camufladas y aceptadas en los
contextos de las politicas publicas sociales, econdémicas, educativas Yy
comunicacionales; y que son incluso asumidas hasta por el mismo pueblo
afroecuatoriano, lo cual no contribuye a un real reconocimiento sino por el
contrario se oculta en un reconocimiento falso construido desde la hegemonia
mestiza. Ante esta suerte, queda fomentar la interculturalidad llevada a la préctica
a través de un dialogo franco entre pueblos subalternizados con la cultura
hegemoénica.

e EI Estado cumple un rol fundamental en la construccion y fortalecimiento de la
identidad, por lo tanto deberia fomentar politicas publicas de caracter integral que
no impliquen una relacién dominante sujeta a los intereses de hegemonias. El
quehacer estatal deberia fomentar un desarrollo armonioso —y no cadtico- de estas
identidades multiples. Parte de esta tarea debe orientarse a la revitalizacion de la
memoria del pueblo afroecuatoriano, reconociendo que este también es producto
de las relaciones con los otros y que cumple con la funcion de cohesion del grupo
y de garantia de la identidad, aspecto vital para la construccion del Estado
Intercultural.

e En la actualidad, los estudios subalternos cuentan con los ensayos de autores
solidos como Guha y Spivak. Estos autores constituyen una nueva fuente de la que
el problema de la afrodescendencia puede nutrirse para escapar del dominio de los
modelos teoricos extraidos de Europa, entre ellos el marxista, que el estudioso
latinoamericano ha estado siempre dispuesto a usar ratificando su vision

euroceéntrica, que es una vision impuesta.
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Los actores, los grupos subalternos del espacio nacional ecuatoriano, reclaman en
la actualidad los recursos que por legalidad el Estado deberia ofrecer para
fortalecer el reconocimiento y reivindicacion de sus derechos como pueblos.

Los grupos historicamente excluidos intentan, en la actualidad, reivindicarse en
cuanto productores de conocimiento. Sin embargo, en sus afanes de reivindicacion
han generado una “defensa apasionada por saberes locales” que ha conllevado al
menosprecio de largas tradiciones de pensamiento. La cultura afro ha hecho
esfuerzos notorios para evitar caer en este mismo error. Gracias a una tradicion
cultural que le ha permitido incorporar otros saberes y gracias al sincretismo, los
afrodescendientes han sabido incorporar otros saberes, antes que menospreciarlos
y destruirlos.

Finalmente, con la elaboracion de esta tesis he tenido la oportunidad de
familiarizarme con algunas teorias, discursos y posiciones actuales sobre
problemas como la diferencia, la exclusion, el reconocimiento, la resistencia y la
insurgencia. De esta manera he ratificado algunas de las convicciones que se
encontraban apenas en ciernes antes de la elaboracion de este trabajo. Por otra
parte, me ha permitido constatar la forma en que los afroesmeraldefios han
luchado en su intento de conservar sus recursos culturales y por evitar su
exotizacion, cuando mas bien aspiran a la visualizacién y al reconocimiento en la

esfera publica.
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