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Introduccion

El presente trabajo plantea una reflexion en torno a la emergencia de intelectuales indigenas y
afrodescendientes en Centroamérica desde un d&mbito particular del campo cultural, la literatura
contemporanea. La motivacion para centrar el analisis en el trabajo escrito de estos sujetos,
entendido como un discurso identitario y subalterno, radica justamente en este ultimo aspecto.
Recordando la pregunta que Gayatri Spivak realizara hace unos afios atras: ¢puede hablar el
subalterno?, interesa volver la mirada hacia un espacio historicamente colonizado por el sujeto
metropolitano y blanco: el campo intelectual, o la ciudad letrada si se prefiere, lugar en el que
estos sujetos subalternos escasa o nulamente han tenido participacion, pues la tendencia ha sido
relegarlos a &mbitos culturales no letrados ni escriturales y ligados a la no racionalidad, como la
danza, la cultura oral o los rituales religiosos. Sin pretender menospreciar estas actividades
culturales, importan para esta reflexion los intelectuales indigenas y afrodescendientes desde su
trabajo letrado, de modo que la literatura se transforma en una puerta de entrada para desde ahi

intentar comprender la tardia aparicion en el espacio publico de sus obras (segunda mitad del
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siglo XX) y las repercusiones que éstas han tenido en el estudio de la diversidad cultural en la
region.

La propuesta para este trabajo, entonces, es poner en relacion la escasa participacion de
indigenas y afrodescendientes centroamericanos en el campo cultural intelectual y letrado con
una matriz de exclusion que funciona a nivel de sociedad, no sélo centroamericana Sino
latinoamericana, que los ha ubicado en una estructura de alteridad cuya conformacién tiene
origen en el periodo colonial y que continuamente se ha resignificado en el periodo republicano.
Esta coman posicion de “otros” ha sido constante como forma de organizacion social, y las
practicas de discriminacion y racismo son una evidencia actual del funcionamiento de esta
estructura de alteridad: “en América Latina, el racismo contra los pueblos indigenas y
descendientes de africanos es un problema social considerable” (Van Dijk 21) que se expresa en
un discurso racista, elaborado por las elites, que ayuda en la perpetuacion de la exclusion de
sujetos indigenas y afrodescendientes de nuestras sociedades. En este sentido, las practicas y
discursos racistas constituyen una piedra de tope mas en la construccion y consolidacion de
Estados democraticos en Centroamérica.

A partir de lo expuesto anteriormente, este trabajo se divide en dos partes. En la primera, se
aborda la problematica de diversidad cultural en Centroamérica mediante la revision de la
situacion actual de exclusion y racismo, explorando en las raices historicas de ésta, para luego, en
una segunda parte, ligar dicha estructura de alteridad con el espacio literario a partir de dos
autores, la quiché-guatemalteca Rigoberta Menchu y el afrocostarricense Quince Duncan. La
eleccion de estos autores se debe, por un lado, al papel fundacional de sus obras, instalando uno
el testimonio, muchas veces ligado a sectores oprimidos como el indigena, e inaugurando otro la
narrativa afrocaribefia, y por otro lado, a que ambas obras aparecen en un momento de

emergencia del indigena y afrodescendiente como sujeto histérico en Centroamérica.



Pueblos indigenas y afrodescendientes en Centroamérica: condiciones actuales e histdricas

de la estructura de alteridad

Preguntarse por qué ha sido tan escasa la participacion en el ambito intelectual y literario de
indigenas y afrodescendientes en una Centroamérica claramente pluriétnica, nos puede llevar por,
al menos, tres caminos. Uno, cargado de prejuicios y tendiente a encontrar una respuesta en el
caracter no racional de estos pueblos que no estarian imbuidos en una cultura letrada, unido a su
flojera y a la no disposicién para aprender; otro, mas bien posmoderno, que haria hincapié en el
choque de culturas, enfatizando en el hecho de que la escritura no corresponde al universo
cultural de estos pueblos, sino al occidental, ubicandolos inmediatamente fuera de la
Modernidad; y un ultimo camino que insistiria en la revision del contexto social y los
antecedentes historicos de estos pueblos en relacion al desarrollo de las sociedades
centroamericanas. Este ultimo recorrido es el que aqui interesa explorar.

Segun el antropologo chileno José Bengoa (“Culturas™), es durante la década de 1970 que
en Ameérica Latina comienza un proceso de “etnogénesis”, es decir, de recuperacion de identidad,
de afirmacion del caracter étnico y de una reapropiacion cultural de importancia, dando inicio a
un periodo de “emergencia indigena”, denominacion que tiene una doble connotacién, pues se
trata tanto de la “aparicion” de un sujeto que estaba “oculto”, a la vez que dicha aparicion supone
un grado de urgencia (Bengoa, La Emergencia). Este proceso de etnogéenesis y emergencia es el
que daria paso, en la década de los 90, a los diferentes movimientos indigenas en el continente
como el Levantamiento Indigena en Ecuador (1990), la conmemoracion de los 500 afios de la
Ilegada de los esparioles a América (1992) o el Movimiento de Liberacion Nacional Zapatista en
Chiapas, México (1994).

En el caso de las comunidades afrodescendientes en Latinoamérica la situacion no ha sido
diferente. A pesar que sus movimientos por la lucha de sus derechos y el reconocimiento como
sujetos de su propia historia tiene larga data, iniciandose a finales del siglo XIX 'y principios del
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entre otros, ha sido en las Gltimas décadas del siglo XX que “la conciencia y resistencia de los
latinoamericanos negros —que tienen una tradicion heroica, aunque repetidas veces reprimida— ha
dado origen a una lucha concertada y exitosa, en parte, por los derechos civiles” (Van Dijk23).
Esta situacion de visibilidad de los distintos pueblos étnicos no es ajena para Centroamérica.
Tal como lo sefiala el Segundo Informe sobre Desarrollo Humano en Centroamérica y Panama
publicado por el PNUD (Programa de las Naciones Unidas para el Desarrollo) en 2003, ha habido
un cambio cualitativo con respecto a las tendencias asimilacionistas y de aculturacion en la
subregion latinoamericana, enfatizando que
sobre todo en las dos Gltimas décadas del siglo XX y a inicios del XXI algunos grupos de la poblacién,
especialmente indigenas y afrodescendientes, se han convertido en actores sociales y politicos que reivindican
para si el derecho de autoadscripcion, Ilaméandose “pueblos”, naciones o comunidades étnicas con derechos

econdmicos, sociales, culturales y politicos inéditos hasta hace veinte o treinta afios atras (PNUD 333).

Segun este estudio, varios y notables son los avances que estos pueblos han alcanzado,
sobretodo a nivel de organizacion local, consiguiendo incluso apoyo internacional para sus fines.
Ademas, el PNUD destaca los progresos en torno a las politicas publicas que los distintos Estados
centroamericanos han impulsado a su favor, en relacion a diferentes temas, como tierras y
territorio, educacion bilingle y salud tradicional. También subraya que cinco de los siete paises —
solo Belice y El Salvador quedan excluidos— han reconocido constitucionalmente el caracter
multiétnico de su poblacion.

La visibilizacién y los reconocimientos obtenidos legal, constitucional y socialmente, fueron
posibles gracias a tres hechos especificos: primero, la participacion de organizaciones indigenas y
étnicas en los movimientos armados que azotaron Centroamérica durante los afios 70 y 80;
segundo, la organizacion politica de los indigenas que en toda América Latina comienza a verse,*

y, tercero, el desarrollo de una jurisprudencia internacional en torno a los derechos humanos que
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reconoce la importancia de los derechos especificos de estas etnias en el contexto de
globalizacion.

Ademas, estos avances se han visto facilitados en un escenario de postguerrilla en el que
todos los esfuerzos estan concentrados en construir y consolidar, segun sea el caso, Estados
democraticos. La pregunta que cabe entonces es si alcanzar un Estado democratico es suficiente
para avanzar hacia una sociedad sin exclusiones. La respuesta es que no. En Centroamérica no
solo la guerrilla ha sido nefasta para la fundacion de sociedades plurales, sino que también las
dictaduras cafetaleras, la intervencion extranjera que formo guetos —o enclaves— al interior de los
paises y el predominio oligarquico de un grupo que concentra el poder economico y politico
negandose a entrar en el juego democratico, todo lo cual forma parte de una herencia colonial que
ha penetrado las sociedades centroamericanas formalmente independientes, manteniendo
dinamicas de exclusion en todos los niveles de la sociedad. En este sentido, alcanzar Estados
democraticos es el marco institucional para garantizar el avance hacia una sociedad mas
inclusiva.

En efecto, los indicadores de desigualdad de oportunidades son aun alarmantes cuando de
poblaciones indigenas y afrodescendientes se trata. En Guatemala, por ejemplo, que tiene
alrededor de un 50% de poblacion indigena, datos del PNUD sefialan que “hacia 1998, el 74% de
la poblacidn indigena era pobre (contra un 41% de los no indigenas), mientras que el 39% de los
indigenas estaba en situacion de extrema pobreza (contra un 15% de los no indigenas)” (PNUD
354).

Los datos de alfabetizacion, indicador de la educacion, y por lo tanto de las oportunidades
de estas poblaciones, no son mas alentadores. Hacia el afio 2000, en Costa Rica el 80% de la
poblacion indigena estaba alfabetizada (frente a un 95% de los no indigenas), en Guatemala esa
cifra disminuia al 50% (frente a un 79% de no indigenas), mientras que en Panama alcanzaba un
62% (ante un 95% de poblacion no indigena). En el caso de grupos afrodescendientes la situacion
es inversa, pues estos grupos tienen un alto nivel de alfabetizacion. En Costa Rica, por ejemplo,

la alfabetizacion de los afrodescendientes alcanza un 96% (frente a un 95% conformado por el



resto de la poblacion, excluyendo a indigenas) y un 92% en Nicaragua (ante un 74% del resto de
la poblacion, excluyendo a indigenas). Estos datos fueron obtenidos en base a poblacion mayor
de 15 afios que declararon alguna lengua indigena y el inglés como lengua materna,
respectivamente. (PNUD 355, 356).

Los antecedentes expuestos plantean una serie de limitaciones sobretodo para hacer
generalizaciones certeras para el conjunto de Centroamérica. Sin embargo, si nos dicen mucho
sobre la continuidad de su condicién de *otros”, es decir, sobre una larga historia de
discriminaciones. La obtencion de esta informacion se hace a partir de los censos poblacionales,
que recién en la década de los 90 comenzaron a introducir criterios de identificacion étnica,
indispensables para estudiar las condiciones de vida de estos grupos. Pero, por otro lado, estos
datos precarios son sin duda un avance que permite constatar que la situacion de los
afrodescendientes ha mejorado sobretodo en comparacion con la posicion de los pueblos
indigenas, al menos en lo que a educacion se refiere. Desde otro frente investigativo, el lingiista
de los Paises Bajos, Van Dijk corrobora esta informacion al sefialar que

los latinoamericanos descendientes de africanos siguen siendo discriminados de maltiples maneras, pero
por lo general se les reconoce como parte de la sociedad. En cambio, los pueblos indigenas en general son
ignorados y asociados con la distancia geografica y el retraso, el primitivismo; se dice que viven “en otra

época” y que son, en realidad, una raza “inferior” en las formas mas patentes de discurso racista. (34).

El cruce de estos argumentos nos advierte que la superacion de las condiciones de pobreza 'y
analfabetismo no es sélo una cuestion de subir un grado en la escala de medicién. La posibilidad
de ascender socialmente esta influida por maltiples factores, entre ellos los de discriminacion y
explotacion que ciertamente funcionan en la sociedad centroamericana y que han hecho de los
indigenas el sector mas excluido de la poblacién. Esta situacion de exclusion es posible
entenderla bajo la idea de estructura de alteridad, que tiene profundas raices historicas y que
permite comprender la larga trayectoria de segregaciones que indigenas y afrodescendientes han

tenido.



Denomino estructura de alteridad a una serie de instituciones, funciones y practicas que se
establecen a partir de dos aspectos: la raza y, en relacion a ésta, la division social del trabajo,
cuyos origenes se remontan a la conquista y colonizacion de América por Europa.

La raza no se trata de una condicion innata, sino de una elaboracion tedrica que naturalizo
las diferencias culturales entre sujetos y/o pueblos como una diferencia bioldgica que ubica a
unos en una situacion natural de superioridad y a otros en una posicion natural de inferioridad,
ambas determinadas por rasgos fenotipicos. A partir de estas diferencias se origina una division
politica que separa la raza de la etnicidad, de modo que la primera se refiere solo a diferencias
fenotipicas, mas fijas y dificiles de sortear, mientras que la segunda apunta a diferencias
culturales, cuyas fronteras pueden ser traspasadas al manipular los significantes culturales, como
vestimenta, lengua, lugar de residencia, entre otros. Esta separacion tiene consecuencias sobre
todo a nivel del conocimiento. Las diferencias que establecié este pensamiento durante siglos,
legitimo una oposicidn que separa el fenotipo de la cultura, como si las caracteristicas fisicas, el
cuerpo, no fueran culturalmente construidas.

Esta idea de raza, entonces, sirvio para legitimar las relaciones de dominacién impuestas por
la conquista, de modo que tales identidades fueron asociadas a determinadas jerarquias, lugares y
roles, tanto en la estructura social como en la estructura de relaciones de produccion. Raza y
division del trabajo se reforzaron mutuamente de modo que “cada forma de control del trabajo
estuvo articulada con una raza particular” (Quijano 205): dirigentes, tributarios y esclavos, o lo
que es lo mismo, europeos —blancos—, indios y negros.

Bajo el prisma eurocéntrico, desde donde se origina este modo de pensamiento, indios y
negros a pesar de ser entendidos como una otredad, quedan ubicados en distintas posiciones del
orden colonial y, como tal, fueron definidos de distintas formas. La categoria “indio” fue un
término amplio durante la conquista y colonia, “aplicable a cualquiera que viviera en las
Américas antes del encuentro europeo y a sus descendientes, ahora subditos de Espafia”
(Silverblatt 462). Se trata entonces de una categoria colonial, pues no habia “indios” en América

antes de 1492. Bajo esta denominacion y de manera oficial, los indios fueron entendidos como un



grupo al que habia que proteger y explotar a la vez. Basicamente tributarios, en trabajo o bienes,
constituian una categoria administrativa determinada y, en ese sentido, institucionalizada.

Los negros, gente proveniente de Africa en calidad de mano de obra esclava, llegan a
América en el siglo XVI mediante una migracion forzosa, conocida como diaspora negra.
Denominacién otorgada por el color de la piel, a diferencia de los indios, los negros tenian una
posicion ambigua institucionalmente. Segun el antropologo inglés, Peter Wade, “aunque tenian
derechos consagrados en la legislacion, era algo poco sistematico y desigual, y el interés principal
estaba en el control, no en la proteccion” (37-38).

Entendiendo que estas denominaciones y valoraciones se modifican en cada zona y pais de
América Latina, en Centroamérica también adquieren particularidades. Cuando los europeos,
especificamente espafoles penetran la zona hoy conocida como Centroamérica, durante el siglo
XVI, la poblacién indigena era cuantitativamente considerable. Sin embargo, durante el siglo y
medio posterior a la conquista, su disminucion en algunos sectores fue drastica, mientras que en
otros simplemente desaparecio. Segun la historiadora costarricense, Rina Caceres

en el oeste y el sur, donde en el momento de la conquista habitaba el 61% del total, la poblacién
indigena logré recuperarse paulatinamente, mientras que en Honduras, Nicaragua y Costa Rica, donde
habitaba el 30%, el descenso fue continuo. Y fue justamente en esta region donde se asentd en mayor ndmero

la poblacion de ascendencia africana durante el periodo colonial. (84).

Y es que la presencia africana en Centroamérica es una herencia colonial, y si bien es cierto
que esta region no era esencial para los comerciantes de esclavos, éstos llegaron al igual que
negros libertos por distintas vias y tempranamente a sus territorios, pues, de hecho no todos
fueron esclavizados y su integracion a la sociedad centroamericana pasO por otros canales y
labores. Por ejemplo, la poblacion de ascendencia africana que llegd con los espafioles, fue
utilizada en las primeras formas de explotacion de los indios. Muchos afrodescendientes fueron
parte de milicias; otros, en los centros urbanos se dedicaron a la sastreria, carpinteria, tejidos,

zapateria, empleados domésticos, mientras que en zonas rurales fueron arrendatarios. También



funcionaron como intermediarios que contrataban a los indios cuando los espafioles no podian
esclavizar a estos Ultimos. En este sentido, la posicion institucional ambigua de la cual nos habla
Wade, permitié a los afrodescendientes aprovechar a su favor los intersticios de la estructura
colonial para obtener mejores posiciones sociales que la de esclavos. No obstante, no hay que
olvidar que la estructura colonial era estamental, es decir, funcionaba en base a criterios de raza 'y
status, de modo que a pesar de estos roles, los descendientes de africanos seguian teniendo una
posicion inferiorizada ante los blancos y mestizos.

Los africanos y sus descendientes, aunque no fueron considerados parte de la estructura
colonial y potencialmente corrian el riesgo de ser los parias de la sociedad, en la practica llegaron
a ser los interlocutores de la elite, de modo que quienes ocuparon el dltimo peldafio en la
sociedad colonial centroamericana fueron, en términos generales, los indigenas.

Ahora bien, con el fin de las administraciones coloniales y a pesar de la influencia del
liberalismo europeo con sus categorias integradoras y formalmente horizontales como ciudadania
o Estado-nacion, las posiciones de inferioridad tanto de indigenas como de afrodescendientes,
desde el imaginario colonial al nacional se mantuvieron, evidenciando una continuidad en las
dindmicas de dominacion y explotacion que el socidlogo peruano Anibal Quijano, ha
denominado colonialidad. La colonialidad, es preciso establecerlo, no es equivalente al
colonialismo. Este ultimo se trata de una ocupacion territorial y administrativa directa por parte
de un pais metropolitano, mientras que la colonialidad remite a situaciones coloniales en la fase
actual donde dichas ocupaciones han sido practicamente erradicadas del sistema-mundo. En este
sentido, no podemos pensar que solo con la independencia del poder juridico-politico-
administrativo por parte del Estado-nacion se ha terminado con las relaciones de dominacion,
explotacion y subalternidad, y tampoco que estos nuevos Estados nacionales han cesado de
reproducirlas.

En efecto, una segunda oleada migratoria de afrodescendientes a Centroamérica, se produjo
a finales del siglo XIX para la construccion de ferrocarriles y el trabajo en las plantaciones

bananeras, en la cual llegaron miles como mano de obra libre, pero barata, a vivir a lugares



inhospitos y absolutamente aislados de la sociedad nacional, como los jamaiquinos que llegaron a
la costa caribe costarricense.

El caso de los indigenas tampoco fue mejor una vez instalados los Estados nacionales. En
Guatemala, por ejemplo, “el indigena, que durante la época colonial habia sido reconocido
juridicamente como grupo sociorracial y gozaba de cierta autonomia para garantizar la buena
marcha del Estado corporativo, perdio todos sus derechos y se transformo en un ser invisible”
(Casaus Arza 235) y ademés culpable del lento desarrollo del pais. Es mas, “las elites
intelectuales y politicas [de ese pais], en las décadas de 1920 y 1930, apostaron por un modelo de
nacion eugenésica, racista y excluyente, en lugar de imaginar una nacion homogénea o mestiza”
(Casaus Arzu 236).

En la estructura de alteridad se cruzan entonces préacticas de colonialidad, de sometimiento,
segregacion y subordinacion, con prejuicios sociorraciales para justificar la dominacion y
explotacion de un grupo —blanco, 0 mas precisamente mestizo, y mas pequefio— frente a una
mayoria indigena y a los grupos afrodescendientes. Actualmente, los efectos de esta estructura
son posibles de observar no solo en los roles que estos grupos ocupan en el mercado laboral o en
el ambito politico —que es lo que generalmente exploran los estudiosos del tema—, sino que
también en otros espacios sociales. ElI campo intelectual es una de esas esferas olvidadas desde la
cual podemos aproximarnos a esas dindmicas de exclusion basadas en una alteridad étnica y
prejuicios raciales.

¢Cuantos intelectuales de origen indigena y afrodescendientes participan hoy del espacio
cultural centroamericano?, ¢;cuando entraron a ese espacio y con cuéles tematicas?, ;cémo se
relaciona esto con una estructura de alteridad vigente?, son algunas de las interrogantes que a

continuacion propongo abordar.
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Rigoberta Mench( y Quince Duncan. Una discusion sobre el testimonio y auge de relatos étnicos

en el campo cultural centroamericano

En la introduccion al libro Traspatio Florecido, el guatemalteco Rafael Cuevas Molina comienza
su analisis con el siguiente diagndstico: “a pesar de que la cultura se evidencio como un objeto de
estudio susceptible de ser estudiado desde su propia especificidad, no se contemplé su abordaje
regional” (13). A raiz de ello este autor propone emprender un analisis explicativo “que engarce
la dindmica particular de la cultura, con el de la sociedad [centroamericana] en su conjunto” (14)
durante la década de 1980. La importancia de remitirse a su libro es que releva el estudio del
campo cultural®> en un momento histérico clave para Centroamérica, ya que los afios 80
significaron el fin de la guerrilla y el comienzo de los procesos de paz y restauracion democratica
acompariados de la paulatina implementacion de un modelo neoliberal de gestion estatal. Es en
este escenario donde, tal como antes fue mencionado, se visibilizan los grupos étnicos de la
sociedad dada su participacion en dichos procesos politicos, pero también culturales. En efecto,
Cuevas Molina destaca como tema del campo cultural centroamericano lo étnico, sobre todo para
Guatemala, Nicaragua y Costa Rica, planteando la marginacion, opresion y deslegitimacion que,
en distintos grados, sufren las expresiones culturales indigenas y afrodescendientes en estos
paises.

Desde un ambito especifico del campo cultural, la literatura, existe otro libro, de reciente
edicion (2007), denominado Diccionario de la Literatura Centroamericana, que responde a un
esfuerzo similar al de Cuevas Molina. Se trata de una investigacion regional para reunir en un
libro consultivo a los autores —narradores, poetas y dramaturgos— ya clasicos de las letras
centroamericanas junto con los escritores mas jovenes de la regién. En palabras de su

coordinador, el costarricense Albino Chacén,

2 Rafael Cuevas Molina define campo cultural como “el sistema de relaciones (que incluye artistas, editores,
marchantes, criticos, agentes, funcionarios, publico) que determina las condiciones especificas de produccion y
circulacion de sus productos” (14, 15).
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el Diccionario incluye a autores que han logrado un reconocimiento internacional y cuya obra se lee y estudia
en los centros académicos, pero también a aquellos cuyo conocimiento hasta ahora habia estado mas bien restringido
a las fronteras nacionales; a pesar de su inobjetable calidad y produccion, muchos de los libros son inhallables en las

librerias de los paises vecinos (viii).

Se trata, por tanto, de una vasta e incluyente compilacion que consta de 480 autores
centroamericanos.

A partir de esta confiable fuente, es posible constatar que solo existen seis autores de origen
indigena y afrodescendiente, en conjunto: Humberto Ak’abal (k’iché, Guatemala), Luis de Lion
(kakchiquel, Guatemala), Rigoberta Menchu (maya-quiché, Guatemala) y Aristeydes Turpana
(kuna, Panama), y los afrodescendientes Eulalia Bernard (Limén, Costa Rica) y Quince Duncan
(Limon, Costa Rica). Este dato cuantitativo me parece relevante para ilustrar el funcionamiento
de una estructura de alteridad que tambien permea el campo intelectual.

Relacionado con los datos del apartado anterior, sin duda que las tasas de analfabetismo
existentes son una variable decisiva para entrar a la “ciudad letrada”; sin embargo la educacion
no es la Unica variable de acceso al campo intelectual; lo étnico juega un rol importante. En Costa
Rica, para poner un ejemplo revelador, el porcentaje de alfabetizados es mayor para los
afrodescendientes que para el resto de la poblacién, no obstante esa medicion considera a los de
habla inglesa y la sociedad costarricense es de habla castellana, de modo que existe una barrera
idiomatica, mas alla de que se pueda ser bilingie, que valida un idioma por sobre otro. Dicho de
otra manera, el que estén altamente alfabetizados no implica que sean o que puedan ser
integrados a la sociedad hegemonica, pues ésta es de habla castellana. Es mas, en la Constitucion
Politica de la Republica de Costa Rica de 1949 se establece el espafiol como idioma oficial y s6lo
se reconoce el cultivo de lenguas indigenas (Art. 76), (ver Barié) sin hacer mencion alguna sobre
lenguas étnicas, concepto que incluiria al idioma inglés de Limon.

Estos y otros aspectos, como la falta de educacion bilingle, de una malla curricular que

considere la historia de los grupos étnicos para los planes educacionales de toda la poblacion, la
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falta de oportunidades laborales, la discriminacion en las practicas cotidianas, entre otros, son
elementos que se concatenan para hacer angosta la puerta de entrada a la actividad intelectual
para sujetos indigenas y afrodescendientes.

Es por eso que llaman la atencidn estos seis autores, pero sobretodo dos de ellos por la
importancia que han tenido sus obras, el impacto que han provocado en la academia y sociedad
centroamericana y mundial, y por las re-ediciones de sus libros mas destacados. Me refiero a
Rigoberta Menchu y Quince Duncan.

Quince Duncan es afrocostarricense, nacié en 1940 en San José, pero se cridé en las
cercanias de Limon, capital provincial de una de las zonas de la costa atlantica habitada por
descendientes africanos que llegaron de Jamaica para trabajar, a fines del siglo XIX, en la
construccion ferroviaria y en las plantaciones bananeras instaladas por norteamericanos en el
pais. Su trabajo escrito es amplio y consta de novelas, historias cortas y ensayos, asi como criticas
culturales y literarias; sin embargo su tematica ha sido una: la cultura de la zona Atlantica y del
pueblo limonense en Costa Rica. En efecto, sus investigaciones se han centrado en la cultura de
los pueblos afrodescencientes y el racismo, destacandose por su lucha por la defensa de los
derechos de estos pueblos.

En 1972 este autor irrumpe en la escena cultural y literaria del pais con el libro El negro en
Costa Rica, escrito junto al historiador Carlos Meléndez, el cual se publicé en ocasion de
conmemorarse el primer centenario de la llegada de los negros de origen jamaicano a Limon,
causando gran interés en el pablico lector, al punto que se ha re-editado once veces, siendo la
ultima el afio 2005. En esta obra hace un recorrido por la historia y las condiciones de aquel
momento de los negros en Costa Rica instalando en el imaginario costarricense —blanco y
pretendidamente diferente a una Centroamérica mestiza e indigena— la participacion en la
construccion nacional de los afrodescendientes limonenses y con ello la visibilizacion de sus
costumbres y aportes culturales, y la desmitificacion de la historia oficial nacional.

Este estudio historico y social, que ademas integra ensayos e investigaciones de otros

autores, instala varias cuestiones de interés. En primer lugar corre el velo de los prejuicios que
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sefialan a los negros como un pueblo atrasado y sin cultura, mostrando el proceso mediante el
cual los negros antillanos construyeron Limon a partir de sus conocimientos sobre edificacion y
como se asentaron trasladando su religion, sus festividades, sus costumbres, vestimentas, idioma
y sistema educacional. Con respecto a esto ultimo Duncan sefiala: “a veces se afirma que gran
parte de la poblacion negra del pais es analfabeta o lo era en el pasado. Este concepto es
totalmente falso a partir de los primeros afios del siglo XX” (El negro 140), lo que ratifica
Meléndez al sostener que “[e]l trabajador antillano venia con un nivel cultural de cierto valor,
puesto que el gobierno britanico venia desde 1865 realizando un significativo esfuerzo por la
educacion sobretodo por la alfabetizacion del campesino negro” (Duncan, El negro 80).

En segundo lugar, entrega una vision historica del trayecto de los afrodescendientes por la
estructura de alteridad colonial y luego republicana de Costa Rica. El negro que funda Limon es
un sujeto antillano, jamaiquino, que no planeaba establecerse en las costas atlanticas de Costa
Rica; por el contrario llegan con la intencion de trabajar, juntar dinero y retornar a Jamaica. Se
trata, por lo tanto, de un negro distinto al colonial. Michael Olien, antropélogo norteamericano,
plantea que, en efecto, no existe continuidad entre el negro colonial, el negro antillano y el negro
costarricense de la actualidad; so6lo los une el pasado africano. Segun este autor, el negro colonial
desaparecidO como grupo étnico distinto, a principios del periodo republicano, producto del
mestizaje y la emigracion, de modo que el negro que llega de las Antillas seria de un nuevo tipo,
que trajo consigo su cultura afrocaribefia. Ademas, los negros antillanos, a diferencia del colonial,
“desempefiaron pocos cargos de bienestar, prestigio y autoridad, en la sociedad de Costa Rica
vista en su conjunto” (Olien 291), en parte porque el funcionamiento de ésta ha sido en las tierras
centrales, aislandolos geografica y socialmente, confinados a la zona atlantica y prohibiéndoles,
al menos consuetudinariamente, el paso mas alla de Turrialba. Situacion que s6lo cambié a partir
de la guerra civil de 1948, luego del triunfo de Figueres, durante el cual se derogan las leyes que
los discriminaban y se dictan otras que facilitan su incorporacion a nivel de ciudadano, es decir,
recién desde mediados del siglo XX adquieren identidad legal. Este negro es ya segunda o tercera

generacion de los inmigrantes antillanos de fines del XIX, y en su mayoria adopta la ciudadania
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costarricense. Se trata del negro costarricense que habla espafiol, comienza a tener participacion
politica y se dispersa por todo el pais, a pesar que muchos migran hacia Estados Unidos; no
obstante, los que se han quedado penetran todas las areas de la vida nacional, “[p]racticamente no
hay un campo de la sociedad costarricense, en que no estén presentes los afrocaribefios” (Duncan,
El negro 161).

En tercer lugar, este lento avance hacia una integracion respetuosa en la sociedad
costarricense se conecta con la constatacion que hace Duncan, en este y otros estudios, sobre el
racismo como una variable aun presente y que cruza todas las dinamicas sociales, y que por cierto
mantiene y fundamenta una estructura de alteridad.

El racismo es una de las tematicas que mas ha desarrollado este autor y de hecho tiene
varios titulos sobre estas investigaciones, entre los que destacan Teoria y practica del racismo
(1984) y Ensayo Contra el silencio (2001). A propdsito de este tema, en una entrevista realizada
en 2004 al diario La Nacion, Duncan sefiala ante la pregunta por el racismo en Costa Rica, lo
siguiente:

Lo que voy a decir es valido en general para América Latina. Nosotros tuvimos una herencia colonial
con un sistema de castas, que si bien no fue muy fuerte en Costa Rica, las ideas asociadas a él si permearon a
todos. Del sistema de castas heredamos la teoria del blanqueamiento que permitia a las familias blanquearse en
seis generaciones. Hoy en dia esto se nota a la hora de apreciar a los seres humanos: la gente te habla de
facciones finas lo que significa facciones europeas. Eso esté alli en el fondo, cuando te dicen: “Es tan linda, no
parece negra,”

Otro elemento es la eurofilia, que es la admiracion casi enfermiza por ciertos valores culturales
europeos. Esa admiracidn ha estado en nuestra historia y sigue vigente: hace unos afios un ingeniero escribio
en el periddico preocupado porque existia la posibilidad de traer vietnamitas y decia que un buen costarricense
no puede pensar en la posibilidad de desmejorar nuestra raza. Aln se cree que el costarricense por
antonomasia es blanco.

El tercer elemento es la etnofobia, temor por la diversidad, por nuestras etnias; un temor muy grande al

pensar que la diferenciacion atenta contra la unidad de la nacién. No se puede ser afrocostarricense porque es
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peligroso; hay que ser costarricense. La diferenciacion va contra la idea de que somos igualiticos; ser
igualiticos es ser blancos, catdlicos y hablar espafiol, entre otras caracteristicas.
Estos elementos son las tres patas del banco sobre las cuales se sostiene el racismo costarricense.

(“Entrevista™).

El racismo, para Duncan, no permite a los afrodescendientes ser en libertad, por lo que se
requiere precisamente de una liberacion por parte de estos pueblos ante el trauma que se ha
heredado de la colonia. Parte de la solucion a dicha problematica pasa por el reconocimiento de
su existencia, enfatizando, por ejemplo, que la falta de estadisticas sobre la realidad étnica es de
por si una manifestacion de racismo, ya que oculta las injusticias bajo una falsa méscara de
igualdad que justifica la falta de medidas que cuenten a las personas por filiacion étnica a pesar
de que si se cuentan por sexo y edad. Efectivamente, las cifras con las que se ha contado en este
trabajo fueron obtenidas de organismos internacionales que funcionan, como mas arriba se dijo,
en base a los censos poblacionales de cada pais, que muy poca y deficiente informacion entregan
sobre los aspectos étnicos de la sociedad.

A pesar de la mayor participacion de estos grupos en la sociedad costarricense, el racismo
aun persiste transformandose en un desafio avanzar hacia sociedades democraticas en lo que a
diversidad cultural se refiere, pues Costa Rica mantiene una democracia estable desde 1948,
diferenciandose del resto de los paises centroamericanos que sufrieron la guerrilla y revolucion.
Esta es otra cuestion de interés que nos plantea la obra de Duncan.

La situacion de Costa Rica difiere, en los afios 70 y 80, de la convulsionada region
centroamericana, pues desde 1948 asume el poder el sector mas modernizante de la burguesia
nacional que implanta un modelo nacionalista de inspiracion socialdemoécrata que le dio
estabilidad politica al pais. En ese contexto no represivo, de paz y bonanza, sale a luz el tema
étnico desde el ambito intelectual y literario conjugandose estos aspectos para instalar
vanguardistamente una problematica que estallara, a nivel continental, recién a fines de la década

de los 80.
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Desde el punto de vista literario, este autor inaugura en su pais una narrativa afrocaribefia,
denominada afrorealismo. Los autores que el mismo Duncan ubica en esta tendencia, como Pilar
Barrios (Uruguay), Manuel Zapata Olivella (Colombia) Quince Duncan (Costa Rica) Cubena
(Panama) y por supuesto Nicolas Guillén (Cuba), ocupan un lugar liminar en el canon literario.
Las razones segt’m nuestro autor son varias:

Desde la méas simplista, como recurrir a la popular tesis latinoamericana segun la cual no existe un
problema etnoracial sino un problema de clases (lo que no explica porqué los Obispos no son indigenas) o su
contrario, reducirlo todo a la presencia de estereotipos racistas heredados de la colonia y cultivados
cuidadosamente por teéricos latinoamericanos (Sarmiento, Bunge y otros). Entre estas dos tesis extremas, que
resultan reduccionistas en este contexto, es posible ensayar una gama de explicaciones intermedias. (Duncan,

“El Afrorealismo” 1).

El funcionamiento de las dindmicas racistas de la estructura de alteridad cegaron la
identificacion de una literatura que recoge elementos afro, hispanicos y latinos para dar forma a
una narrativa propia que busca restituir la voz afroamericana, reivindicar una memoria simbolica
propia, revisitar historicamente la diaspora africana, reafirmar un concepto de comunidad
ancestral y adoptar una perspectiva intra-céntrica. En resumen, se esta frente a una tendencia que
rescata el mestizaje y la diversidad étnica asumiendo su condicién de africanos, latinos e
indigenas.

Una cancion en la madrugada (1970) y La rebelién pocomia (1976) se inscriben en esta
tendencia afrorealista, en los que el autor explora tematicas sociales, culturales y politicas pero
desde la cotidianidad; es a través de las acciones habituales de sus personajes que nos aproxima a
la vida limonense, con sus problemas y alegrias, entre la pobreza y las segregaciones,
mostrandonos una realidad diversa culturalmente. Existe en ambos cuentos una propuesta
ideologica sobre la negritud, que no se queda sélo en un planteamiento estético sino que avanza
hacia una reflexion sobre la convivencia cultural en una total correspondencia con los postulados

afrorealistas:
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En el proceso de busqueda de identidad, reconciliacion con su herencia cultural arrebatada, y asuncion
de su etnicidad afro hispénica, los afrorealistas nos Ilaman a no considerar la diversidad étnica como un
peligro para la unidad nacional, sino que corresponde abrazarla como nuestra gran riqueza. (Duncan, “El

Afrorealismo” 8).

El aporte que hace Duncan desde la literatura y como intelectual a la visibilidad de la
diversidad étnica de Costa Rica, Centroameérica y América Latina, instalando tempranamente los
temas del racismo y la necesidad de una afirmacion identitaria de los grupos afrodescendientes, lo
ubican como uno de los autores méas destacados al momento de analizar la emergencia de los
grupos afrodescendientes como sujetos historicos activos en la construccion de las sociedades
latinoamericanas.

En el caso de Rigoberta Menchl y su testimonio Me llamo Rigoberta Menchd y asi me
nacio la conciencia, el rol que juega ella como intelectual y su obra en la emergencia de un sujeto
indigena empoderado de su identidad e historia es igualmente importante. El impacto de esta obra
fue acompariado de una discusion a nivel académico en torno al testimonio, evidenciando el lugar
subalterno que los indigenas ocupan en este &mbito, y a nivel de la sociedad en general, dando a
conocer la opresion, discriminacion y pobreza extrema de su pueblo.

Rigoberta Menchu es una mujer indigena perteneciente a una de las veintitrés etnias en
Guatemala, la quiché. En un viaje a Francia, con sélo 23 afios y como parte de su accion politica,
ella es contactada para narrar sus vivencias como indigena durante la guerrilla guatemalteca. Es
asi como conoce a Elizabeth Burgos, antropologa venezolana-francesa y editora del libro en
cuestion, el cual aparece publicado por primera vez en 1983 por Casa de las Américas. En este
relato, que segun Burgos tratd de intervenir lo menos posible, Menchu recorre su vida, la de su
familia y la de su pueblo relatando las duras condiciones de vida, de trabajo, la pobreza y escasez
en la que vivian, las malas condiciones de salud y vivienda, todo lo cual se entroncaba con el
comienzo de la guerrilla y la resistencia de los mas oprimidos de Guatemala, los campesinos e

indigenas. La tortura y la muerte, asi como la violencia psicologica por parte del ejército, en una
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metafora casi perfecta del accionar de los conquistadores y colonizadores en busca de riquezas y
tierras, también es rememorado con profunda crudeza, haciendo imposible no estremecerse con
su historia.

Pero, al salir a la venta, estos atroces relatos pasaron a un segundo plano, pues el libro
desatdé una larga y controvertida discusion académica sobre el testimonio como género literario.
De este debate ilustrado, ya largamente tratado, interesa rescatar aquellos argumentos que nos
permitan visualizar como los intelectuales indigenas son relegados a una posicion inferiorizada
en el campo intelectual, literario y universitario. No se trata solamente de un debate en torno a la
autoria de la obra, sino ademas sobre la veracidad del relato y sobretodo, de la posicion y
legitimidad que el testimonio y su sujeto, el subalterno, tienen dentro de la ciudad letrada.

Para muchos autores, el testimonio nace en los afios 60 en los paises convulsionados del
Tercer Mundo. Es entendido como un género de resistencia, cuya obra se fundamenta en los
relatos orales de todos aquellos sujetos que pertenecen a algun sector oprimido: clase trabajadora,
campesinado, obreros, indigenas, negros, mujeres. Se trata, por lo tanto, de un espacio letrado que
da cabida a las confesiones, a la voz, de sujetos carentes de poder.

Sin embargo es una voz mediada. En la elaboracion de un texto de testimonio, Béarbara
Droscher identifica tres posiciones: la del informante, del editor y del lector. Las dos primeras
son las que nos interesan. En sus palabras:

El informante tiene que ser una persona apropiada, con caracteristicas especificas y una biografia original pero
a la vez representativa. Su posicion social tiene que ser marginalizada o, por lo menos, pertenecer a una clase
subalterna; tiene que estar excluido del discurso publico dominante y del discurso profesional; finalmente, tiene que
aparecer como una persona concreta, con género, edad y nombre [...] Mientras que el informante legitima su
discurso por la propia experiencia, el editor legitima el suyo por la autoridad de sus conocimientos y por su

capacidad como autor. Es el editor y no el informante, el que garantiza la autenticidad del relato. (4).

Para esta autora, cuando el informante es un sujeto indigena, éste actia como puente

intercultural, es decir, como una conexioén entre dos culturas. En el caso de Menchd, se refiere a
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ella como una traductora indigena que tiene una posicion paradojica, pues como traductora asume
una posicion de poder, pero como indigena sigue siendo subalterna. Al respecto Drdscher sefiala:

este encuentro cultural asimétrico es de caracter doble. Si, por un lado, abre un espacio para
el didlogo entre las diferentes culturas y constituye un puente que permite la comunicacion, por
otro lado, la necesidad de la traduccién confirma que, de hecho, hay fronteras, ademas de que
afirma el caracter bipolar de los conflictos. (10).

De todo lo dicho hasta el momento, se pueden poner varios aspectos en cuestion. Por
ejemplo, el uso de la oralidad como propio del testimonio, en tanto genero literario, es inexacto
del momento en que otras disciplinas también tienen la oralidad como una fuente. Por otro lado,
se ha pretendido que el sujeto subalterno sea el protagonista del género testimonial, pero el
testimonio recoge también muchas otras voces no necesariamente oprimidas ni vulneradas por la
guerrilla. Werner Mackenbach, filélogo aleman, lo releva cuando sefiala que

también en los paises centroamericanos, que no vivieron directamente los conflictos armados entre la
guerrilla y el Estado —como es el caso de Costa Rica, Honduras y Panaméa— existe una significativa produccién
testimonial, que no corresponde a la premisas dogmaticas del discurso dominante sobre el testimonio. Esta
produccion ha sido ignorada casi por completo por los “maestros del pensamiento” del discurso testimonial

que han reducido Centroamérica a tres paises: Guatemala, El Salvador y Nicaragua. (7).

Y, finalmente, cuando el informante es perteneciente a un grupo étnico, se nos propone que
sea tratado como un sujeto “otro”, con la distancia que aquello precisa. Que exista entre el
informante y el editor una relacion de poder asimétrica, cuando es este Ultimo el garante de
autenticidad, no resulta discutible, pero si lo es el maniqueismo con el que Dréscher aborda la
posicion de Menchd, pues nunca llega a sefialar los procesos de mestizaje y transculturacion que
estan inmersos en su relato, ubicandola constantemente en una posicion de “otredad” cultural, es
decir, de subalterno.

Elizabeth Burgos, en un trabajo posterior al libro sobre Rigoberta, enfatiza en el mestizaje

como un elemento que hay que tener presente al momento de leer su testimonio, increpando a
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aquellos que interpretaron la alteridad de Rigoberta como una categoria absoluta. Sobre esta
dimension de mestizaje, Burgos sefiala:

La narracion de Rigoberta Menchd es, ante todo, la expresién de un proceso de pensamiento mestizo, y
tal vez haya sido ese su mayor atractivo, pese a habérsele negado, precisamente, esa dimension. Su relato esta
atravesado, de parte a parte, de manera ejemplar por la dindmica que gobierna los procesos de mestizaje en
general, y, en particular, demuestra de manera reveladora, los efectos de mestizaje en el seno de las
comunidades indigenas causados por la accion de la cultura politico-militar de la guerrilla, y la influencia de la

version religiosa de la Teologia de la Liberacién. (“Memoria” 5).

Obviar el mestizaje, de manera estratégica o no, permite distinguir con mayor facilidad una
posicion subalterna que acomoda a los académicos del campo intelectual. EI concepto de
subalternidad remite a la idea de subordinacion expresada en términos de clase, casta, oficio u
otra forma. (ver Guha). Desde el punto de vista académico se trata de un sujeto carente de poder
de (auto) representacion, incapaz de ser conciente de su propia historia; es por lo tanto, un sujeto
excluido, marginado, al que no se le reconoce iniciativa propia, capacidad de decision y tampoco
proyecto politico. El subalterno es un sujeto infantilizado intelectualmente e inhabilitado para
expresarse con su propia voz.

La subalternidad es entonces, una manifestacion actual y académica de la dominacién y
explotacion bajo nuevos patrones, y en ese sentido una continuacion de la estructura de alteridad,
lo que deja claro John Beverley al sefialar lo siguiente con respecto a la obra de Menchu:

El debate no fue tanto sobre el uso de Me llamo Rigoberta Menchd como un documento del mundo del
subalterno —la cultura occidental siempre ha dependido de reportes sobre y desde lo subalterno, sino sobre el
hecho de poner este texto en el centro de un conjunto de lecturas requeridas de los estudiantes de una

universidad cuya funcién primaria es la de reproducir las élites locales, nacionales y trasnacionales. (4).

Esto corrobora la incomodidad que genera un o una intelectual indigena en el ambito

tradicional del conocimiento.
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La perspectiva de la subalternidad, desde el testimonio en la literatura hasta los estudios
culturales, perpetda un modelo paternalista de conocimiento y una vision esencialista de la
identidad, ya que eterniza una situacion de precariedad y analfabetismo que impedird a los
indigenas o grupos afrodescendientes alcanzar el status de intelectual, que escriban sus propios
libros y que hablen con su propia voz sin mediacion alguna.

Ahora bien, la obra de Rigoberta Menchu, como testimonio, adquirié una importancia
inusitada no solo por el debate a nivel académico que generd, sino ademas porque surgio en un
momento historico que serd la antesala de la visibilizacion del sujeto indigena, a nivel
centroamericano y de toda América Latina, como un activo de nuestras sociedades.

A diferencia de la obra de Quince Duncan, Me Ilamo Rigoberta Menchu y asi me nacio la
conciencia fue publicado en medio de una situacion de guerrilla y de una fuerte opresion por
parte de un Estado racista. En su relato, ella denuncia la historia de un pueblo continuamente
violentado y despojado, interpelando a las elites de poder —politico, econémico, cultural,
ideologico— sobre su responsabilidad en ello y evidenciando ademas la situacion no solo de su
pueblo maya, sino de todos los indigenas de Latinoamérica:

Quisiera dar este testimonio vivo que no he aprendido en un libro y que tampoco he aprendido sola ya
que todo esto lo he aprendido con mi pueblo y es algo que yo quisiera enfocar. Me cuesta mucho recordarme
toda una vida que he vivido, pues muchas veces hay tiempos muy negros y hay tiempo que si, se goza también
pero lo importante es, yo creo, que quiero hacer un enfogque que no soy la Gnica, pues ha vivido mucha gente y
es la vida de todos. La vida de todos los guatemaltecos pobres y trataré de dar un poco mi historia. Mi

situacion personal engloba toda la realidad de un pueblo. (Burgos, Me llamo 21).

Esa conexion entre lo local y lo global, entre la experiencia individual y colectiva, movilizé
la memoria historica y colectiva de los sujetos étnicamente discriminados, dando pie a una
revalorizacion positiva de su identidad indigena.

La guerrilla jugoé un rol fundamental en la relevancia que adquirié su relato, pues la

participacion de los indigenas en ese proceso revolucionario posibilitd su insercion en la sociedad
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como sujetos politicos, como elementos activos capaces de movilizar socialmente a un amplio

grupo. Esto trajo como consecuencia, en Guatemala, la reaccion racista de parte de las elites,
desencadenando préacticas genocidas:

la apropiacion por parte del indigena de su propia historia y su incorporacion masiva a la vida politica a

través de organizaciones revolucionarias desaté y desencadend en este nicleo de poder todo este inconsciente

colectivo de exterminio [...] El temor a una rebelién del indio y el deseo solapado de exterminarlo se unia en

una coyuntura histérico-politica que terminaria en un etnocidio. (Casals Arzl 256- 257).

El relato de Menchd no es s6lo una denuncia, es la entrada del sujeto indigena al ambito
publico y por lo tanto a la capacidad de autorepresentarse. Si bien resulta innegable que “[s]in la
influencia internacional de las redes de apoyo del Ejército Guerrillero Popular (EGP), sin la
guerra en El Salvador, y sin la polarizacion que causoé en los medios progresistas norteamericanos
y en los de la izquierda europea la amenaza de invasion norteamericana a Nicaragua, nunca
hubiese alcanzado el testimonio de Rigoberta Menchd semejante poder de convocatoria”
(Burgos, “Memoria” 20), no lo es menos que “[e]n el marco de la posguerra, Rigoberta Menchd
también es objeto de un proceso de reajuste de su papel en el contexto actual de Guatemala,
determinado por el poder que detenta como imagen y por su influencia internacional” (Burgos,
“Memoria” 28). En este sentido ha sido un aporte a la construccion de una Centroamérica mas
democratica y conciente de la diversidad cultural de su pueblo.

El relato de Rigoberta fue revolucionario en muchos aspectos; tal vez no fue el primer
testimonio y mucho menos étnico, pero sent6 un precedente contemporaneo de la lucha indigena

y se transformé en un referente ineludible si de intelectuales indigenas se trata.

Consideraciones finales

La propuesta de abordar bajo un marco conjunto a Duncan y Mencha buscé analizar el

funcionamiento de una estructura de alteridad en el campo intelectual centroamericano. A lo
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largo del trabajo varias marginaciones en comun se pueden constatar: la reivindicacion identitaria
presente en sus escritos, la importancia de la memoria colectiva frente a la oficial, el
vanguardismo de su obra en un contexto donde lo étnico adquiere relevancia, y la discriminacion
que en el campo literario han sufrido. Con respecto a esto Gltimo, en ambos autores existe una
denuncia sobre la invisibilizacion que el canon literario ha hecho de los indigenas y grupos
afrodescendientes como autores. El afrorealismo y el testimonio, al menos el aqui tratado, no
estarian al nivel de las grandes tendencias de la literatura ni sus autores de los grandes
intelectuales. Esa falta de reconocimiento, tanto en la academia centroamericana como mundial,
sin duda tiene relacion con un componente racista vigente en las dindmicas sociales, y del cual el

campo intelectual tampoco se libera.
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