- De los modelos dominantes del ejercicio profe-
sional del periodismo en Colombia ;qué nos pueden
ensefiar/develar los andlisis implementados a partir de
la ciencia social y la teoria de la comunicacién? Aunque
hasta hoy esa ensefianza sea débil, a veces precaria, no
nos cabe duda de que en la medida de su desarrollo

sistemndtico se convertird en la mejor opcién/espacio para.

promover la critica racional y la legitimacién socialmente
responsable del oficio. El andlisis de los imaginarios
profesionales del periodista colombiano, de los estilos

de trabajo dominantes, de los roles y funciones adscri-

tas al comunicador, de sus relaciones abiertas y secretas
con el poder tanto econémico como politico, de su ima-
ginario tdcito en lo que tiene que ver con el compromi-
so social y moral de su profesién; todos estos tépicos,
tan necesitados de estudio ¢ investigacién profunda, sélo
podrdn aportarnos el conocimiento requerido para la
evaluacidn critica del periodismo colombiano, cuando
la academia los encare en serio y con decisidn; es decir
cuando el saber se ligue estrechamente al ejercicio del
hacer. Ahf estd a mi juicio puesta en juego tanto la legi-
timacién racional de oficio como la legitimacién profe-
sional del saber comunicativo de lo periodistico.

Finalmente, especial consideracién nos merece
cémo serd y a quién y a qué estard dedicado el Dia del
Periodista. Tradicionalmente, mientras rigié la Ley 51,
ese dia era el 9 de febrero, que fue uno cuando el cuba-
no Manuel del Socorro Rodriguez publicé el Papel Ilus-

- trado de Santa Fe de Bogotd. Rodriguez era un bibliote-

cario, adicto a la causa realista, a quien cuesta trabajo
presentar dentro de las nuevas generaciones de perio-
distas como modelo de independencia, transparencia,
equidad, honradez periodistica y demds caracteristicas
de un hombre de medios moderno.

Por ello proponemos formalmente que, para ser
consecuentes con el proceso que vivimos, el nuevo Dia
del Periodista se lo dediquemos a los Derechos Huma-
nos, de los cuales el precursor en Colombia fue Anto-
nio Narifio, quien los publicé en La Bagarela, un 10

“de diciembre. No pretendemos desconocer el aporte

que muchos cubanos le han prestado a los medios de
comunicacién en Colombia, pero es hora de que haga-
mos esas exaltaciones a los nuestros también.

hojas Universitarias........cveeerseneens

Africa en América,

una historia por contar

El Movimiento Cimarrdn es una organizacién na-
cional que nacio hace 2Z anos con un pequeno circulo
de estudios afrocolombianos y tiene como misién pro-
mover la organizacién auténoma, la educacion, la
concientizacién y la participacién del pueblo
afrocolombiano para que pueda conocer sus derechos,
para que pueda ejercer sus derechos, para que pueda
autogestionar su desarrollo econémico, social, cultural
y politico.

Cimarrén educa para la eliminacién del racismo
en nuestro pafs, promueve la gestién para la elimina-
cién de la discriminacién racial; también trabaja por la
promocidn de la mujer afrocolombiana, con una con-
signa: "Mujer, sin ti nada es posible”; trabajamos por
el desarrollo empresarial afrocolombiano, ahora con un

Juan de Dios Mosquera
Movimiento Nacional por los Derechos Humanos
de las Comunidades Afrocolombianas Cimarronas

proyecto que se llama "mundo afro”, comunidades
afrocolombianas de fomento micro cmpresarial; traba-
jamos por el desarrollo de la identidad afrocolombiana,
o afrocolombianidad, nuestra identidad étnica, histé-
rica, cultural, politica, afrocolombiana y, finalmente,
queremos construir en este pafs un proyecto politico
auténomo que le permita al pueblo afrocolombiano
liberarse politicamente y construir y generar sus pro-
pios voceros, sus propios representantes, surgidos no
del azar, ni de la voluntad individualista o figuracionista
de equis o ye politico negro.

Nosotros queremos gestar en el propio proceso
organizativo, en nuestras propias escuelas de liderazgo,
en el trabajo social y comunitario, los lideres que pue-
dan representar genuinamente las aspiraciones, los an-

" Versién escrita, corregida por el autor, de la conferencia dictada en la Sala Fundadores de la Universidad Central, el 7 de octubre de 1998.
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helos, ese proyecto de vida
con dignidad y con identidad
que han estado deseando los
pueblos afrocolombianos en
estos 500 afos.

Y quiero que comparta-
mos hoy entonces qué es eso
de nuestra afrocolom-
bianidad; cémo puedo yo fi-
jarlos a ustedes para que des-
pués le exijan mds a su Uni-
versidad, le exijan mds a sus
profesores, porque histérica-
mente se ha cometido un
crimen, se ha cometido un
gran etnocidio cultural con-
tra los colombianos. Es
invisibilizarles, desconocer-
les, no permitirles el que los
colombianos y las colombianas conozcan y asuman
su raiz africana, conozcan y asuman su raiz
afrocolombiana. Es confundir al pueblo colombia-
no, haciéndole creer que afrocolombianidad es
negritud, es melanina, es color de piel.

Vamos a empezar diciendo que nuestra nacién, Co-
lombia, es una nacién mestiza, es la sintesis de millares
de Africas, con millares de Américas indigenas, con
decenas de Europas, y con decenas de Asias que en
estos 500 afios se han sincretizado para dar lugar a la
sociedad que nosotros hemos heredado y estamos pro-
tagonizando ahora.

Y esta nacidn surgié de todo ese conjunto de rela-

ciones-de explotacién que impusieron los dominantes

europeos, que posteriormente secuestran a millones de
personas africanas, y en un genocidio, en un holocaus-
to impresionante jamds conocido por la humanidad,
durante mds de cuatro siglos, los someten a la
esclavizacién y los condenan a trabajar, legitimados en
la supuesta voluntad de Dios, y que destruyen, des-
equilibran, asesinan a millones de pobladores origina-
les de estos territorios, legitimdndose en la potestad que
supuestamente Dios le entregé al Papa, y luego el Papa
les cedia a los monarcas portugueses y espafoles, les
cedia la potestad de dominio y propiedad sobre las tie-
rras y las riquezas y reinos que descubrieran.

Bajo esa justificacién religiosa se legitimé la con-
quista, la colonizacién y la esclavizacién de millones
de hombres y mujeres, y de millones de hombres y
mujeres indigenas. Y de eso surgimos nosotros, cada
uno de nosortros es la sintesis de Africa, de millares de
Africas, con Ameérica, con los pueblos europeos y con
los pueblos asidticos, que tradicionalmente nos han
ensefiado a olvidar. Pero aqu{ han llegado desde la épo-
ca colonial, desde la propia conquista, muchos judios,

libaneses, palestinos, drabes y
gente del norte de Africa, los lla-
mados por los espafioles moros,
que se sincretizaron con nosotros
y de quienes hoy encontramos
muchos descendientes en la vida
politica del pais.

El problema central es que nos
han hecho ignorar nuestra iden-
tidad nacional, en virtud del
etnocentrismo europeo, de ese
sentimiento que las clases domi-
nantes del pais nos han inyectado,
haciéndonos creer que la corriente
civilizatoria de los colombianos co-
mienza en Grecia y Roma, sigue
luego en Francia, pasa por Estados
Unidos y termina en Colombia.

La indigenidad sélo nos per-
mite conocer lo que estd enterrado, lo arqueoldgico; no
sabemos nada de las culturas vivas, de los pueblos indi-
genas que quedaron cimarroneando por el territorio na-
cional. Y sobre la afrocolombianidad, sobre nuestra
africanidad se ha implantado un vacio, una enorme oscu-
ridad, una enorme ignorancia que cada uno y cada una
de nosotros tiene dentro de si como un interrogante.

Esa africanidad nos ha sido negada en la familia, en
la escuela, en la secundaria, en la propia universidad.
No sabemos nada de Africa; no sabemos nada de nues-
tra afrocolombianidad y Africa estd aqui, Africa vive
aqui, Africa estd entre nosotros y nosotras; Africa forma
parte de lo mds profundo de los sentimientos de cada
colombiano y colombiana, aunque no seamos conscien-
tes de esa realidad histdrica, étnica y sociolégica.

:Y qué fue lo que pasé? Los europeos, para po-
der justificar la esclavizacidn, el secuestro de los afri-
canos hacia América, convierten a toda la diversi-
dad africana, a esa complejidad de pueblos que lle-
garon aqui, en negros, sinénimo de esclavos, y siné-
nimo de sin alma. Y a la vez que no tenian alma, que
eran seres irracionales, que no posefan cultura ni ci-
vilizacién, que eran feos, que eran malos, que eran
salvajes, que eran desorganizados, que eran los hijos
del diablo. Y esa fue la ética, la manera de ver a los
africanos que se impuso desde el mismo momento
que llegan nuestros antepasados a esta América.

En Africa los africanos no eran negros, los africanos
en Africa tenfan un nombre, tenfan una identidad, te-
nian una cultura. Los pueblos se diferenciaron por sus
identidades étnicas y culturales, por sus desarrollos his-
téricos. Lo mds importante para un africano era el nom-
bre, ese nombre que como los eslabones de una cadena,
iban desarrollando en si lo que la persona adquirfa en el
proceso de movilidad, de ascenso social. Desde el mis-
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mo momento en que se nacfa, se tenfa un nombre, cuan-
do eras iniciado como hombre o como mujer adquirfas
otro nombre y de acuerdo a la prestancia que td tenfas
dentro de la comunidad, cada etapa de la vida era un
nombre. Este era lo mds importante para un africano.

Al llegar a América toda esa complejidad africana
es convertida en negro. Atrds quedan los nombres his-
téricos, tantos pueblos, tantas culturas, en el momen-
to en que pisan América empiezan a ser denominados
los negros, las negras, el negro, la negrita, el negrito. Y
esa es la tradicién que nos sigue hasta hoy, la adjetiva-
cién de la persona negra. Es convertirla en adjetivo. Y
frente a eso hay dos cosas fundamentales, dos elemen-
tos que debemos tener en cuenta para considerar a Afri-
ca: primero, que Africa es la cuna de la humanidad; en
Africa surge la especie humana; desde Africa la huma-
nidad emigra y cubre todos los territorios del planeta.
Todos somos primos, todos somos parientes, asi sea la
persona que haya quedado ubicada en el Polo Norte,
donde las condiciones ecoldgicas y culturales dan lugar
a cambios de la piel, a cambios del color de los ojos, al
tipo de cabello, en la adaptacién de la humanidad, a los
espacios psicolégicos, y asi somos el resultado de esa
diversidad, de esa complejidad. Mi sangre le sirve a un
suizo, a un noruego, que cuando tenga un accidente yo
puedo auxiliarlo, somos la misma especie humana, y
esa especie humana surgié en Africa hace millones de
afos, y desde Africa se irrigé por toda la tierra.

Ese es el primer gran principio que debemos tener
nosotros, frente a la humanidad y frente a la relacién
de cada ser humano con Africa.

Africa tuvo el mayor desarrollo cientifico de la hu-
manidad antigua: los griegos y los romanos bebieron
de los africanos. Los europeos nunca habian llegado
hasta Asia bordeando Africa, si no hubiese sido por los
conocimientos de navegacién que fueron adquiriendo
pueblo por pueblo, donde iban haciendo estaciones, y
eran los pilotos africanos que iban en los barcos los que
permitieron a los portugueses y a los espafioles rodear
el Cabo de Hornos, el Cabo de Suddfrica y llegar hasta
India, llegar hasta China, llegar hasta Japén.

En las crénicas de Herédoto encontramos a Africa,
en la Biblia, el Antiguo Testamento tiene numerosas
referencias a las culturas africanas, por eso no es casual
que en el mito, en el simbolo de los tres reyes magos,
aparezca un rey africano. Todo esto es necesario que
nosotros lo reconozcamos para hacer un replanteamien-
to de nuestra visién hacia nuestro pasado africano. En
Africa estuvo la mds famosa y mayor biblioteca de la
humanidad, en Alejandria en el norte de Africa, que
era el centro académico de la humanidad antigua.

Todo esto nos debe permitir a nosotros entender
cémo Europa en el momento en que necesitaba explo-
tar las riquczas americanas Sumcl‘ge a Africa €n una os-

cura noche de ignorancia, de desconocimiento, de ne-
gacién que lleva a un hombre como Hegel a plantear
que Africa era un continente vacio que no habia apor-
tado nada al desarrollo civilizatorio mundial y eso per-
cibimos desde la escuela secundaria.

Los africanos en América, simplemente como ne-
gros, esclavos, como animales entran a enriquecer las
sociedades americanas con todo el acervo cultural que
ellos trafan.

En el siglo XVII en Carragena se hablaban mids de
70 lenguas africanas. Posteriormente, con la elimina-
cién del trdfico, del comercio de africanos esclaviza-
dos, con la muerte de los africanos ancianos, se pierde
la relacién Africa~América y estas lenguas dejan su
impronta en el idioma castellano, pero se pierden que-
dando solamente el palenquero, la tinica lengua criolla
que los africanos lograron construir en nuestro pais y
que es un simbolo, un patrimonio lingiiistico de la hu-
manidad no reconocido por la cultura y la educacién
colombiana: el palenquero del Palenque de San Basilio,
la tierra de Pambelé. Hoy dia los afrocolombianos te-
nemos que restituirnos dos cosas fundamentales: pri-
mero, devolvernos la calidad humana que nos quité el
europeo cuando nos convirtié simplemente en adjeti-
vo "negro"; y segundo, devolvernos nuestra identidad
histérico cultural, reintegrdndonos nuestra africanidad.

Devolvernos la calidad humana significa agregarle
al adjetivo negro el sustantivo. Hoy en dfa no podemos
seguir hablando como los esclavistas. Cuando se abolié
la esclavitud en este pais, no hubo una revolucién cul-
tural que cambiara esa actitud, esa mentalidad, ese len-
guaje, esa forma de ver a los africanos en Colombia.

Y de tradicién en tradicién hemos llegado hoy a
relacionarnos con el lenguaje que los esclavistas nos
entregaron. Entonces no podemos seguir hablando de
los negros. Debemos decir el pueblo negro, las comu-
nidades negras, la persona negra, la gente negra, la mujer
negra, y no la negra, el nifio negro y no el negrito.

Devolverle el sustantivo a la persona negra signifi-
ca reconocerle su calidad humana, y eso, para diferen-
ciarnos dentro de la diversidad nacional, pero no po-
demos cambiarle el nombre a la persona negra, al com-
paiiero estudiante, al vecino, a la persona negra ocasio-
nal, cambiarle su nombre de Juan de Dios, por el adje-
tivo "negro”.

Porque las personas negras nunca llamamos a los
hermanos mestizos o blancos "hey blanquito, hey
amarillito, hey cafecito”. Es necesario que cuestione-
mos ese lenguaje que heredamos de la esclavitud para
saber cémo debemos relacionarnos, cémo debemos tra-
tarlos hoy como personas, en equidad en derechos, en
equidad en calidad humana.

De otra parte, devolvernos nuestra identidad his-
térico cultural implica devolvernos la africanidad, de-
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volvernos el adjetivo afrocolombiano; entonces habla-
mos mds que pueblo negro, mds que el adjetivo negro,
hablamos de pueblo afrocolombiano, de persona
afrocolombiana, de mujer afrocolombiana, de nifio
afrocolombiano.

:Qué es eso de pueblo afrocolombiano? Cuando
nosotros hablamos de pueblo afrocolombiano estamos
hablando de todos los colombianos y colombianas de
origen y ascendencia africana. Y esos colombianos es-
tdn conformados por tres grandes poblaciones:

La primera, la poblacién africana criolla; los co-
lombianos que han mantenido las caracteristicas
fenotipicas africanas gracias al aislamiento en que que-
daron en la selva, en el Pacifico, en algunas zonas del
Caribe.

La segunda poblacién afrocolombiana es la po-
blacién afroindigena, es el mestizaje de los africanos
con los pueblos indigenas. La gran mayoria de la cos-
ta atldntica colombiana y los valles del Cauca y del Mag-
dalena se formaron por el mestizaje que forjaron los
bogas, aquellos hombres, aquellos africanos que trafan
las mercancias en grandes champanes o bongds desde
Barranquilla hasta Honda y que paraban en unos si-
tios, los que en el pueblo paisa se llaman las fondas: en
el Magdalena se llamaban las barrancas. Ahi descansa-
ban y pernoctaban los africanos esclavizados y se rela-
cionaban sexualmente con las mujeres indigenas y asi
surge ese pucblo café del valle de Magdalena, del valle
del Cauca. Por eso los nombres de muchos pueblos a
orillas del Magdalena se llaman Barranca de Loba, se
llama Barrancabermeja, porque surgieron con fondas
donde los bogas con sus grandes canoas y mercancias,
pernoctaban.

La tercera poblacién, es la poblacién afromestiza,
es el mestizaje entre los africanos criollos y el blanco
colombiano, o sea el mestizo indohispano. Los hijos
del africano criollo con el cundiboyacense, con el paisa
mestizo blanco, con el santandereano, con el huilense.

Anriguamente el espafiol llamé a estas tres pobla-
ciones afrocolombianas: a los africanos criollos simple-
mente negros, a los afroindigenas los llamé zambos, y a
los afromestizos los llamé mulatos. Nombres
animalizadores, subvaloradores, inferiorizantes, que que-
rfan mostrar al africano como una subespecie humana.

Hoy en dia ya no podemos seguir utilizando esas
mismas definiciones porque tenemos la capacidad inte-
lectual y critica para cuestionar y transformar ese len-
guaje colonial, cargado de toda alienacién que significé
la esclavizacién y la opresién, y no se justifica que siga-
mos utilizdindolos consciente o inconscientemente.

;Y qué es lo que ha impedido que nosotros, los co-
lombianoes, comprendamos esa afrocolombianidad? De-
bemos comprender esa afrocolombianidad como el con-
junto de valores que los africanos han aportado a la

construccién y desarrollo de la nacién en estos 500
afios, valores econémicos que estdn en la riqueza na-
cional. Todo lo que significé trabajo, estaba en manos
del africano, todo en este pais; no se movié un ladrillo
sin el trabajo del africano: el africano en la hacienda; el
africano en las minas de oro; el africano en la construc-
cién de los pueblos; el africano en la construccién de
los palacios, de las murallas, de los castillos; el africano
tallando esas hermosas obras de arte que estdn dentro
de las iglesias coloniales, porque el arte africano es la
talla, la escultura de la madera; el africano creando como
artesano, como militar o cocinando; el africano ddn-
dole de mamar, déndole la teta a los hijos del amo, o
educando a los hijos del amo.

Cada hijo de un espafol prominente tenfa su nana,
esa madre africana que, desde que nacia hasta que se
casaba y se iba de la casa, normatizaba, ensefaba, cui-
daba, protegia. Por cada espaiiol que hubo en América
habia cien africanos esclavizados y quedaron cincuen-
ta indigenas después del genocidio. Y ese africano com-
partié con el espafiol todos los espacios de su vida.

Como dije antes, le cocinaba, era su cochero, era
su guardaespaldas, trabajaba en su mina, trabajaba en
la hacienda, lo curaba porque vinieron muchos médi-
cos naturales africanos, que eran famosos durante la
época colonial y curaban por igual a espafioles, indige-
nas y africanos.

La cultura africana impregné el conjunto de la
cotidianidad y de todas las esferas de nuestras socieda-
des en América. La afrocolombianidad debemos asu-
mirla como un patrimonio de cada colombiano indis-
tintamente del color de la piel, indistintamente de la
regién donde hayamos nacido; la afrocolombianidad es
un patrimonio de cada uno y es un patrimonio de la
nacién colombiana. No depende de que yo diga que
me gusta o no la gente negra, no depende de eso; ti
puedes decir "a mi no me gusta la gente negra”, la
africanidad estd en tus genes, en lo que comes, en el
lenguaje. Centenares de palabras africanas quedaron en
el lenguaje y las usamos todos los dias. Por ejemplo, el
plato bogotano tradicional, el ajiaco, es una comida,
una sopa africana, la palabra es africana. Asi mismo
nosotros hablamos de tango, bambuco, decimos caram-
ba, decimos mondongo, decimos ganga, tantas pala-
bras africanas que enriquecieron el castellano.

Estd en nuestra musica: nosotros cuando vamos a bai-
lar nunca decimos me voy a bailar un vals europeo, no.
Decimos me voy a bailar mi salsa, mi cumbia, mi meren-
gue, mi reggae. Voy a bailar lo que estdn inventando los
jovenes, el hip hop y esas cosas, todo afro, el jazz, ya sea
que nos llegue de los E.U., nos llegue de Puerto Rico o de
Cuba, o que lo hagamos en Quibdé o en Cali, lo haga-
mos aqui en Bogot4; lo que nosotros sentimos cuando
vamos a bailar es la afrocolombianidad en la musica.
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La afrocolombianidad forma parte de la
cotidianidad de todos los colombianos; y ;qué es lo
que ha impedido que nosotros asumamos esa
afrocolombianidad -porque somos ignorantes en to-
dos estos valores, porque nosotros no entendemos que
Africa vibra en el interior de cada cuerpo-, el problema
del racismo?

El racismo que nos dejaron los €uropeos, COmMo un
SIDA, como un virus; el racismo que debemos enten-
der como la mentalidad que nos crea la conciencia de
que la etnicidad blanca, ese mundo blanco que nos
sembraron los europeos en América, es superior y do-
minante y que los mundos asidtico, africano, indige-
nas y americanos son inferiores y dominados,
subvalorados. Desde que nacemos, a través del lengua-
je, a través de la educacidn, a través del chiste, a través
del juego, a través del gesto, a través de la cotidianidad,
se nos va inoculando el racismo.

La mentalidad de que lo blanco es superior y do-
minante, eso lo tenemos todos como una pelicula, us-
tedes y yo, desde que nacemos, y lo vamos desarrollan-
do con los medios de comunicacién, con la publici-
dad, cuando a través del lenguaje todo lo negro queds
como sinénimo de lo malo. Hablamos de "suerte ne-
gra", de "corazén negro”, de "negra intencién”, de "la
oveja negra de la familia", y si queremos ponerle algo
malo entonces "délar negro”, "mercado negro”, "suer-
te negra”, "dia negro”. El lenguaje agarré como una
pelicula toda la tragedia de la esclavizacién de los afri-
canos, la televisién que estd permanentemente agre-
diendo con mensajes racistas a la persona
afrocolombiana.

A la mujer negra en television, es regla general
mostrarla en las telenovelas como servicio domésti-
co, o a la persona negra como el malo, el ridiculo o
el sobreactuado, y después cuando nosotros vamos a
la escuela vemos que nos ense-
fian la palabra papd, mami, la
imagen siempre estd
hegemonizando la imagen
blanca, nunca nos ensefian con
el papd negro, la mamd negra.

Y estd la visién que nos dan
en la academia, de la filosoffa y
del arte. Como dije antes, no-
sotros supuestamente aprende-
mos a hablar y nacemos
civilizatoriamente en Grecia y
Roma y no existian ni Africa,
ni Asia, ni América. Como que
la gente no pensaba, no tenia
]enguaje, y nosotros somos PEI"
sonas y tenemos historia, y so-
mos culturas por ese principio

bdsico que es el lenguaje, y se nos ha hecho ignorar
las filosofias africanas, las filosoffas asidticas, las fi-
losofias de los pueblos indigenas de nuestra Améri-
ca, de los que si que tenemos que aprender.

Estos pueblos se desequilibraron con la domina-
cién europea; cuando Europa descubre y explota el
mundo, empiezan a desequilibrarse las relaciones
histéricas, filoséficas, artisticas, civilizadas de los
pueblos que invadieron los europeos.

El racismo nos impide encontrarnos a nosotros mis-
mos. El racismo tiene un efecto en la persona negra y
un efecto en la persona blanca. Como ideologfa de do-
minacién, ideologia que nos hace sentir que lo blanco
es superior y dominante. Esa ideologfa en la persona
blanca, genera seguridad psicoldgica y afirmacién de
su propia personalidad, genera autoestima racial y cul-
tural, genera complejo de superioridad.

En la persona negra o indigena como oprimidos
histéricos, genera inseguridad psicolégica,
autonegacién de su personalidad africana, afroco-
lombiana, autonegacién de su negritud, baja o caren-
cia de autoestima racial y cultural y genera complejo
de inferiorizacién, de subvaloracién, genera crisis de
identidad, del yo, del autoconcepto, de la
autovaloracién.

Y eso se demuestra, por ejemplo, en el matrimonio
interracial. Cuando se va casar una persona negra con
una persona blanca. En la familia mestiza hay rechazo,
dicen: va a dafar la sangre de la familia, se sigue la
tradicién de los espafioles de la sangre pura para los
espaiioles, y la sangre impura para todo el mestizaje.
Hay una actitud de preservacién, de conservacién de
la raza, de la familia.

En la familia negra ocurre lo contrario. Hay acep-
tacién, hay alegria, dicen: si que tiene buena suerte,
hay que arreglar la raza, hay que mejorar la raza, hay
que alisar el pelo; hay una
autoeliminacién, un suic_idio
contra si mismo, ese conflicto
psicolégico que llevamos los
colombianos, como victimas
de esa ideologia que no hemos
cuestionado todavia, que ape-
nas estamos hablando de ella.
Esa ideologfa que nos enfren-
ta a hermana y hermanos de
la misma carne, que llevamos
la misma africanidad, la mis-
ma cultura, pero que nos co-
loca una barrera.

Ese racismo es lo que nos
ha impedido a nosotros asumir
nuestra afrocolombianidad,
como algo cotidiano, con orgu-
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