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Resumen. Objetivo/Contexto: el texto se propone analizar el periodo final del proyecto del Cuarto Congreso
de la Cultura Negra de las Américas y el proceso por el cual acontecimientos histéricos de un lado y otro del
Atlantico, como el quinto centenario del “descubrimiento” de América, reclamos contra el apartheid, la
apertura de la Comunidad Econdmica Europeay el giro multicultural de América Latina, se constituyeron en
sus condiciones de posibilidad a la vez que limitaron su realizaciéon. Metodologia: con la historia intelectual
como herramienta metodoldgica de la microhistoria, el articulo se interna en el juego de poderes, y en las
tensiones y contradicciones que esto supuso entre agencias financiadoras e intelectuales negros, y entre
estos mismos a la hora de definir los fundamentos filoséficos e histéricos de lo que debia ser el congreso.
Originalidad: el articulo constituye un aporte en términos analiticos, tanto por el enfoque transnacional
como por el andlisis cruzado de fuentes primarias inexploradas por los investigadores. Conclusiones: los
actores sociales —agencias, instituciones, individuos como actores politicos— asumieron diversas logicas
de participacion que no fueron el conjunto coherente y homogéneo que se esperaba. Organismos no
gubernamentales como la Unesco y la Fundacién Mitterrand desempefiaron un papel fundamental en lo que
se vislumbro para la concrecion del evento, asi como en su propia cancelacion.

Palabras clave: Abdias do Nascimento, agencias financiadoras, Cuarto Congreso, intelectuales negros,
Manuel Zapata Olivella.

The Fourth Congress of Black Culture in the Americas (1989-1991): Historical
Conditioning Factors and Epistemic Tensions of a Failed Congress

Abstract. Objective/Context: The paper aims to analyze the final period of the project of the Fourth
Congress of Black Culture in the Americas and the process by which historical events on both sides of
the Atlantic—such as the fifth centenary of the “discovery” of America, claims against the apartheid, the
opening of the European Economic Community, and the multicultural turn of Latin America—constituted
their conditions of possibility at the same time of limiting their realization. Methodology: With intellectual
history as a methodological tool for microhistory, the article examines the power game and the tensions
and contradictions that this entailed between—and within—funding agencies and black intellectuals when

@ Este articulo es producto del proyecto de investigacion “Congresos de la Cultura Negra de las Américas:
contradicciones y resignificaciones en el campo conceptual de las negritudes y su impacto en la creaciéon
y la critica literaria y artistica”, financiado por la Vicerrectoria de Investigaciones de la Universidad de
Cartagena, Res. 00961. Agradezco a Carlos Agudelo la lectura atenta de la primera versién de este articulo
y sus comentarios y preguntas.
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defining the philosophical and historical foundations of what the congress should be. Originality: The article
makes a contribution in analytical terms, through its transnational approach, as well as a cross-analysis of
primary sources unexplored by researchers. Conclusions: Social actors—agencies, institutions, individuals
as political actors—adopted different logics of participation that were not as coherent and homogeneous as
expected. Non-governmental organizations, such as the UNESCO and the Mitterrand Foundation, played a
fundamental role in what was envisioned for the realization of the event, as well as in its cancellation.

Keywords: Abdias do Nascimento, Black intellectuals, Fourth Congress, funding agencies, Manuel
Zapata Olivella.

Quarto Congresso da Cultura Negra das Américas (1989-1991). Limitacbes
histdricas e tensées epistémicas de um congresso fracassado

Resumo. Objetivo/Contexto: neste texto, propde-se analisar o periodo final do projeto do Quarto Congresso
da Cultura Negra das Américas e o processo pelo qual acontecimentos historicos de um lado e de outro do
Atléantico, como o quinto centendrio do “descobrimento” da América, as reivindicacdes contra o apartheid,
a abertura da Comunidade Econémica Europeia e a virada multicultural da América Latina se constituiram
em suas condicdes de possibilidade a0 mesmo tempo que limitaram sua realizacdo. Metodologia: com a
histdria intelectual como ferramenta metodolégica da micro-histdria, este artigo se insere no jogo de poderes
e nas tensoes e nas contradi¢des que isso supds entre agéncias financiadoras e intelectuais negros, e entre
esses mesmos no momento de definir os fundamentos filoséficos e histdricos do que devia ser o congresso.
Originalidade: o artigo se constitui de uma contribui¢do em termos analiticos, tanto pela abordagem
transnacional quanto pela andlise cruzada de fontes primarias inexploradas pelos pesquisadores. Conclusdes:
os atores sociais — agéncias, institui¢des, individuos como atores politicos — assumiram diversas logicas
de participagdo que ndo foram o conjunto coerente e homogéneo que era esperado. Organizagdes nao
governamentais como a Unesco e a Fundag¢do Mitterrand desempenharam um papel fundamental na maneira
na qual o evento foi concebido bem como em seu encerramento.

Palavras-chave: Abdias do Nascimento, agéncias financiadoras, Quarto Congresso, intelectuais negros,
Manuel Zapata Olivella.

Introduccién

Los Congresos de la Cultura Negra de las Américas (CCNA) constituyeron un proyecto internacio-
nal iniciado en 1976 por Manuel Zapata Olivella con la Conferencia Preparatoria en Cartagena’,
mediante la Fundaciéon Colombiana de Investigaciones Folkléricas, el recién reinaugurado Centro
de Estudios Afrocolombianos y la Asociacién Cultural de la Juventud Negra Peruana. Con sus tres
ediciones, en 1977 (Cali), 1980 (Panama) y 1982 (Sio Paulo), los congresos fueron los primeros
grandes acontecimientos internacionales en América Latina que reunieron a intelectuales, cienti-
ficos, investigadores empiricos, artistas y académicos de América y otros lugares del mundo, con el
objetivo de reflexionar y debatir el presente de los descendientes de africanos y sus contribuciones

1 Como parte de su funcionamiento general, los congresos realizaban conferencias preparatorias en diferentes
regiones con el fin de consensuar los contenidos a debatir posteriormente, asi como los criterios que definirian
las convocatorias y la filosofia que regiria al encuentro. Mas detalles y la transcripcién de esta primera
preconferencia se encuentran en Silvia Valero, “Los negros se toman la palabra”. Primer Congreso de la Cultura
Negra de las Américas: debates al interior de comisiones y plenarias (Bogota: Pontificia Universidad Javeriana/
Universidad de Cartagena, 2020).
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a la construccion de las Américas en materia cultural y social. La meta era impulsar estrategias de
concientizacioén y cambios?.

Estos tres congresos no fueron material de investigacion académica como acontecimientos
histéricos durante mucho tiempo. Las razones mas inmediatas de su rescate en las tdltimas
décadas® se hallan en el giro multicultural que dio Latinoamérica desde fines de los anos 1980,
el proceso de etnizacién de los movimientos negros y la consecuente transformacion epistémica
en las ciencias sociales y humanas, que impulsaron una mirada renovada desde el punto de vista
conceptual. Entrados los ailos 1990, pues, se buscé subvertir el discurso y el conocimiento sobre
el afrodescendiente’ en la historia de América Latina. En ese marco, desde una mirada que
otorgara protagonismo a los descendientes de africanos, se convirtieron en hechos histéricos
acontecimientos que hasta el momento no existian como tales y, sobre todo, cambiaron los
términos para hablar de esta poblacion®.

El Cuarto Congreso (cc) no llegd a realizarse a pesar de que su Junta Directiva Permanente
(Manuel Zapata Olivella, presidente del Primer Congreso; Gerardo Maloney, del segundo, y
Abdias do Nascimento, del tercero) lo intenté durante casi diez afos. Desconociendo esto, los
investigadores han asumido que el proyecto fue abandonado, sin mas, luego de la invasién de
Estados Unidos a Grenada (1983), sede elegida para el cuarto encuentro en 1984. Es por ello que,
de la misma manera que Carlo Ginzburg’ se preguntaba cudl podria ser la importancia, en un plano
general, de las ideas y creencias de individuos marginales considerados aisladamente, nos interro-
gamos cual podria ser la relevancia de las ideas canalizadas fragmentariamente en documentos
relativos a un evento que no ocurrid, tales como solicitudes de financiacion, cartas personales,
correspondencia con las agencias financiadoras, programaciones del congreso, programas de la
United Nations Educational, Scientific and Cultural Organization (Unesco) e informes de trabajo.
Y es que precisamente esos fragmentos, como también sefialaba Ginzburg, que no han sido
tenidos en cuenta nos posibilitan no solo reconstruir lo hecho —y lo no hecho—, sino también
ubicar al cc en el campo de interlocucion del momento histdrico que nos interesa, 1989-1991, a
ambos lados del Atlantico. Esta perspectiva microhistdrica, con esta “mirada mds ‘al ras del suelo’,

2 Valero, “Los negros”, 15.

Entre otros, Peter Wade, “El movimiento negro en Colombia”, América Negra, n.°5 (1992); Lery Munar
Espinosa, “Reivindicacion de la ‘cultura negra’ y la denuncia de discriminacion racial en la experiencia del
Centro de Estudios Afrocolombianos y el Centro para la Investigacién de la Cultura Negra (Cidcun)”, Visitas
al Patio 14, n.°1 (2020), doi: https://doi.org/10.32997/RVP-vol.14-num.1-2020-2605; Santiago Arboleda, Le
han florecido nuevas estrellas al cielo: suficiencias intimas y clandestinizacion del pensamiento afrocolombiano
(Cali: Poemia, 2018), 141-148; Eduard Arriaga, “Redes, epistemologias y acciones. Manuel Zapata Olivella
en el Primer Congreso de la Cultura Negra de las Américas”, Visitas al Patio 14, n.°1 (2020), doi: https://doi.
org/10.32997/RVP-vol.14-num.1-2020-2606

4 El término afrodescendiente como denominador se establecié en la Conferencia Mundial contra el Racismo
(Durban, 2001). En este trabajo, sin embargo, y conscientes de las diferentes tradiciones epistemoldgicas
que aloja cada uno, utilizaremos indistintamente los términos negro, afrodescendiente y afrocolombiano,
entendiendo que ninguno de ellos define a las personas desde una perspectiva que esta fuera de la construccion
social, politica y hasta académica.

5 Alejandro Campos-Garcia, introduccion a Identidades politicas en tiempos de la afrodescendencia: auto-identificacion,
ancestralidad, visibilidad y derechos, editado por Silvia Valero y Alejandro Campos Garcia (Buenos Aires:
Corregidor, 2015), 17-18.

6 Carlo Ginzburg, El queso y los gusanos. El cosmos segiin un molinero del siglo xvr (Barcelona: Peninsula, 1981), 20.

97



98

Cuarto Congreso de la Cultura Negra de las Américas (1989-1991)
Silvia Valero

[en la que] emergen datos mds numerosos y refinados™, permite revisar las tensiones y conver-
gencias entre los actores. Ello servira como punto de partida para desentrafiar las motivaciones o
intereses mas amplios en relacién con la materializacién del proyecto que intentaban sustentar y
con los campos de enunciacién de la época. Esto significa que, junto con los acontecimientos, lo
que interesa a esta investigacion es revelar el cruce discursivo detras de estos, que se hallan atrave-
sados por los procesos histéricos del momento. Es por eso que con cc nos referiremos al proceso
material e intelectual que significo el intento de concretarlo.

Asi como el Primer Congreso debe analizarse, entre otras variables, teniendo en cuenta el
impacto ideoldgico del marco global de los aflos 1970 —Guerra Fria, luchas antirracistas en Estados
Unidos, conflicto de Medio Oriente, liberacién de paises africanos— que se tradujo en términos
como descolonizacion, antiimperialismo y desalienacion®, entre fines de los 1980 y principios de
los 1990, el marco estuvo dado por escenarios contradictorios. Mientras que en el plano local se
veia el despegue de los movimientos negros asentados en las politicas de la diferencia étnica, que
habian tomado como modelo las movilizaciones indigenas’, a nivel internacional se aproximaban
la celebracion de los quinientos afios del “descubrimiento” de América por la Unesco y la confor-
macién de la Comunidad Econémica Europea (CEE).

Paraddjicamente, estos dos tltimos escenarios —mads el reclamo mundial por el fin del
apartheid— fungieron como las condiciones de posibilidad para que Zapata Olivella vislumbrara
la veta por donde introducir un proyecto que podria conseguir financiamiento de los europeos.
Pero, al mismo tiempo, como veremos, limitarian los criterios desde los cuales debian concep-
tualizarse tanto el proyecto que se present6 a la Unesco para su financiaciéon como la posterior
estructura programatica.

En este contexto, nos preguntamos: ;bajo qué criterios se articularon aquellos acontecimientos
histdricos con la filosofia que debia regir el cc? ;Qué papel desempefaron alli las agencias finan-
ciadoras? ;En qué términos se manifestaron los diferentes campos enunciativos? ;Cual fue el
resultado de estos condicionantes histéricos y tensiones epistémicas? Para responder, el articulo
se concentrard en el periodo que va desde la presentacion del proyecto por Zapata Olivella ante la
Unesco, en nombre de la Fundacién Colombiana de Investigaciones Folkléricas (1989), hasta su

7  Ronen Man, “La microhistoria como referente tedrico-metodolégico. Un recorrido por sus vertientes y debates
conceptuales”, Historia Actual Online (#40), n.° 30 (2013): 169, énfasis en el original.

8 Valero, “Los negros”, 20-22.

9 Las movilizaciones indigenas habian comenzado décadas antes. Los investigadores han detallado los
mecanismos que desde los afios 1980 desplegaron entidades de desarrollo como el Banco Mundial (Bm), el Banco
Interamericano de Desarrollo (BID), la Organizacién de los Estados Americanos (OEA), entre otros, orientados
alograr instrumentos legales para las poblaciones indigenas dentro de las politicas del multiculturalismo. De alli
que los movimientos negros los tomen como modelo a seguir. Ver, entre otros, Tiana Paschel, Becoming Black
Political Subjects: Movements and Ethno-Racial Rights in Colombia and Brazil (New Jersey: Princeton University
Press, 2016), 84-85; Carlos Agudelo, Retos del multiculturalismo en Colombia: politica, inclusion y exclusion de
poblaciones negras (Medellin: La Carreta, 2005), 175-176; y Carlos Agudelo, “Paradojas de la inclusién de los
afrodescendientes y el giro multicultural en América Latina”, Cuadernos Intercambio sobre Centroamérica
y el Caribe 16, n.° 2 (2019), doi: https://dx.doi.org/10.15517/ca.v16i2.37746. Para una visiéon mds amplia del
tema, ver Alejandro Campos-Garcia, “Normalizacion y formacién del modelo de justicia social de los derechos
humanos: el tema afrodescendiente y la contribucion del sistema interamericano (2005-2011)”, en Identidades
politicas en tiempos de afrodescendencia: auto-identificacion, ancestralidad, visibilidad y derechos, editado por
Silvia Valero y Alejandro Campos-Garcia (Buenos Aires: Corregidor, 2015).
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cancelacién (1991), con el juego complejo de negociaciones, personas, instituciones y escenarios
que ello implicé. Por un lado, se examinara la busqueda de un equilibrio dificil por parte de Zapata,
entre conciliar los intereses propios del congreso, la situacion local y global, y los intereses de la
Unesco y la Fundacién Danielle Mitterand (¥FDM), abocadas a la celebracién del “encuentro de dos
mundos”. Para ello se abordardn, entre otros, documentos de las conferencias de Caracas (marzo
de 1990) y Jamaica (septiembre de 1990), preparatorias del cc. Por otro lado, se analizaran las ten-
siones conceptuales entre Zapata Olivella y Abdias do Nascimento a la hora de pensar el congreso,
a través de documentos de la Conferencia Preparatoria en Estados Unidos y cartas personales,
elocuentes sobre un debate mas extenso en torno a la cuestion afro. Se finaliza con las negociacio-
nesy desencuentros entre ellos y con las agencias financiadoras en el altimo periodo del proyecto.

1. Condicionantes histéricos del Cuarto Congreso

Si las tres versiones anteriores del cCNA se vieron atravesadas por acontecimientos politicos de
orden global, tanto en el campo de los discursos dominantes como en el ambito de las condiciones
requeridas por los diferentes organismos para su financiacién, ninguna de ellas sufri6 este impacto
en la misma medida que el cc. Desde su inicio, cuando se decidié que se realizaria en la isla de
Grenada en 1984, la situacion geopolitica de la regién Caribe enfrenté a los organizadores con
obstaculos que irfan mds alld de sus posibilidades de negociacién. La eleccién de Grenada como
proxima sede reforzaba la linea ideoldgica dominante de los ccNa al apoyar a un pais cuyo primer
ministro, Maurice Bishop, quien habia accedido al poder en 1979 con el People’s Revolutionary
Army (PRA) luego de una revolucién, se ubicaba en un espacio politico de no alineacién, con
lo cual mantenia los presupuestos ideoldgicos de la solidaridad tercermundista, “comprometida
con ciertos principios: antiimperialismo, antisionismo, antirracismo y anticolonialismo”"'. A esto
le agregaban un valor de resistencia del pueblo negro: “El proceso revolucionario de Grenada y
su valiente posicion con respecto a su herencia africana”'?. Por otro lado, y considerando la con-
dicién de la oEA para apoyar el Segundo Congreso, esto es, que no se financiara con su ayuda a
ningtn delegado de Cuba, Belice ni Grenada®, la eleccién de la isla también puede leerse como
una contraofensiva frente a organismos internacionales. Sin embargo, en menos de un afio los
acontecimientos se precipitaron: el 19 de octubre de 1983 fue asesinado el ya depuesto Maurice
Bishop y seis dias después se produjo la invasién de Estados Unidos con la llamada Operacién
Furia Urgente. Este hecho tuvo sus repercusiones inmediatas en la busqueda de otra sede que aco-
giera al cc. Se penso en Trinidad y Tobago, pero, en razon de su condena a la invasién a Grenada,
sufrié consecuencias econémicas que no le permitieron tomar la responsabilidad de un congreso

10 En Brasil (1982), se acordd que el cc debia realizarse en algtn pais caribefio, con el tema “Identidad antillana
y continental: relaciones culturales, econémicas y politicas”, dado que el Caribe, en general, no estaba en el
imaginario de los intelectuales y activistas como parte de la region.

11 “Commited to certain principles: anti-imperialims, anti-Zionism, anti-racism and anti-colonialism”. Maurice
Bishop, “Revolution in Grenada: An Interview with Maurice Bishop”, The Black Scholar 11, 1n.° 3 (1980): 58. Las
traducciones del inglés son de la autora.

12 “Grenada’s revolutionary process and couragous position with regard to its African heritage”. Abdias do
Nascimento, “Carta a Nelson Louison”, 29 de julio de 1983, Vanderbilt University Special Collections (vusc),
Nashville, Estados Unidos, Manuel Zapata Olivella Papers, Hollinger Boxes.

13 Valero, “Los negros”, 73.
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que implicaba un trabajo logistico de mucha gente y un alto presupuesto. Martinica y Guadalupe
también estuvieron en la agenda de los organizadores, pero, pese a un interés inicial manifestado
por representantes de las islas, estos parecen haberlo perdido mas tarde y, finalmente, el encuentro
no se materializ en la regién Caribe. Hubo otros intentos fallidos, como Espafia y Alemania'*.
En carta personal, Zapata refiere que la causa de las negativas de Espafa y Francia, esta tltima a
través de Guadalupe, estuvo basicamente relacionada con “una soberania politica que no hemos
enajenado a los gobiernos de Colombia, Panama o Brasil, donde se han efectuado los congresos
anteriores”'. Es este un aspecto clave para comprender muchos de los desacuerdos que analiza-
remos mas adelante.

Cada una de esas presentaciones iba variando en sus términos para tratar de negociar con los
posibles intereses propios del escenario en el que se postulaba, lo cual hace suponer que significo
un desgaste considerable en términos de esfuerzo y tiempo. Lo paraddjico es que este impulso
para continuar con un evento cuyos objetivos estaban en sintonia con el movimiento por las
reivindicaciones de los grupos negros en Latinoamérica no se correspondia con aquella ausencia
de interés con la que se enfrentaron, particularmente Nascimento y Zapata, durante cinco afios.

Ambos eran conscientes de los cambios en el plano internacional y local que servian de apoyo
a los reclamos etnorraciales: la identidad negra politizada y demandas de estatus mds concretas;
la consolidacién de instituciones internacionales, discursos globales y normas que constituyeron
un campo politico etnorracial global; y cambios domésticos en ese sentido dentro de los paises™.
Nascimento y Zapata eran reconocidos en sus dmbitos; por eso, frente a ese marco que comprendia
la movilizacién y reorganizaciéon del movimiento negro, mas institucionalizado en Brasil que en
Colombia, seguramente vislumbraron una extraordinaria oportunidad para instalar y visibilizar
al cc. Percibieron, también, ese momento histérico como inmejorable para reconducir los ccNa
hacia una vertiente mds politica y de alcance internacional, vinculada a la lucha contra la discri-
minacién, meta que se habian propuesto en el Tercer Congreso. Abortada aquella iniciativa en
Sao Paulo-1982, el cc aparecia en el horizonte como el espacio ideal para cumplir con ese objetivo,
tal como lo manifest6 Zapata en algunos documentos de circulacion interna: “el cc debe retomar
de manera impostergable el mandato emanado del III congreso en Brasil en lo concerniente a la
formacién de un organismo politico regional que coordine unitariamente las acciones y luchas de
Afroamérica dirigidas a suprimir tales formas de opresién y de dominacién de que es objeto””.
Sobre esto mismo insistiria también Zapata en el “Informe” con el que abrid la preconferencia de
Caracas, como veremos luego.

Finalmente, dos hechos histéricos en el campo internacional de principios de los aiios 1990 posi-
bilitaron la fundamentacién de una propuesta para el cc que logré apoyo en la Unesco: el reclamo
mundial contra el apartheid, factor impulsor en el dmbito de Estados y organismos no estatales, y la
proximidad del quinto centenario, cuya conmemoracion estaba preparando la Unesco.

14 Manuel Zapata Olivella, “Carta al Director de Extremadura Enclave-92”, 22 de julio de 1988, vusc, ff. 1-4;
Manuel Zapata Olivella, “Informe”, Caracas, 1990, vusc, ff. 7-8.

15 Manuel Zapata Olivella, “Carta a Esteban Cobas”, 26 de julio de 1989, vusc, f. 2.
16 Paschel, Becoming Black, 80-84.

17 Manuel Zapata Olivella, “Orientaciones generales. Textos tomados de los documentos oficiales”, 1990, vusc, f. 18.
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Zapata supo capitalizar estos dos acontecimientos al presentar un proyecto ante la entidad en
el que ambos confluyeron como fundamentos politicos e histéricos™. Sin embargo, es facil prever
que este escenario también generaba cierta ambigiiedad: si bien la conmemoracién del quinto
centenario aparecia como la tltima e insuperable posibilidad para encauzar en Europa, el centro
mismo de la colonizacién, un debate en torno a la situacién de los afrodescendientes en América, al
mismo tiempo significaba entrar en un terreno resbaladizo para los propios intereses de discusion
de un congreso de este tipo. Por un lado, la Unesco se preparaba en nombre del “V centenario del
encuentro entre dos mundos”; el término encuentro ya planteaba un punto de vista controvertido
con el que se deberia negociar para no entrar en confrontacién con quienes financiarian el con-
greso. Pero por otro, simultineamente, si bien se iba a incluir al cc en la programacién de dicha
conmemoracion, este no se podia convertir en un homenaje al quinto centenario. A ello se sumaba
la coincidencia con la apertura de la CEE, a la que Zapata analizaba como parte de un nuevo orden
internacional que iba en contra de los pueblos tradicionalmente colonizados. De hecho, cuando
todavia no habia habido un acercamiento oficial con la Unesco ni Zapata conocia el proceso que
cursaba un proyecto propuesto ante el organismo, se sinceraba con uno de quienes serian sus
colaboradores ante la entidad: “Queremos debatir qué nuevo barco negrero estin construyendo
los nuevos amos para nosotros los negros a partir del afio 2000. Desde luego, este debate no puede
ser auspiciado y desarrollado bajo la tutela de la UNESco. Se sale de sus estatutos”"’. Como se ve,
era imprescindible encontrar un equilibrio. Retomando, entonces, la interrogante acerca de como
articular estos hechos con la filosofia del cc o, en todo caso, de cuil deberia ser esa filosofia que
conviniera a todas las partes en juego, surge otra pregunta: ;lograrian mantener la autonomia o se
verian presionados a ceder independencia para lograr apoyo?

Zapatay sus asesores, en el proyecto presentado ante la Unesco en 1989, tuvieron la prevision de
mostraruna perspectivamultirregional, reclamada porlaagencia. Paraello, lo titularon Afroamérica
y la Comunidad Europea, y se afirmé en el programa de la Unesco “Derechos humanos y contri-
bucioén a la erradicacion de todas las formas de discriminacion: hacia un mundo sin apartheid™,
con la justificacion de que el estado en el que se encontraban las comunidades negras de América,
desde el punto de vista de la equidad social, era “en cierta forma comparable con la deprimente
situacion social del régimen del ‘apartheid’ que sufre el pueblo negro de Sudéfrica’. También
hizo hincapié en las relaciones interculturales, aspecto bandera del programa de la Unesco: a
través del area Identidades Culturales y Relaciones Interculturales, impulsaba la “realizacion de
estudios interdisciplinarios que arrojen luz sobre el enriquecimiento y las transformaciones que

18 El proyecto se presentd luego de un gran trabajo de acompafiamiento del comité técnico, “con el fin de obtener
su inclusién dentro de la programacién del V Centenario del Descubrimiento de América”. Manuel Zapata
Olivella, “Carta a Olga Lucia Turbay”, 5 de mayo de 1989, vusc, f. 1. El 26 de octubre de 1989 la Delegacién
Permanente de Colombia ante la Unesco present6 el proyecto al director general de dicha entidad. Se anuncié
su aceptacion el 22 de diciembre del mismo ano. Unesco, “Carta a Gloria Pachén de Galan”, vusc, f. 1.

19 Zapata Olivella, “Carta a Esteban Cobas”, 26 de julio de 1989, f. 1.
20 Unesco, “Proyecto de Plan a plazo medio 1990-1995”, 1989, vusc, ff. 113-116 y 162-165.

21 Manuel Zapata Olivella, “Adecuacion de las recomendaciones y presupuestos de la Unesco”, septiembre de
1989, vusc, f. 5.
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han experimentado las culturas a partir de 14927, tono armonico que Zapata supo leer de cara a
la solicitud de apoyo econdémico.

Asi visto, el proyecto tenia una intencién subyacente de didlogo entre las tres regiones
involucradas histéricamente en la trata de esclavizados, Africa, América y Europa, y el posterior
intercambio cultural. No obstante, como desarrollaremos mds adelante, ello serd motivo de con-
frontacion entre la propuesta liderada por Zapata y una contrapropuesta de Nascimento. El primero,
tanto a través del proyecto presentado ala Unesco como del programa consensuado en la Conferen-
cia Preparatoria de Caracas en marzo de 1990, mas que en un recuento del pasado histdrico, puso
el foco en el futuro de los pueblos afroamericanos, el mestizaje y la reflexion sobre la convivencia
respetuosa de las culturas en territorio europeo; por su parte, el brasilefio se mantuvo en una pers-
pectiva manifiestamente mds confrontativa, afrocéntrica y de reivindicacion del pasado africano.

El proyecto presentado por Zapata fue aceptado por la Unesco y se previé la realizacién del
cc en su propia sede de Paris en marzo de 1991. Llama la atencién el seguimiento cercano de la
Unesco a la marcha de los preparativos porque un principio fundamental de los congresos era su
absoluta autonomia, aun con respecto a quienes los financiaran, algo que se habia respetado en las
tres ediciones anteriores. Esta interferencia tanto de la Unesco como de la FDM, en lo que respecta
a las decisiones sobre los invitados y temas a discutir, tuvo repercusiones, como veremos, cuando
la situacidn se torno irresoluble.

Superada la instancia de aceptacién provisoria de financiacién por parte de la Unesco, los
congresistas debian discutir la filosofia que sostendria al cc y disefar el programa para su convo-
catoria. Esto sucedi6 en la primera Conferencia Preparatoria que se llev a cabo en Caracas del 19
al 21 de marzo de 1990.

2. Preconferencia de Caracas: la historia en segundo plano y el mestizaje
como base del futuro

La reunién en Caracas reanudaba, finalmente, el proyecto de los ccNa. El discurso informa-
tivo con el que Zapata inauguré el evento puso de relieve que los compromisos adquiridos en
las ediciones anteriores no se habian concretado. Frente a lo no hecho, como seguir auscultando
en el desnivel social “para desalienar a las comunidades afroamericanas y a los pueblos indios,
blancos y mestizos del continente”, o accionar para “una toma de conciencia del pueblo negro
latinoamericano”, el cc se proyectaba como una sélida posibilidad para avanzar en el logro de otro
compromiso, emergente del Tercer Congreso: “crear el aparato politico que aune y oriente en el
ambito continental las acciones que histéricamente venimos realizando en los 4mbitos nacionales
o regionales”™.

La autocritica de Zapata revelaba que no habian logrado llegar a esas bases a las que apunta-
ban. En otras palabras, asumi6 que las prerrogativas emanadas de los congresos no superaron la
frontera del grupo de intelectuales, académicos y activistas participantes ni fueron mas alld de los
congresos en si mismos. Por otro lado, y pese a lo actualmente expresado en sentido contrario

22 Fundacién Colombiana de Investigaciones Folkléricas, “Solicitud a Unesco. Programa de participacion interre-
gional 1990-1991”, 1989, vusc, f. 1.

23 Zapata Olivella, “Informe”, f. 2.
24 Zapata Olivella, “Informe”, ff. 5-6.
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por algunos investigadores, se pone de manifiesto que hasta ese momento no se habia conseguido
fomentar un movimiento translocal como el que tendria lugar desde los afios 1990. Decia Zapata:
“[En el Primer Congreso de la Cultura Negra de las Américas] Apenas se vislumbro esta nece-
sidad [la de una toma de conciencia sobre el momento histérico] en quienes participamos en
las discusiones, pero no se hizo caudal vivo en nuestro pueblo. En cierta medida, es doloroso
confesarlo, no hemos sido capaces de sembrar en las comunidades negras latinoamericanas,
el fermento revolucionario que las ponga en marcha como aconteci6 en los Estados Unidos
o Sud Africa”.?

1990 era otro momento representativo para América Latina en el campo de las reivindicacio-
nes. En el dmbito nacional colombiano, se estaba dando el paso de un movimiento de intelectuales
auno de masas a través de una gran movilidad de grupos campesinos en la regién del Pacifico. Estos
se hallaban desde mediados de los 1980 en un proceso organizativo de reclamos de sus derechos
sobre los territorios frente al avance de las empresas madereras® e iniciaban el giro multiculturalista
en cuanto a su proceso de etnizacion?. Por primera vez comenzaba a manifestarse la etnicidad
como instrumento politico de didlogo con los Estados, aunque en el proceso hacia la Asamblea
General Constituyente ningin candidato negro logrd un escaino®. Por su parte, en Brasil, Abdias
do Nascimento tampoco logré votos suficientes para formar parte de la Constituyente®, pero la
prensa reprodujo las propuestas de su candidatura desde el Partido Laborista Democratico: com-
pensacién para los esclavizados en Africa, condenas al racismo y garantias para la igualdad de
derechosy oportunidades entre blancos y negros, reconocimiento de las religiones de raiz africana
y la introduccién de la historia de Africa en los diferentes niveles de educacién®.

A diferencia de la focalizacién de Nascimento en la historia de los afrobrasilefios y su repara-
cion histérica, la convocatoria para el cc que emergid de la Conferencia Preparatoria de Caracas
dejé en claro que la mirada estaria puesta en no mas alla de los ultimos diez aios y principalmente
en la proxima centuria. El énfasis debia hacerse en la particularidad mestiza de América —con
ello se respondia al “encuentro de dos mundos”— y en la reflexion sobre el futuro de los pueblos
afroamericanos en el marco de la creacién de la CEE y el impacto que esta tendria. Con esta
perspectiva, profundizar en el pasado histérico no era una opcién para el debate, salvo como una
medida instrumental.

Consecuentemente, los miembros reunidos en marzo de 1990 decidieron que el cc se
denominaria “Afroamérica y la Comunidad Europea: quinientos aiios después del encuentro de los

25 Zapata Olivella, “Informe”, f. 5.

26 Alejandra Gutiérrez y Eduardo Restrepo, Misioneros y organizaciones campesinas en el rio Atrato, Choco
(Medellin: Editorial Uniclaretiana, 2017); Agudelo, Retos del multiculturalismo, 176-178.

27 Gutiérrez y Restrepo, Misioneros y organizaciones campesinas; Agudelo, “Paradojas de la inclusién”.

28 Wade, “El movimiento negro”, 177.

29 El proceso de reforma constitucional en Brasil comenz6 en 1985, como parte de la transiciéon democritica
después de veinte afios de dictadura militar. Se eligieron 594 miembros del Congreso para la Asamblea Nacional
Constituyente, quienes fueron los encargados de escribir la nueva carta magna, proceso que comenzé en 1986
y finaliz6 en 1988.

30 Paschel, Becoming Black, 89.
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dos mundos™'. En concordancia con ello, el programa para Paris-1991 se organizé tematicamente
bajo los siguientes criterios de discusion:
“1. Impacto de Afroamérica en el florecimiento de Europa

a. Aportes intelectuales y materiales de los afroamericanos a Europa

2. Presencia de la cultura negra en las nuevas Américas
a. Los instrumentos liberadores en una nueva identidad afroamericana: arte, literatura,

sincretismos religiosos, filosofia, ciencia...

3. Quinientos afios de mestizaje
a. Etnias, luchas sociales, discriminacién econdmica y racial, poder y democracia participativa
b. El mestizaje americano: paradigma del mundo futuro

4. El desafio tecnoldgico contemporaneo a las comunidades afroamericanas
a. Ciencia y empirismo tradicional: ecologia, transferencia de tecnologia y creatividad de lo

empirico como aporte al patrimonio universal
5. Papel histérico social de la mujer afroamericana”

Aunque a primera vista algunos subtemas, como los del segundo y tercer eje tematico,
parecieran reproducir las mismas problematicas debatidas en las versiones anteriores de los con-
gresos, en realidad la actualizacién estaba dada por la perspectiva futurista en la que se enfatizaba
debian encuadrarse las participaciones de los delegados en cada una de las dreas de discusion. En
este sentido, aunque el asunto planteado en el eje cuatro ya habia sido abordado en los congresos
anteriores, cobraba actualidad en ese momento tanto en el ambito local como en el internacional.
Por un lado, se acoplaba a topicos que estaban siendo discutidos en el plano global, por ejem-
plo, la naturaleza y la ecologia conectadas con las reivindicaciones identitarias étnicas y raciales.
Por otro, se ligaba especificamente a lo que estaba sucediendo en Colombia. Alli los campesinos
negros del Pacifico se organizaban para reclamar la propiedad territorial apoyindose en argu-
mentos de reivindicacion de sus actividades productivas, “como ecolégicamente apropiadas y
en correspondencia con una tradicion cultural que les era propia en tanto grupo de ascendencia
africana. [De tal modo] Se articula la reivindicacion del derecho a la propiedad de la tierra con su
autodefinicién como grupo étnico y su caracter de ‘guardianes de la naturaleza’*.

El primer eje tematico, “Impacto de Afroamérica en el florecimiento de Europa”, puede ser
leido como un guifio necesario para la incorporacién de Europa en una reunioén que debia verse
como multirregional para asegurar el apoyo de entidades como la FbM junto con la Unesco y

31 En documentos de circulacién interna, Manuel Zapata Olivella se referia a ello como “Quinientos afios de la
conquista y colonizacién de América”, lo que deja en evidencia el doble plano enunciativo que manejaba en
pro de conseguir sus objetivos frente a la Unesco. Ver Zapata Olivella, “Conferencia preparatoria de Jamaica.
Orientaciones generales”, 4 de septiembre de 1990, vusc, f. 2.

32 “IV Congreso de la cultura negra de las Américas”, folleto de convocatoria, 1990, vusc, f. 2. Al observar los
folletos que se prepararon para el cc, el Gltimo eje temdtico desaparece.

33 Agudelo, Retos del multiculturalismo, 176.
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organizaciones no gubernamentales (ONG) europeas. Sin embargo, alli se discutiria no solamente
la presencia viva de la cultura afroamericana en Europa, sino que debia incluirse la libertad de los
descendientes de africanos para vivir su cultura en el Viejo Continente*.

Politicamente hablando, Zapata era consciente de que el discurso que habia que presentar a la
Unesco como organismo financiador tenia margenes que no podian sobrepasarse. Pero mientras
adheria, asi fuera nominalmente, a la conmemoracién de la entidad de los 500 afios, también
participaba del lanzamiento, como representante del Congreso, de “500 afios de resistencia indi-
gena, negra y popular de América Latina”*. Iniciativa esta que confronté con el quingentésimo y
que, como proceso simultineo a la conmemoracion oficial, fue un verdadero obstaculo para los
propositos de las celebraciones del “encuentro entre dos mundos”. De hecho, en Caracas se hablé
acerca de la posibilidad de que “el Congreso sirviera para que [...] los afroamericanos expresen el
valor y significado de la resistencia de los pueblos de América a la Colonizacion Europea™®. Sin
dudas, esa masiva movilizacién en Latinoamérica, que también se habia hecho oir en Europa con
la presencia de delegaciones en busca de apoyo¥, ponia a las agencias en la necesidad de aumen-
tar la prevencion en los preparativos del cc. Es inevitable reconocer que la presencia de Zapata
en ambos acontecimientos lo exponia a tratar de mantener un dificil equilibrio. Junto a la inme-
jorable plataforma que le proporcionaba la Unesco, se hallaba su propio recelo por la exigencia
de la entidad de un mayor nimero de conferencistas europeos y de temdticas més vinculadas al
intercambio cultural. Cuando las agencias comenzaron a dar muestras de inconformidad con los
preparativos, Zapata reflexionaba: “No tendria razén de ser que nos propusiéramos congregar a una
docena o mas de afroamericanos en Paris para oir a unos cuantos especialistas que nos recuerden las
Cédulas Reales y las Bulas Pontificias, acerca de nuestra identidad. Para eso hay muchos Tio Toms
[sic] que quieren todavia ser redimidos. jBasta!”*.

Ha quedado claro que en la concepcién del programa del cc no habia interés en centrar el
evento en una revisiéon del pasado histdrico, sino todo lo contrario. En ninguno de los congresos
anteriores habia sido una opcion reflexionar largamente sobre la historia de los descendientes de
africanos en las Américas. Pero el cc profundiz6 esta postura frente a las circunstancias politicas
globales y la preocupacién que provocaba una Europa cerrada en si misma a partir de la creacién
dela ceE. En todos los informes, Zapata hacia hincapié en que la recuperacién del pasado histérico
no debia “circunscribirse al estudio profundo de los procesos ya conocidos, condenados y fallados,
sino que deb[ia] servir precisamente en el futuro y asegurar que sus influjos nefastos no vayan a

34 Manuel Zapata Olivella, “Topics of discussion in the encounter between Europe and the Americas from a
Jamaican perspective in preparation for the Fourth Congress of Black cultures in the Americas”, 6 de septiembre
de 1990, vusc, f. 1.

35 Manuel Zapata Olivella, “Informe general. Actividades preparatorias (julio 89-julio 90)”, septiembre de 1990,
vUSsC, f. 8. Para mds informacion sobre ese movimiento, ver Martha Rodriguez, “Campafa continental”,
Chasqui, n.° 40 (1991); “500 afos de resistencia”, América Latina en Movimiento, n.° 524 (2017): 6, doi: https://
doi.org/10.16921/chasqui.v0i40.775

36 Manuel Zapata Olivella, “Reunién preparatoria continental”, marzo de 1990, vusc, f. 12.

37 José Ortiz, “Carta a Zapata Olivella”, 25 de mayo de 1989, vusc, f. 1.

38 Manuel Zapata Olivella, “Carta a Esteban Cobas”, 13 de noviembre de 1990, vusc, f. 1. Su disgusto con las
agencias financiadoras, por cuanto estas sobrepasaban la autonomia de los organizadores, seria una de las causas
principales de los desacuerdos que, como veremos, pusieron fin al proyecto con la Unesco.
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perpetuarse en los ailos venideros™. Y en todo caso, segun se infiere del programa, no partirfa de
la historia de Africa, sino de la presencia de los africanos y sus descendientes en América.

El lugar que se le dio a la revision histérica de los afroamericanos en la conceptualizacion del
Congreso tenia sentido no solo porque el objetivo era discutir el futuro de aquellos frente a los acon-
tecimientos actuales, sino porque se conjugaba con el mestizaje como categoria nuclear del consenso
de Caracas liderado por Zapata vy, sin lugar a duda, el punto mas controvertido del programa en
relaciéon con Nascimento. Destacar el mestizaje como eje identitario desde el cual se pensaba al
afroamericano y su cultura era, de algin modo, una apuesta riesgosa a la luz de las reivindicacio-
nes étnicas que por esos afios se estaban produciendo en América Latina entre los grupos negros.
Pero en realidad se ajustaba a la trayectoria intelectual de Zapata y su defensa de la trietnicidad
como constitutiva del hombre americano, como lo habia asentado en sus escritos, desde El hombre
colombiano® (1974) hasta La rebelion de los genes* (1997). Zapata hacia referencia al mestizaje
vinculandolo a un proceso histérico imposible de obviar, sin que ello signifique que ignorara el
campo de poderes que se habia desplegado detras de su uso en ciertas esferas de las élites y los Esta-
dos nacionales®. Para Zapata, la negacién de las culturas africanas e indigenas como componente
principal del colonialismo en América fue el germen —continuado en el tiempo— de la alienacién
del sujeto mestizo americano. De alli la necesidad que veia del reconocimiento de “lo negro”, lo que
no implicaba una contradiccion con el ser mestizo*. De acuerdo con esto, en el periddico La Prensa
del 16 de agosto de 1990 insisti6 en que: “Para los organizadores del Congreso la presencia africana
es un componente indisoluble del mestizaje con las etnias indigena y europea. No se trata de afirmar
la existencia de un contexto negro al margen de la etnia mestiza de nuestro continente”.

En el caso de la propuesta programatica para el cc, al renunciar a un amplio analisis de la
historia, que reiterara “la denuncia histérica de la explotacién del ‘negro’” y, en su lugar, pro-
fundizara en “su reivindicacién como permanente modelador de la cultura”, se desdibujaba al
mestizaje como proceso de dominacion y se lo direccionaba como un evento natural®, en el que
el sujeto negro habia reconstruido histéricamente lo propio, proyectindolo en y siendo proyec-
tado por otras culturas con las que convivia. Si bien en la estructuracion del temario se parti6 de
un parametro histérico, se hizo con criterios potencializadores a través de conceptos como aportes
intelectuales y materiales, presencia de la cultura negra o instrumentos liberadores, contribuyentes de
la configuracion mestiza de las sociedades.

39 Zapata, “Orientaciones generales”, f. 2.

40 Manuel Zapata Olivella, EI hombre colombiano, vol. 1, Colecciéon Los Fundadores (Bogota: Enciclopedia del
Desarrollo Colombiano, 1974).

41 Manuel Zapata Olivella, La rebelion de los genes (Bogota: Altamir Ediciones, 1997).

42 Ver Manuel Zapata Olivella, “Negritud, indianidad y mestizaje en Latinoamérica”, Présence Africaine,
n.° 145 (1988).

43 Valero, “Los negros”, 45.

44 Manuel Zapata Olivella, “Que viva Changé”, La Prensa, 16 de agosto, 1990, 24.

45 Catalina Zapata-Cortés, “Mestizaje nacional: una historia ‘negra’ por contar”, Memoria y Sociedad 14, n.° 29
(2010): 98.

46 Enrelacion con la ambigiiedad de Zapata Olivella, ver Mara Viveros, “Mestizaje, trietnicidad e identidad negra
en la obra de Manuel Zapata Olivella”, en Estudios afrocolombianos hoy: aportes a un campo transdisciplinario,
editado por Eduardo Restrepo (Popayan: Universidad del Cauca, 2013).



Hist. Crit. n.° 81 - julio-septiembre - pp. 95-117 - ISSN 0121-1617 - e-ISSN 1900-6152
] P pp
https://doi.org/lO. 7440/histcrit81.2021.05

Solo en el eje “Quinientos afios de mestizaje” se abrié una delgada linea para la entrada de la
historia vinculada a la discriminacion del afrodescendiente?’. De alli que el otro subtema de este
eje invitara a reflexionar sobre el mestizaje como paradigma de la sociedad futura al que, a su
vez, articulaba con el nicleo tematico siguiente: “El desafio tecnolégico contemporaneo a las
comunidades afroamericanas”, cuya derivacién se previé en subtemas como “Ciencia y empirismo
tradicional: ecologia, transferencia de tecnologia y creatividad de lo empirico como aporte al
patrimonio universal”, al que ya nos referimos.

Es evidente que tanto las orientaciones generales de las conferencias preparatorias como
la estructura temdtica del cc eran parte de las preocupaciones particulares de Zapata Olivella.
De hecho, aunque el evento finalmente no se llev6 a cabo, entendemos que, conceptualmente,
la exposicién del colombiano en 1993 en el coloquio “Contribucién africana a la cultura de las
Américas”, en cuya organizacion particip6 a través del Centro de Estudios Afrocolombianos, fue
una sintesis de los fundamentos que sostenian el temario del cc. Desde el mismo titulo de su
conferencia en dicho coloquio, “Afroamérica, siglo xx1: tecnologia e identidad cultural”, repro-
ducia el posicionamiento politico y filoséfico que seguramente anhel6 se hubiera proyectado en
Paris-1991. En esa coyuntura, cuando ya el cc se habia caido definitivamente, la organizacién de
ese coloquio puede leerse como una respuesta a las agencias, a pesar de que Zapata continu6 hasta
1996 buscando escenarios para la realizacion del congreso.

Haciendo eco del avance de una conciencia étnica en Latinoamérica y su consecuente impulso
para el cambio, y enmarcado en un repaso de los postulados ya conocidos de su pensamiento
en cuanto a la constante creatividad del hombre afroamericano, en dicha conferencia se concen-
tr6 en vislumbrar horizontes posibles que conllevaran la no repeticién o el fin de la opresién, el
colonialismo y la neoesclavitud. El objetivo, entonces, era proyectar Afroamérica en el contexto
del siglo xx1y uno de los aspectos de mayor preocupacion era la desigualdad de posibilidades para
acceder al usufructo de los avances tecnolégicos. En linea con ello, también buscé marcar como
punto de debate el tema de como afectarian el destino de los pueblos del tercer mundo en general
y de la comunidad afroamericana en particular las repercusiones econémicas, politicas y étnicas de

una CEE “cerrada a sus propios intereses econémicos y étnicos”*.

3. Contrapropuesta de Abdias do Nascimento: resignificar el pasado histérico

Tanto la perspectiva desde la que se incluy6 el pasado histérico del afroamericano como los
términos a través de los cuales este se vincul6 al congreso con el quinto centenario fueron los pro-
piciadores de un debate que sacé a la luz diferencias epistemoldgicas entre lo acordado en Caracas
y Abdias do Nascimento, en ese momento presidente del cCNA.

A través de un documento titulado “Uma breve observacio do presidente””, el brasileno
present6 en Jamaica, durante la Segunda Conferencia Preparatoria que se desarrollé en sep-
tiembre de 1990, su oposicion a lo resuelto en Venezuela, reunion a la que no habia asistido por

47 Zapata, “Orientaciones generales”, f. 2.

48 Manuel Zapata Olivella, “Afroamérica, siglo xx1: tecnologia e identidad cultural”, en Memorias del Coloquio
Contribucion Africana a la Cultura de las Américas, editado por Astrid Ulloa (Bogotd: 1cAN/Proyecto
Biopacifico/Inderena/DNP-GEF/PNUD, 1993), 171.

49 Abdias do Nascimento, “Uma breve observac¢io do presidente”, 5 de septiembre de 1990, vusc, ff. 1-4.

107



108

Cuarto Congreso de la Cultura Negra de las Américas (1989-1991)
Silvia Valero

hallarse en la asuncién del presidente de Namibia. El campo referencial y teérico que enmarcaba
su contrapropuesta era el de una epistemologia afrocentrada y panafricana, en la que, por otra
parte, habia transcurrido su trayectoria intelectual y militante. De acuerdo con Antonio Guimaraes,
Abdias do Nascimento habia comenzado el didlogo y la solidaridad colectiva, nacional e internacio-
nalmente, a través del panafricanismo y del afrocentrismo francés y norteamericano con su teatro
experimental negro (1944-1964) y el Partido Negro Unificado (1978). Por otro lado, su vinculo con
Africa y con intelectuales africanos se habia puesto de manifiesto durante la celebracién del Tercer
Congreso de la Cultura Negra de las Américas, realizado en Brasil en 1982 bajo su direccién, al que
habian asistido numerosos delegados africanos y se habia incluido en el temario la relacion entre
Africa y Afroamérica Latina®. De hecho, la ausencia de referencias a la reciente independencia de
Namibia, sumada a un programa en el que las civilizaciones clasicas africanas como fuentes de la
cultura negra no habian sido consideradas, fueron dos de los motivos por los cuales Nascimento
cuestiono a sus colegas. Su vision de lo que debia ser el cc era que se constituyera internacional-
mente como una institucién en lucha abierta contra la discriminacién racial, y evidentemente creia
que esta funcién se reforzaria con el reconocimiento de la diferencia histdrica y cultural de los
afroamericanos. En esa linea, se hallaba en sintonia con las premisas del particularismo étnico al
que adheria el movimiento negro latinoamericano en ese momento, pero también su reclamo iba
en consonancia con las discusiones en Brasil y su propio posicionamiento frente a estas.

En este sentido, y también vinculdndose a su propia historia militante, el artista, activista e
intelectual resistia particularmente a la idea de mestizaje, pues esta y el mito de la democracia
racial habian sido la base de la nocién de unidad sostenida por el régimen militar brasilefio. Este
habia negado todo espacio posible para reivindicaciones raciales desde mediados de los afos 1960,
cuando Nascimento se vio empujado a un exilio que duraria trece afios.

Desde mediados de los afios 1980, Brasil habia comenzado el proceso de recuperacion de la
democracia. Entre lo que se puso en debate ptblico con respecto al orden politico anterior estuvo
el concepto de democracia racial, sobre todo a partir de la reorganizacion e intensificacion de las
organizaciones negras, en medio de las cuales la participacién de Abdias do Nascimento fue muy
activa®. Esto se tradujo en una posicién innegociable con respecto a conceptos aparentemente
inocuos para las agencias financiadoras, como “encuentro entre dos mundos”, y condicioné su
participacion a que se quitasen los nombres de Jorge Amado y Pierre Verger del Presidium de
Honor. El primero por su folklorizacion —“punto maximo de la técnica para inferiorizar la cul-
tura afrobrasilefia”*—, estereotipia y degradacion de las religiones y la mujer afrobrasilefias con su
literatura, “menospreciadas y sometidas a juicios de valor negadores de la autenticidad y validez
de las luchas de resistencia y las reivindicaciones de su pueblo™*. El segundo, porque lo incluia,

50 Antonio Guimaraes, “Intelectuais negros e modernidade no Brasil”, Centre for Brazilian Studies, University of
Oxford, Working paper, 2003, 45.

51 Valero, “Los negros”, 77.

52 Ver Paulina Alberto, Terms of Inclusion: Black Intellectuals in Twentieth-Century Brazil (Chapel Hill: University
of North Carolina Press, 2011); Paschel, Becoming Black.

53 “[...] ponto médximo da técnica de inferiorizar a cultura afro-brasileira”. Abdias do Nascimento, “Carta a Manuel
Zapata Olivella”, 6 de noviembre de 1990, vusc, f. 3. Las traducciones del portugués son de la autora.

54 “[...] menosprezados e sujeitos a julgamentos de valor negadores da autenticidade e validade das lutas de
resisténcia e das reivindicagdes de seu povo”. Nascimento, “Carta a Zapata Olivella”, £. 3.
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junto a Arthur Ramos, Edison Carneiro, Gilberto Freyre y las tesis eugenésicas de Nina Rodri-
gues y Silvio Romero, entre “nuestros teéricos del mestizaje”, que hacian apologia de este y de

«

la convivencia armdnica entre grupos raciales en Brasil. En su lugar, expresaba Nascimento: “el
Congreso no podria dejar de escuchar las voces mas auténticas del pensamiento contemporineo
africano-americano de los Estados Unidos, aquellas que traen las novedosas e importantes ideas y
conceptos teéricos como la afrocentricidad”®.

Desde esta perspectiva, para Nascimento, la ausencia de una mencion a la situacioén actual de
Africa dentro de un evento que nucleaba alos afroamericanos ponia de manifiesto el desconocimiento
de Africa, “cuya participacién en nuestro Congreso consideramos de ‘singular importancia’. Se
referia con ello especialmente a la reciente independencia de Namibia, a la que se debia considerar
“una victoria no solo del continente africano, sino también nuestra. Después de todo, somos en
primer lugar pueblos de origen africano y, por tanto, también africanos”.

Esta conexién ontoldgica que el intelectual trazé entre africanos y afroamericanos es el punto
de partida para su ofensiva frente a un campo de deliberaciones propuesto alrededor de conceptos
como mestizajey encuentro de dos mundos. Para el brasilefio, dicho de manera resumida, el anclaje
en el término mestizaje no solo le restaba trascendencia al protagonismo del hombre y la mujer
negros en la conformacion cultural de América, sino que se inscribia en el orden de los mecanismos
que empujaban al negro a involucrarse en dinamicas de blanqueamiento para su posicionamiento
social. La mirada critica del mestizaje de Nascimento entiende que en ese camino no se visibilizaria
el problema estructural del racismo.

Segun se desprende de los archivos®, el reclamo de Nascimento no se vio reflejado en el temario
discutido en Jamaica. Por ello organizé la Tercera Conferencia Preparatoria en Filadelfia, Estados
Unidos, con el entonces jefe del Departamento de Estudios Africano-americanos de la Universidad
de Temple, Molefi Asante, “el padre del afrocentrismo”, con una contrapropuesta que daria una
vuelta de tuerca a los fundamentos del congreso®.

Si en la convocatoria emergente de Caracas, la base contextual y conceptual se hizo en términos
conciliadores de intercambio y reconocimiento mutuo entre Africa, América y Europa, la propuesta
de Nascimento parti6 de la resignificacién del quinto centenario y los parimetros desde los que se
evocaba el hecho histérico de la colonizacion. La primera se expresaba de esta manera:

“En la perspectiva del ‘Quinto Centenario del Encuentro de dos Mundos’, el Congreso de la Cultura
se retne con el objeto de destacar el aporte Negro como componente de la identidad de las Américas.

55 “[...] nossos teéricos da miscegena¢io”. Abdias do Nascimento, “Exploracio sexual da mulher africana”, en
O genocidio do negro brasileiro. Processo de um racismo mascarado, de Abdias do Nascimento (Rio de Janeiro:
Editora Paz e Terra, 1978), 64.

56 “O Congresso nio poderia deixar de ouvir as vozes mais auténticas do pensamento contemporineo
africano-americano dos Estados Unidos, aquelas que trazem novas e importantissimas ideias e conceitos
tedricos como a Afrocentricidade”. Nascimento, “Carta a Zapata Olivella”, f. 2.

>»

57 “[...] cuja participagdo em nosso Congreso declaramos ser de ‘singular importancia’. Nascimento, “Uma breve”, f. 2.

58 “[...] uma vitéria nio apenas do continente africano como também nossa. Afinal, somos em primeiro lugar po-
vos de origem africana, e portanto igualmente africanos”. Nascimento, “Uma breve”, f. 2.

59 Nascimento, “Carta a Zapata Olivella”, f. 2.

60 La preconferencia de Temple estaria apoyada también por el Caribbean Cultural Center de Nueva York y la
Fundacién Mitterrand.
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Los afroamericanos y sus descendientes mestizos de Indigenas y Europeos constituyen una
fuerza creadora de nuevos valores que imprimen su huella en el desarrollo social y cultural de

América y enriquecen el patrimonio cultural de la Humanidad”.®!

Enlapropuesta de Nascimento, por el contrario, se ignoraba cualquier consigna tranquilizadora
y se manifestaba de manera abierta una tensién que buscaba dejar en evidencia que no existia
ningun “vacio de contenido y de conciencia”®. Su postura estaba alineada conlavoz de “500 afios de
resistencia indigena” que manifestaba que la conmemoracién buscaba presentar un pasado colonial
“que se inaugura con la presencia de los espafoles en nuestro continente; fue un ‘encuentro’, un
‘romdntico encuentro’ de 2 mundos, ocultandose la realidad de genocidio, exterminio, que instaura
un sistema colonial que hasta nuestros dias esta vigente”®. En esta corriente se ubicé la propuesta
de Nascimento y de Asante:

“Paris 1991: El contexto histoérico del 4° Congreso:

En visperas del 500 aniversario del llamado descubrimiento, o sea, la invasion europea a América,
el IV Congreso tendra lugar en Paris, en la sede de la UNEsco. En un contexto en el que se prepara
una conmemoracion del “Encuentro entre dos mundos” nos preguntamos: ;Qué dos mundos? El
mundo africano juega claramente un papel fundamental en estos 500 aios de colonialismo y luchas
por lalibertad que caracterizan el encuentro de Europa y América. Por otro lado, mucho antes de
1492, ya se encontraban los africanos soberanos en las Américas, trayendo grandes aportes de las
civilizaciones clasicas africanas, tecnolégicamente y culturalmente avanzadas”.®*

De esta fundamentacion surgieron los ejes tematicos del programa:
“1. Impacto de Afroamérica sobre Europa

2. Presencia de la cultura negra en las nuevas Américas
a. Fundamentos historicos: las civilizaciones clasicas africanas (Meroe, Axum, Nubia, Kemet)
y su presencia en las Américas antes de Colén
b. Los instrumentos liberadores en una nueva identidad afroamericana: arte, literatura,

sincretismos religiosos, filosofia, ciencia...

3. Quinientos afios de confrontacién cultural
a. Presencia africana precolombina en las Américas

b. Etnias, luchas sociales, discriminacién econdmica y racial, poder y democracia participativa

4. El desafio tecnolégico contemporineo a las comunidades afroamericanas
a. Fundamentos histéricos: logros tecnoldgicos y cientificos de las civilizaciones africanas
clasicas

61 “IV Congreso de la cultura negra de las Américas”, f. 2.
62 “[...] vazio de contetdo e de consciéncia”. Nascimento, “Carta a Zapata Olivella”, . 2.

63 Rodriguez, “Campaifia continental”. Cabe aclarar que no se intenta significar con esta comparacién que Zapata
Olivella estuviese en desacuerdo con esta perspectiva, sino que trataba de negociar, en la medida de lo posible.

64 “4th Congress of African Culture in the Americas”, folleto de presentacién, 1990, vusc, f. 1.
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b. Ciencia y empirismo tradicional: ecologia, transferencia de tecnologia y creatividad de lo
empirico como aporte al patrimonio universal

c. Orientacién de la ciencia al servicio de la humanidad y de nuestra comunidad en particular
5. Papel histérico social de la mujer afroamericana”®

Esta propuesta programatica es la traduccién de lo que Nascimento reclamé en la segunda
preconferencia en Jamaica con su escrito “Uma breve observac¢io do presidente”. Es evidente que
tuvo como objetivo programar una agenda en la que desapareciera todo vestigio del mestizaje
y, en su lugar, se hiciera hincapié en “Quinientos afios de experiencia africana en las Américas”
(énfasis nuestro). Con ello, en cierto modo, se disminuia el peso de lo europeo en un proceso de
transformacién cultural de los afroamericanos. En este sentido, el brasilefio ponia en prictica su
desacuerdo con el objetivo manifiesto de destacar la contribucion negra como componente de la
identidad de las Américas: “De forma implicita se ubica ‘las identidades de las Américas’ como
algo separado y jerarquicamente por encima de la cultura negra”, y camplia su reclamo de que en
los futuros documentos no se mencionara mas el concepto de mestizaje en las Américas®.

Por otro lado, la inclusién de temadticas vinculadas a la historia de las civilizaciones africanas,
que no habian sido previstas en Caracas, ponia en otro lugar el recuento y la reflexion histéricos que se
habian evitado en Venezuela, con el fin de dar espacio a las discusiones sobre el futuro del negro en
las Américas. La mirada retrospectiva de esta nueva convocatoria parecia reforzar la idea de que el
futuro de los africanos en el mundo estaba anclado a la historia gloriosa de civilizaciones africanas.
Es decir, mientras que en un caso se evitd que se redujera la presencia de los afrodescendientes en
América a una vision del pasado®, en el otro, era el pasado prestigioso del origen comin africano
el que le daba razo6n de ser a la lucha®.

Lo que estaba en juego era la legitimidad de un régimen de significacién en torno al campo
de “lo negro” y “lo afro”, que llevaba en si la consecuente definicién de identidades ancladas en
lo etnorracial. El lenguaje politico especifico y los posicionamientos de los actores que debian
reunirse para el cc estaban atravesados por la misma realidad internacional, pero su impacto en
la configuracién de aquel régimen de significacién estaba también mediado por trayectorias y

65 “4th Congress”, ff. 2-3.

66 “Implicitamente colocam-se ‘as identidades das Américas’ como algo separado e hierarquicamente acima da
cultura negra”. Nascimento, “Uma breve”, f. 2.

67 Nascimento, “Uma breve”, f. 5.

68 “[...] siempre hemos entendido la negritud como problemaitica vivencial de los pueblos de origen africano en
la sociedad contemporinea y no remembranzas ni ‘retorno al pais al natal’”. Zapata Olivella, “Carta a Esteban
Cobas”, 26 de julio de 1989, f. 1.

69 “;Coémo podemos organizar hoy, con seriedad, un Congreso sobre la didspora africana (especialmente, si tendra
lugar en Europa) sin hablar de civilizaciones africanas clasicas [...] y sin discutir ni difundir el trabajo de Cheikh
Anta Diop y sus colaboradores? En el contexto del supuesto 500 aniversario de un encuentro entre dos mundos,
¢coémo podemos hacer un congreso sin mencionar en la agenda la presencia africana en las Américas antes de
Colén?” [“Como podemos fazer hoje, com seriedade, um Congresso da didspora africana (sobretudo quando
vai ter lugar na Europa) sem falar nas civilizaces africanas classicas [...] discutindo e divulgando o trabalho de
Cheikh Anta Diop e seus colaboradores? No contexto do suposto 500° aniversario de um encontro entre dois
mundos, como podemos fazer um Congresso sem mencionar no seu temdrio a presenca africana nas Américas
antes de Colombo?”]. Nascimento, “Carta a Zapata Olivella”, f. 3.
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posturas ideolégicas diferentes. Esa construccion simboélica del “nosotros”, al que cada proyecto
estaba intentando representar a través de sus temarios y lectura del contexto histdrico, implicaba,
al mismo tiempo, la construccién de limites, al menos de caracter discursivo, pues actuarian
performativamente en las subjetividades de aquellos a quienes se convocaba™. Zapata y los parti-
cipantes en la preconferencia de Caracas sabian de la necesidad de este accionar cuando sefalaron
como una de las estrategias inevitables para el éxito del cc la concientizacion'y sensibilizacion de la
gente a través de estructuras organizativas a nivel nacional, “que les permita de manera operativa
integrar en las tareas preparatorias al Congreso a todos los sectores interesados”'. Estos dos con-
ceptos serian ampliamente utilizados en la retdrica que articul6 el movimiento afrodescendiente
una década mds tarde”™.

4. (Des)acuerdos finales

Mientras esto sucedia en el marco de la organizacion, la FpMm hizo un primer llamado de atencién
al ver que los informes que recibia no respondian a sus expectativas. Encontraba que el evento
se estaba enmarcando en una “reunién interna del Continente Americano” cuando se habia
propuesto como tema central de los debates “las contradicciones Norte-Sur, (la Comunidad
Afroamericana y la Comunidad Econémica Europea quinientos anos después del encuentro
entre de dos mundos)””. Las inquietudes de la FbM eran compartidas por la Unesco que poco
después reclamo, casi en los mismos términos: la orientacién del cc, de acuerdo con los docu-
mentos enviados (lista provisional de participantes, temas por tratar), no se correspondia con
lo acordado. Particularmente se sefialaban tres aspectos: 1) haberse apartado de la orientacién
filoséfica y politica del organismo, esto es, favorecer el didlogo y proponer el respeto mutuo de
las diferentes culturas del mundo. Consideraban que los dltimos temarios se estaban inclinando
mas a las confrontaciones y que ademads carecian en gran parte de una dimension cientifica;
2) solo se incluyeron contactos de personalidades afroamericanas; 3) no habia garantia de dispo-
nibilidad, competencia ni acuerdo previo con los conferencistas, pues varios habian notificado
no poder participar™.

Zapata Olivella ley6 estas comunicaciones no solo como un avasallamiento a la autonomia
del ccNa, sino como una imposicion a los pueblos afroamericanos, y asi se lo hizo saber a las

70 Tomamos esta idea de Eduardo Restrepo, quien analiza lo que llama tecnologias de invencion, esto es, aquel
despliegue de acciones, como talleres, encuentros, asambleas, legislaciones, proyectos, que contribuyeron a
inventar las “comunidades negras” como grupo étnico. El término invencion, como aclara el mismo autor, se utiliza
“en el sentido de fabricacion, de construccién histérica como ha sido ampliamente utilizado en la teorizacién de
la nacién (Anderson), de las identidades (Hall) o del desarrollo (Escobar)”. Eduardo Restrepo, Etnizacion de la
negridad (Popayan: Unicacuca, 2013), 158.

71 Zapata Olivella, “Orientaciones generales”, marzo de 1990, f. 12.

72 Ver Silvia Valero, “Afroepistemologia y sensibilizacién en las narrativas histdricas ‘afrodescendientes’ del siglo
Xx1”, en Identidades politicas en tiempos de la afrodescendencia: auto-identificacion, ancestralidad, visibilidad y
derechos, editado por Silvia Valero y Alejandro Campos-Garcia (Buenos Aires: Corregidor, 2015).

73 FDN, “Carta a Zapata Olivella”, 20 de septiembre de 1990, vusc, f. 2.
74 Unesco, “Carta a Zapata Olivella”, 31 de octubre de 1990, vusc, ff. 1-2.
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agencias”, ademas de exigirles soberania en sus decisiones”. Pero Nascimento tampoco estaba
de acuerdo con el temario y los ponentes presentados por Zapata a la Unesco, pues no se habia
tenido en cuenta ninguno de sus reclamos en su manifestacion de Jamaica, “Uma breve obser-
vacdo do presidente””. Evidentemente, esto ponia a Zapata en la dificil situacién de manejar las
tensiones que surgian desde todos los dngulos y amenazaban con echar el esfuerzo por la borda.
Se debe tener en cuenta que ademds quedaba por hacerse la Tercera Conferencia Preparatoria en
Filadelfia, con la motivacion y el temario concebidos por Nascimento y Asante, lo que auguraba
fuertes cruces entre los participantes dadas las perspectivas tan encontradas y el posicionamiento
innegociable del brasilefo. Pero otra vez acontecimientos histéricos condicionaron el avance del
cc: la tercera preconferencia debi6é posponerse —y ya nunca se realiz6— “por los graves aconte-
cimientos del Golfo Pérsico y la obligada participacién de nuestros ekobios en ese holocausto™.

A lo anterior se afiadié otra preocupacion: en febrero de 1991 la ¥FpMm decidié retirar defi-
nitivamente su apoyo” y la Unesco, si bien reconocia los intentos de reestructuraciéon de los
organizadores para responder a sus exigencias, ya no veia que Paris y marzo de 1991 fueran un lugar
y una fecha viables, y propuso como sede Bogota para realizar el cc en 1992. Se retomaron
entonces con nuevo impulso las negociaciones orientadas a darles la oportunidad a los organiza-
dores de redisefiar el programa de acuerdo con lo requerido y también se les otorgé la autonomia
que solicitaban en cuanto a la eleccion de los invitados®.

La lectura de este redisefo resulta interesante porque, a pesar de que la preconferencia de
Filadelfia no se llevo a cabo, con lo cual se mantuvo en pie el programa consensuado en Caracas,
Zapata conformé un nuevo programa en el que se incluyeron algunas de las solicitudes de
Nascimento en materia de conferencistas a invitar —no asi en tematicas—, como fueron los casos
de Molefi Asante y Anani Dzidzienyo.

En este nuevo programa, Zapata volvio a la estructura de los congresos anteriores de comisio-
nes de discusion y plenarias, pues lo que habian recomendado para Paris los asesores técnicos de
la Unesco habia sido una organizacién muy ajustada de asambleas plenarias, cuyas intervenciones

75 “En esto va involucrado algo mis que un principio de autonomia, la conciencia histérica de los pueblos afroame-
ricanos de haber sido expoliados, ofendidos en su dignidad y privados de libertad durante los pasados 500 aflos
de esclavitud y colonizacién. Resulta pues elemental e inadmisible que el IV Congreso tolere, abierta o enmasca-
radamente, que las decisiones tomadas por la Junta Directiva Permanente, sean cuestionadas y atn ridiculizadas,
por quienes, seguramente de buena fe, han confundido apoyos muy valiosos con derechos de exclusion”. Manuel
Zapata Olivella, “Carta a la Fundacién Danielle Mitterrand”, 30 de octubre de 1990, vusc, . 1.

76 “[...] para nosotros es de relevancia conceptual y politica, que usted nos haga llegar sus palabras asegurandonos
la total independencia de las reflexiones sociales, étnicas, histdricas y politicas que tengan a bien plantear nues-
tros invitados al Congreso”. Manuel Zapata Olivella, “Carta al director de la Unesco”, 31 de octubre de 1990,
vusc, ff. 1-2.

77 Nascimento le reclama esto a Zapata en una carta. Ver “Carta a Zapata Olivella”, 6 de noviembre de 1990, vusc,
ff. 1-4. El colombiano le explica luego que fue un temario provisional por la urgencia de la Unesco. Manuel
Zapata Olivella, “Carta a Abdias do Nascimento”, 21 de noviembre de 1990, vusc, ff. 1-2.

78 Manuel Zapata Olivella, “Carta a Abdias do Nascimento”, 21 de enero de 1991, vusc, f. 1.

79 FDM, “Carta a Zapata Olivella”, 15 de febrero de 1991, vusc. Se habia sumado otro inconveniente de indole
financiera con esta entidad, pues el representante del cc en el Comité Técnico de Paris desapareci6 con gran

parte del dinero otorgado por la FDM y otras organizaciones europeas. Manuel Zapata Olivella, “Carta ala FDM”,
10 de diciembre de 1990, vusc, 1.

80 Manuel Zapata Olivella, “Carta a Abdias do Nascimento”, 12 de marzo de 1991, vusc., ff. 1-2.
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principales —una conferencia de una hora y cuatro ponencias de veinte minutos— serian lideradas
por expertos reconocidos en el campo de los estudios afroamericanos, procedentes tanto de
América como de Africa y Europa. Ahora, los invitados serfan mayoritariamente de América, solo
cuatro de Africa (Soyinka, Diagne, Senghor y Dzidzienyo) y cuatro de Europa, aunque esto tltimo
es relativo porque se incluy6 en la lista al peruano Nicomedes Santacruz, que residia en Espaiia,
y al martiniquefio —aunque ciudadano francés— Aimé Césaire®. El cc finalmente se previ6 para
agosto de 1992, pero la realidad es que la Unesco ya no tenia interés en un encuentro de estas
caracteristicas, y “por razones exclusivamente técnicas y cientificas [...] proponen un Coloquio de
expertos sobre africania americana en vez de un Congreso”®*. Zapata Olivella, liberado de los con-
dicionamientos discursivos que le imponia la negociaciéon con aquel organismo, y convencido de
que las razones en realidad eran politicas, expresd: “La UNESCO inventé toda clase de excusas para
impedir un debate de los afroamericanos y africanos en su sede sobre los genocidios perpetrados
por los europeos en Africa y América a nombre de la civilizacién esclavista. La guerra del Golfo
Pérsico les sirvid de gran telon para deshacerse de compromisos™.

Conclusiones

Las dificultades de las que dieron cuenta las diferentes propuestas de programacién y las ten-
siones en torno a posiciones afrocéntricas, que privilegiaban el legado y la permanencia de
culturas africanas en América, en contraste con el mestizaje, visto como un proceso constitutivo
de intercambios que posibilito el surgimiento de la cultura negra en el continente, ilustran que la
antesala del cc fue un espacio de divergencias que reflej6 la heterogeneidad de la intelectualidad
negra. En ese contexto, organismos internacionales, fondos de financiamiento y eventos macrorre-
gionales —como la celebracion de los quinientos afios y la conformacién de la CEE— conformaron
una arena de actores, alianzas y desacuerdos que procuraron, a partir de diversos intereses, nego-
ciar de forma infructuosa una agenda politica que definiera la orientacion de las relaciones entre
las culturas negras en América con una naciente Comunidad Europea, a la cual Zapata Olivella
consideraba “sobre todo como una entidad econémica destinada a garantizar la prosperidad y el
dominio europeos™®.

Al desmontar el juego de poderes que se manifest6 discursivamente, la interaccioén se demostrd
compleja, producto de las tensiones en los procesos histdricos que estaban sucediendo a los dos
lados del Atlantico. Ello no permitié un avance fluido, a pesar de que las condiciones estaban
dadas para la consagracion definitiva de los congresos. Sin dudas, el obsticulo mayor para el
éxito de la empresa fue que los fines politicos de los congresistas y de las agencias estuvieron siem-
pre en franca oposicion. Mientras que estas tlltimas buscaban favorecer el didlogo armonico entre
las diferentes culturas del mundo sin tocar temas como la explotacién, la desigualdad y el racismo,
los organizadores del congreso veian en este una palestra ideal para el reclamo y la reivindicacion

81 “Reglamento operativo del Cuarto Congreso de la Cultura Negra de las Américas. (Redisefio). Lista de
invitados”, s. f., vusc.

82 Manuel Zapata Olivella, “Carta a Abdias do Nascimento”, Bogota, 4 de enero de 1992, vusc, f. 1.
83 Manuel Zapata Olivella, “Carta a José Marin”, Bogotd, 9 de enero de 1992, vusc, ff. 1-2.

84 “[...] above all an economic entity intended to ensure European prosperity and domination”. Zapata Olivella,
“Topics of discussion”, 1.
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de los africanos y sus descendientes en América; el escenario, nada menos que Paris, simbolo de
la Tlustracion, y Europa, cuna del colonialismo, fortaleceria y darfa visibilidad global al proyecto
reemergente del Congreso de la Cultura Negra de las Américas. Definitivamente, la autonomia que
pretendieron los organizadores y las diferencias filoséficas y politicas fueron insalvables.

Las discrepancias sefaladas entre Nascimento y Zapata no significaron un distanciamiento
entre ellos. De hecho, en el esquema provisorio de un posible congreso en Bogotd, cuando ya
se habian agotado las negociaciones para hacerlo en Parfs, se recogieron algunas sugerencias y
reclamos que el brasilero habia vertido tanto en su escrito presentado en Jamaica como en cartas
personales a Zapata. Igualmente, en el coloquio de 1993, el brasilefio participé con la ponencia
“Luchas raciales en Brasil”, recogida en las Memorias®. Zapata Olivella continué con sus intentos
hasta 1996, toco diferentes puertas en Estados Unidos y siempre mantuvo a Nascimento al tanto
de sus conversaciones®.
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