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1. INTRODUCCION

Este articulo es una sintesis de la tesis doctoral que el autor presentd en la Universidad
Complutense de Madrid en septiembre del 2004, y describe la lucha social de las
organizaciones negras garifunas para el reconocimiento de sus derechos frente al Estado-
nacién hondurefio. En efecto, en fas Gitimas dos décadas, las etnias indigenas y negras
de Honduras han entablado una lucha social en la que ademas de reivindicar la asistencia
det Estado en temas como la educacion, la salud y la dotacién y ampliacion de territorios,
también reclaman afanosamente por el reconocimiento juridico de una “nacién
pluriétnica” y muiticultural en el pais, desafiando por ende el tradicional proyecto de
“nacién homogénea” difundido por el Estado hondurefno desde el siglo XIX. En efecto,
desde la Independencia hondurefia de 1821, y hasta 1994, el Estado hondurefio impuso
la idea de la “nacion homogénea” entendida como el proyecto de reformutacion de la
nacién, mediante et cual se intenté construir la nacién con base a la integracion culturat de
los indigenas, negros y castas a los valores y normas de la elite dominante blanca.

No obstante, a partir de 1994, este proyecto de “nacion homogénea” empezé a fracturarse
y comenzé a vislumbrarse una radical transicién a otra forma de “reimaginacion” de la
nacion en Honduras: el reconocimiento de una “nacion pluriétnica”, fendmeno que esta
provocando una transformacion politica sin precedentes en ia historia nacionai. En efecto,
el 3 de agosto de ese afo, el gobierno de Carlos Roberto Reina, aprobé el Acuerdo
Presidencial N° 0719-EP en que establecié las politicas de “Educacién Bilingle
Intercultural” (EBI) para las etnias del pais, pero ademas, por vez primera, el Estado
reconoci6 el “caracter pluricuitural y plurilingiiistico de la sociedad” hondurefia.

Este reconocimiento de la sociedad hondurefia como una “nacién pluriétnica” también
movilizo a los grupos étnicos hacia el reclamo de otras reivindicaciones no solo
educativas, sino también sanitarias, juridicas, sociales y politicas, las cuales empezaron a



ser atendidas por el Estado, por tanto, el punto central de este estudio es describir el
proceso de fransicién de la “nacion homogénea” al reconocimiento de una “nacién
pluriétnica” en Honduras como consecuencia de la lucha étnica emprendida por los

negros garifunas.

2. DISENO DE INVESTIGACION
A) Planteamiento del problema
El estudio en cuestién, se centré en responder la siguiente pregunta problema de

investigacion:

¢Cuales son los efectos que esta provocando la fucha de las organizaciones sociales
garifunas en [a transicion del modelo de “nacidon homogéneaa” a una “nacion pluriétnica” y
qué idea de nacién se estan formando los garifunas a partir de esas luchas sociales y del

reforzamiento de su identidad étnica?.

B) Objetivos de investigacion.

GENERAL:

Determinar cudles son Jos cambios que esta produciendo Ia lucha étnica de los negros
garifunas en ei proceso de transicion de la “naciéon homogénea” a una “nacion pluriétnica”

en Honduras.

ESPECIFICOS:
Describir el proceso de “imaginacion de la nacion” que llevo a cabo el Estado de
Honduras en los siglos XIX y XX con el objetivo de difundir y consolidar la idea de “nacién

homogénea”.

Establecer cual es la idea de nacién en los negros garifunas de la comunidad de

Cristales, en Trujillo, Honduras.

C) Metodologia

Tipo de estudio y seleccion de Ia comunidad a estudiar:

La investigacion que se presenta es un Estudio de Caso, con caracter descriptivo-
anaiitico, en donde las variables de estudio se abordaron de forma cuantitativa y
cualitativa. La comunidad elegida para el analisis fue el Barrio de Cristales, ubicado en el



Municipio de Trujillo, Cabecera del Departamento de Col6n en e! Caribe hondurefio, esto
considerando que dicho poblado es estimado simbolicamente por la etnia como la
“Capital” dei pueblo garifuna.

3. CONTEXTO NACIONAL Y LOCAL DE LAS COMUNIDADES NEGRAS GARIFUNAS
DE HONDURAS

1a Republica de Honduras esta localizada en el istmo centroamericano, y cuenta con una
extension territorial de 112, 492 km cuadrados". Segtin el censo de 1988, la poblacién era
de 4,248,561 habitantes, sin embargo, estimaciones recientes det ano 2002 indican que el
pais tiene 6,071,200 habitantes, por tanto, la densidad de poblacion es de 53,9 habitantes
por km?. El pais tiene un 55% de poblacidn rural y el 45% es poblacion urbana. La tasa de
crecimiento poblacional es del 3.6% anual, siendo la mas alta de toda Latinoamérica. La
poblacién econémicamente activa (PEA) apenas es del 37% (XVI Censo de Poblacion y vV
de Vivienda, 2001).

La tasa de analfabetismo segun estimacion del afioc 2002 es de un 19.7% y el PIB per
cdpita para el afio 2000 era de 624.7 dolares de EE.UU (INE, 2002). Segun el Programa
de las Naciones Unidas para el Desamollo (PNUD), Honduras tiene un Indice de
Desarrotio Humano (IDH) def 0.638, por tanto, su posicién en el IDH mundiai la ubica en el
lugar 107 del planeta (PNUD, 2002). Los principales productos de exportacién son el café,
bananos, madera, pfomo, zinc, plata, carne refrigerada, camarén y langosta, azacar,
tabaco, pinas, melones, sandias, prendas de vestir, jabones y detergentes, y derivados
del petrdleo, aunque Uitimamente han adquirido mucha relevancial las remesas
provenientes de los inmigrantes establecidos en Estados Unidos y por el turismo, que en
el 2002 se constituy6 en la tercera fuente de divisas (Grupo Editorial Océano, 2000, Pag.
V). Seguin datos del INE, en el 2002 el 70.5% de la poblacion estaba en la pobreza, la
cual se acentud a raiz del paso de! Huracan Mitch en 1998. La division politica territorial
es de 18 departamentos; la capital es Tegucigalpa, que cuenta con 818,690 habitantes, y
también son ciudades importantes San Pedro Sula (Cortés), La Ceiba (Atlantida), £i
Progreso (Yoro), Choluteca (Chotuteca), Tela (Atlantida), Santa Rosa de Copan (Copan) y
Comayagua (Comayagua).



Honduras presenta una rica diversidad étnica y cultural, dispersa por las diferentes partes
del territorio nacional. En Ia actualidad, existen en el pais ocho etnias indigenas y negras
culturalmente diferenciadas en refacion con la mayoritaria poblacion mestiza, estas son:
los negros garifunas, los miskitos, los negros de habla inglesa o creoles, los lencas, los
maya-chortis, los pech, los tolupanes v los tawahkas. Segun el Banco Mundial (BM), en
Honduras el total de la pobiacién indigena y negra asciende a 658,478 habitantes, de un
total de poblacion nacional de 6,071,200 personas, por 10 tanto, la poblacién étnica
representa el 10% del total nacional. Los garifunas suman unos 250,000 (Traa Valarezo,
Ximena: 2003).

A) Situacion socioeconomica de ias etnias hondurefias

Con respecto a la situacion econémica hondurefia, segdn cifras del Instituto Nacional de
Estadistica (INE), hacia el 2002, el 70.5% de la poblacién hondurefia estaba en la
pobreza. Esta situacién es mas grave en las etnias, ya que el ingreso promedio mensuat
de la poblacion étnica es de L. 1,000, equivalentes a unos $60. En el ambito de la salud,
la situacién es ain mas grave, ya que la poblacion indigena hondurefa tiene una
desnutricion generalizada, llegando a afectar al 95% de la poblacion menor de 14 anos.
De cada 100 indigenas que nacen, 60 mueren por enfermedades infecto-contagiosas. En
1993, la esperanza de vida estimada para los indigenas fue de 36 afos en los hombres y
43 en las mujeres. Todo este desesperanzador cuadro fue naturalmente lo que empujé a
las organizaciones indigenas y negras a impulsar una serie de luchas ante el Estado
hondurefio, acentuadas sobre todo desde comienzos de los afios 90.

B) Descripcion general de la comunidad en estudio

El Departamento de Colén se encuentra situado en 1a parte septentrional de Honduras, en
la costa oriental det Caribe, comprendiendo su ubicacion geografica a 15° 04’ y 16° 02’ de
Latitud Norte y 85° 00’ y 86° 27’ de Longitud Oeste. Tiene una extension territorial de
8,249 km=. La poblacion asciende a 218,064 habitantes.

'La cif?-a incluye el territoric de los ex bolsones que en forma definitiva pasaron 2 Honduras a partir de la
sentencia dictada en 1992 por la Corte Internacional de Justicia de La Haya en lo referente al litigio fronterizo




LLa comunidad garifuna de Cristales, se encuentra localizada en la ciudad de Truijillo, la
cabecera departamental de Colén, ta cual se encuentra asentada sobre la bahia del
mismo nombre. Fue explorada por Cristébal Colon en su Gitimo viaje de 1502, y fue
fundada el 18 de mayo de 1625 por Juan de la Medina, por mandato de Hernan Cortés,
quien fa visité ese mismo afo.

La poblacion estimada en el municipio de Trujillo es de 33,730 habitantes; en el area
urbana, es decir, el casco urbano de la ciudad se localizan 12,308 (36%) y en el area rural
21,683 (64%). De los 12,308 habitantes con que cuenta la ciudad de Trujillo, mas o
menos la mitad (unos 6,000) son negros garifunas, repartidos entre los barrios de
Cristales y Rio Negro.

C) Poblacion garifuna actual y ubicacion geogréfica

La etnia garifuna constituye el pueblo afrodescendiente mas numeroso de Honduras y
habita a lo largo del litoral Caribe hondureno distribuidos -segin la Organizacidn de
Desarrolio Etnico Comunitario (ODECO)- en 48 comunidades dispersas en [a costa y en
las islas del Mar Caribe del pais. En las Ultimas décadas también se han asentado en las
ciudades mas importantes del territorio como Tegucigalpa, San Pedro Sula y El Progreso,
entre otras’. Ademas, también existen 8 comunidades garifunas en Belice: Dangriga,
Punta Gorda, Hopkins, Seine Bight, Georgetown, Barranco, Mullins River y Punta Negra
(Wilk, Richard y Chapin, Mac: 1992: 174); 3 comunidades en Guatemala: Livingston,
Puerto Barrios y Santo Tomas de Castilla (Martinez Montiel, Luz Maria: 1992: Pag. 174) y
2 en Nicaragua: Rio Perlas y Orinoco (Romero, German: 1993: Pag. 36). En total serian
61 los poblados garifunas en todo el istmo centroamericano. Igualmente, una gran
cantidad de poblacién ha emigrado a los Estados Unidos, especiaimente a Nueva York,

entre Honduras y El Salvador.

Un estudio reciente de ODECO, apunta que en el caso de Honduras, los garifunas ocupan un buen nimero
de pueblos y aldeas, en la mayoria de los cuales viven exclusivamente habitantes de la etnia, que son: Punta
Gorda, Masca, Travesia, Bajamar, Sarawaina, Rio Tinto, Miami, Tomabé, San Juan, La Ensenada, Triunfo de
la Cruz, Nueva Go, Cayo Venado, Sambuco, La Rosita, La Ceiba, Corozal, Sambo Creek, Nueva Armenia,
Rio Esteban, Guadalupe, San Antonio, Santa Fe, Cristales, Rio Negro, Bamanco Blanco, Santa Rosa de
Aguin, Limén, Punta Piedra, Cusuna, Ciriboya, lriona Viejo, San José de La Punta, Sangrelaya, Cocalito,
Tocamacho, San Pedro de Tocamacho, Coyoles, La Fe, Buena Vista, Batalla, Pueblo Nuevo, Plaplaya, Boca
Cerrada, Easter, Cayo Chachahuate, Barra del Salado y la Colonia Alfonso Lacayo en San Pedro Sula. Se
debe agregar que existen grandes contingentes garifunas en las ciudades de Puerto Cortés, La Ceiba, Tela y
Tryjillo. Cfr. (Amaya, Jorge y Moncada, German: 2002: Pag. 12).

-



Nueva Orleans, Miami, Houston y Los Angeles, asi como a la capital inglesa, Londres
(Gonzalez, Nancie: 1988).

Como se ve, las comunidades garifunas se encuentran concentradas a lo largo de la
costa caribefia hondurefia, desde Masca, Cortés hasta Plaplaya en Gracias a Dios o La
Mosquitia, asi como en las zonas insulares de Las Islas de la Bahia y los Cayos
Cochinos. Estos asentamientos se ubican en ambientes litorales que han sido clasificados
por Davidson en cuatro categorias: a) los asentamientos entre playa marina y
desembocaduras de los rios; b) asentamientos sobre desembocaduras de riachuelos; ¢)
asentamientos en bahias protegidas y d) asentamientos en la desembocadura de lagunas
de agua dulce (Davidson, William: 1976: Pags. 85-94).

El rea de investigacion se encuentra ubicada dentro de la zona de vida de Bosque Muy
Himedo Subtropical (BMH-S). En este medio, se puede encontrar desde el nivel del mar
hasta aproximadamente 900 m.s.n.m. Esta regién tiene como limites generales un
promedio anual de precipitacion entre 2,000 y 4,000 milimetros y una temperatura media
anual entre {os 24 y 27 grados centigrados, con una humedad relativa de entre 84% y
86%. Las precipitaciones son abundantes todo el afio, sin estaciones definidas como en el
resto del pais, empero, se puede expresar que {a zona presenta dos estaciones por lo
menos distinguibles: la seca, que va de febrero a julio y la lluviosa, que va de julio a enero
(Ochoa Lopez, Vilma: 1991: Pag. 8).

En términos generales, considerando toda la franja Caribe centroamericana, se puede
resumir que el area donde habitan los garifunas se divide en tres regiones: La linea
costera norte-sur de Belice y Guatemala; 1a costa este-oeste de Honduras (practicamente
todo el litoral Caribe) y la costa norte central de Nicaragua. En el caso de Honduras, la
mayor parte de los asentamientos estan localizados en l1a playa a menos de 200 metros
sobre el nivel del mar (Davidson, William: 1976: Pag. 89). Los 'poblados se expanden
primero paralelos a ia costa y luego en direccion al interior alejandose de fa playa. En
muchos pueblios garifunas, existe un pantano en la parte del area entre la playa y fa
cadena de colinas y montafias paralelas al mar. Esto ofrece un medio propicio para el
desarroflo de los mosquitos o zancudos y por tanto las consiguientes plagas que
transmiten. Asimismo, en casi todas las comunidades, los garifunas viven en contacto con
los animaies domésticos y es comun que las familias tengan varias gallinas, cerdos,



pervos y gatos. A estos animales se les permite vagar en los solares y calles, asi como a
lo largo de la playa, excepto en la noche, cuando generalmente se les encierra.

Asimismo, en otras areas baldias, a lo largo de los caminos que conducen a otros
poblados, es muy frecuente encontrar alguna fauna que puede constituir un peligro
potencial para la salud, como por ejemplo murciélagos, vampiros, escorpiones, culebras y
arahas venenosas, asi como garrapatas. Los caminos son pavimentados solamente en
fos centros urbanos donde conviven con mestizos, como en los casos de Puerto Cortés,
Tela, La Ceiba y Trujitlo, empero, en los pueblos y aldeas de las zonas rurales, las vias
son fragosas e intransitables durante gran parte del afio. De hecho, algunas
comunidades, sobre todo las ubicadas hacia el oriente de Trujillo, solamente tienen
comunicacién por via maritima o a través de la navegacion por 0s rios.

Los poblados garifunas presentan una apariencia regular y ordenada, con construcciones
que siguen un patron rectangular. Todos los asentamientos, excepto los mas pequenos,
estan divididos en secciones (Barrios) que compiten sanamente entre si, por ello, se
puede afirmar que los garifunas “viven en armonia”, o que permite desarrollar en el
imaginario colectivo de los pueblos y aldeas un fuerte compromiso por preservar la
tradicion culturai®,

El mar sirve como marco delimitante de los poblados. Sus casas fas ubican detras de los
cocoteros, a {o fargo de una calle principal que atraviesa ef pobfado de extremo a extremo;
de ese modo, log cocoteros sirven como amortiguadores de los fuertes vientos en las
temporadas de fluvias 0 huracanes, que tan frecuentemente asolan las costas del Caribe
hondurefio y centroamericano.

Las casas las orientan hacia la calle. No tienen patios o sofares delimitados con cercos,
comunicandose entre si una casa con la otra, lo cual esta relacionado con la regulacion
del espacio de las viviendas que histéricamente han fijado los garifunas desde su llegada
a Honduras, en el que las casas estan separadas individuaimente, puesto que ellos han
construido una tradicion histérica en la que el concepto de “territorio” ha sido desprovisto

Un andlisis detallado sobre la arquitectura de las comunidades garifunas puede verse en: Salinas, Iris
Milady, Arquitectura de los grupos étnicos de Honduras, Tegucigaipa, Editonal Guaymuras, Coleccion
Itzamna de Ciencias, 2* edicion, 2002, Pags. 25-40,



del matiz privado que por ejemplo practican los mestizos y en general fa civilizacion
occidental. En efecto, en el pueblo garifuna, el espacio fisico es percibido de manera
“comunal’, sobre todo los destinados para las labores agricolas, para la recreacion (la
. playa) etcétera. Algo igual sucede con los espacios asignados a las viviendas. En efecto,
ellos, a diferencia de los mestizos, generaimente no han construido cercas o barandas en
sus casas (en las ultimas décadas si han comenzado a hacerlo, al penetrar en los pueblos
las influencias de los mestizos o de los miembros del grupo que han retornado de Estados
Unidos y ofras partes del exterior), por lo tanto, en las comunidades garifunas, las
personas pueden pasar del espacio de una vivienda a oftra sin ser eso motivo de
“intrusion” por parte del vecino, y mas bien ha sido comdn que las familias reciban la
irrupcion del vecino o vecina de al lado para llevarse prestado -de manera inconsulta- el
azicar, un balde, un martillo o cualquier artefacto que necesite; aunque hay que aclarar
que esa “excesiva confianza” de los vecinos es correspondida de igual manera, pues las
cosas que se han tomado prestadas tienden a ser devueltas a sus respectivos duefios®.

Con refacion al nimero de poblacion garifuna existente en el pais, muchas fuentes hacen
oscilar la poblacién entre 70,000 y 300,000 personas. Mas recientemente, en 2001, ia
ODECO, una de las organizaciones garifunas mas beligerantes, en un diagnéstico
levantado en todas las comunidades, calculé a la poblacion garifuna en 400,000
personas, de un total de 500,000 habitantes de procedencia afrodescendiente (o sea,
incluyendo también a los negros creoles) en la nacién. Segun ellos, “ fa poblacion
visiblemente afrodescendiente representa un 10% de la poblacién total del pais,
conformando mas de 500,000 personas, de las cuales més de 400,000 son garifunas;
estos datos son ¢stimaciones independientes de la Organizacion de Desarollo Etnico
Comunitario- ODECO (ODECO: 2001, Pag. 7)".

La cantidad anterior parece estar un tanto abultada, puesto que la mayoria de las fuentes
concuerdan que el total de los grupos étnicos hondurefios, tanto indigenas como negros,
representan el 10% del total de poblacién nacional; de todas formas, nosotros aceptamos
la cifra de 250,000 garifunas propuesta por la investigadora Ximena Traa Valarezo -no
solo por ef hecho de ser fa mas actualizada, sino también debido a que su documentado
estudio- avalado por el BM y el FHIS. También conté con la colaboracion y asesoria de la

———

4Con relacion a la concepcion comunal de los espacios territoriales de los garifunas, puede consultarse por
¢gjemplo: Amaya, Jorge y Moncada, German, La conunidad garifuna y sus desafios en el siglo XXI... Op. cit.,



Confederacion Nacional de Pueblos Autéctonos de Honduras (CONPAH) (Traa Valarezo,
Ximena: 2003: Pag. 2).

4) LA NACION COMO “COMUNIDAD IMAGINADA” Y ALGUNAS REFERENCIAS
TEORICAS ESENCIALES

A) Los conceptos de “naciéon”, “nacién homogénea” y “nacion pluriétnica”

En nuestro estudio, el concepto de “nacién” es una de las categorias fundamentales
para sustentar ta evolucién del proceso de construccion nacional en Honduras. En este
sentido, decidimos retomar 1a perspectiva teérica de Benedict Anderson, quien sefiala
que la nacion es “ [...] una comunidad polltica imaginada como inherentemente limitada y
soberana” (Anderson, Benedict: 1993: Pag. 23), concepto segin el cual, la nacién es un
artefacto construido e imaginado ya sea por parte det Estado-nacion o por parte de la
“intelligentsia” al servicio del mismo.

Por otra parte, nuestro estudio también pretende describir el proceso de transiciéon de la
idea de “nacién homogénea” al de una “nacién pluriétnica” en Honduras, a partir de las
fuchas entabtadas por 10s negros garifunas. Por eso, es importante definir ambas
aproximaciones sobre la nacién. El concepto de “nacién homogénea” lo entendemos
segln la acepcion de Ménica Quijada, quien sostiene que la “nacién homogénea” se
refiere a aquellos proyectos de reformulacién de la nacion suscitados en Latinoamérica
‘desde finales del siglo XIX, mediante los cuales el Estado intenté construir la nacién con
base a fa integracion de los indigenas, negros y castas a los valores, normas y
costumbres de la sociedad dominante, ya sea blanca o mestiza, pero en todos los casos
heredera de las tradiciones legadas de la sociedad colonial o de las nuevas aportaciones
de Ia “modernidad”. Por ende, “homogeneizar” consistia en aculturizar a las etnias con la
tentativa de “civilizarios”, segun fos discursos de! Estado-nacién (Quijada, Moénica: 1994:
Pags. 22 y ss).

Por su parte, la “nacién pluriétnica” se refiere a aquellos lipos de Estados que como
fesultado de las luchas indigenas y negras, reconocen legalmente -a través de reformas
Constitucionales, leyes y otras normas- la naturaleza multiétnica y mutticultural de fa

Pag 34,
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nacion, y ademas, admiten el derecho de estas etnias a recrear y conservar su propia

cultura®.

B) El proceso de “imaginacién” de la nacién en Honduras

Desde Ia Independencia politica de Honduras con respecto a Espana, en 1821, el Estado
intent6 forjar un proyecto de nacion de acuerdo a los postulados derivados de ia
Hustracion Francesa, en el cual, el ideal de “progreso” estaba asociado con el modelo de
naciébn moderna que devino tras la Revolucién Francesa y la creacién de los Estados
Unidos. En esencia, los pensadores independentistas “imaginaron” a la nacién en
términos modernistas, pues pensaban que el proyecto de nacién por construir debia imitar
los ejemplos de Europa y Norteamérica; es decir, 10s principios y postulados para crear la
nacién no podian emanar de la cultura de las etnias indigenas y negras, sino mas bien de
los ideales liustrados. Por ende, el proceso de construccion de la “nacion homogénea”
buscaba integrar a fas etnias -por considerarlas “salvajes” y “atrasadas’- con el fin de
civilizarlas.

Uno de los primeros dmbitos mediante los cuales se intentd integrar a los indigenas y
negros a la nacion fue a través de la ciudadania, que en esencia seria el requisito que
otorgaria calidad de “nacionalidad” a las personas, esto de acuerdo a !a perspectiva de la
corriente de la “nacion civica®, que estipulaba que 1a nacion ta formaban 10s ciudadanos.
En este sentido, la evolucion de la ciudadania partié de la base, en un principio, de
otorgar la condicion ciudadana a los indigenas y negros tras la emancipacion potitica de la
Corona espafiola en 1821; pero en una segunda etapa, a partir de 1839, se restringié tal
derecho a los grupos étnicos en vista de que las constituciones y las leyes electorales
impusieron una serie de requisitos para poder optar a la ciudadania, como por ejempio, el
tener propiedades o saber leer y escribir. Desde entonces, y hasta bien entrado el siglo
XX, los indigenas y negros vieron por tanto limitados sus derechos ciudadanos en virtud
de no contar con las prescripciones legales estatuidas en las leyes.

’Una aproximacion a esta vision de la “nacion pluriétnica” puede encontrarse por ejemplo en: Villoro, Luis,
E"lado DPlural, pluralidad de culturas. México DF, Paidés, Biblioteca Iberoamericana de Ensayo, N° 3, 1*
efllcu&n, 1998; Taylor, Charles, Multiculturalismo y la politica del reconocimiento, México DF, Fondo de
(.ulh.na Economica (FCE), Coleccion Popular, 1* reimpresion, 2001; Handelsman, Michael, Lo affo y la
Plurinacionalidad: El caso ecuatoriano desde su literarura, Quito, Ediciones Abya Yala, 1%dicion en
espafiol, 2001 y Kymlicka, Will, Multicultural Citizenship. A Liberal Theory of Minority Rights, Oxford,
Oxford University Press, 1995.



Asimismo, en el siglo XX, el Estado promovié la integracién de las etnias a la nacion
mediante las politicas Indigenistas, ya que 1a exclusion legal que habian sufrido les
impedian optar a cargos publicos y a elegir autoridades, sufriendo por tanto una
marginacion e invisibilizacién por parte del Estado. No obstante, las politicas indigenistas
también pretendian integrar a las etnias a la nacion desde los principios de la “nacion
homogénea”, ya que 0 que se buscaba era incorporarios a la cultura mestiza.

El proceso de “imaginacion” de la nacién en Honduras también implicé la creacion, por
parte def Estado, de una serie de simbolos identitarios que fueran internalizados por las
masas, como por ejemplo, la bandera nacional (1866), el escudo (1825), las monedas
nacionales (1926), asi como 1a oficializaciéon del nombre de Reptblica de Honduras (1865)
para designar al pais. Sin embargo, las constantes guermras civiles y la inestabilidad
politica causada por las mismas, demoraron ostensiblemente el proceso de construccion
nacional en Honduras y Centroamérica. Tuvo que liegar fa Reforma Liberal de Marco
‘Aurelio Soto y Ramén Rosa en el dltimo cuarto del siglo XIX para que el proyecto de
imaginacion de la nacion y la consolidacién nacional alcanzara cierta vitalidad. En efecto,
la Reforma impulsé aceleradamente la tentativa de “imaginacion” de la nacién, al aportar e
inventar una serie de tradiciones, como por ejemplo el “pantedn de los héroes nacionales”
(principalmente en torno a la ritualizacion historica de Francisco Morazan); la instauracion
de las fiestas civicas (como la celebracion de la fiesta de 1a Independencia nacional); ia
promocion del pais en el exterior a través de las “Exposiciones Universales”; de la difusion
de un fibro de “historia nacional”, la famosa “Historia social y politica de Honduras” de
Antonio Ramén Vallejo (1882); el fomento de archivos, bibliotecas, academias cientificas y '
de museos nacionales (1898); del levantamiento de censos y otras acciones mas. Pero
ademas, la Reforma acentud el proyecto de “nacién homogénea” al instaurar la educacién
laica y gratuita encaminada a uniformar a la poblacion étnicamente diferenciada, proceso
en el que jugd un papel relevante la instauracion del espafiol como lengua oficial del
Estado en 1881. Con ello, se empezd a fraguar un modelo de convivencia politica
homogeneizante, en el que las elites blancas o mestizas se imponian la obligacion de
“civilizar” e “incorporar” a la nacién homogénea a los grupos que consideraban “incultos e
incivilizados”, es decir, a los indigenas y negros. Finalmente, la Reforma Liberal
hondurefia constituy un acontecimiento de trascendental importancia en la historia del
Pais y sentd las bases para una modificacion sustancial de las viejas estructuras
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heredadas del periodo colonial. De iguai forma, ejercio una influencia profunda en el
ulterior desarroilo de ta historia nacional. Con efla, se cimentaron los fundamentos que
gieron forma mas estable y centralizada al Estado-nacion hondurefio, tarea que fue
continuada afanosamente por las generaciones politicas e intelectuales subsiguientes,
sobre todo las de la primera mitad del siglo XX, tiempo durante el cual todavia se
proseguia 12 labor de reproducir otras “imagenes” en las cuales se fuera identificando al

pueblo con la nacion.

Adicionaimente, en el siglo XX, también se siguieron perfilando otros imaginarios en el
proceso de configuracién nacional, como por ejemplo, la creacion de otros simbolos
nacionales como el “Himno Nacional” (1915), el Mapa (1930), y fundamentalmente, la
divulgacién de una ideologia nacionalista que pretendia mostrar que el crigen racial de los
hondurefios era el resultado de la mezcla de los conquistadores esparioles con los
indigenas mayas, fundamentalmente en el gobierno de Tiburcio Carias Andino (1933-
1949). De este modo, se intentd ocultar el aporte de otros grupos indigenas en el
mestizaje o en la composicion poblacional hondurena, como los lencas, los tolupanes, los
pech, los tawahkas y especialmente, de los negros, tanto los que estuvieron presentes en
el periodo colonial, asi como de los negros ingleses o creoles y de los negros garifunas.
Mas bien, esta ideologia del “mestizaje” originé toda una propaganda racista en contra de
fa presencia de los negros ingleses, quienes habian venido a faborar en las compafias
bananeras afincadas en el Caribe hondurefio. Asi, la historia decimonénica, que ensaizé
el aporte histdrico de fos héroes criollos, dio paso en el sigio XX a {a difusion de un
Indigenismo que rescataba el esplendoroso pasado de los mayas, asi como la legendaria
figura del indigena lenca Lempira, que combatio a los espaiioles en tiempos de la
Conquista. No obstante, la exaltacion que se hacia de los ‘“indigenas muertos” no
significaba que se valorara en igual dimensién a los “indigenas vivos”, pues a ellos se les
siguié imponiendo coercitivamente el ideal de “integracion” a la sociedad nacional, es
decir, a la “nacién mestiza”.

Finalmente, es necesario agregar que también se dio la imaginacion de la nacién como
proyecto econdmico, primordialmente a través de la construccién del Ferrocarril
Interocednico Nacional y de la blsqueda de un rubro econdémico que pudiera dinamizar la
economia nacional e insertarla al capitalismo mundial. Pero a la farga, la fragilidad
econdmica de las elites hondurenas facilitd la formacion de los enclaves minero y
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pananero, con lo cual [a economia hondurefia quedé supeditada al capital transnacional.
Esto evidentemente obstaculizé 1a conformacion de una burguesia nacional, asi como al
proyecto mismo de edificacion nacional. Por uitimo, también hay que destacar el aporte de
1as manifestaciones populares en la formacion de la nacion en Honduras, principaimente
el del arte popular, que hizo surgir por medio de 1a-pintura “primitivista” de José Antonio
velasquez y sus adeptos, una corriente que iogré captar el paisaje hondurefio y sobre
todo, se liegd a convertir en “representacion fisica y estética” de la nacién; ademas,
también influyé en este proceso la “religiosidad popular”, que incub6 un culto nacional a
través de la devocidn a la Virgen de Suyapa. En suma, se puede aiadir que todos los
elementos anteriores sirvieron de modo significativo para configurar las sefias de la
identidad hondurefia.

5) LAS LUCHAS ETNICAS Y LA IDEA DE NACION EN LOS GARIFUNAS: LA
TRANSICION DE LA “NACION HOMOGENEA” AL RECONOCIMIENTO DE UN
“NACION PLURIETNICA”

Este apartado es de suma trascendencia de cara a la presentacién de las conclusiones de
la presente investigacién, dado que tratara acerca de l0s puntos esenciales y
sobresalientes sobre los cuales han centrado fa lucha los movimientos sociales negros en
torno al reconocimiento de sus derechos y también, del consentimiento, reconocimiento y
aprobacion de una “nacion pluriétnica” por parte det Estado de Honduras.

Huelga decir que fa farga disputa que han emprendido fos garifunas por el reconocimiento
de sus derechos comprende un sinfin de demandas y reivindicaciones que tienen que ver
con la generalidad de los ingentes problemas que acumulan las comunidades, es decir,
desde lo social, politico, cultural y econdmico; sin embargo, en la documentacion
consuttada, en la encuesta, en las entrevistas y en otra serie de fuentes, se pudo detectar
que las principales exigencias y reivindicaciones de la lucha garifuna frente al Estado
giran airededor de 4 demandas especificas, que indudablemente inciden en todos los
aspectos de la vida cotidiana de los hombres y mujeres garifunas, a saber. a) la
educacion; b) la salud; ¢) el territorio y el medio natural y; d) los derechos politicos y la
igualdad de oportunidades.
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Segtn el sentir del movimiento negro hondurefo, el cumplimiento de estas demandas a
la poblacion garifuna desde un enfoque intercultural, garantizaria el mejoramiento de las
condiciones de vida de la poblacion, pero a la vez, permitiria la reafirmarmacion de un
Estado mas democratico, tolerante y multicuitural. En efecto, en los ultimos anos, tanto los
indigenas como los negros garifunas, han exigido a los gobiernos hondurefios una serie
de reformas legales y constitucionales que reconozcan por fin la naturaleza “pluriétnica”
de la nacion hondurefa, reprobando por ende fa continuidad del antiquisimo modelo de la
*nacion homogeénea” promovido por el Estado desde la independencia, el cual perseguia
“integrar” a indios y negros a la cultura y los valores occidentales modernos de ios blancos

y mestizos.

Este fenémeno reivindicativo que han entablado sociedades etnoculturales en muchos
Estados latinoamericanos en los (litimos treinta anos, demanda fundamentaimente la
implantacién de politicas que posibiliten reformas constitucionales, politicas de
multiculturatismo, derechos lingtiisticos y la proteccién constitucional de los tratados
internacionales a favor de los aborigenes. En definitiva, como apunta Kymlicka, se trata
de fendmenos heterogéneos “[...], pero que tienen una caracteristica en comun: se
encuentran més allé del elenco de derechos civiles y politicos de la ciudadania protegidos
en todas las democracias liberales. Se trata de derechos, ademas, que se adoptan con la
finalidad de reconocer y de acomodar las distintas identidades y necesidades de los
grupos etnoculturales dentro de una nacion pliuriétnica” (Kymilicka, Will 2002: Pag. 25).

Por su parte, Agueda Gomez sefiala que en el contexo especifico hondurefio, el
surgimiento de estas “nuevas identiaaads étnicas”, basadas en las politicas del
reconocimiento y la plurietnicidad, coinciden con la irrupcién de nuevas ciudadanias en la
regidn, provocando la flexibilizacion del concepto de ciudadania (Gémez Suarez 2001:
Pégs. 100-101).

En efecto, ya vimos que a lo largo de los siglos XIX y XX, el Estado de Honduras se
Propuso construir e imaginar una “nacién homogénea” en la que se intentd incorporar a
indigenas y negros. No obstante, por mucho tiempo la “ciudadania” de estos segmentos
de la poblacion hondurena se vio limitada y restringida en vista que no pudo optar a la
iguaidad plena en comparacion a los blancos y mestizos, que desde siempre ostentaron el
Poder. Por esa razon, hoy en dia, Ias reivindicaciones de los negros hondureios no
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solamente se circunscriben a la satisfaccion de necesidades materiales por parte del
Estado, sino también al reconocimiento de derechos politicos y de una *nacién pluriétnica
o plurinacional”.

Asl, en esta concepcion, el multiculturalismo® desempefia un elemento destacado en la
conformacion de una *nacién pluriétnica”, ya que éste reconoce el valor igualitario de fas
etnias indigenas y negras en la conformacion de fa nacién hondurefia. De este modo, la
transicion de la “"nacion homogénea” -que excluyé e invisibilizé a las etnias-, al
reconocimiento de una “nacién piuriétnica™ y muiticultural, en la que tanto los blancos,
mestizos, indigenas, negros y ofros grupos forman parte integrante de la “nacion”,
evidentemente que marca un paso sustantive hacia a construccion de una nacién mas
democratica, incluyente, tolerante y multicuftural. Justamente, hacia estas metas es que
se dirigen gran parte de Ias luchas de los negros garifunas hondurefios.

A) La lucha garifuna en las esferas educativa y linglifstica: Las demandas de
educacion y la conquista de una Educacion Bilingle Intercuftural (EBI)

A lo largo de [a historia hondurefia, 1a educacion oficial fue un instrumento fundamental
mediante el cual el Estado hondurefio buscd fa incorporacién de los indigenas y negros al
imaginario de la nacién. De hecho, la promulgacion de! “espafiol” como lengua oficial del
Estado desde 1881, se reiteré en las Constituciones subsiguientes, y esta situacion se
mantiene aun en la Carta Magna vigente de 1982.

A través de esta politica de exclusién lingiistica de Ias lenguas indigenas, varias etnias
(especialmente los lencas y maya-chortis, que estuvieron en mayor contacto con fos
mestizos), vieron extinguirse sus lenguas; con ello, perdieron gran parte de su bagaje
Cuttural y, paulatinamente fueron “espafolizandose”, lo que en definitiva era la intencion
finaf de( Estado-nacién hondurefio, que consideraba a fas lenguas nativas como “satvajes”
© “inferiores” (Herranz 2000; Pags. 284-290 y 312-318).

—_
6

Charles Taylor, quizas uno de los principales estudiosos de este fenémeno del “multiculturalismo®, aduce
que %ts tmino se refiere a aquellas politicas que “reconocen” que todas las “culturas” merecen un “mismo
m > ¥a que todas las culturas tienen un “igual valor”. De hecho, afirma que: “ £l reconocimiento
Tgualitario no s6fo es ef modo pertinente a una sociedad democratica sana. Su rechazo puede causar dafios a
:{q::!(l;s I;IF'lllicnes se les niega”. Cfr. Taylor, Charles, £l multiculturalismo y la politica del recorociniento,

, Fondo de Cultura Econémica {FCE), Coleccion Popular, 1? reimpresion, 2001, Pag. 58.
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por esta raz6n, tanto fa educacion como la lengua ocupan uno de os lugares mas
importantes en las reivindicaciones del movimiento indigena y negro garifuna. Estos
comenzaron a repudiar y denegar del modelo educativo tradicional “espafiolizante” desde
los afios 70y 80, pero sus principales logros se gestaron en los afios 90, especificamente
en 1994, cuando el presidente Carlos Roberto Reina aprobé el 3 de agosto de ese afio el
Acuerdo Presidencial N° 0719-EP en que establecio las politicas de “Educacién
gilinglie Intercuitural” (EBI) para las etnias del pais (SEP 1994: P4gs. 7-8).

La importancia del Acuerdo N° 0719-EP no solamente radica en que dio vida a la EBI,
sino que ademas, por vez primera, el Estado reconocio el “caracter pluricultural y
plurilingul'stico" de fa sociedad hondurefia.

El Acuerdo 0719-EP también institucionaliz6 la creacién det “Programa Nacional de
Educacién para las Etnias Autdéctonas y Afro-Antillanas de Honduras”
(PRONEEAAH) en sus modalidades bilinglie e intercultural, a partir de 1994, el cual seria
dirigido por la Secretaria de Educacion Puablica. Rapidamente el PRONEEAAH empez6 a
redactar materiales educativos en lengua garifuna, y a 1a vez implant6 el Programa de EBI
en las comunidades (ODECO: 2001: P4g. 89).

Si bien es cierto que el PRONEEAAH arrancé en 1994, hay que senalar que antes de esa
fecha ya las comunidades habian emprendido ailgunas iniciativas y proyectos de
educacion bilinglie, que fueron apoyados por fas organizaciones garifunas. Quizas la
experiencia que tuvo mas impacto fue la promovida por el profesor garifuna Faustino
'Miguel Alvarez, que inici6 en 1993 una experiencia piloto de la EBI en 10 escuelas
primarias y 10 jardines de nifios extendidas en todos los departamentos que concentran
poblacion garifuna, con la colaboracién del Ministerio de Educacion’.

De hecho, esta experiencia sirvié de base para la ulterior implementacion de la EBI oficial
en las comunidades, con un enfoque intercultural en lenguas garifuna-espanol. La primera

-
7
Las escuelas y jardines de nifios seleccionados fueron de las siguientes comunidades: el Barrio de Cristales
en Trujillo, San Pedro de Tocamacho, Cusuna. Santa Fe, Limén, Sangrelaya y San Martin en el Departamento
de Colén; Batalla, en el Departamento de Gracias a Dios; Triunfo de la Cruz, Corozal y Nueva Armenia en el
ento de Atlantida; Bajamar y San Pedro Sula (Escuela Pedro Claret) en el Departamento de Cortés y
ta Gorda en el Departamento insular de las Istas de la Bahia.



fase se estipuld para el periodo 1993-1995, para ser ejecutada en 35 comunidades

garifuna del pais®.

De todas maneras, lo cierto es que el reconocimiento de la EBI por parte del Estado
hondurefio supuso un cambio radical en la politica finglistica del pais, ya que rompié
definitivamente con ef viejo esquema de la educacion uniformizadora del antiguo modelo
impuesto en tiempos de la "nacidn homogénea”, que provocd la extincion de muchas
fenguas indigenas; pero ademas, el resquebrajamiento de una serie de tradiciones
culturales que tenian en la lengua -a su soporte principal como: tradiciones orales,
leyendas y ritos entre otros. De esta forma, la EBI ha producido un renacimiento y
revalorizacién de la lengua, a tal grado que los resultados de la encuesta son sumamente
reveladores en este sentido, como se aprecia en la Gréafica 1:

® En este caso, entendemos los conceptos de “Educacién Bilingiie Intercultural” (EBI) e
“Interculturalidad” en la acepcion que les otorga Luis Lopez, quien concibe en primer lugar a la EBI como
“[...} una educacion enraizada en la cultura de referencia inmediata de los educandos pero abierta a la
incorporacion de el Ve idos pr i de otros horizontes culmrales, incluida la propia
cultura universal. Es bién una educaciodi hiculada en un idi amerindio y en castellano o
Portugués que propicia el desarrollo de la competencia comunicativa de los educandos en dos idiomas a la
vez: el matemo y uno segundo”. Por su parte, la denominacion de “Interculturalidad™ estd referida
explicitamente a “ [...] la dimension cultural del proceso educativo y a un aprendizaje significativo y social y
culturalmente simado; asi como también a un aprendizaje que busca responder a las necesidades basicas de
los educandos provenientes de sociedades émica y cultural diferenciadas. La dimension intercultural de
la educacion esti también referida tanto a la relacion curricular que se establece entre los saberes,
conocimientos y valores propios o apropiados por las sociedades indigenas y aquellos desconocidos y ajenos,
cuanio a la busqueda de un diglogo y de una compl iedad per entre la cultura tradicional y

qu lla de corte occidental, en aras de la satisfaccion de las necesidades de la poblacion indigena y de
mejores condiciones de vida". Desde esta perspectiva, se trata de una propuesta dialégica y de encuentro y
ompl iedad entre cul de raigambre diferentes. Asi, la EBI se convierte en mucho mas que la
simple ensefianza de lenguas y que una mera ensefianza en dos lenguas diferentes y esta destinada a generar
Una transformacion radicat del sistema educativo en contextos en los cuales el recurso de la lengua propia da
piea una verdadera innovacién en los modos de aprender y ensefiar. Cfr. Lopez, Luis Enrique, “La cuestidn
dela Interculturalidad y la educacion latinoamericana™, En: Seminario sobre Prospectivas de la Fducacion en
a Region de América Latina y el Caribe, Santiago de Chile, 23 al 25 de agosto del 2000, Pag. 7




Grafica 1

HABLA GARIFUNA

Como se ve, la mayoria de la poblacién (el 89%) mencioné que habla la lengua garifuna,
mientras solo el 11% contestaron que no. En este caso, es sumamente importante
encontrar que la gran mayoria de las personas hablan la lengua garifuna. En efecto, la
construccion social de la cultura esta asociada a su lengua; su identidad étnica descansa
en aspectos que los diferencia de otros grupos. Entre estos aspectos, el lenguaje es un
elemento central. Sin embargo, un problema que debe enfrentar la lengua garifuna es el
relacionado con la funcionalidad de la misma a la hora de ser utilizada, puesto que es
evidente que el espaiiol, al ser el idioma oficial, los obliga a usarlo mas frecuentemente
en la escuela, los centros de salud, los centros comerciales, en las oficinas publicas o en
el contacto diario con los mestizos. Por esta razén, el hecho que la mayoria utilice su
lengua no significa que la misma esté en peligro. Este obstaculo reside en el hecho que el
Estado no reconoce como lenguas oficiales a las lenguas indigenas y negras, como io
establece el Articulo 6 de la Constitucion, que como se recordara, expresa tacitamente
que la lengua oficial del pais es el espaiiol. De este modo, la lucha de los movimientos
étnicos después de la conquista de la EBI es obtener la “oficializacion” de las lenguas

negras e indigenas.

Al mismo tiempo, es oportuno mencionar que estos datos también coinciden con
investigaciones realizadas por los movimientos negros en el pais; para el caso, la ODECO
desarrollé un valioso estudio -por el hecho que tomé una muestra en la totalidad de
Comunidades garifunas- en el 2001, que encontré que el 96% de los garifunas

h i ; sz .
ondurefios hablaban su lengua, cifra que es sumamente halagiena en el sentido que



refleja una gran preservacion de la misma (ODECO: 2001: Pag. 97). Por ofra parte,
también es pertinente anadir que una gran parte de la poblacion esta de acuerdo que el

Estado reconozca a la lengua garifuna como oficial, como se observa en la Gréfica 2:

DESE EL ESTADO RECONOCER LA LENGUA GARIFUNA COMO LENGUA
OFICIAL AL IGUAL QUE EL ESPANOL
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Grafica 2

Como vemos, el 78% estan totalmente de acuerdo en que se reconozca a su lengua
como oficial, y el 14% dijeron estar de acuerdo con la idea. Apenas el 2% y el 6% dijeron
estar en desacuerdo o totalmente en desacuerdo, respectivamente, con tal posibilidad. El
0% se mostré neutral. Esto demuestra que la mayoria (el 92%) comparte la nocién de que
el Estado debe otorgar igual estatus linguistico que el espafiol a la lengua garifuna. Y no
sélo eso, la enorme mayoria inclusive admite que el Estado debe asegurar la dotacion de
laEBI alas comunidades garifunas, como se desprende de la Grafica 3:
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Grafica 4

PREFERENCIA DEL. MODELO EDUCATIVO PARA EDUCAR A LOS NINOS
GARIFUNAS

OLas costumbres garifunas 1

@ Con el modelo educativo
modemo

EAmbas

Las costumbres Con el modelo Ambas
garifunas educativo modemo

Los datos evidencian que la mayor proporcion de los encuestados esta de acuerdo con la
idea de educar a los nifios y ninas garifunas con un modelo intercultural que imparta
conocimientos y valores de la cultura garifuna y mestiza, ya que el 80% apoya esta
propuesta. El resto de opiniones se reparte entre los que anhelan un modelo que
solamente imparta ensefianzas de las costumbres garifunas, con el 12%, y el 8% dijo que
prefiere el modelo moderno o “mestizo” monolinglie para la transmisién de conocimientos
ala nifiez garifuna.

Todas estas circunstancias han estimulado un auge de la lengua garifuna, que esta
incidiendo incluso en sus actitudes hacia la misma. Por ejemplo, muchas fuentes han
citado casos sobre las burlas y desprecios que desde antafio han hecho los mestizos a la
lengua garifuna®, sin embargo, ahora ellos se sienten orgullosos de hablar su lengua no

9 - . .- ” g
Sqlamentc para mencionar una de tantas, citamos un parrafo de la novela “Barro”. Una narracion

ambientada en los campos bananeros de la Costa Norte en los afios 40, de la escritora hondurefia Paca Navas

de Miralda, que sefiala con escamio en una parte de la obra, que los garifunas hablan “ [...] en una jerigonza
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solo cuando estan entre ellos, sino también cuando estan entre mestizos o en otros
paises. Asi se expresé el profesor Casimiro Loredo, quien funge como Coordinador de|
programa de Educacion Bilingiie Intercultural para el Departamento de Col6n, quien dijo:
A nosotros los garifunas, hasta hace poco, nos ensenaban en la escuela
solamente el espaiiol; y los profesores, que casi siempre eran ladinos,
nos prohibian hablar nuestra lengua porque argumentaban que no
aprenderiamos espafiol. Eso es absurdo. Nosotros no hemos tenido
tropiezos con el espaiiol y prueba de ello es que casi todos los garifunas
también io saben. Imaginese que ridiculo es que uno, que la primera
palabra que hablé en su vida fue en garifuna, lo tengan que obligar a
habfar solamente espafiol para desprenderse de su lengua.
Afortunadamente hoy tenemos la EBI, que estd dando grandes
resuftados; y mas bien estamos interesados en socializar la lengua a
otros grupos culturales como los mestizos e indigenas, ya que nuestra
lengua es muy valiosa y nos sentimos orgullosos de hablarla donde

sea'.

Esta opinién la comparte el artista garifuna Armando Crisanto, quien sostiene que la
educacion oficial con el antiguo modelo uniformizador produjo en su pueblo una “cultura
de sustitucion”, en donde se intenté despojar a los garifunas de su propia cultura para
“suplantarla” por ia cultura Occidental:

En fa escuela nunca me dieron las armas de identidad, sino que una
orientacién de sumisién (...). Porque la educacién oficial les imprime

confusa, igual que los condenados en el infierno”. Cfr. Navas de Miralda, Paca, Barro, Tegucigalpa, Editorial
Guaymuras, 2* edicién, 1992, Pag. 117. No obstante, hoy en dia, a pesar que muchos mestizos siguen
menospreciando el valor de la lengua garifina y se mofan de ella, lo cierto es que también una gran parte
estin reconociendo Ja riqueza y contribucion de dicha lengua al acervo cultural del pais. De hecho, se cuenta
‘l‘ianécdota de que en el historico triunfo de la seleccion nacional de futbol de Honduras frente a Brasil, en la
‘Copa América” de fathol del 2001, el entrenador hondurefio recomendaba a fos jugadores garifunas que se
transmitieran en el campo de juego las estrategias en la lengua garifuna para “despistar” y confundir a los
ersarios, ya que muchos brasilefios entendian el espaiiol. Mas aiin, Armando Crisanto Meléndez menciona
que dqmnte la guerra entre Honduras y El Salvador en 1969, el ejército hondureiio utilizé a algunos soldados
y °ﬁ°]ales garifunas para que emitieran codigos militares secretos en lengua garifuna para que no fueran
ificados por los servicios secretos salvadorefios. Cff. Crisanto Meléndez Auyujuru Savaranga,
do, £7 enojo de fas sonajas: palabras del ancestro, Tegucigalpa, Graficentro Editores, Fondo de
};\fonnac_ién Garifuna, N° X11, Coleccién Bicentenario Garifuna, 1997, Pag. 37.
Entrevista con el profesor Casimiro Loredo, Coordinador del Programa de Educacion Bilingie Intercultural
Para el Departamento de Colén, Trujillo, 25/juniof2002.




{a los garifunas] una cultura de sustitucion de su propia creatividad
cultural (Crisanto Meléndez Auyujuru Savaranga, 1997: Pag. 38).

De todas formas esta situacion ya esta cambiando y, tal como pronunciara el profesor
Loredo, la gente ahora esta revalorizando su lengua materna. Efectivamente, el parecer
de una considerable parte de la poblacion encuesiada refirio, por ejemplo, que el idioma
que prefieren hablar es el garifuna antes que el espanol e inglés, como se ve en la grafica
siguiente:

Grafica 5

MEJOR IDIOMA PARA HABLAR

D Espariol
| Garifuna

‘ Qinglés

Espafiol Garifuna Inglés

En este caso, se puede inferir que una gran porcion, tres cuartas partes (el 75%),
antepone com-. preferencia de idioma en su vida cotidiana a la lengua garifuna;
entretanto, un 18% (una cifra nada despreciable), sefiala que prefiere usar el espafiol. Sin
duda, dentro de esta categoria estaran las personas que no saben hablar el garifuna o
también los que permanecen en mayor contacto social con los mestizos, que son en su
gran parte profesionales como profesores, oficinistas, enfermeras o trabajadcres en los
Cemercios pertenecientes a la elite mestiza de fa ciudad. Apenas el 7% favorece el inglés
Como idioma para hablar, lo que debe estar relacionado a la influencia que dejan los
inmigrantes garifunas que van y vienen de los Estados Unidos, o también algunas
Personas que trabajan en la industria en alza del turismo.
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pé cuakjuier manera, se puede percibir que la generalidad de la poblaci6n ahora prefiere
ysar su dioma en la vida diaria, lo que permite -Junto a la expansion del programa de la
gBl- una reproduccién del mismo, que esta provocando una Intensificacion de la
utilizacion de 1a tengua y, con ello, una reafirmacion de la identidad étnica del grupo al
restitulr y preservar su lengua de origen; lo cual estd generando profundas
transformaciones étriicas en la sociedad garifuna hondurefa.

fFinaimente, hay que acotar sobre la EBI que, ademas de su colaboraciéon al renacimiento
ge la lengua garifuna, también superé varios desafios que representaban serios
obstaculos a la generalizacion de un programa educativo bilingte. El primero de elios
tuvo que ver con 1a seleccién y profesionalizacion de los docentes. En efecto, a pesar que
desde los afios 70 existe una buena cantidad de docentes garifunas (hay que recordar
que en Trujillo se fundé la Escuela Normal que forma profesores para el nivel primario},
naturalmente que al momento de impiantarse ia EBI no tenian la preparacién adecuada.
Esto se subsané en la segunda fase del programa (1995-1999), donde se contempl6 ia
formacion de maestros garifunas bilinglies (SEP: 2001: P4g. 19).

Por ofra parte, un aspecto discutido fue el de la confeccion de la curricula instituida. En
principio, las comunidades garifunas recomendaron al Ministerio de Educacién que se
tomara en cuenta a la comunidad en la elaboracion de la misma. En ese aspecto, ia
sociedad tuvo una participacion destacada, apoyando con informantes clave en ia
recopilacion de adivinanzas, cuentos (uragas en garifuna), leyendas y poesias garifunas.
En este proceso, fue muy conveniente el hecho que durante el periodo 1994-1998
estuviera nombrado como Director de Educacién Primaria y Preescolar en el Ministerio de
Educacién, el profesor garifuna Ambrosio Sabio, originario de Cristales, quien apoyé la
decisién de tomar en cuenta a las comunidades en la elaboracién de la curricula y de los
primeros materiales a ser utiizados en la EBI'.

Utteriormente, una vez aprobada la curricula, se pasé a la produccién de los materiales
lingaisticos y did4cticos para la ensefianza de los nifios y nifias garifunas. Asi, se redacté
fa primera cartiia en lengua garifuna, titulada “Lagumeseha Wayumahan” (SEP: 2001:
P4g.18). Sin embargo, un paso fundamental fue el retativo a la “Normativa de la lengua
9arffuna”, con el propdsito de estandarizar el manejo de la lengua. Sobre este aspecto, el
0

1 -
Entrevista con el profesor Casimiro Loredo, Coordinador de la EBI en Colon, Trujillo, 25/junio/2002.
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profesor Loredo nos contes6 que ésta fue una tarea iguaimente consensuada entre los
garifunas centroamericanos:

La Importancia de ia normalizaci6n de la lengua garifuna radica en
que ésta persigue 1a uniformidad de la lengua. Esto se esta logrando
porque en ella participaron docentes de todos los paises en donde
habemos garifunas, como ser: Belice, Guatemala, Nicaragua y
Honduras. La lengua se normativizé porque habian regionalismos;
por ejemplo, los belicefios pronuncian unas palabras de una manera
y nosotros fos trujilanos de otra; ademds, efios reciben influencia
lingtiistica def ingiés, y nosotros del espafiol, asl que se tuvo que

. I
solventar esta situacion'=.

Una vez definida la normativa linglistica garifuna, el PRONEEAAH visualiz6 dos pasos
importantes para la fase 2000-2002, que eran culminar ia elaboracién de un diccionario
escolar y 1a consecucién de una gramatica escolar.

Para 1a redaccién del diccionario, sirvié de consultor Salvador Suazo, quien sin demoras
se dio a la tarea de transcribir el texto, trabajo que ya fue publicado recientemente en el
2002. E! diccionario consta de dos partes, la primera contiene un vocabulario basico
ordenado conforme el alfabeto garifuna (garifuna-espafiol), y la segunda esta
estructurada conforme el aifabeto espafiol (espafio-garifuna). A la vez, contiene un poco
més de 2000 entradas, [0 que permite prever una mayor operatividad en el proceso de
ensefianza-aprendizaje™. :

Son interesantes las frases aludidas en la presentacién del “Diccionario”, por parte de las
autoridades del Ministerio de Educacion en torno al valor de Ia obra, ya que dejan entrever
que con estas politicas se esta abandonando e! antiguo modelo educativo heredado de 1a
Visibn de la “nacibn homogénea”, y ahora se est4 reconociendo una educacion que
considera la naturaleza piuriétnica de la nacién. Asl, afirman que:

-

12 . . . S

n Entrevista con el profesor Casimiro Loredo, Coordinador de la EBI en Colon, Trujillo, 25/junio/2002.
Secyemria de Educacion, Gartidia Ldnina Lila Hererun Garinagu: Diccionario Escolar Garifuna,

Tegucigalpa, PRONEEAAH — CEDEC - BM, 2002.
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En cumplimiento de ios acuerdos asumidos con ia Confederacion de
Pueblos Autdéctonos de Honduras (CONPAHR), en el marco del
Convenio 169 de la OIT, la Secretaria de Educacion presenta a la
poblacién hondurefia este diccionario de 1a fengua garifuna,
principaimente a los niflos y nifias, y jovenes garifunas y no garifunas,
que hablan o desean hablar esta lengua (...). Este es un aporte
significativo de parte del £stado de Honduras, en el marco de la
transformacién educativa nacional dirigiaa a los pueblos culturalmente
diferenclados (...) y asi evitar que esta lengua desaparezca (...). Por
eso, aseguramos que ia impiantacién de la educacién bilingle
intercultural serd un pilar determinante para perpetuar no séio ia
rigueza cultural de 1a comunidad garifuna, sino que su lengua, sus
tradiciones y costumbres®.

Respectb a la gramdtica escolar, hay que sefialar que se conformé un equipo de trabajo
para la redaccién de la misma; en el cual participaron, ademas de Salvador Suazo,
Ambrosio Sabio, José Francisco Aguilar y Mateo Martinez Cayetano. En resumen, los
autores presentaron los aspectos morfolégicos y sintcticos de la lengua garffuna, y
agruparon el contenido en cuatro apartados que comprenden el sistema fonolgico, el
sistema ortografico, el analisis analégico y el analisis sintactico™.

Tenemos que reconocer de igual forma que (os garifunas, a través de {d revitalizacién de
la lengua, estan concienciandose de que a pesar de que viven en Estados nacionales
distintos en Ia regién centroamericana, eflos forman (a su parecer) “una sola nacion”. Asi
lo estima, por ejemplo, Roy Cayetano, uno de los principales estudiosos de l1a lengua de
SU pueblo, quien asegura que:

Hay conciencia en el puebio garifuna de que somos una nacién. Ese es
un pensamiento que empezé hace algunos afios y ahora existe en todos
los garifunas: en Guatemala, en Honduras, en Nicaragua, en los
Estados Unidos (Cayetano 1997: P4g. 12).

" Ibid., Pags. 9-10.
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gin embargo, mas adefante afiade que ios garffunas forman “una nacién”, pero no
un ‘Estado”, pero por “accidentes histéricos” coexisten en entidades
supraestatales, aunque reconoce que no estan en competencia con los Estados
nacionales en donde viven, pero por &l hecho de constituir uha nacién deben
conjuntar esfuerzos entre todos para la preservacion de la lengua y cultura:

Somos una nacién, no un Estado y en 1a nacién garifuna nos preocupa
el futuro de nuestro idioma (...) Hay que aclarar que no estamos en
competencia con el Estado. Somos una nacion, una entidad que por
accidente se encuentra en varios paises. Como nacién, tenemos
intereses en comun y debemos luchar por elios (Cayetano 1997 Pags.
12-13).

Estas opiniones son sumamente signiﬁc_ativés, ya que demuestran fehacientemente que
ja reafirmacién de la lengua les esta broveyendo un grado de congcienciacién étnica que
les est4 reforzando la idea de que “constituyen una nacién”. Este aspecto es oportuno de
subrayar, ya que en la medida en que se expanda esta idea al interior de la etnia, es
posible que en un futuro cercano se despierte un “nacionalismo” que pueda conducir a
propuestas politicas mas radicales, como 1a posibilidad de exigir m4s autoriomia politica o
incluso la de demandar independencia. No obstante, hasta el momento hay que recaicar
que los garifunas no han mostrado intencionés separatistas en ningun pais
centroamericano.

Otro hecho significativo det PRONEEAAH fue ia celebracion del “Primer Simposio de
Educacion intercultural Bilingle en Honduras™, efectuado en la UNAH de Tegucigalpa en
1995, y que convoco a una gran cantidad de intelectuaies de todo el continente, los que
presentaron ponencias y trabajos sobre los avances de 1a EBI en la region, que fueron
recopliados en una edicion por Herranz (Herranz, Atanasio: 1998). En el encuentro, el
Ministerio de Educacitn presemt6 una ponencia en la que revela los objetivos perseguidos
Por el PRONEEAAH. Ani ratitica que:

15
Secfetaria de Educacion, Garidia [.4nina Lafansehaun Hererun Gartnagu: Gramatica Escoiar Garifina,
8ucigalpa, PRONEEAAH - CEDEC - BM, 2002
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Los ejes fundamentales son la incorporacion pluralista en un Estado
nacional, 1a educacion integral, y la defensa y rescate de las
comunidades étnicas (Herranz 1998: Pag. 153).

Ademas, en su disertacion, ia entonces Ministra de Educacion, Zenobia Rodas, indico que
e} gobierno ...} reconoce oficialmente que Honduras es un pals multilingte y pluricuttural,
y que Sus grupos étnicos tienen el derecho y el Estado la obligacién de iniciar un
programa de educacion bilingtie e intercultural para que Sus lenguas y sus cuituras no
sélo no desaparezcan, sino que se desarrollen y complementen con la cultura nacional”
(Herranz, 1998, P4g. 396).

£n definitiva, queda claro que la EBl es un programa educativo que por fin reconoce &l
caracter pluriétnico y plurilingtistico de la nacién, asi como el derecho de las etnias a
educarse en sus idiomas originales, ademas del espafiol; con 1o cual, es palpable que las
uchas de ios pueblos indigenas y negros est4n provocando ef fracturamiento dei viejo
modelo de “nacién homogénea”, y estan allanando el camino hacia la conformacion de
una “nacién pluriétnica” y mutticuitural.

B) Las luchas por la salud: las relvindicaciones garifunas por asistencia sanitaria
eficiente y ef reconocimiento de un enfoque de salud intercultural

Con respecto al sector de ia salud, los movimientos garifunas han centrado ia iucha frente
al Estado con"r'élaci()n al “reconocimiento” de la “medicina tradicional garifuna” en los
mismos niveles en que esta reconocida la lamada “medicina oficial-occidental”. En este
sentido, {fos movimientos sociales garifunas, asl como fos agentes de salud de fas
comunidades como los buyei, parteras, sobadores y curanderos, alegan que la tradicion
garifuna ha conservado practicas médicas ancestrales, fecetas, ritos y conocimientos
sobre las propiedades de las medicinas naturales, que perfectamente pueden ser
incorporados dentro de los servicios de salud que presta el gobierno por medio del
Ministerio de Saiud. Asi fo expresé, por ejemplo, el buyei 0 chaman Esly Garcia, quien
adujo que no solamente pueden curar “enfermedades espirituales”, sino también otras
“enfermedades naturates’. £n efecto, aparte de curar ta enfermedad de gubida™ y otros
-—

16
FJ Bubida” es una enfermedad reconocida émicamente, de la cual creen muchos, pero no todos los
Barifunas, que ¢s causada por los espinitus de los parientes muertos, lamados por ellos “gubidas ™. Esta puede
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males causados por la magia (sacar males 0 hechizos, curar los embrujos hechos con
munecos y alfiieres realizados por los brujos, etcétera), también expresa que los buyei
pueden curar a través de sus hieruha (espiritus asistentes). Esly afirmé también que
atlende muchos casos de demencia y de enfermedades de transmision sexual (ETS),
especialmente el VIH-SIDA. Agrega que cuando el SIDA esta muy avanzado, le dan al
paciente un licuado de una planta lamada “madreado” que los deja “tranquilos”, ya que
actia como un sedante. Este tratamiento de madreado io aprendieron porque l0s espiritus
asistentes se l0s ensefiaron.

Esly también dice que hay muchos garifunas que no creen en ei SIDA, y apunta que entre
elios hay mas casos de SIDA que en otros pueblos, y lo atribuye a la existencia de poca
precaucion y atencion a las campafias de prevencién contra las ETS. También arguye que
elios pueden hacer curaciones a los drogadictos y alcohdlicos, sea voluntariamente o sélo
con el consentimiento de los familiares. Para los drogadictos es mejor que ellos estén de
acuerdo y ies dan unas hierbas (no quisieron decir qué tipo y nombre tienen ias hierbas)
en los refrescos naturales para que aborrezcan fa droga’. Esly comenta que ellos
recomiendan algunas pastillas e inyecciones a sus pacientes, como vitaminas, extracto de
higado y otras para gue puedan restablecerse.

Sin embargo, es importante resaitar que muchos médicos del sistema oficial, y adn
muchos garifunas incorporadcs a la “modemidad”, consideran que estas practicas
médicas de los agentes de salud garifuna son una farsa y argumentan que todo esto
forma parte de la supersticion. Evidentemente, muchas técnicas y métodos de curacién
tienen que ver con practicas no aceptadas desde la ciencia; sin embargo, lo importante de
esta medicina radica en que fa poblacién garifuna que todavia cree en elia tiene una fe
ciega y absoluta en el diagnéstico y curacion de 1a enfermedad, pues “su verdad” ia
transmite de generacién en generacién; de tal manera que es la experiencia -tal vez sea

referirse a cualquier manifestacién de anormalidad en la conducta y estado de salud que es reconocida por la
familia, la comunidad y los ritos garifunas.

De acuerdo con Milton Cohen, se culpa a un gubida de una enfermedad si la condicion del paciente es seria o
est incapacitado; si se resiste a la curacion con tratamiento de parte de un médico u otros medios; si esta
asociada con suefios de parientes muertos y si un buyei o chaman determina que la enfermedad estd
telacionada con los espiritus. Cfr. Bianchi, Cynthia, “La enfermedad de ‘gubida’ y los estados de tensién en
una comunidad garifuna de Honduras: algunas consideraciones psicologicas, socioculturales y médicas™, En:
Revisia Yaxkin, Tegucigalpa, Instituto Hondurefio de Antropologia e Historia (IHAH), Vol. IX, N° 1, Junio de
1986, Pags. 1-15 y: Cohen, Milton, “The etnomedicine the Garifuna (Black Canb) of Rio Tinto, Honduras”,
En: Revista Anthropologist, Vol. 57, N° 1, Pags. 16-27

Entrevista con los Bityer Esly Garcia y Lorena Zaldafia, Trujillo, Colon, 06/octubre/2000.
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Evidentemente, lo que muestra esta informacién es que han existido contradicciones entre
la “medicina tradicional garifuna” y la “medicina oficial’, pero como producto de las luchas
étnicas en el pais durante la uitima década, esta situacion se esta apaciguando y mas
pien se nota una mediacion de las organizaciones sociales indigenas y negras con las
autoridades sanitarias para evitar las fricciones; por ende, la tendencia actual parece
encauzar a una “articulacion” entre ambos sistemas de salud hacia un “modelo de salud

intercultural”.

En efecto, la Constitucion vigente en Honduras no especifica la dotacion de un servicio
publico sanitario intercultural, pues mas bien el modelo se orienta a la “medicina
occidental”. Empero, como resultado de las luchas indigenas y negras, en 1994, el
Ministerio de Salud cre6 la “Unidad de Atencién en Salud a las Etnias” (UAE), que
desde entonces empez6 a satisfacer las demandas de indigenas y negros en materia de
salud. Del mismo modo, la UAE comenzé a implementar un plan que se basa en los
compromisos adquiridos por Honduras al ratificar el Convenio 169 de la OIT, que destaca
en este aspecto lo siguiente:

Articulo 25

1.Los gobiernos deberan velar porque se pongan a disposicion de los pueblos
interesados servicios de salud adecuados o proporcionar a dichos pueblos los
medios que les permitan organizar y prestar tales servicios bajo su propia
responsabilidad y control, a fin de que puedan gozar del maximo nivel posible de
salud fisica y mental.

2.Los servicios de salud deberan organizarse, en la medida de lo posJle, a nivel
comunitario. Estos servicios deberdan planearse y administrarse en
cooperacion con los pueblos interesados y tener en cuenta sus
condiciones econémicas, geograficas, sociales y culturales', asi como sus
métodos de prevencion, practicas curativas y medicamentos tradicionales.

3. Ef sistema de asistencia sanitaria deberd dar fa preferencia a ia formacién y ai
empleo de personal sanitario de fa comunidad focat y centrarse en {os cuidados
primanos de salud, manteniendo al mismo tiempo esirechos vincutos con fos

demas nivetes de asistencia sanitaria.

-
19
Subrayado por el autor.
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4.lLa prestacion de tales servicios de salud debera coordinarse con las demas
medidas sociales, econdmicas y culturales que se tomen en el pais (OIT, Parte
V).

En este marco, algunas de las “Lineas Estratégicas” y los retos del “Plan de Trabajo de la
Secretaria de Salud” con los pueblos indigenas de Honduras fueron:

- Elacompafiamiento y fortalecimiento de la medicina tradicional.

- El abordaje nutricional incorporando alimentacion autéctona.

- Desarrollar investigacidn-accion participativa.

- Elfortalecimiento de los recursos humanos de las comunidades.

- Larevisién y readecuacion de los mensajes de salud.

- Estructuracion, promocién y creacion de espacios de dialogo.

- Definicion y concertacién con los representantes locales (OPS: 2000: P4g.
13).

De igual manera, desde ese momento el Ministerio de Salud, conjuntamente con la
Organizacién Panamericana de la Salud (OPS) y las organizaciones indigenas, ha
organizado y brindado 3 cursos de “Auxiliares de Enfermeria” con una duracién de tres
meses, y la participacion de 30, 39 y 20 estudiantes respectivamente, a los pueblos
miskito, lenca y tolupan. Luego, durante el afic 2000 y con el apoyo del “Proyecto de
Acceso a Servicios de Salud” ASDIOPS en su segunda fase 2000-2002, se desarroflaron
tres cursos con la participacion de 75 indigenas de origen lenca, maya-chorti y tolupan.

En el caso especifico de los garifunas, durante ese afio 2000 el Ministerio de Salud, en
colaboracion con la OPS, brindé un “Curso de Auxiliares de Enfermeria para
comunidades Garifunas” el cual se impartio con una curricula intercultural, y que fue
coordinado por la Lic. en enfermeria Telma Gotay. Este curso apoy6 la formacién de 30
auxiliares de enfermeria garifuna en Trujillo, Coldn, con el respaldo de la Unidad de
Atencion a las Etnias de la Secretaria de Salud (Amaya,y Hernandez 2000: P4g. 35.

Estas experiencias de alguna manera han tratado de dar una respuesta a la creciente
critica a los programas convencionales de formacién de auxiliares de enfermeria, y han
Sido la ocasion para identificar la necesidad de hacer adecuaciones tematicas y
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metodolégicas. Asimismo, han resaltado la importancia de considerar e incorporar a los
terapeutas tradicionales como un recurso importante en la comprension del abordaje
integral de la salud, en un modelo de interculturalidad que es ya demandado por las
comunidades garifunas.

para terminar este apartado, hay que senalar que la poblacién garifuna, en su mayor
proporcién, esta de acuerdo en el reconocimiento de sus practicas médicas tradicionales,

especialmente la de los buyei, como se puede observar en la grafica siguiente:

Gréfica 6

RESPUESTAS A LA AARMACION: EL ESTADO NO DEBE RECONOCER LAS
PRACTICAS MEDICAS GARIFUNAS NI LOS RITUALES DE CURACION DE LOS BUYE!
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Podemos ver en la gréfica, que sélo el 12% de los garifunas estan totaimente de acuerdo
con la afirmacién de que el Estado no debe reconocer las practicas médicas garifunas, y
Unicamente el 4% estan de acuerdo con lo anterior; mientras el 12% se mostré neutral. En
Contraposicién, el 27% mencionaron estar en desacuerdo con la aseveracion; y casi la
Mitad, el 45%, estan totaimente en desacuerdo con la idea que el Estado no reconozca la

Medicina garifuna, lo cual supone que el 72% de la muestra esta inclinada a favorecer el
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reconocimiento de la “medicina tradicional garifuna” en la misma categoria que la
*medicina oficial”.

C) La lucha garifuna por el territorio

Actualmente hay un evidente resurgimiento de la identidad indigena a lo largo de toda la
regién latinoamericana, a menudo ligado a las recltamaciones de tierras y territorios. Un
factor que ha contribuido a este fenémeno ha sido la tendencia renovada a reconocer los
derechos especiales o colectivos de territorios y de recursos para las poblaciones
indigenas, y también para otros grupos de poblacién como las comunidades negras.
Sobre este particular tema de los reclamos temritoriales de los garifunas, hay que
manifestar que los documentos, manifiestos e informes de las organizaciones garifunas
utilizan los términos de “tierras” y “territorios” indistintamente. En nuestro caso,
preferiremos usar el término “territorio” en la linea de autores como Knight, Sack y
Rose, que sostienen que la territorialidad es siempre socialmente construida y envuelve
miltiples razones y significados, ya que el “territorio” es la forma espacial primaria en la
que se adquiere el poder y es el lugar que otorga significados a la gentez".

En segundo término, estos autores argumentan gue los temitorios siempre contienen una
forma de comunicacién. Eilos envueiven signos o marcadores como los que se
encuentran en ias fronferas. De este modo, la identificacion y la defensa del territorio por
parte de las organizaciones indigenas y negras latinoamericanas, se han convertido en
poderosos instrumentos de lucha politica, los cuales se apoyan en la defensa territorial
para lograr la movilizacion sociat de sus comunidades.

En efecto, hay que matizar la distincion existente entre los términos “tierras” y “territorios”,
Sobre todo porque la antiquisima lucha por la tenencia de ia tierra en la region presenta
divergencias al comparar la protesta de los campesinos con los grupos étnicos. Por una
Parte, los movimientos campesinos reivindicaron desde mediados del siglo pasado ia

® C, Knight, David, “People Tohether, Yet Appart: Rethinking Territory, Sovereignty, and Identities”, En:
G. 1. Demko, y W.. Wood (Editores), Recordering the World: Geopolitical Perspectives on the 21" Century,
Boulder, Westview Press, 1994, Pags. 71-86; Sack, Robert, Human Territoriality: its Theory and History,

bridge, Cambridge University, 1986; y Rose, Gilian, “Place and Identity: A Sense of Place”, En: Massey,
11)1’8 Y Jess, P. (Compiladores), 4 Place in the World?, Nueva York, Oxford University Press, 1995, Pags. 87-
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consigna de “/a tierra para el que la trabaja”", mientras que en el caso de indigenas y
negros, el “territorio” es concebido no como un medio de produccién mas, sino que esta
impregnado de simbolos, mitos, historias, sentimientos, leyendas; en definitiva, esta
concepcién esté cargada con los elementos que implican una construccién social det
territorio (Castiflo 2001: Pag. 130).

De este modo, la lucha territorial ha constituido uno de los principales retos de las
comunidades garifunas; y para lievaria a 1a practica, han acudido a una de las formas ya
codsolidadas de la lucha étnica nacional: la realizacién de una “Peregrinacion” hacia la
ciudad de Tegucigalpa con el fin de exigir y demandar ia cesién y legalizacién de los
territorios. Para tal efecto, las diferentes organizaciones conformaron en 1996 ia
«Coordinadora Nacional de Organizaciones Negras de Honduras” (CNONH),?' fa cual
se encargo de organizar y efectuar la “Primera Gran marcha Pacifica del Pueblo Negro
de Honduras” el 11 de octubre de 1996, es decir, durante la vispera de |a efeméride dei
ahora llamado “Dia de la Hispanidad” (ODECO: 2002: P4g. 1).

La Peregrinacién movilizé hasta 1a ciudad capitali a unas 5,000 personas, quienes
acompafiaron a sus dirigentes para presentar al gobierno central ios principales puntos y
demandas de los poblados; y ahi 1a CNONH dej6é constancia que “{...] /a lucha por la
tierra representa el problema de mayor preocupacién para las comunidades garifunas de
Honduras'®.

La CNONH formulo las reclamaciones y exigencias mas fundamentales en un documento
que titularon “Planteamiento al Gobierno de la Reptublica de Honduras de fa Primera
Gran Marcha del Pueblo Negro de Honduras”; y ahi se plasmé como planteamiento
Central la inmediata solucion de la problematica de la tierra de las comunidades garifunas
y afrohondurefias en general, en lo concerniente a las siguientes demandas: a) la
titulacion, en aquellos casos que las comunidades no poseyeran ese documento legal; b)
la ampliacién, en los casos que aln teniendo teritorio legalmerite reconocido por el

-
g Coordinadora Nacional de Organizaciones Negras de Honduras (CNONH) se formé con la aglutinacion
de Ia Organizacion de Desarrollo Emico Comunitario (ODECOQ), la Organizacion Fratemal Negra de
Honduras (OFRANEH), ei Centro Independiente para el Desarrollo de Honduras (CIDH), la Asociacion de
Trabajadores y Profesionales de las Islas de la Bahia (NABLIPA), 1a Fundacion Hondurefia para la Defensa
de Y2 Cultura Garifuna (FUHDECGAR), los patronatos comunales y organizaciones sociales o culturales
@mo LANIGUI WANICHIGUN, LITA ARIRAN y OPROMEP, todas las cuales nombraron como
oordinador de la misma a Célea Alvarez Casildo, a la sazon, presidente de ODECO.
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Estado existiera fa necesidad de extender el espacio para asegurar el futuro de las
comunidades; y ¢} el saneamiemto de las tlierras, asi como i3 devolucién y/o
indemnizacién a quienes se les hubiera despojado de sus tierras por parte de

particulares”.

Asimismo, para la materializacion de las reivindicaciones se solicité at gobiemo ei
jevantamiento topografico y amojonamiento de los perimetros de los terrenos ocupados
por las comunidades, la delineacion de los predios ubicados dentro del perimetro ocupado
por particulares, y 1a legalizacion de las tierras ocupadas por las comunidades por medio
de la emisién de los titulos correspondientes, los que debian ser otorgados sin
condicionamientos para la posesiéon legal y definitiva de los terrenos por parte de los
habitantes. lguaimente, se demandaba que el Gobierno asumiera los costos financieros
relacionados con la titulacién, saneamiento y ampliacién de los terrenos, proveyendo
ademas todo el equipo y materiales necesarios para el proyecto.

La accién de protesta obtuvo los frutos esperados, ya que el Gobierno de la Republica
nombré una “Comisién Presidencial” para negociar con la CNONH, la cual estuvo
compuesta por Lucio 1zaguirre, Secretario Privado del Presidente Carlos Reina; Ramoén
Izaguirre, Viceministro de Gobernacion y Justicia (interior); Sigfrido Pineda, Secretario de
Prensa; Ubodoro Arriaga Iraheta, Director del Instituto Nacionai Agrario (INA); y por Carios
Villeta, del Ministerio de la Presidencia. La Comision Presidencial #leg6 finalmente a un
“Acuerdo” con la CNONH, mediante el cua! el Gobierno se comprometié a ejecutar el
proyecto de titulacién, saneamiento y ampliacién de terrenos para las comunidades,
poniendo a disposicion la cantidad de 1,700,000 Lempiras (equivalentes a unos 131,000
délares), asi como brindar asesoria técnica a la CNONH en materia agraria®.

‘El cumplimiento de las demandas de titulacién por parte de los garifunas empez6 a ser
coordinado entonces por el Instituto Nacional Agrario (INA), que es la institucién

21bid,, Pag. 1
» Coordinadora Nacional de Organizaciones Negras de Honduras (CNONH), Planteamiento al Gobierno de
& Republica con motivo de la Primera Gran Marcha del Pueblo Negro de Honduras: Tegucigalpa, 11 de
g‘ﬂubre de 1996, La Ceiba, octubre de 1996, Pags. 2-5.
“Presidencia de la Republica, Acuerdo entre los Representantes de la Coordinadora Nacional de
T8anizaciones Negras de Honduras y la Comision Presidencial, con ocasion de la Primera Gran Marcha
Pacifica del dia once de ociubre de 1996, Tegucigalpa, 11 de octubre de 1996, Pags. 1-3.
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encargada de dirigir 1a politica agraria dei Estado. En este caso, el sistema de tenencia de
{a tierra en Honduras se compone de seis formas legales de tenencia, que son:

Nacionat: es la tierra del Estado, pero que por lo general no tiene titulo.
Ejidal: Es la tierra de propiedad de los municipios, con titulo o sin titulo.
Frivada: Es !a tierra de dominio pleno de personas naturales o juridicas particulares.

*> & & @

Fiscal-ejldat: Es la tierra que ha sido comprada por el Estado, o que la ha recibido en

donacién. En ambos casos posee titulo.

¢ Privada-ejidal. Es l1a tierra que ha comprado ia municipalidad o la ha recibido en
donacién. En ambos casos posee titulo.

+ Comunal. Son las tierras que poseen en usufructo las comunidades campesinas y

étnicas. Pueden o no poseer titulo.

Esta ditima, “la tierra comunal”, fue l1a opcién que el INA acordé ceder a ias
comunidades garifunas, especlalmenie aquellas tierras que antes eran nacionales o
bomunales, pero que no tenian titulo. EI marco legal en el que se basé el INA para la
cesién de territorios derivaba de una variada normatividad, como la Constitucion de Ia
Replblica, la Ley de Reforma Agraria, el Convenio 169 de la OIT, y los Acuerdos entre el
Poder Ejecutivo y la CNONH en 1996.

Antes de la década del 90, solamente Cristales y Rio Negro en Trujillo tenian titulos en
propiedad; sin embargo, a partir de la Peregrinacién de 1996, arrancé la titulacién masiva
de los territorios garifunas, si bien, va la organizacién garifuna “Centro de Desarrollo
Comunitaric® (CEDEC), por medio de su director, Salvador Suazo, habfa reclamado
algunas titulaciones para unas cuantas comunidades. Entre los afios 1993 y 1985 se
obtuvieron 14 ftitulos definitivos de propiedad para igual nimero de comunidades
garifunas, con las desventajas que estos “titulos” no contempiaban et “territorio histérico™
de las comunidades, es decir, fueron reducidos drasticamente; ademas todos 10s Cascos
urbanos, ¢ sea el lugar en donde estan construidas las casas de los habitantes, asi como
las piayas, no fueron incluldos en los “titulos”, al ser consideradas 4reas exclusivas para
el turismo y por tanto propiedad del Estado (ODECO: 2002% P4g. 2).

Este aspecto ha preocupado a las comunidades garifunas, ya que como se mencion6
antes, ellos ha construido histéricamente una reguiacion del espacio en el que el concepto



de “territorio” ha .sido desprovisto del matiz privado, que por ejemplo practican los
mestizos y en general la civilizacién occidental. En efecto, en el pueblo garifuna el espacio
fisico es percibido de manera “comunal”, sobre todo el que es destinado para las labores
agricolas, de recreaciéon (la playa) etcétera. Algo igual sucede con los espacios
destinados a las viviendas. Ellos, a diferencia de los mestizos, generalmente no han
construido cercas en sus casas (en las Ultimas décadas si han comenzado a hacerlo, al
penetrar en los pueblos las influencias de los mestizos o de los miembros del grupo que
han retornado de Estados Unidos y otras partes del exterior); por lo tanto, en las
comunidades garifunas las personas pueden pasar del espacio de una vivienda a otra sin
ser eso motivo de “invasion”.

Por su parte, entre el afio 1996 y el 2001, se han concedido a los garifunas 42 titulos, de
los cuales 36 son para beneficiar a 39 comunidades, y los 6 titulos restantes fueron
otorgados a “Empresas Asociativas Campesinas Garifunas” ubicadas en Vallecito,
Municipio de Limén, Colon. En total, entre 1993 y el 2001, se han entregado un total de
31,292.06 hectareas de temrenos a comunidades garifunas ubicadas en los
departamentos de Cortés, Atiantida, Colén, Gracias a Dios e Islas de la Bahia.

La lucha emprendida por los garifunas en el gobierno de Carlos Reina (1994-1998)
solamente fue el comienzo de la disputa por la titulacion y ampliacion de los territorios, ya
que las demandas se mantuvieron durante el gobierno sucesor de Carlos Flores Facussé
(1998-2002). Incluso, las reivindicaciones de las organizaciones garifunas de alguna
manera, se radicalizaron ain mas, ya que durante este régimen, ademas de las
consabidas tierras para fines agricolas, también solicitaron el reconocimiento de los
territorios que comprenden los bosques y montafias adyacentes a los poblados, asi como
los espacios maritimos en donde ejecutan sus actividades pesqueras.

En este sentido, el Ministro del INA del régimen de Flores Facussé, Anibal Delgado
Fiallos, atendiendo los reclamos de los garifunas presenté una “Propuesta” de politica
agraria al Presidente de la Republica, en la que definia cinco enunciados basicos, entre
ellos, el acceso y legalizacion de tierras, la reconversion empresarial y la atencion a los
Puebios indigenas y negros. A ese efecto, se planteaba en el documento que la nueva
Medida pretendia conceder los titulos definitivos a las etnias del pais, reconociendo las
concepciones, creencias y practicas agricolas y de tenencia de Ia tierra que conservan
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como legado; por ello se enfatizaba que: “ [...] fos pueblos autéctonos y negros
construyendo su propio futuro sobre la base de su integracion a la produccién mercantil, a
la cultura y al desarrollo social, a través de la legalizacion definitiva de sus derechos sobre
la tierra, la diversificacion de su base productiva y la organizacion en aquelfas formas de
participacion social y econémica, segtn sea su peculiar visién de la vida, el mundo y la
socledad” (INA, 1998: P4g. 5).

De igual manera el INA admitié en 1998 que, con respecto a ios territorios habitados por
los garifunas, la institucién reconoceria no solamente los espacios dedicados a la
explotacion agricola, sino también los referidos a los bosques, espacios naturales y
maritimos en donde desarrollan sus actividades productivas, asi como ias de recoleccion,
caza y pesca, tal como se advierte en fa siguiente cita:

El INA trabaja en la aprobacién de una norma juridica que permita a ias
comunidades garifunas el usufructo de sus tradicionales franjas de tierra
después de la playa, consistente en la flora que contiene arboles de
coco, hicacos, uva de playa etcétera, ademas la garantia que la playa,
como bien nacional que es, continuars totalmente libre para su transito y
utilizacién para sus actividades pesqueras (INA: 1998%: P4g. 3).

De esta forma, los garifunas empezaban a ganar reconocimiento no solamente en las
tradicionales areas destinadas a la agricultura, sino también sobre espacios termritoriales
que ellos consideran esenciales para el desarrollo de su cultura, como los bosques, la
playa y el mar. Esto es importante de' destacar, puesto que las principales actividades
econémicas giran alrededor de la explotacion del medio natural, generaimente los
bosques y montafias adyacentes a las comunidades, asi como de 10S recursos marinos a
través de la pesca, que es una practica desempefiada desde los tiempos de San Vicente.

D) La lucha por los derechos politicos y la iguatdad de oportunidades
Ademas de la batalla por el reconocimiento de una educacion, de un sistema de salud

interculturai y la dotacion de territorios, ios garifunas también han demandado del
" gobierno una mayor participacién politica de la etnia garifuna en el pais, sobre todo en lo
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referente a la invocacion del aporte historico de los garifunas dentro de los imaginarios
simbolicos de la nacion y la concesion de mas espacios de participacion politica en los

repartos de poder del Estado.

Con relacion al primer punto, concerniente a fa proclamacion oficial de fa cultura garifuna
como parte esencial del “imaginario de la nacién pluriétnica”, el gobierno de Carlos Reina
emitio, en 1996, el Decreto 70-96%°, mediante el cual el Estado reconocio a los garifunas
como “componente cultural” de la nacién; y ademas, declaré el dia 12 de abril como “Dia
de la Etnia Negra de Honduras” y al afio de 1997 como “Afo del Bicentenario
Garifuna”, con el fin de celebrar la legada de los garifunas al pais en 1797. igualmente,
el gobierno de Carlos Reina emitio el Decreto Ejecutivo 116, en el que declard a Punta
Gorda como *“Monumento Nacional” por haber constituido fa primera comunidad
garifuna de Honduras y Centroamérica (ODECO: 2003: Pag. 1).

Este aspecto es de suma trascendencia en g historia politica del pais, ya que por primera
vez se reconocia mediante un decreto que 10s negros también formaban parte dentro de
fos imaginarios de {a nacion, a diferencia del viejo proyecto sustentado en fa “nacién
homogénea”, que mas bien intentd ocuitar o invisibilizar fa presencia negra en el pais,
desarrollando la descrita imagen de que la nacién hondurefia era mestiza resultado de la
sintesis racial de lo ‘“indigena-maya” con los “conquistadores espanoles’. En

contraposicion, el Decreto 70-96 aceptaba la naturaleza de una “nacién pluriétnica”.

Esto sugiere evidentemente que ef Estado estd “reimaginando” una nacién diferente a la
que se ha divulgado desde el siglo XIX; ya no se ve a los indigenas y negros como un
obstaculo para “construir la nacionalidad”, sino como “componentes” culturales gque

enriquecen a la nacionalidad pluriétnica.

Algo igual sucede con la ampliacion del "panteén de los herées nacionales”
decimononicos. Hasta hace unos veinte aiios, las escuelas y colegios oficiales difundian
la idea que los héroes y forjadores de la nacién, los llamados “Padres de la Patria”, eran
los héroes crioilos como Morazan, Herrera, Valie y Cabafas; sin embargo, como producto
de las presiones de fas organizaciones negras del pais, ahora el Estado reconoce gue 10S
——

3., T
( Véase: Diario Oficial La Gaceta, Decreto 70-96. Tegucigalpa, Ao CXX, N° 28,026, 5 de agosto de 1996.
ANH)
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indigenas y negros también tienen sus propios “héroes” que merecen reverencia oficiai.
De esa manera, con la revalorizacion de Satuyé” por parte del movimiento negro
hondurenio, el Estado ayudé a facilitar Ia ereccion de la estatua de Satuyé en las Islas de
la Bahia. Asimismo, con el propésito de divulgar una historia mas plural, ef Ministerio de
Educacion, a través del subcomponente EBI, anuncio en el aflo 2001 ia elaboracion de
una “etnohistoria garifuna” para ser usada en dicho programa, asi como para difundiria al
plblico en general (SEP: 2001: Pag. 19).

Respecto a la adjudicacion de mas espacios de poder politico, las organizaciones
garifunas demandan una mayor participacion para optar a cargos de eleccién popular y el
reparto de cuotas de poder mas democraticas, tomando en consideracion al porcentaje de
la poblacién garifuna que concurre a las elecciones, de forma similar ai caso
colombiano? .

En lo relativo a esta situacion, Ja ODECO emiti6 un comunicado en el 2002 en el cual
expresaban que en el actual gobierno de Ricardo Maduro, del conservador Partido
Nacional (PN), la participacion de funcionarios de procedencia garifuna es casi nula: 1...]
sin embargo, de 128 diputados (as) propietarios que tiene el Congreso Nacional, ninguno
es afrohondurefio (a); dentro del actual Ejecutivo solamente el vicepresidente del Banco
Nacional de Desarrollo Agricola es miembro de fa Comunidad Afrohondureiia [se refieren
al Lic. Tulio Mariano Gonzalez], tampoco hay representacion en la Corte Suprema de
Justicia, es decir, la invisibilidad continua, y ello... obedece a malas politicas disefiadas
por hombres blancos que controlan los gobiernos” (ODECO: 2002: Pag. 3).

Aln asi, Céleo Alvarez Casildo -presidente de la ODECO- reconoce que en comparacion
a las etnias indigenas, los garifunas han contado con una gran cantidad de profesionales
que han desempafado cargos piblicos destacados dentro del gobierno. No obstante, la

® Hay que recordar que las organizaciones negras impulsaron fa ereccion de una estatua de Joseph Satuyé en
Punta Gorda, Roatan, pero ademas, una aldea garifuna se rebautizd en el Departamento de Atlantida con el
nombre de “Satuyé”, y el centro cultural de los garifunas en la ciudad de La Ceiba, del mismo Departamento,
también se flama “Satuyé”. Ademas, en la ciudad de La Ceiba también se erigié en el Boulevard “15 de
Septiembre” una cstatua del Dr. Alfonso Lacayo, con el apoyo de las autoridades municipales y
ubernamentales,

= Sobre cl reparto de cuotas politicas a indigenas y negros en Colombia, es importante consultar: Castillo,
Luis Caclos, Reestructuracion del Fstado-riacion en Colombia... Op. cit., Pags. 166 y ss.
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sjpvisibilidad” todavia es patente si se toma en cuenta la magnitud de profesionales
garifunas que han aparecido en fas ultimas dos décadas®®

pe todas maneras, el palpable protagonismo del movimiento negro hondurefio en afos
recientes, logré otro hecho trascendental en 1a historia politica hondurefia contemporanea,
gue fue el haber negociado un “Compromiso de Campafa de los Candidatos
presidenciales” que participaron en la ditima eleccion en el 2001 con las comunidades

garifunas®

De esa forma, los cinco candidatos presidenciales que buscaban la Presidencia del pais,
Ricardo Maduro, del Partido Nacional (PN) o conservador; Rafael Pineda Ponce, del
Partido Liberal {PL); Olban Valladares del Partido Innovacion y Unidad Socialdemdcrata
(PINU-SD); Orlando Iriarte del Partido Demécrata Cristiano Hondurefio (PDCH) y Matias
Finez, del Partido Unificacién Democratica (PUD), de la izquierda, suscribieron un

2 En un documento oficial de ODECO, Céleo Alvarez Casildo hace un recuento de algunos de los
profesnonales garxfunas que han pamcxpado como altos funcionarios en varios gobiemos, y sobre esto expresa
fo siguiente: *“ EI primer ciudadc Afrode di egresado de la Universidad Nacional
Autonoma de Honduras fue el Doaor A(fonsa Lacayo Sdnchez; esto ocurrié en la década de los afios 50 del
siglo pasado; el primer diputado fue el Sefior Catarino Castro Serrano, electo en los afios 30, duranie el
gobierno de don Vicente Mejia Colindres; posteriormente amos como diputado al profesor Isidro
Sabio, en el gobiemo del Dr. Ramén Villeda Morales; luego aparece el primer y unico Ministro
Afrodescendiente en la historia de Honduras, el Dr. Rubén Garcia Martinez, hecho ocurrido en el gobierno
del Dr. Roberto Suazo Cérdoba. También hay que mencionar al primer Afrohodureiio convertido en
Embajador ante la Organizacion de las Naciones Unidas (ONU), Abogado Gerardo Martinez Blanco, en el
gobierno del Dr. Carlos Roberto Reina; como diputados suplentes al Congreso Nacional han sido elecios el
profesor Ricardo Oliva, en el gobierno del Lic. Rafael Leonardo Callejas, el profesor Virgilio Lopez, en el
gobierno del Dr. Reina, la profesora Zoé Laboriel Marin, en el gobierno del Ingeniero Carlos R. Flores. En
esta misma administracién se nombrs como Tesorero General de la Repiblica al Lic. René Garcia Oliva.

Un hecho relevante fue el nombramiento del sefior José Veldsquez, como primer Consul Afrodescendiente de

Honduras en la ciudad de Nueva York, esto tambié dio en la Administracicn del Dr. Reina. En el actual
Congreso Nacional se a el di do propiewrio Luis Flores (Departamemo de Yoro) y el dlputado
suplente Olegario Loper (I)eparazmenro de Gracias a Dios). £n el G del Preside Li

Ricardo Maduro, participan los siguientes funcionarios: Lic. Nelson Parks, Sub Director de Produccién y
Consumo, en la Secretaria de Industria y Comercio; Doctor Tufio Mariano Gongilez, Vice Presidente del
Banco Nacional de Desarrollo Agricola; Abogado Gerardo Martinez Blanco, Asesor en materia de Asuntos
Territoriales de la Secretaria de Relaciones Exteriores; Licenciada Anfonieta Miximo, Consul General de
Honduras en Nueva York; Licenciada Zoé Laboriel Marin, Vice Consul General de Honduras en Nueva
York; Licenciado Brian Stees, Vice Consul de Honduras en Nueva Orledns; Licenciado Carlos Solis,
Coordinador de la Comision de Participacion Social y Licenciado Delmar Brown, Gobernador
Departamental de Gracias a Dios™. Cfi. Orgavizacion de Desarrollo Etnico Comunitario (ODECO), £/ fargo
Yescabrosa camino de la visibilizacién, La Ceiba, ODECOQ, 10 de junio del 2003.

® o\, . . . - ” e
. Véase: Seminario Regional Sobre Afrodescendientes de las Ameéricas, Las Politicas Publicas y los
Compromisos de C paiia de los Candide Presidenciales: Futuro de las Comunidades Afrohondurefias,
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«pcuerdo” de campana en un foro organizado por ODECO en el que se comprometieron
por vez primera a cumplir las demandas reclamadas por las organizaciones y las
comunidades. En general, los candidatos coincidieron en la mayoria de los puntos
exigidos por los garifunas, pero creemos-importante destacar los compromisos suscritos
por el candidato ganador de las elecciones, nos referimos a Ricardo Maduro, del Partido

Nacional.

El hoy en dia Presidente Maduro se ofrecié a cumplir entre otros aspectos, las siguientes
demandas: impulsar mecanismos y acciones de combate al racismo, la xenofobia y otras
formas de intolerancia; apoyar con recursos técnicos y financieros un “Plan Maestro para
el Desarrollo Integral y Sostenible de las Comunidades Garifunas”; incluir en su
gabinete de gobierno a hombres y mujeres en cargos titulares relevantes, incluido el
cuerpo diplomatico; orientar recursos técnicos y financieros para las comunidades en ios
rubros de la pesca artesanal, turismo alternativo, y en la agricultura; asignar recursos
econdmicos para la prevencién del VIH-SIDA en las comunidades garifunas; conceder
recursos técnicos y financieros para la continuidad del programa de EBI; apoyar la
culminacién del proceso de titulacion, ampliacion y saneamiento de los territorios
garifunas; apoyar el desamollo integral de la nifiez y adolescencia afrohondurena;
reconocer la contribucién que la comunidad negra ha hecho al deporte hondurefio en
general, y por ello, dotarla de instalaciones deportivas dignas; asegurar que los
deportistas afrohondurefios sirvan como modefo de disciplina, esfuerzo y frabajo en
equipo para todo el pais; conformar una “Unidad Técnica” para la atencion de los
problemas socioeconémicos y culturales de las comunidades negras hondurefas;
impulsar el desarrollo turistico sin reformar el Articulo 107 de la Constitucion; propiciar el
estudio histérico de la tradicion y herencia afrohondurefia, como mecanismo para
fortalecer la identidad nacional; y finalmente, impulsar en los libros de texto escolares el
reconocimiento de las contribuciones de la comunidad afrohondurefia al desarrollo
nacional y a la diversidad cultural y patrimonial de la nacién®.

Todas las promesas anteriores evidencian el reconocimiento de la comunidad garifuna y
negra inglesa como partes integrantes de una “nacién pluriétnica”, que enriquecen ia
diversidad cultural del pais, por tanto, marcan un giro radical en la “reimaginacion de fa

La Ceiba, Organizacion de Desarrollo Etnico Comunitario (ODECO)- Natiosn Unies Haut Commissariat Aux
Droits de I'Homme (ONU), 21-24 marzo del 2002,
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pacién” que se esta impulsando desde la dltima década en curso. A la vez, estas politicas
plantean por vez primera, y de manera explicita, el reconocimiento de los garifunas y
negros ingleses, es decir los “afrohondurefios”, en el lenguaje de las organizaciones
negras, como ciudadanos que forman parte de la nacion y, por ende, con derechos a ser
oidos, atendidos e incluidos en cargos del Estado.

Segun algunas organizaciones como ODECO, toda esta “visibilidad” por fin reconocida
por el Estado y los partidos politicos, es el resultado de ia activa iucha social, asi como
por la creciente importancia del voto de los “afrohondurefios™ en las elecciones. Asi,
afirman que:

Es importante senalar que la firma de los compromisos de campaiia

representa un hito en la historia politica de Honduras, porque es la.

primera vez que los candidatos presidenciales suscriben

compromisos con la comunidad Afrohondurefa, lo cual ha sucedido

por (...) la creciente importancia del voto Afrohondurefio, en las

elecciones generales para la conformacion de los gobiernos locales y

nacional... asi como por los resultados positivos en las luchas

libradas, principalmente durante el Gitimo decenio y por la elevacién

del nivel politico organizativo de las personas y comunidades

Afrohondurefias®'.

Finaimente, refieren que la firma de este *Acuerdo” histérico solo es un paso mas en ia
lucha, no obstante, marca un hito trascendental en la conformacién de la “nacién
pluriétnica”™:

El Compromiso de Campana Presidencial, no resolvera la totalidad de

los problemas que aflige a las personas y comunidades Afrohondurefas,

sin embargo, es un punto de referencia sobre la importancia de la lucha

organizada, para lograr fa visibilizacién, igualdad de oportunidades,

participacion proporcional y representativa en los diferentes poderes del

Estado; sobre todo, vencer o reducir sustanciaimente el flagelo del

racismo para construir una nacion multicuftural®?,

i‘:lbidv,Pa’gs 9-10.
“Ibid, Pags. 10-11.
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En efecto, creemos que este activismo étnico, tanto de los negros como los indigenas
hondurefios, ha constituido el proceso de lucha social mas decisivo en los cambios
sociales y politicos que se han operado en el pais en los afios recientes, ya que el
movimiento étnico articulé su lucha en alianza con el denominado “Blogue Popular”, que
aglutina a los sectores populares clasicos como l0s sindicatos, obreros y organizaciones
campesinas y magisteriales hondurefias. De esa forma, la clase politica hondurefia ha
tenido que negociar y pactar con sectores a los que siempre reprimio y excluyo en el
proceso de imaginacion de la nacion. Esto ha obligado al Estado hondurefio a renunciar al
viejo modelo de fa “nacion homogénea”, y en su lugar ha dado paso al reconocimiento de
una “nacién pluriétnica”.

CONCLUSIONES

1) En sintesis, podemos expresar que la fucha étnica entablada por las organizaciones y
comunidades garifunas, esta produciendo como efecto la “reimaginacion” de la nacién
en Honduras, provocando la supresién del excluyente modelo de la “nacién
homogénea”, para en su lugar, perfilar un proyecto de “nacién pluriétnica”, que en
primera instancia se visualiza mas abierto y democratico que el anterior, ya que
concibe a los indigenas y negros como “instancias de representacion de la nacion”.

2) Gran parte del éxito de las conquistas de los garifunas en la batalla por el
reconocimiento de ia “nacidn pluriétnica” se debe al surgimiento, en ifos afos 70, de
una “intelligentsia garifuna” que logré conformar organizaciones sociales como
OFRANEH y ODECO, las cuales, movilizaron a las comunidades a través de una serie
de estrategias de lucha como las “peregrinaciones” a fa capital, plantones, huelgas de
hambre etc., asi como al auge de las luchas étnicas en la region y la apertura de
espacios de participacion politica con los procesos de paz en los afios 90.

3) Finalmente, todo el proceso ya descrito ha producido en afios recientes una serie de
transformaciones étnicas en las comunidades garifunas, que se pueden percibir a

través del reforzamiento de la identidad étnica, que ha provocado el apogeo de las

*1bid., Pag 11. Las negritas son nuestras.
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manifestaciones artisticas garifunas (masica, danzas, teatro, artesanias, pintura,
lengua, religion tradicional etc.), asi como la reproducciéon de simbolos identitarios
como la bandera y el escudo garifunas, todo lo cual estd produciendo una

reafirmacién cultural en Ia etnia.
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