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INTRODUCCION 
 
 En la Žpoca de su descubrimiento en 1492, el ÒNuevo MundoÓ (que comprend’a 

todo AmŽrica Latina, el Caribe, y AmŽrica del Norte) era un ‡rea diversa que inclu’a 

mares, islas, monta–as y desiertos. Las sociedades que se desarrollaron en esta regi—n 

eran variadas en tŽrminos de tama–o, poblaci—n, y mezcla racial.  Al discutir la 

presencia africana en el Nuevo Mundo, debemos tomar en cuenta la rica complejidad de 

la regi—n. Tenemos que ser cuidadosos al emplear definiciones tales como Òcultura 

afroamericanaÓ, Òcultura afrocaribe–aÓ, o aun Òcultura africana del Nuevo MundoÓ, 

porque estas etiquetas pueden simplificar una experiencia que fue en realidad muy 

compleja. Es preciso considerar los mœltiples componentes que producen una ÒculturaÓ, 

incluyendo aspectos tales como la geograf’a, pr‡cticas laborales, historia y herencia. 

Ello significa que cuando discutimos la di‡spora africana en el Nuevo Mundo, no 

podemos limitarnos a un solo lente a travŽs del cual observar la experiencia negra. 

Debemos estar preparados para reconocer tanto diferencias como semejanzas. Debemos 

darnos cuenta, por ejemplo, que los afrobrasile–os han producido pr‡cticas culturales 

mœltiples, y que sus experiencias difieren de aquellas de los afrocubanos, 

afrocolombianos, afrojamaiquinos, etc. Debemos tambiŽn tener en consideraci—n que la 

cultura de la gente negra en el Nuevo Mundo continœa desarroll‡ndose hoy en dia, y no 

se trata de un pasado est‡tico. Por lo tanto, la Di‡spora continœa floreciendo en la 

actualidad,  tanto como lo hizo entre 1492 y 1900.  Quiz‡ no haya tanto movimiento de 

gente a travŽs del Atl‡ntico, pero existe una gran circulaci—n de ideas y de expresiones 



de los negros que viven en el hemisferio Occidental. Por ejemplo, tomemos en 

consideraci—n la mœsica ÒrapÓ norteamericana, que se esta convirtiendo r‡pidamente en 

un fen—meno global.  

Por otro lado, lo que resulta claro es que la esclavitud fue la instituci—n 

socioecon—mica que influy— en la presencia negra en el Nuevo Mundo de manera m‡s 

importante, desde los tiempos de Col—n (1492) hasta que Brasil otorg— la emancipaci—n 

a sus esclavos en 1888. La experiencia de la esclavitud en el Nuevo Mundo fue variada, 

pero tuvo al menos dos caracter’sticas generales: 1) la esclavitud se tranform— de 

manera gradual en una instituci—n que involucr— principalmente  a gente de piel negra, 

2) la esclavitud evolucion— hasta convertirse en una instituci—n que separ— a las razas 

del Nuevo Mundo.   

Hacia fines del siglo XIX, los esclavos y negros libertos crearon un espacio 

cultural espec’fico para s’ mismos, en las historias del Caribe y las AmŽricas. Debido a 

los siglos de represi—n, los negros se vieron forzados a involucrarse en un proceso de 

formaci—n de identidad que implic— un mestizaje cultural creativo. Las tradiciones 

africanas tuvieron que adaptarse al Nuevo Mundo, y encontrar maneras de sobrevivir a 

pesar de la oposici—n de los colonizadores que trataban de controlar y limitar 

cuidadosamente las actividades de los negros. Uno podr’a sostener que la fuerza oscura 

del cautiverio definido por la raza, y apoyado en la opresi—n, constituy— en œltima 

instancia la base de las ideas y visiones culturales afroamericanas y afrocaribe–as.  

Por supuesto, esto no significa que las comunidades de negros esclavos y libres 

no fueran influenciadas por la sociedad blanca, o que esta Òcultura blancaÓ no 

absorbiera elementos significativos de las expresiones culturales de aquellas. Sin 



embargo, la cultura de la esclavitud, de la manera en que se desarroll— en ciertas ‡reas 

racialmente aisladas del Nuevo Mundo, produjo formas alternativas de culto religioso, y 

un gŽnero completo de canciones y leyendas, as’ como tambiŽn formas cuidadosamente 

elaboradas de resistencia, entre otros. Esta cultura de la gente negra represent— la 

presencia ÒafricanaÓ en las AmŽricas, y sus fibras son evidentes aœn en nuestros dias.  

 Lo que sigue es un panorama de algunas de dichas fibras m‡s importantes Ð 

aquellas que han tenido el efecto m‡s duradero en la cultura general de las AmŽricas, y 

acerca de las cuales se puede decir que han contribuido a una cultura afroamerica y 

afrocaribe–a distintivas. Esta secci—n no pretende ser una fuente completa. Existen 

cientos, sino millares de personas y contribuciones culturales de origen negro, 

hist—ricamente significativas, m‡s all‡ de las que ser‡n mencionadas en las p‡ginas 

siguientes. En muchos casos, los individuos y t—picos incluidos aqu’ son tambiŽn m‡s 

complejos de lo que parecen en este texto. En bien de la brevedad, y como un intento de 

brindar una introducci—n general al tema, esta secci—n ofrece perspectivas amplias 

acerca de vidas y temas importantes.  Es de esperar que este texto sirva como punto de 

partida para investigar m‡s profundamente la rica presencia cultural africana en las 

AmŽricas y el Caribe.  

 

LA IMPORTANCIA DE LA RESISTENCIA DE LOS ESCLAVOS 

Resulta imposible estudiar la cultura producida por los negros esclavos y libres, 

sin examinar la importancia de la resistencia que ofrecieron los primeros, y c—mo fueron 

capaces de desafiar las terribles circunstancias del trabajo forzado. Se trat— de una piedra 

angular de la cultura esclava, debido a que defini— la existencia cotidiana de hombres, 



mujeres y ni–os negros.  Los relatos acerca de los actos de resistencia constituyeron un 

material excepcional para la historia oral, y convirtieron en hŽroes a determinados 

esclavos rebeldes.   La resistencia cre— las condiciones necesarias para preservar 

determinados aspectos de la vida africana, as’ como tambiŽn para crear nuevas 

tradiciones. La siguiente secci—n examina algunos de los episodios y caracter’sticas m‡s 

saltantes de la resistencia africana, al mismo tiempo que estudia algunos de sus efectos 

culturales posteriores en las AmŽricas.  

 

Comunidades de Cimarrones. La forma m‡s extendida de resistencia frente a la 

esclavitud no fueron los ataques abiertos contra los amos, o contra la instituci—n de la 

esclavitud en s’ misma. En realidad, las revueltas masivas fueron bastante raras, debido 

en parte a que demandaban un inmensa cantidad de recursos, planeamiento, y tiempo, que 

los esclavos no ten’an en abundancia. Aun m‡s, aquellos esclavos que eran capturados 

durante revueltas masivas eran duramente castigados, y las posibilidades de Žxito eran 

escasas. El gobierno colonial utilizaba una parte sustancial de sus recursos a reprimir 

grandes levantamientos de esclavos. En consecuencia, los esclavos desarrollaron formas 

m‡s pr‡cticas de resistencia, recurriendo por ejemplo al sabotaje del trabajo forzado cada 

vez que tuvieron oportunidad de hacerlo. Ello significaba desempe–ar sus tareas m‡s 

lentamente de manera intencional, da–ar sus herramientas, dejar que los cultivos se 

malograran, y herir a los animales de carga.1 En ocasiones, los esclavos simplemente se 

negaban a trabajar, o se ocultaban de los capataces. Otros fing’an estar enfermos, heridos, 

                                                           
1 Michael Conniff, Africans in the Americas: A History of the Black Diaspora  (New York:  St. MartinÕs 
Press,  1994),  136. 



o ser incapaces de entender las —rdenes del amo.2  Cuando era posible, los esclavos 

tomaban para s’ y sus familias, una parte de los bienes que eran forzados a producir. Se 

reun’an en grupos sin autorizaci—n de sus amos, e ignoraban los Òtoques de quedaÓ que 

los obligaban tanto a dejar de circular como a acostarse.   

En tanto que las acciones de desaf’o mencionadas representaban formas 

cotidianas de resistencia, es aparente que la forma m‡s efectiva de oponerse a la 

esclavitud era huir de los propietarios. Las fugas ocurr’an en todas las ‡reas del Nuevo 

Mundo en las que hab’an esclavos, y generalmente Žstos no hu’an en grupos sino 

individualmente. La posibilidad de Žxito se incrementaba considerablemente cuando la 

gente tomaba el riesto de escapar en solitario. Por este motivo, la fuga de esclavas era 

menos frecuente que la de esclavos, ya que las primeras trataban de llevarse a sus hijos 

con ellas cuando hu’an, sin importar la edad que Žstos tuvieran.3   

A pesar de que los intentos individuales de librarse a s’ mismo de manera ilegal 

eran probablmente la forma m‡s extendida y exitosa de escapar de la esclavitud, en el 

Nuevo Mundo tambiŽn se produjo el desarrollo de las comunidades de cimarrones. 

Llamadas de maneras muy diversas, incluyendo cimarrones, mocambos, quilombos, 

cumbes, ladeiras o palenques, estas sociedades de esclavos fugitivos iban desde 

poderosos estados con cientos de personas, hasta grupos de tan solo seis o siete 

integrantes. En la actualidad, el tŽrmino empleado con mayor frecuencia en espa–ol es el 

de Òcimarr—nÓ, que originalmente se refer’a al ganado domŽstico que hab’a escapado 

hacia las colinas en la isla de La Espa–ola. M‡s tarde, dicho tŽrmino fue utilizado para 
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3 Barbara Bush, Slave Women in Caribbean Society  (Kingston:  Heinemann Publishers, 1990),  65. 



referirse a los esclavos ind’genas huidos, y finalmente se convirti— en la denominaci—n de 

los esclavos africanos fugitivos y sus comunidades clandestinas.4   

Al establecer estas comunidades de fugitivos, los esclavos huidos tuvieron mucho 

cuidado en mantener una buena distancia entre ellos y sus amos. M‡s aun, trataron de  

que dichas comunidades fueran virtualmente inaccesibles a extra–os. En consecuencia, 

establecieron sus poblaciones en algunos de los lugares m‡s dif’ciles, agrestes y remotos 

del Nuevo Mundo, incluyendo las duras ‡reas monta–osas de La Espa–ola y Cuba, los 

hœmedos pantanos del Sur de los Estados Unidos, y la regi—n de Òre–idero de gallosÓ de 

Jamaica (en la cual profundos ca–ones, cuevas de piedra caliza,  y falta de agua y de 

terrenos cultivables, mantuvieron alejados a los blancos).5  Adicionalmente, densas 

junglas proporcionaron una protecci—n excelente para el desarrollo de comunidades 

cimarronas en otras ‡reas del Caribe y AmŽrica del Sur. 

Las bandas de cimarrones representaron una forma completamente alternativa de 

asentamiento poblacional con respecto a aquella que estaba siendo establecida por la 

sociedad blanca. Dichas comunidades ofrec’an a quienes hab’an estado esclavizados, la 

posibilidad de vivir sus vidas en libertad, y por este motivo, sus integrantes tomaban muy 

seriamente su pertenencia al grupo. Con frecuencia se trataba de comunidades eran 

estrictamente secretas. En Jamaica, los miembros nuevos ten’an que hacer votos de 

silencio, bajo riesgo de morir. En Cuba, era frecuente que los cimarrones no pudieran 

salir de sus poblaciones secretas por al menos 2 a–os, o hasta que hubieran demostrado su 

dedicaci—n a la comunidad.6  La supervivencia exitosa de un asentamiento cimarr—n 

                                                           
4 Seymour Drescher and Stanley L. Engerman, eds., A Historical Guide to World Slavery  (New York: 
Oxford University Press,  1998),  265. 
5 Ibid. 
6 Paul Lovejoy, Identity in the Shadow of Slavery  (New York: Continuum,  2000), 85. 



depend’a de su inaccesibilidad y anonimidad. En consecuencia, no se pod’a tolerar ni 

correr el riesgo de ninguna traici—n, dado que todos los integrantes de la comunidad 

pod’an sufrir las consecuencias.  

Si bien los blancos se quejaban continuamente de que las comunidades de 

esclavos fugitivos eran capaces de sobrevivir œnicamente en base a robos regulares en  

plantaciones y haciendas vecinas, lo cierto es que dichos asentamientos pose’an 

normalmente un sistema de producci—n de alimentos bastante s—lido. Las excavaciones 

realizadas en JosŽ Leta, una comunidad de cimarrones de principios del siglo XVIII al 

Este de La Espa–ola, han demostrado que dicho asentamiento sobrev’a principalmente a 

partir de la caza de cerdos salvajes, y el cultivo extensivo de huertas. Los cimarrones 

tambiŽn recolectaban miel silvestre, hierbas y bayas para sobrevivir.7 Es preciso recordar 

que los cimarrones viv’an en ‡reas extremadamente remotas, y por lo tanto era dif’cil 

para ellos salir y regresar con gran frecuencia. Por lo tanto, resulta correcto concluir que 

la mayor’a de las comunidades de cimarrones eran relativamente autosuficientes, a pesar 

de que los ex esclavos pudieran robar ocasionalmente en las vecinas poblaciones de 

blancos.    

Los asentamientos cimarrones se convirtieron en espacios importantes para el 

desarrollo de la cultura negra en el Nuevo Mundo. Las excavaciones en JosŽ Leta han 

descubierto brazaletes de cobre, pipas, objetos de hierro, cer‡mica, y puntas de flecha 

met‡licas, lo cual indica no solo que la comunidad era autosuficiente, sino tambiŽn 

multidimensional. Exist’an oportunidades para el comercio interno, especializaci—n del 

trabajo, y artesan’a. Algunos de los objetos que se han encontrado pudieron ser utilizados 
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como decoraci—n o adorno para festivales especiales que los cimarrones consideraban 

importantes.  

Las mujeres parecen haber jugado roles clave en muchas comunidades de 

cimarrones. De hecho, en Jamaica dos comunidades distintas recibieron el nombre de 

ÒNanny,Ó una legendaria matrona jamaiquina bien conocida por su habilidad para reunir 

grandes grupos de esclavos.8  Esta mujer ha sido descrita como una guerrera Asante, 

menuda y valiente, experta en la lucha de guerrillas, y que ayud— a los cimarrones del 

Este de Jamaica a derrotar a los brit‡nicos entre los a–os 1720 y 1739. Nanny se ha 

convertido hoy en dia en una leyenda, y es la œnica hero’na nacional de Jamaica. A pesar 

de numerosos mitos acerca de sus poderes y habilidades sobrenaturales (que han llevado 

a muchos a especular que no se trat— de una persona real), los historiadores creen que 

realmente existi—, y que tuvo un rol crucial para el Žxito de los cimarrones. Era una 

experta negociadora y asesora pol’tica, as’ como tambiŽn una lideresa espiritual que 

asegur— la lealtad coletiva entre los cimarrones, y levant— su moral durante el combate.   

Generalmente, las mujeres cimarronas parecen haber recibido la responsabilidad 

de promover y mantener el esp’ritu de resistencia. De la misma manera en que lo hac’an 

antes de fugar, las mujeres transmit’an a sus hijos la hostilidad hacia los amos. B‡rbara 

Bush, historiadora de la mujer, ha se–alado que las esclavas estaban tan dispuestas como 

los hombres a unirse a las comunidades de cimarrones, y que ten’an a su cargo la mayor 

parte del cultivo de productos que ciertamente serv’an para sostener a dichas 

comunidades rebeldes.9   

                                                           
8 Bush, 69. 
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Con el tiempo, las comunidades de cimarrones pod’an desarrollar una estructura 

compleja de liderazgo civil, militar y religioso, de acuerdo al tama–o y solidez del 

asentamiento.  No era poco comœn que las villas de cimarrones comerciaran unas con 

otras, generando una amplia red de comunicaciones entre varios grupos de esclavos 

fugitivos. Algunas veces, tambiŽn establec’an importantes relaciones comerciales y 

alianzas pol’ticas con asentamientos ind’genas vecinos. Un nœmero de esclavos fugitivos 

lograban viajar extensamente, en ocasiones m‡s all‡ de las fronteras de sus colonias. 

Unos cuantos viajaban en botes alrededor del Caribe, o al interior de AmŽrica del Sur. De 

esta manera, las tŽcnicas de resistencia tambiŽn se trasladaban, en tanto los viajeros 

compart’an sus experiencias con otros fugitivos. En consecuencia, algunos investigadores 

creen que toda una ÒculturaÓ negra de oposici—n se desarroll— a partir de idear tŽcnicas 

para escapar de las cadenas de la esclavitud.10   

La existencia de cimarrones desafi— la organizaci—n del mundo colonial debido a 

que, por una parte, representaban todo aquello a lo que los propietarios de esclavos se 

opon’an firmemente. Los africanos viv’an libremente en sus villas, administraban sus 

propios asuntos y, en algunos casos, ocupaban puestos pol’ticos especiales. El orden y 

jerarqu’a raciales que los europeos quer’an establecer en las AmŽricas, que trataba de 

privilegiar la blancura de piel, se ve’a frustrado por el hecho de que los cimarrones se 

controlaban a s’ mismos. Cada asentamiento cimarr—n era un recordatorio constante y 

evidente de una mejor forma de vida alternativa para los negros.11 La libertad que los 

esclavos africanos experimentaron en los asentamientos cimarrones cuestionaba 

precisamente algunas de las razones por las cuales su esclavitud se consideraba 
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justificable: muchos cre’an que las personas de origen africano estaban destinadas a ser 

esclavizadas, ya que no pod’an conducirse por s’ mismas.  

Los asentamientos cimarrones eran dif’ciles de eliminar. Adem‡s de representar 

una amenaza ideol—gica a los argumentos en favor de la esclavitud, y de ser 

esencialmente autosuficientes, tambiŽn eran un riesgo militar y econ—mico para sus 

sociedades. Ello ocurr’a sobre todo cuando los cimarrones robaban herramientas, armas, 

y comida, o se llevaban consigo a miembros de sus familias, que hab’an permanecido en 

las plantaciones. En consecuencia, los amos de esclavos estaban deseosos de eliminar 

dichas comunidades, y evitar que los negros establecieran otras nuevas. Muchos de los 

asentamientos cimarrones m‡s peque–os fueron destruidos poco despuŽs de ser 

establecidos, a pesar de lo cual, las batallas fueron violentas, dado que los ex esclavos 

desarrollaron r‡pidamente habilidades para la guerra de guerrillas. Aun m‡s, 

frecuentemente los cimarrones aprovechaban el medio agreste en que viv’an, para atacar 

a sus enemigos en emboscadas que Òse llevaban a cabo solo cuando ellos quer’an, y que 

requer’an redes de comunicaci—n e inteligencia confiables Ð empleando a veces a no 

cimarrones que todav’a estaban esclavizados, y comunic‡ndose mediante tambores y 

cuernos de cazaÓ.12  Asimismo, Òlos africanos constru’an fortificaciones protegidas por 

palizadas, y camuflaban pozos en los que colocaban estacas puntiagudas. Dejaban pistas 

falsas y establec’an sofisticados sistemas de patrullaje mediante centinelasÓ.13  Los 

colonizadores, entrenados en campos de batalla europeos, no estaban preparados para 

enfrentar a los cimarrones, quienes se ocultaban en un territorio dif’cil y utilizaban 

t‡cticas de combate muy creativas. Cuando los colonos lograron enfrentarse directamente 
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a los esclavos fugitivos, los cimarrones ten’an la habilidad para casi desaparecer en el 

medio silvestre, solo para reaparecer m‡s tarde y formar nuevos asentamientos.   

Obviamente, el Žxito de la resistencia cimarrona vari— a lo largo del Nuevo 

Mundo, pero en Brasil, Colombia, Cuba, Ecuador, La Espa–ola, Jamaica, MŽxico, y 

Surinam, los blancos se vieron forzados a fi rmar tratados formales con las comunidades 

de cimarrones. Los tŽrminos de dichos tratados variaban, pero generalmente otorgaban a 

los esclavos la libertad oficial, al mismo tiempo que reconoc’an la integridad territorial de 

la comunidad. En otras  palabras, los asentamientos de fugitivos se convirtieron 

oficialmente en poblados espa–ones, portugueses, brit‡nicos o franceses, pero habitados y 

controlados por negros. A cambio de este status oficial, el gobierno esperaba que los ex 

esclavos vivieran pac’ficamente y, especialmente durante los siglos XVII y XVIII, los 

tratados tambiŽn requer’an que las comunidades de cimarrones no admitieran m‡s 

miembros, e incluso que capturaran a aquellos esclavos fugitivos que pudieran estar 

operando en territorios vecinos.  El hecho de que los colonizadores blancos se vieran 

forzados a reconciliarse con las comunidades de cimarrones es, sin embargo, altamente 

significativo, porque sirvi— como un reconocimiento de que dichas comunidades ten’an 

que ser tratadas de la misma manera que las localidades de blancos o mestizos, al menos 

a algœn nivel. 

Esto fue particularmente evidente en el caso de los grandes y poderosos ÒestadosÓ 

africanos que emergieron en las AmŽricas durante los siglos XVII y XVI II. Los 

cimarrones jamaiquinos fueron especialmente exitosos en crear comunides sustanciales, 

debido parcialmente al dif’cil territorio en el que eligieron esconderse. Hacia 1730, 

hab’an establecido comunidades estables en las monta–as de la parte Oeste de la isla. 



Entre 1730 y 1740, hubo una gran guerra de cimarrones, luego de la cual se dio un 

per’odo de relaciones turbulentas entre los negros y blancos de la isla. Estas relaciones 

fueron peligrosas para el desarrollo temprano de Jamaica. En cualquier caso, los 

cimarrones jamaiquinos se hicieron famosos por atacar sus antiguas plantaciones, de tal 

manera que tanto fuerzas espa–olas como inglesas fueron movilizadas con la finalidad de 

eliminarlos. Los esfuerzos militares fracasaron, y las comunidades de cimarrones 

continuaron creciendo. Finalmente, en 1739 se firm— un tratado de paz con los 

cimarrones, el cual constituy— un precedente para arreglos similares en Cuba, La 

Espa–ola y Surinam. Los cimarrones jamaiquinos recibieron libertad, tierra y exenciones 

fiscales.  

Sin embargo, la impresionante fortaleza de las comunidades de cimarrones de 

Jamaica palidece frente a los grandes ÒquilombosÓ del Brasil. El Quilombo de Campo 

Grande, que floreci— en la provincia de Minas Gerais, ten’a alrededor de 1000 habitantes 

en el momento de su destrucci—n, en 1760.  Se dice que en el siglo XVII, el magn’fico 

reino de Palmares lleg— a tener 20,000 miembros en su punto m‡s alto, y dur— alrededor 

de cien a–os, enclavado en las colinas de Alagoas. Como producto de su tama–o,  

Palmares represent— la comunidad de cimarrones m‡s peligrosa para la dominaci—n 

colonial (en este caso del Portugal), hasta que fue destruido en 1695.  

Finalmente, los asentamientos cimarrones que surgieron en el Nuevo Mundo 

desde 1492 hasta el siglo XIX, son significativos por una gran raz—n: representaron uno 

de las primeros y m‡s influyentes ejemplos de la evoluci—n, poder y alcance de la 

presencia africana en las AmŽricas. Particularmente durante los siglos XVI y XVII, las 

comunidades de cimarrones estuvieron compuestas sobre todo por esclavos de todas 



partes del Africa Central y Occidental; con frecuencia, no compart’an la misma cultura ni 

lengua. Pero dado que muchos de los fugitivos hab’an nacido en Africa (y no en las 

colonias), la cultura de sus lugares de origen no se encontraba tan distante en sus 

recuerdos. La llevaron con ellos a los asentamientos cimarrones, donde se produjo una 

mezcla de tradiciones, dotando de un sentimiento distintivamente africano y al mismo 

tiempo propio del Nuevo Mundo,  a las actividades culturales que realizaron al interior de 

sus comunidades. Este es un punto significativo, porque contradice hip—tesis m‡s 

tempranas que sostuvieron que los africanos trajeron al Nuevo Mundo una forma 

invariable de cultura.  Como resultado, generaciones previas de investigadores han 

se–alado que la cultura negra, tal como se desarroll— en las AmŽricas, tuvo un contenido 

mayormente africano o mayormente europeo, antes que ser una mezcla de tradiciones 

mœltiples. Un an‡lisis m‡s actualizado de las sociedades de cimarrones demuestra que los 

esclavos del Caribe y las AmŽricas crearon su propia cultura; como se ha mencionado 

anteriormente, los fugitivos tomaron elementos culturales del Nuevo Mundo para crear 

sus comunidades de cimarrones, y tambiŽn incorporaron varios elementos africanos en 

sus vidas.  

Frecuentemente es dif’cil determinar el predominio de una etnia africana 

espec’fica en esta mezcla cultural. Las sociedades de cimarrones fueron una especie de 

ÒguisoÓ cultural, en el que se mezclaban contenidos africanos, europeos e incluso 

ind’genas.  Pol’ticamente, un solo grupo Žtnico africano pod’a emerger como dominante. 

Por ejemplo, una denominaci—n alternativa para Palmares fue ÒAngola JangaÓ, que 

significaba ÒPeque–a AngolaÓ.  Pero con mayor frecuencia, los asentamientos cimarrones 

ofrec’an a sus habitantes la posibilidad de Òextrapolar ideas africanas procedentes de una 



variedad de sociedades...y continœan incluyendo en nuestros dias las que en muchos 

sentidos son las culturas africano-americanas m‡s vivas y din‡micas.Ó14  En la actualidad, 

muchos de los descendientes de cimarrones aun forman comunidades semi-

independientes, y tienden a tener consciencia y estar orgullosos de su herencia. En 

algunos casos, se mantienen fieles a las tradiciones culturales forjadas en los tempranos 

dias de la historia de los cimarrones, lo cual demuestra la importancia que tuvieron dichas 

comunidades en el Nuevo Mundo, tanto en el momento en que aparecieron como en la 

actualidad.15

 

Rebeli—n. Adem‡s de las grandes comunidades de cimarrones, que estaban compuestas de 

esclavos fugitivos, ocasionalmente los esclavos del Nuevo Mundo iniciaron revueltas 

m‡s sustanciales y violentas en contra de sus amos.  Si bien estas rebeliones no tuvieron 

efectos directos en la creaci—n de una cultura negra, como ocurri— en el caso de los 

asentamientos cimarrones, ellas ciertamente representaron contribuciones de los esclavos 

al Nuevo Mundo. Ello se debe, b‡sicamente, a que dichas rebeliones sirvieron como una 

prueba incontestable de que la esclavitud no fue una condici—n natural y aceptable. Si los 

esclavos no se hubieran rebelado en determinadas ocasiones, es bastante posible que la 

instituci—n de la esclavitud hubiera durado mucho m‡s tiempo en determinados lugares. 

A pesar de que casi todas las rebeliones terminaron de manera amarga para sus 

participantes, unas cuantas produjeron resultados impresionantes, como ocurri— con la 

Revoluci—n Haitiana que se inici— en 1791.  Luego de a–os de conflicto, en los que miles 

de esclavos se rebelaron contra sus amos, una naci—n negra libre fue creada en el Caribe 
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como resultado directo de las revueltas. Finalmente, es importante se–alar que algunos de 

los primeros ÒhŽroesÓ negros del Nuevo Mundo emergieron durante estas rebeliones 

hist—ricas. Estos personajes, sus historias, y sus esfuerzos para defender los derechos de 

los negros pasaron a convertirse en una parte importante del folklor cultural de la 

presencia africana en el Nuevo Mundo.  

 

Las revueltas de esclavos no fueron un acontecimiento regular. Iniciar una 

rebeli—n exitosa depend’a de una serie de factores que pod’an diferir de regi—n a regi—n; 

en consecuencia, las rebeliones variaban grandemente en tŽrminos de tama–o y nœmero a 

travŽs del Nuevo Mundo. Declives sœbitos en st‡ndares de vida, cambios mayores en el 

nœmero de esclavos residentes en un ‡rea determinada, la ocurrencia de disputas entre los 

miebros de las clases dominantes, el estallido de una guerra colonial, y la frecuencia del 

ausentismo del amo, todos ten’an roles cruciales en producir una revuelta exitosa. Las 

guerras coloniales y los enfrentamientos entre las clases dominantes eran momentos 

especialmente buenos para una rebeli—n, dado que la atenci—n de los propietarios de 

esclavos estaba ocupada en otros asuntos apremiantes. En cualquier caso, entre todas las 

regiones del Nuevo Mundo, el Caribe demostr— el ‡rea m‡s propicia para iniciar 

revueltas, seguida por AmŽrica del Sur, CentroamŽrica y, finalmente, AmŽrica del Norte. 

El Caribe ocup— el primer lugar debido principalmente al extendido ausentismo de los 

propietarios de esclavos en esta regi—n, y la mayor proporci—n de esclavos en 

comparaci—n a la de poblaci—n blanca dominante. Resultar innecesario decir que la lista 

de rebeliones en el Caribe es larga, detallada y variada. La que sigue a continuaci—n no es 



una lista exhaustiva, sino mas bien una mirada a las rebeliones de esclavos m‡s 

resaltantes, que de alguna manera parecen haber cambiado el curso de la historia.  

La primera revuelta de esclavos registada, y que fue f‡cilmente aplastada por las 

clases dominantes, ocurri— en la isla de La Espa–ola en 1522. En 1533, los esclavos 

trataron de rebelarse nuevamente, empleando la ayuda de la poblaci—n ind’gena que 

quedaba en la isla. La guerra de guerrillas dur— diez a–os, pero fue derrotada una vez 

m‡s. El temprano siglo XVI fue una Žpoca en la que el tr‡fico esclavista comenzaba a 

ganar alguna importancia en el Nuevo Mundo, pero sobre todo en las colonias espa–olas. 

A medida que dicho tr‡fico se increment— a fines del siglo XVI y durante el siglo XVII, y 

surgieron las plantaciones de azœcar, las rebeliones se hicieron m‡s comunes y m‡s 

serias, no solo en los territorios dominados por los espa–oles.  En todas partes, los 

propietarios eran conscientes de que incrementar el nœmero de esclavos africanos a travŽs 

del tr‡fico, representaba una amenaza para su seguridad, pero era un riesgo que estaban 

dispuestos a asumir. Jamaica, debido al un alto grado de ausentismo de los propietarios 

de plantaciones, y a la numerosa poblaci—n esclava, fue una isla especialmente atribulada, 

y las revueltas se hicieron frecuentes despuŽs de 1675. La rebeli—n de Navidad de 1831 

parece haber particularmente notable, dado que alrededor de 20,000 esclavos se 

levantaron en una lucha extraordinariamente sangrienta. Eventualmente, los due–os de las 

plantaciones recuperaron el control de la isla, pero como resultado de la rebeli—n, todos se 

percataron de que la esclavitud tendr’a que terminar pronto. El Acta de Emancipaci—n 

Brit‡nica fue aprobada en 1833.  

Cuba tambiŽn tuvo una historia notable de rebeliones esclavas. Las revueltas 

comenzaron en 1533, y continuaron produciŽndose hasta la emancipaci—n. En el siglo 



XIX, la econom’a cubana lleg— a estar dominada por la producci—n de azœcar y cafŽ,  y 

como resultado depend’a casi exclusivamente de mano de obra esclava. Una de sus 

consecuencias fue lo que algunos investigadores han llamado Òuno de los per’odos m‡s 

intensos de resistencia colectiva esclava en la historia de AmŽrica Latina.Ó16   Incluy— 

varias rebeliones Žtnicas de esclavos Yoruba, las conspiraciones revolucionarias lideradas 

por Aponte en 1812, la insurrecci—n de ÒLa EscaleraÓ entre 1843-44, y la revuelta de 

1882, en la que los esclavos destruyeron veinte grandes propiedades agr’colas, muriendo 

miles de ellos. Uno de los esclavos rebeldes m‡s famosos, Joseph Cinque (1811-1852) 

organiz— la captura de una embarcaci—n en la que estaban siendo transportados de la 

Habana a Puerto Pr’ncipe, en 1839.  De manera accidental, los esclavos condujeron el 

barco hacia el Norte en vez de hacia el Este, y terminaron desembarcando en 

Connecticut, en vez de regresar al Afri ca. Una vez en los Estados Unidos, fueron 

declarados rebeldes y apresados r‡pidamente. Sin embargo, los abolicionistas norte–os 

defendieron la causa de los esclavos y consiguieron que Cinque fuera liberado. El l’der 

negro viaj— a travŽs de NorteamŽrica, y se hizo conocido como un excelente orador, 

mientras que recaudaba dinero para poder apelar a favor de sus compa–eros, quienes 

todav’a se hallaban en prisi—n. En 1841, la Corte Suprema de los Estados Unidos dispuso 

que los esclavos fueran liberados, y el grupo se embarc—  finalmente con direcci—n a 

Africa.17

Las rebeliones m‡s importantes de esclavos en Cuba ocurrieron luego del 

incidente en que se vieron envueltos Cinque y sus compa–eros, durante la Guerra de los 

Diez A–os (1868-1878).  Fue en esta Žpoca cuando esclavos rebeldes se unieron a los 
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blancos que se hab’an levantado para luchar por la independencia de Cuba, contra la 

dominaci—n espa–ola. De hecho, la guerra contribuy— para lograr m‡s adelante la libertad 

de la isla (1898), as’ como tambiŽn la emancipaci—n general de los esclavos, que se 

produjo finalmente en 1886.  Sin embargo, la guerra tuvo su costo para los esclavos. A 

pesar de ser sus aliados, algunos rebeldes blancos desconfiaron de los negros, y trataron 

de frustrar sus posibilidades de lograr la libertad.  Aun en una dŽcada tan tard’a como la 

de 1890, a pesar de que los negros libres constitu’an la mayor’a del ejŽrcito que luchaba 

por la independencia contra los espa–oles, ellos no recib’an suficiente respecto como para 

que se les otorgara completa igualdad en tŽrminos sociales y legales.  

De lejos, la rebeli—n caribe–a m‡s significativa fue la Revoluci—n Haitiana, que 

se inici— en el verano de 1791 y continu— hasta 1803. Antes de la revoluci—n, la porci—n 

francesa de la antigua isla de La Espa–ola era conocida como Saint Domingue. Cuando la 

revoluci—n se inici—, los franceses ya estaban familiarizados con la inquieta poblaci—n 

esclava de la isla, que hab’a resistido por dŽcadas el cautiverio. Hacia 1791, hab’an m‡s 

de 500,000 esclavos en Saint Domingue, y  numerosos asentamientos cimarrones.   

La Revoluci—n Haitiana dur— doce a–os, y tuvo varios objetivos. En primer lugar, 

los esclavos quer’an expulsar completamente a espa–oles y brit‡nicos de la isla. TambiŽn 

quer’an poner fin a la esclavitud, y lograr completo acceso a los beneficios de la libertad, 

incluyendo trabajo pagado, el derecho de escoger los oficios que quisieran, y una 

condici—n igual a la de los blancos. Al final, tuvieron Žxito y Saint Domingue obtuvo la 

independencia.  

ÀPor quŽ la rebeli—n de esclavos m‡s influyente y exitosa ocurri— en ese lugar? 

ÀPor quŽ los esclavos haitianos lograron lo que se propon’an? En primer lugar, la 



influencia de la Revoluci—n Francesca, y las ideas liberales acerca de democracia y 

libertad, proporcionaron a los esclavos una plataforma a partir de la cual defender y 

exigir su propia libertad. Dado que en la propia Francia se debat’a acerca de la libertad, la 

polŽmica ofreci— a los esclavos haitianos la posibilidad de hacer lo mismo en la isla. Los 

esclavos tambiŽn aprovecharon que la poblaci—n blanca de Saint Domingue, as’ como 

tambiŽn sectores de poblaci—n negra libre, experimentaban desuni—n entre ellos. Por casi 

dos a–os antes del estallido de la Revoluci—n Haitiana, los blancos de la isla hab’an 

estado en conflicto con la poblaci—n mulata, en torno a derechos y privilegios. 

Numerosos mulatos sent’an que ten’an derecho a m‡s control, poder y riqueza, y que la 

poblaci—n blanca dominante no les estaba dando lo que les correspond’a. Estas divisiones 

fueron elementos importantes que debilitaron a las clases dominantes, e hicieron posible 

que los esclavos blancos los vencieran.  

En segundo lugar, existe alguna indicaci—n que los tipos de esclavos que viv’an en 

la isla, as’ como su lugar de origen, pudieran haber tenido un efecto importante en el 

resultado de la rebeli—n. En 1780, Saint Domingue import— miles de prisioneros de guerra 

de la regi—n Kongo de Africa.  Se piensa que su experiencia bŽlica y ferocidad 

contribuyeron al nivel extremo de violencia que caracteriz— a la Revoluci—n Haitiana, as’ 

como a su eventual Žxito. Dichos esclavos estaban acostumbrados a las condiciones del 

campo de batalla, y a cumplir indicaciones militares. Su libertad no era un recuerdo 

distante, y ten’an un fuerte deseo de ser libres nuevamente. Cuando la oportunidad de 

rebelarse se present—, se unieron deseosamente a la lucha. Algunos de ellos eran grandes 

l’deres militares, lo que solo contribuy— aun m‡s a la causa de los esclavos. El primer 

gran l’der rebelde en aparecer fue el esclavo fugitivo y sacerdote vudœ llamado 



Boukman.  Era un cimarr—n que se dice hab’a participado ya en otras rebeliones en 

Jamaica.  Boukman y sus ayudantes utilizaron lenguas africanas para planear conflictos, y 

atraer seguidores a su lucha por la independencia.18  El plan era iniciar una revuelta en 

toda la isla, atacando las propiedades francesas al mismo tiempo. Cuando la primera 

batalla tuvo lugar, Boukman muri—, pero una cadena de rebeliones menores se produjo en 

toda la isla. Esclavos criollos pertenecientes al estrato superior Ð pobladores urbanos que 

trabajaban como cocheros o conductores -- lideraron la mayor’a de estas revueltas 

secundarias. Cuando la lucha termin—, alrededor de 6000 propiedades productoras de 

cafŽ, y 200 plantaciones de azœcar, hab’an sido destruidas.  

 El ejemplo m‡s importante de liderazgo en este momento de la historia haitiana 

provino de Toussaint LÕ Overture, un antiguo capataz de plantaci—n.  LÕOverture ha 

sido considerado muchas veces como una de las figuras m‡s extraordinarias de la historia 

caribe–a. Bajo su conducci—n, los esclavos rebeldes fueron capaces de anexar la parte 

espa–ola de la isla. Luego de la muerte de Boukman, LÕOuverture surgi— como un 

brillante l’der militar y pol’tico, capaz de vencer a los mayores poderes europeos en el 

campo de batalla. De manera disimulada manipul— a franceses, brit‡nicos y espa–oles 

para convertirlos en sus aliados, y luego en rivales. Enemist— a cada potencia europea 

contra la otra, como parte de sus esfuerzos para derrotarlas. Vivi— de acuerdo al famoso 

dicho ‡rabe Òaquel que es enemigo de mi enemigo, es mi amigoÓ. Luego de utilizar a los 

espa–oles para vencer a los franceses, se volvi— contra ellos al darse cuenta de que no 

estaban comprometidos con poner fin a la esclavitud de manera total. Resulta interesante 

que sus aliados contra los espa–oles fueran los franceses, a quienes acababa de vencer. 

Luego de sus tremendos Žxitos militares, LÕ Overture se convirti— en uno de los l’deres 
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gubernamentales m‡s importantes de la isla, llegando a ser nombrado Gobernador 

General por los franceses en la dŽcada de 1790.  

 Pero la lucha no hab’a terminado. LÕOverture consideraba que la fortaleza de 

Haiti estaba basada en la industria azucarera, y aun despuŽs de haber comenzado a lograr 

un grado significativo de control pol’tico, busc— revivir el sistema de plantaci—n 

azucarera. Aun cuando se opon’a a la esclavitud, estaba de acuerdo con determinadas 

formas de trabajo forzado para cultivar azœcar. En tanto que LÕOverture ha sido criticado 

por su preocupaci—n por la industria azucarera, hacia fines de la Revoluci—n Haitiana, la 

base econ—mica del nuevo pa’s Ð constituida por el azœcar y el cafŽ Ð estaba en ruinas. 

Para su gran crŽdito, LÕOverture tuvo al menos la previsi—n de darse cuenta de que los 

esclavos necesitar’an una forma de sostenerse luego de liberar su pa’s. Trabaj— 

incansablemente, pero en œltima instancia sin resultados, para asegurarse de que el pa’s 

saliera de la guerra con algo de la riqueza que hab’a tenido antes de 1791. Por supuesto, 

dicha riqueza hab’a estado basada en uno de los productos m‡s populares del mundo: el 

azœcar.  

LÕOverture form— un ejŽrcito regular, y surgi— una clase nueva de oficiales 

negros, quienes se apoderaron de muchas de las plantaciones que hab’an sido 

abandonadas por los amos franceses. Esta activitidad fue resentida por un gran nœmero de 

negros y mulatos que ya eran libres antes del estallido de la revoluci—n. Muchos de estos 

individuos se consideraban a s’ mismos franceses, y comenzaron a oponerse a 

LÕOverture. De hecho, algunos de estos mulatos y negros libres hab’an sido ellos mismos 

propietarios de esclavos.  



 En 1799, el ejŽrcito de LÕOvertureÕs derrot— militarmente a esos negros y mulatos 

libres, y Francia reconoci— oficialmente su gobierno. LÕOverture procedi— a elaborar la 

constituci—n de 1801, que concedi— la igualdad racial y autoriz— la existencia de su 

ejŽrcito regular. Adem‡s, adopt— el t’tulo de Ògobernador vitalicioÓ. Sin embargo, no 

declar— la independencia de Haiti con respecto a Francia. Este fue su error fatal, ya que 

permiti— a Napole—n enviar una poderosa expedici—n militar a la isla en 1802-1803, la 

cual estaba determinada a restablecer el dominio francŽs sobre Saint Domingue. 

LÕOverture fue conducido con enga–os a Francia, donde muri— encadenado, pensando 

que su gente se hab’a convertido nuevamente en propiedad francesa.  

 Afortunadamente, ello no fue as’. Jean Jacques Dessalines, primer lugarteniente 

de LÕOuverture, asumi— el liderazo de la lucha por la independencia, y bajo su direcci—n 

la poblaci—n que hab’a sido antes esclava derrot— a los franceses en 1804. A partir de ese 

momento, la isla adopt— el nombre de ÒHaiti;Ó los franceses no regresar’an nunca m‡s. Se 

considera que Dessalines estableci— la segunda repœblica de las AmŽricas, despuŽs de los 

Estados Unidos.  

 ÀCu‡les fueron las consecuencias m‡s importantes de la rebeli—n? Primeramente, 

hizo que la Revoluci—n Francesa reconsiderara seriamente el significado de libertad, al 

impulsar las ideas de emancipaci—n de los esclavos e igualdad racial. En tanto Francia 

reflexion— acerca de su experiencia en Haiti, y re-examin— los debates acerca de los 

derechos humanos, ofreci— en œltima instancia la libertad a todos sus esclavos en el 

Caribe. En tŽrminos m‡s amplios, el Žxtio de la Revoluci—n Haitiana sirvi— como una 

gran inspiraci—n para los esclavos de todas partes del Nuevo Mundo. Las noticias acerca 

de sus logros se difundieron extensamente, y sirvieron para alentar a los esclavos de las 



colonias brit‡nicas y espa–olas a tratar de alcanzar tambiŽn su independencia. M‡s aun, el 

pueblo haitiano comenz— pronto a ayudar a estas rebeliones, especialmente en 

SudamŽrica. Por ejemplo, Haiti contribuy— a la lucha de Bol’var en 1816, en un esfuerzo 

por apoyar la descolonizaci—n y la emancipaci—n de los esclavos.  

En general, la Revoluci—n Haitiana fue uno de los momentos m‡s espectaculares 

en la historia del Nuevo Mundo. Ninguna otra rebeli—n alcanz— el mismo Žxito que ella. 

Las batallas eliminaron a la clase dominante blanca, y  probaron a negros y blancos por 

igual que una revuelta exitosa  en toda una colonia era posible y probable. Como se ha 

se–alado anteriormente, hab’an 500,000 esclavos viviendo en la isla de Saint Domingue 

cuando la rebeli—n se inici—. A travŽs de la pura fuerza de su nœmero, y de la magnitud de 

su descontento, los esclavos se apoderaron de la isla; ello sirvi— como una advertencia 

que ningœn propietario de esclavos pod’a ignorar.  Como respuesta, los due–os de 

plantaciones en el Caribe y las AmŽricas iniciaron campa–as bien organizadas para 

fortalecer la instituci—n de la esclavitud, pero el da–o ya hab’a sido hecho. A pesar de que 

pasar’an m‡s de 80 a–os antes de que la esclavitud fuera completamente eliminada en el 

Nuevo Mundo, no puede caber duda de que la Revoluci—n Haitiana fue una fuerza 

inspiradora y motivadora en las mentes de aquellos que buscaban una salida de la 

esclavitud.  

Hubieron otras rebeliones en AmŽrica Latina, pero fueron decididamente menos 

comunes, y organizadas con menor Žxito que en el Caribe. En el siglo XVIII, se 

produjeron en MŽxico al menos cinco insurrecciones violentas, la m‡s grande de las 

cuales involucr— m‡s de 1000 esclavos. En los dos siglos anteriores, se produjo una gran 

rebeli—n en la Ciudad de Mexico antes de 1550, y a principios del siglo XVII, una masa 



encolerizada de negros esclavos y libres trat— de elegir un rey propio en la capital 

mexicana.  Asimismo, en 1523, esclavos africanos alentaron a indios Zapotecas a 

levantarse en contra de los espa–oles. Entre 1570 y 1611, un esclavo fugitivo llamado 

Yanga tuvo Žxito en establecer una comunidad de cimarrones en la costa mexicana, 

aterrorizando el ‡rea por varios a–os. El asentamiento solo pudo ser erradicado tras varias 

operaciones militares. Las provincias de Venezuela, especialmente aquellas ubicadas en 

la costa, Òparecen haber tenido revueltas y conspiraciones de esclavos m‡s serias que las 

de cualquier otra regi—n en SudamŽrica.Ó19  En Žpoca tan temprana como 1555, el 

gobierno colonial sosten’a una guerra contra las comunidades de cimarrones, y ten’a que 

enfrentar revueltas en los distritos mineros. A principios del siglo XVIII, los esclavos 

Zambos de las plantaciones de cacao se rebelaron, para posteriormente unirse a un 

conflicto m‡s grande en contra de la legislaci—n comercial espa–ola de car‡cter 

restrictivo. Se necesitaron 1,500 soldados para reprimir el movimiento. Desde este 

momento hasta la Žpoca de la emancipaci—n, los esclavos y gente de color libre 

colaboraron cercanamente planeando revueltas y conspiraciones tales como las de 

Caracas (1749), Maracaibo (1799), y Coro (1795). Otras rebeliones de esclavos se 

produjeron en  Colombia a partir de 1529, cuando gente de raza negra destruy— la ciudad 

de Santa Marta.  A este levantamiento le siguieron una serie de revueltas alrededor de 

Cartagena a partir de 1545. La agitaci—n se difundi— a Panam‡, donde ocurri— una 

revuelta en 1552. 

En general, las grandes rebeliones fueron poco comunes en Brasil, a pesar de o 

quiz‡s debido al enorme tama–o del territorio. De hecho, la esclavitud dur— m‡s all’ que 

en cualquier otra parte del Nuevo Mundo, dando forma a la econom’a y la cultura por 
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casi 400 a–os.  Entre 1807 y 1840, las rebeliones de esclavos se hicieron m‡s frecuentes, 

especialmente en la provincia Nororiental de Bah’a. Estas rebeliones estuvieron 

generalmente organizadas en torno a filiaciones Žtnicas africanas,20 y la m‡s seria fue la 

revuelta MalŽ de 1835 en la ciudad de Salvador.21   

 NorteamŽrica represent— un caso totalmente diferente. El cimarronaje no fue 

particularmente comœn, y la existencia de una mayor’a de poblaci—n esclava en algœn 

‡rea espec’fica tambiŽn fue rara.  Es innecesario decir que no ocurrieron revueltas 

regularmente, y cuando ocurrieron, estuvieron generalmente localizas en las plantaciones 

de tabaco de la regi—n de Chesapeake, y las zonas bajas de las Carolinas.  En 

NorteamŽrica, los peque–os actos de rebeli—n fueron mucho m‡s comunes que las 

actividades a gran escala. A pesar de ello, durante el siglo XVIII se produjeron al menos 

cuatro oleadas de rebeliones.22  Dos de los levantamientos m‡s violentos fueron la 

rebeli—n de Stone en Carolina del Sur (1739), y la Gran Conspiraci—n de los negros de la 

ciudad de Nueva York (1741).   

La influencia de las Revoluciones Francesa y Haitiana tuvo efectos sobre la 

mentalidad y comportamiento de los esclavos norteamericanos. Como resultado directo 

de dichas revoluciones, en 1800 se produjo un levantamiento en Virginia, llamado 

ÒRebeli—n de GabrielÓ, liderada por Gabriel Prosser.   

Durante la Revoluci—n Americana, Lord Dunmore, gobernador de Florida, emiti— 

una proclama en la que conced’a la emancipaci—n a los negros que se enlistaran a favor 

de la independencia. Lo mismo ocurri— durante la Guerra Civil, cuando 200,000 esclavos 
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tomaron las armas en ambos bandos, a cambio de su libertad.23  Como en Cuba y otros 

lugares de las AmŽricas, los esclavos estaban dispuestos a tomar partido en los conflictos 

por la independencia, y en las guerras civiles nacionales, si pod’an obtener su libertad en 

el proceso. Como consecuencia, las rebeliones de esclavos en NorteamŽrica pod’an estar 

ocultas bajo luchas por la libertad m‡s amplias que envolv’an a los blancos.  

 Entre los muchos hŽroes que lucharon  por la emancipaci—n de los esclavos en 

AmŽrica del Norte, tres de ellos son especialmente destacados. El ya mencionado 

Gabr iel Prosser  (1775?-1800), l’der de la Rebeli—n de Gabriel, quien era un esclavo 

cochero en el condado de Henrico, Virginia.  Prosser plane— con gran destreza una 

rebeli—n masiva que se iniciar’a a fines de agosto de 1775, con el objetivo de matar a 

todos los propietarios de esclavos de la regi—n, pero dejando vivos a los franceses, 

cu‡queros, mujeres ancianas y ni–os, a quienes percib’a como observadores inocentes del 

tr‡fico esclavista. En œltima instancia, Prosser esperaba que la sangrienta rebeli—n sirviera 

como un ejemplo para los otros 300,000 esclavos de Virginia, inspir‡ndolos a tomar las 

armas.  

            Desafortunadamente, una tempestad inesperada impidi— que los esclavos rebeldes  

se reunieran a la hora acordada, durante la noche de la revuelta. Dos esclavos que no 

quer’an ver muertos a sus amos, tuvieron entonces la oportunidad de delatar el 

levantamiento. A medida que la noticia de la conspiraci—n se difundi— por el campo, los 

blancos de Virginia se aterrorizaron. Se declar— la ley marcial, y los esclavos que estaban 

directamente involucrados en la organizaci—n del levantamiento fueron colgados 

inmediatamente. El propio Prosser fue capturado e interrogado por el gobernador, pero se 

rehus— a revelar cualquier informaci—n acerca de la conspiraci—n. En octubre de 1800, 
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Gabriel Prosser tuvo el mismo destino de sus compa–eros conspiradores, muriendo 

colgado al anochecer.  

 Denmark Vessey (1767-1822) fue un autodidacta y carpintero de gran destreza, 

que gan— una loter’a callejera, y us— su ganancia de $600 para comprar su libertad.  A 

pesar de haber nacido fuera de los Estados Unidos, antes de ser liberado fue propiedad de 

un capit‡n esclavista de las Bermudas. Luego de acompa–ar a su amo en varios viajes, 

termin— estableciŽndose en Carolina del Sur. En 1822, comenz— a reunir un grupo de 

esclavos calificados para debatir  acerca de la moralidad de la esclavitud, una polŽmica 

que capturaba  la atenci—n del todo el pa’s. Durante dichas discusiones, narr— a sus 

compa–eros los sucesos de sus viajes mar’timos, especialmente sus experiencias en Hait’, 

una isla controlada por negros.  Vessey era un h‡bil predicador metodista, y utiliz— su 

iglesia para conseguir apoyo con la finalidad de capturar el puerto de Charleston 

(Carolina del Sur).  Sin embargo, como en el caso de la Rebeli—n de Gabriel, el 

levantamiento planeado por Vessey fracas— aun antes de haber empezado. Vessey fue 

traicionado por un esclavo que delat— el plan, a la espera de obtener el favor de su amo. 

Como resultado, cientos de esclavos fueron apresados o ejecutados. Vessey, Òquien era 

alfabeto, cuestion— h‡bilmente a los testigos que se presentaron durante su juicio, pero no 

pudo negar que planeaba tomar el control de la ciudad.Ó24  Finalmente, fue colgado el 2 

de julio de 1822. Mientras tanto, es posible que algunos de sus compa–eros conspiradores 

pudieran escapar a las peque–as comunidades de cimarrones de las Carolinas.  

El m‡s famoso de los l’deres insurrectos de NorteamŽrica fue posiblemente Nat 

Turner  (1800-1831), un cristiano devoto que aseguraba escuchar la voz de Dios. Cuando 

joven, Turner era un individuo misterioso y solitario, que oraba constantemente. Algunos 



de los que lo rodeaban se–alaban que estaba destinado a la grandeza. Turner cre’a que 

Dios se opon’a firmemente a la instituci—n de la esclavitud.  En 1831, Turner recibi— la 

orden divina de capturar el condado de Southampton County, Virginia.  De acuerdo a la 

historia, Turner tuvo tres visiones espirituales durante los diez a–os previos al evento, que 

finalmente lo llevaron a iniciar la revuelta. Segœn Turner, durante la tercera visi—n, que se 

produjo en 1828, Òescuch— un fuerte ruido en los cielosÓ, y el Esp’ritu Santo apareci— 

frente a Žl y:  

dijo que la serpiente se hab’a liberado, y que Cristo hab’a dejado caer el  

                           yugo que hab’a utilizado por los pecados de los hombres, y que  yo deb’a  

                           tomarlo y luchar contra la serpiente, porque se aproximaba el tiempo en  

                          que el primero deb’a ser el œltimo y el œltimo ser el primero... Y que me  

                           har’a saber por los signos del cielo cu‡ndo deb’a comenzar el gran trabajo,  

                           y que hasta que el primer signo apareciera, deb’a ocultarlo del conocimiento  

                          de los hombres; y que al aparecer el signo...yo deb’a levantarme y prepararme  

                          y matar a mis enemigos con sus propias armas.  

En esta visi—n, la serpiente parece haber representado a los propietarios de 

esclavos, y Turner sostuvo que hab’a sido llamado por Dios para rebelarse contra la 

instituci—n de la esclavitud, pero que deb’a esperar hasta que se presentara el signo 

correcto. En febrero de 1831, hubo un eclipse de sol y Turner consider— que se trataba del 

signo especial. Plane— la rebeli—n durante el verano de 1831, junto a unos pocos de los 

amigos en quienes m‡s confiaba. El 13 de agosto, algunos problemas atmosfŽricos 

hicieron que el sol apareciera de colores azul y verde. Turner tom— esta como la se–al 

final. A travŽs de su excelente habilidad para predicar, y sus poderes de persuasi—n, 

Turner reuni— un grupo de alrededor de 40 conspiradores, y las dos de la ma–ana del 21 
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de agosto, comenz— a atacar casas individuales en su ‡rea. Su grupo mat— sesenta blancos 

antes de comenzar a ser perseguido por las autoridades. El grupo se dividi— y escondi— en 

los numerosos pantanos del ‡rea. Turner se refugi— en un lugar llamado Pantano Triste, y 

logr— evitar ser capturado por seis semanas.  Luego de ser capturado, fue colgado junto a 

otros dieciseis esclavos.   

 Luego de la rebeli—n de Turner, que ocurri— poco antes de la Guerra Civil 

Norteamericana, no se produjeron otras grandes revueltas de esclavos. Pero como 

aconteci— en el caso de los tempranos dias de la Revoluci—n Haitiana, la rebeli—n de 

Turner inspir— una serie de revueltas menores, una vez que las noticias del gran suceso 

comenzaron a circular en las plantaciones de los Estados Unidos. Por otro lado, durante la 

propia Guerra Civil, los actos peque–os de resistencia por parte de los esclavos se 

incrementaron.  

 

Actividades/Revisi—n.       

1. En esta secci—n, las siguientes palabras, personas, y eventos han sido resaltados en letras negritas. 
Ubica estos tŽrminos y define brevemente cada uno de ellos. Recuerda no solo identificar el tŽrmino, 
sino tambiŽn se–alar su importancia hist—rica. Palabras:  Cimarrones, Revoluci—n Haitiana, 
Rebeli—n de Turner, Toussaint LÕ Overture. 

2. Describe las maneras mediante las cuales los esclavos se opusieron al trabajo forzado. ÀQuŽ actos de 
rebeld’a fueron los m‡s exitosos, y d—nde ocurrieron generalmente?   

3. ÀPor quŽ la Revoluci—n Haitiana tuvo tanta importancia? ÀEn quŽ medida los esclavos de otras partes 
fueron impresionados por los eventos que ocurrieron en Hait’?  

4. Revisa nuevamente el texto, y f’jate en los l’deres de las revueltas de esclavos m‡s importantes. Escoge 
al personaje m‡s interesante, y escribe una peque–a historia ficticia acerca de los preparativos de su 
rebeli—n, la noche misma  de la rebeli—n, y los  sentimientos de dicho personaje  luego de ella. 
TambiŽn puedes escribir una historia ficticia acerca de dicho personaje que no se relacione 
directamente con la rebeli—n. Si eres un adulto, comparte esta historia con un ni–o. Si eres un ni–o, 
comparte la historia con otros ni–os o adultos.  

5. En compa–’a de otros amigos o compa–eros de clase, desarrolla tu propio asentamiento de 
cimarrones. Decide d—nde ubicar’as el asentamiento. ÀSer‡ en las monta–as, en un valle, en el bosque, 
etc? ÀPor quŽ escoges un ‡rea en particular?  Dale un nombre a tu comunidad, y escoge a un l’der. 
Crea un c—digo de leyes para la comunidad; decide que actividades ser‡n permitidas y cu‡les no. 
Recuerda la importacia de la lealtad y la cooperaci—n entre los cimarones, y considera el peligro 
constante que existe, y la existencia de expediciones militares anticimarronas. Crea un gobierno para 
tu comunidad de cimarrone; decide c—mo ser‡n distribuidos los cargos, y que forma de gobierno 
habr‡. Establece el tipo de alimentaci—n, y las plantas que se sembrar‡n, teniendo en cuenta la 



limitaci—n de espacio y recursos. Considera el ‡rea geogr‡fica en que estar‡ situada la comunidad, y 
cultiva œnicamente lo que tenga mayor importancia para ti. Piensa acerca de una estrategia para 
defenderse de los cazadores de esclavos, teniendo en consideraci—n la ubicaci—n de la comunidad y el 
limitado nœmero de armas que tendr‡ disponibles. Simula una guerra en un papel entre los miembros 
de tu comunidad cimarrona, y otro grupo de tus  compa–ero de clases, quienes actuar‡n como 
mercenarios cazadores de esclavos. Antes de iniciar la guerra, determina cu‡les son los recursos que 
cada lado tendr‡ a su disposici—n. ÀQuien ganar‡ la guerra? (ÁSŽ realista!). 

6.     Imagina que algunos de tus amigos y tœ son esclavos fugitivos que acaban de ser capturados. Que 
otro grupo de amigos o compa–eros de clase simulen ser los amos. Un tercer grupo ser‡n los 
miembros de una corte judicial, incluyendo a un juez y a un jurado. Los esclavos fugitivos deben 
defenderante la corte su decisi—n de huir,  explicando las razones que tuvieron para dejar a sus amos, 
lo que hicieron desde que huyeron, y lo que encuentran incorrecto o correcto acerca de la instituci—n 
de la esclavitud. Por otra parte, que los amos esclavistas expliquen las razones por las cuales los 
esclavos deben regresar a sus plantaciones o propiedades. Una vez que los argumentos hayan sido 
presentados, que el juez y el jurado decidan quien gan— y expliquen por quŽ. Considera que el debate 
podr’a centrarse alrededor del derecho de propiedad vs. el derecho a la libertad.  

   
 
LA RELIGION AFRICANA EN LAS AMERICAS 

La religi—n fue siempre una parte excepcionalmente importante de la vida de los 

esclavos, en parte debido a que ellos fueron capaces de reconstruir sus propias creencias 

y pr‡cticas, aun cuando en una forma alterada. Ello condujo a un proceso conocido como 

ÒsincretismoÓ, por el cual los elementos de una religi—n se integraron en otra, cambiando 

la naturaleza o aspectos fundamentales de ambas religiones.  

Las religiones de esclavos en el Nuevo Mundo fueron muy diversas, sin embargo 

lo que haremos en esta secci—n ser‡ identificar algunas de las pr‡cticas religiosas negras 

m‡s influyentes que se desarrollaron en las AmŽricas. A lo largo de esta secci—n debemos 

mantener presente que la religi—n fue una de las contribuciones m‡s importantes de la 

cultura negra al Nuevo Mundo, ya que la expresi—n religiosa negra tuvo un rol integral en 

la vida cotidiana del esclavo y, eventualmente, en la vida diara de algunos blancos, 

mestizo y mulatos. En muchas ‡reas, la influencia de la religi—n negra se ha fortalecido y 

se ha vuelto m‡s importante en los tiempos modernos.  

 



El cristianismo en el Caribe y AmŽrica del Sur.  A travŽs del Nuevo Mundo, el 

cristianismo fue difundido entre la poblaci—n esclava principalmente como un medio de 

control. Propietarios de plantaciones y misioneros pensaban que los esclavos se volver’an 

ÒcivilizadosÓ a travŽs de su exposici—n al cristianismo, y que aceptar’an el sistema de 

valores y orden social europeos. TambiŽn esperaban que los esclavos aceptaran el ÒvalorÓ 

subyacente a su cautividad, dado que el cristianismo predica la subordinaci—n a un poder 

m‡s alto, as’ como tambiŽn que los sometidos pueden alcanzar una posici—n especial, 

sagrada, frente a los ojos del Se–or. En vista de que los esclavos eran subordinados, e 

incluso Òsirvientes que sufr’anÓ, los due–os de plantaciones y misionarios esperaban 

poder convencer a los esclavos de que aceptaran su dif’cil existencia dado que 

eventualmente ser’an recompensandos por sus sufrimientos en la pr—xima vida. El 

cristianismo, y en especial el catolicismo, pasaron efectivamente a tener un rol muy 

significativo en el desarrollo de la cultura esclava, pero no de la forma en que los amos 

hubieran deseado.  

 Algunos amos tuvieron temor de tratar de difundir el cristianismo entre sus 

esclavos, porque tem’an que Žstos se volvieran demasiado ÒcivilizadosÓ. Es importante 

recordar que una de las justificaciones para la instituci—n de la esclavitud era la idea de 

que los africanos eran gente pagana y sin cultura. Pero si demasiados africanos y esclavos 

se cristianizaban, y adoptaban los estilos de vida europeos, las razones para mantener la 

esclavitud se debilitar’an.  En consecuencia, especialmente en el Caribe, muchos amos 

evitaron conscientemente que sus esclavos se volvieran cristianos. Como sucesos 

posteriores se encargar’an de probar, dichos amos ten’an realmente algo que temer. 

Algunas de las rebeliones de esclavos m‡s violentas del siglo XIX ocurrieron en manos 



de esclavos cristianos inspirados por la Biblia. M‡s que volverse demasiado 

ÒcivilizadosÓ, dichos esclavos se dieron cuenta de que las ense–anzas del Viejo y del 

Nuevo Testamentos no estaban de acuerdo con sus terribles condiciones de vida. 

Buscaron justicia en el nombre del Se–or.  

 

Otras religiones en el Caribe y AmŽrica del Sur.  En el Caribe y SudamŽrica, sin 

embargo, el cristianismo en su forma pura no fue nunca significativamente popular entre 

las poblaciones esclavas. Nuevos contingentes de africanos, junto a sus influencias 

culturales, llegaban constantemente a travŽs del Atl‡ntico debido a que Žstas ‡reas, en 

especial Brasil y Cuba, estaban involucradas en el comercio esclavista por per’odos m‡s 

largos que AmŽrica del Norte y Central. Ello contribuy— a dar forma al desarrollo de 

religiones esclavas de maneras muy significativas; estableci— la base para el desarrollo de 

al menos dos categor’as mayores de religiones sincretizadas, que continœan mostrando 

una fuerte presencia en el mundo actual.  

 La primera de ellas, el CandomblŽ, se desarroll— en Brasil durante el siglo XVIII, 

y principios del siglo XIX. Se trata de una forma de misticismo originaria del Africa, 

orientada hacia la naturaleza, y que parece haber sido un producto cultural de la tribu 

Yoruba del Africa Occidental. De hecho, la importaci—n masiva de esclavos Yoruba 

naturales de Nigeria y Benin, dio origen a la evoluci—n del CandomblŽ en Brasil. Para 

algunos investigadores, la popularidad y crecimiento del CandomblŽ en el Nuevo Mundo 

fue Òun esfuerzo consciente de los Africanos para mantenerse en contacto con su tierra 

nativa, y para cultivar y diseminar las creencias y pr‡cticas de sus antepasados en Brasil, 

conservando su lealtad a una visi—n del mundo que los manten’a separados del resto de la 



sociedad brasile–aÓ.25  Las relaci—n entre Africa Occidental y Brasil fue posiblemente 

mucho m‡s directa que la del continente africano con otras partes del Nuevo Mundo, pero 

tambiŽn es verdad que el CandomblŽ en las AmŽricas fue algo espec’ficamente nuevo: un 

culto religioso influenciado por la cultura africana, pero surgido en un medio nuevo, y 

que oper— bajo el efecto de fuerzas sociales y formas de opresi—n econ—mica distintas.  El 

CandomblŽ, tal como fue practicado en las AmŽricas, tuvo diferentes implicaciones. De 

alguna manera, represent— una forma de resistencia a la dominaci—n cultural y pol’tica 

portuguesa, al ser comparado con los esfuerzos por ÒcristianizarÓ a la poblaci—n esclava 

brasile–a, que cont— con el apoyo estatal.  

El traslado exitoso de creencias religiosas Yoruba a Brasil fue facilitado por una 

serie de factores. Como se ha mencionado antes, la naturaleza particularmente dura de la 

esclavitud brasile–a signific— que hubiera un flujo permanente de esclavos nuevos para 

las plantaciones de azœcar y cafŽ de la regi—n. Ello tambiŽn permiti— un ingreso constante 

de creencias africanas tradicionales. Adicionalmente, la flora y fauna brasile–as eran muy 

similares a las del Africa Occidental, en donde se originaron las creencias del 

CandomblŽ.  Debido a que un gran nœmero de pr‡cticas religiosas propias del CandomblŽ 

estan concentradas en medicinas naturales con propiedades m‡gicas, y en una relaci—n 

estrecha con la naturaleza, las semejanzas f’sicas entre Brasil y partes de Africa 

Occidental facilitaron la transferencia de las creencias africanas m‡s fundamentales.  

Otro factor que facilit— dicha transferencia fue la similitud entre el catolicismo 

brasile–o y lo que finalmente se convirti— en el CandomblŽ brasile–o. Ambas religiones 

adoraban a una sola divinidad suprema. En el caso de la tradici—n cat—lica se trataba de 
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Dios, mientras que en el caso de la tradici—n Yoruba era Olorun, tambiŽn conocido como 

OlodumarŽ.  Sin embargo, en ambas tradiciones religiosas exist’a un culto importante a 

una variedad de divinidades subordinadas. En la tradici—n cat—lica, ellas son conocidas 

como ÒsantosÓ, y en la tradici—n Yoruba como Or ixas. Ambas religiones hacen uso de 

ceremonias muy elaboradas para homenajear a sus santos y orixas. Los misioners 

cat—licos, en su intento de convertir a la poblaci—n africana, emplearon las similitudes 

entre santos y orixas para acelerar el proceso de conversi—n espiritual. Pero no se 

percataron de que en vez de ello, los esclavos continuaban  adorando a sus propios 

dioses. Por ejemplo San L‡zaro, el leproso, compart’a muchas semejanzas con el orixa 

Yoruba de la viruela y las enfermedades en general. En consecuencia, resultaba f‡cil 

relacionar a ambos personajes.   

Es importante se–alar que existe debate acerca de si las religiones africanas en el 

Nuevo Mundo se sincretizaron totalmente con las creencias del catolicismo. Algunos 

investigadores sostienen que el catolicismo œnicamente encubri— lo que en la pr‡ctica 

fueron pr‡cticas religiosas africanas. Consecuentemente, sostienen que los esclavos, 

negros libres, mulatos y zambos adoraban casi siempre formas divinas africanas, antes 

que europeas. El asunto continœa siendo debatido, pero es preciso recordar que aun si el 

catolicismo fue empleado para encubrir pr‡cticas religiosas africanas, fue de todos modos 

aceptado en algœn grado por los esclavos, y probablemente influy— en la forma en que las 

religiones ÒafricanasÓ fueron comprendidas y procesadas.  

El gobierno colonial acostumbr— apoyar el desarrollo de Òcofrad’asÓ cat—licas en 

las comunidades esclavas y de negros libres.  Con frecuencia, dichas cofrad’as o 

ÒhermandadesÓ estaban organizadas de acuerdo a etnicidad, y para sus miembros negros, 



serv’an como un medio para poder establecer una identidad especial en el Nuevo 

Mundo.26  Ello signific— frecuentemente que en vez de promover el desarrollo de valores 

cristianos al interior de la cofrad’a, los negros esclavos y libres utilizaban las reuniones 

de la hermandad para perpetuar su lengua y costumbres africanas y, m‡s tarde, para 

promover las pr‡cticas culturales sincretizadas de las comunidades esclavas.  Las 

cofrad’as existieron principalmente en los grandes centros urbanos de las colonias 

espa–olas y portuguesas.  Brasil en particular tuvo una gran concentraci—n de cofrad’as 

negras, especialmente en Minas Gerais, Bah’a, Pernambuco, y R’o de Janeiro. El control 

colonial sobre la poblaci—n negra tend’a a ser menos organizado en las ‡reas urbanas de 

dichas provincias, y all’ las cofrad’as sentaron las bases para la evoluci—n de las Òcasas de 

cultoÓ afrobrasile–as, que facilitaron la difusi—n del CandomblŽ.27  Es importante se–alar 

que hacia mediados del siglo XIX, las casas de culto afrobrasile–as ten’an un rol 

creciente en la organizaci—n de rebeliones y conspiraciones contra el sistema esclavista.  

En el Caribe, y espec’ficamente en Cuba, se desarroll— otra forma de culto 

religioso africano llamado Santer ’a. Esta religi—n, tambiŽn de naturaleza m’stica, tuvo 

sus ra’ces en los ÒcabildosÓ o cofrad’as que surgieron en el siglo XVI, y que sobreviven 

de algœn modo hasta nuestros dias.  Se trata de sociedades creadas bajo el manto de la 

Iglesia Cat—lica, de manera similar a las hermandades brasile–as, y con funciones 

semejantes, tales como la provisi—n de ayuda, dinero, seguros de vida, atenci—n mŽdica, 

consuelo espiritual, y protecci—n general para los esclavos.28  Al menos originalmente, los 

cabildos estaba organizados de acuerdo a ÒnacionesÓ o grupos Žtnicos. Los miembros de 

cada cabildo eleg’an una Òcorte realÓ para dirigir la organizaci—n, manten’an registros de 
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los miembros, recolectaban cuotas, y auspiciaban festivales, entre otros. Eventualmente, 

los cabildos fueron reemplazados por casas de culto orisha, las que se dec’a heredaban 

sus tradiciones de la rama, o l’nea ritual de origen.29   

En algœn momento a  mediados del siglo XIX,   los l’deres de dichas casas de culto 

semisecretas, llamados santeros, se reunieron para regular sus diversas pr‡cticas 

religiosas. Este suceso dio origen a una versi—n relativamente organizada de lo que se 

conoce actualmente como Santer’a.  Como en el caso del CandomblŽ, la Santer’a fue 

resultado de pr‡cticas religiosas Yoruba, y originalmente fue llamada brujer’a por 

aquellos que no estaban directamente involucrados en los rituales. La Santer’a parece 

haber sido iniciada en el Caribe por esclavos africanos Lucum’, quienes llegaron a Cuba 

en grandes cantidades. No tom— mucho tiempo para que se volviera popular entre los 

otros grupos Žtnicos africanos de la isla, alcanzando una gran difusi—n. La atracci—n de la 

Santer’a estaba vinculada a su lema extraoficial: Òcada practicante tiene su verdad.Ó 

Ello facilit— que el nœmero de creyentes se expandiera m‡s all‡ de su etnicidad. De 

hecho, cada casa de culto orisha parece haber estado vinculada a varias etnicidades 

africanas.  A medida que la popularidad de esta religi—n creci—, los santeros surgieron 

como figuras de autoridad al interior de las comunidades de negros esclavos y libres.  

Como en el caso de Brasil, la Santer’a y sus casas de culto contribuyeron a 

facilitar las rebeliones esclavas en Cuba. Jose Antonio Aponte, un liberto mulato, l’der 

religioso, y carpintero de oficio, organiz— una rebeli—n destinada a derrocar al gobierno 

colonial en 1812.  Durante la conspiraci—n, Aponte logr— crear una poderosa alianza entre 

cubanos blancos, y negros esclavos y libres. La rebeli—n tuvo un alcance masivo, y cont— 
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con el apoyo de plantaciones en toda la isla. No resulta sorprendente que utilizaran 

celebraciones religiosas para encubrir sus actividades.  

La evoluci—n de la religi—n negra en AmŽrica del Norte se diferenci— 

significativamente de lo ocurrido en el Caribe y AmŽrica del Sur. Para comenzar, el 

sincretismo no fue sentido tan profundamente en las pr‡cticas religiosas negras que se 

desarrollaron en los Estados Unidos. Los investigadores consideran que el contacto con 

esclavos reciŽn llegados que ocurri— tanto en Cuba como en Brasil, contribuy— a que el 

componente africano de sus pr‡cticas religiosas resultara m‡s fuerte. Dado que cantidades 

significativas de esclavos africanos importados llegaban a las ‡reas espa–olas y 

portuguesas hasta Žpocas tan tard’as como las dŽcadas de 1840 y 1850, se cree que ello 

tuvo un efecto m‡s duradero en la cultura religiosa de dichas ‡reas, en comparaci—n a los 

Estados Unidos, donde ya hab’a cesado la importaci—n de grandes nœmeros de nuevos 

esclavos. Otra diferencia importante fue que la poblaci—n esclava norteamericana tendi— a 

experimentar una influencia mucho m‡s fuerte de la sociedad blanca, debido a que los 

blancos eran la mayor’a poblacional en AmŽrica del Norte. No ocurri— lo mismo en Cuba, 

Brasil, u otras regiones de las AmŽricas, donde los blancos eran una minor’a. Finalmente, 

otros investigadores han sostenido que fue m‡s f‡cil para los esclavos africanos 

manipular el catolicismo, de manera tal que les permitiera retener mucho del contenido 

de su religi—n africana. El culto protestante, por el contrario, no ten’a una fuerte devoci—n 

por los santos, lo cual fue un veh’culo importante para el sincretismo, y para mantener la 

adoraci—n a las deidades africanas.  

 



El cristianismo en NorteamŽrica.  En consecuencia, fue en AmŽrica del Norte donde la 

poblaci—n esclava adopt— el cristianismo en su forma m‡s pura. Sin embargo, ello no 

signific— que no hubieran influencias africanas evidentes en las pr‡cticas religiosas 

negras. Aspectos propios de religiones sincrŽticas tales como el vudœ, aparecieron en 

ciertas partes de los Estados Unidos, especialmente en lugares como Luisiana. Al celebrar 

los ritos cristianos, los propietarios de plantaciones notaron que sus esclavos 

incorporaban danzas, ritmos, canciones y movimientos especiales, que eran bastante 

diferentes de las pr‡cticas propias del cristianismo.30  Estas fueron las ra’ces de la mœsica 

religiosa negra, en la que bailes y mœsica distintivos todav’a forman parte de las 

celebraciones religiosas de algunos grupos protestantes, tales como los baptistas del Sur. 

En pocas palabras, los investigadores han notado que la tasa de conversi—n espiritual de 

los negros en AmŽrica del Norte fue sumamente alta. La mayor’a de los esclavos se 

convirtieron al cristianismo, y practicaron una fŽ que no fue muy diferente de la de sus 

amos. Por supuesto, no todos los negros se convirtieron, pero en comparaci—n a AmŽrica 

Latina y el Caribe, fue tal el nœmero de esclavos que siguieron el ejemplo de sus amos, 

que la experiencia de NorteamŽrica fue bastante diferente de la del resto del Nuevo 

Mundo.     

El cristianismo atrajo a la poblaci—n esclava norteamericana por varios motivos, 

especialmente durante la segunda mitad del siglo XVIII, cuando un gran movimiento 

evangŽlico llamado el Gran Despertar se expandi— por AmŽrica del Norte.  En primer 

lugar, muchos predicadores metodistas y baptistas (dos formas de cristianismo) 

predicaron sermones en contra de la esclavitud. Aœn cuando Žstos pastores se volvieron 
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menos abiertos para expresar sus opiniones a medida que pasaron los a–os,  es posible 

que hayan predicado inicialmente en contra de la esclavitud con la finalidad de ganar 

adeptos para el cristianismo entre la comunidad esclava. Una segunda raz—n por la cual el 

cristianismo Norteamericano pudo atraer a los esclavos fue que enfatiz— la conversi—n 

personal como un medio para la salvaci—n espiritual. Ello significa que prest— mucha 

atenci—n a las reflexiones personales del esclavo acerca de asuntos espirituales, en 

contraste con el catolicismo, que pon’a mayor Žnfasis en el poder de la propia Iglesia. Los 

sacerdotes, por ejemplo, fueron mucho m‡s poderosos que la gente ordinaria dentro del 

sistema cat—lico, mientras que en el sistema protestante, la gente pod’a tener mayor 

importancia que sus pastores. En consecuencia, en lugares como los Estados Unidos, los 

esclavos  pudieron encontrar su propio espacio religioso dentro del cristianismo, lo que 

Òpermiti— el estilo de culto m‡s activo y emocionalÓ al que los esclavos africanos se 

sent’an atraidos.31  En tercer lugar, los sermones de la Iglesia Protestante no eran 

predicados en Lat’n, como ocurr’a en el caso de las misas cat—licas. Ello facilit— que los 

esclavos comprendieran las ense–anzas, y no se sintieran tan separados de la Iglesia, ni 

tan intimidados por ella.  

Muchos esclavos norteamericanos obtuvieron sus propias licencias para predicar. 

Ello les brind— un cierto grado de autoridad sobre los miembros de la comunidad negra, e 

incluso algunos blancos comenzaron a asistir a los sermones de determinados 

predicadores negros carism‡ticos. Algunos de los m‡s importantes l’deres negros 

surgieron del ministerio del evangelio, y como en Brasil y Cuba, los servicios religiosos 

negros sirvieron frecuentemente para encubrir las reuniones de conspiradores 

antiesclavistas. Las rebeliones organizdas por Denmark Vessey y Nat Turner, entre otros, 
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son buenos ejemplos de este proceso. La influencia de los predicadores negros, y de sus 

congregaciones (usualmente los negros celebraban sus servicios religiosos separados de 

los blancos, ya fuera por su propia decisi—n o porque eran obligados a ello) todav’a es 

evidente hoy en dia, especialmente en las regiones sure–as de los Estados Unidos.     

En 1792, Absolam Jones, un afroamericano miembro de una iglesia Metodista 

Episcopal en el norte de los Estados Unidos, fue arrastrado fuera del templo debido a que 

se hab’a sentado en la secci—n reservada para los blancos.  Los miembros negros de la 

congregaci—n protestaron y decidieron formar la Iglesia Episcopal Africana de Santo 

Tom‡s. En Silver Bluff (Georgia), Jesse Galphin fund— la Primera Iglesia Baptista 

Africana. Richard Allen estableci— la Iglesia Metodista Episcopal de Bethel, y m‡s tarde 

la Iglesia Metodista Episcopal de Si—n.  Estas iglesias negras se convirtieron en 

promotoras fundamentales de los derechos de los afroamericanos en varias partes de los 

Estados Unidos, y continœan sirviendo esta funci—n hasta nuestros dias.  

Actividades/Revisi—n 

1. En esta secci—n, las siguientes palabras han sido enfatizadas en letras negritas. Ub’calas al interior 
del texto, y plantea definiciones breves para cada una; recuerda no tratar de identificar el tŽrmino, 
sino de describir su importancia hist—rica. TŽrminos: santer’a, candomblŽ, sincretismo, cofrad’a.   

2. En tu opini—n, Àcu‡l fue la importancia de Absolam Jones y de su historia? 
3. A  pesar de que las religiones africanas tuvieron diferencias en el Nuevo Mundo, tuvieron gran 

importancia para la formaci—n de una identidad negra. Adem‡s del culto, ÀquŽ otras funciones tuvo la 
religi—n para las comunidades negras del Caribe, AmŽrica del Norte y SudamŽrica? ÀQuŽ similitudes 
encuentras entre la experiencia religiosa Norteamericana y las de AmŽrica del Sur y el Caribe? 

4. Da un paseo en tu comunidad, y busca ejemplos de culto religioso con influencias africanas. ÀTienen 
el candomblŽ o la santer’a alguna presencia en la comunidad? De ser as’, Àen quŽ medida se 
reconocen las ra’ces de estas religiones? Intenta conversar con los l’deres o miembros de estas 
organizaciones. Si existe algœn l’der religioso negro o mulato dentro de tu comunidad, trata de 
entrevistarlo para discutir los retos que tienen que enfrentar para conseguir adeptos, los tipos de 
creencias que poseen, y  cu‡les son las ideas que tienen acerca de la influencia de las poblaciones 
africanas en la religi—n moderna. Recuerda que un l’der religioso no necesariamente tiene que ser un 
sacerdote, sino tambiŽn un mœsico, un gu’a espiritual, o una persona sumamente religiosa dentro de tu 
comunidad.  

 

CULTURA MATERIAL. 



Mœsica.      La mœsica es reconocida actualmente como uno de los elementos b‡sicos de 

la cultura material que los negros esclavos y africanos contribuyeron a las sociedades del 

Nuevo Mundo, debido en alguna medida a que se convirti— r‡pidamente en una parte 

integral de los servicios religiosos negros.  Ello es especialmente evidente en el caso de la 

mœsica evangŽlica norteamericana, que funcion— como un medio a travŽs del cual los 

predicadores negros establecieron contacto con sus congregaciones, mientras predicaban 

desde el pœlpito. La naturaleza de la mœsica evangŽlica, basada en llamados y respuestas, 

tambiŽn muestra muchos elementos semejantes a las pr‡cticas musicales africanas. Estas 

canciones, llamadas Òespir itualesÓ, eran frecuentemente iniciadas por el predicador 

durante los servicios religiosos Metodistas y Baptistas, y luego continuadas por la 

congregaci—n en varios momentos del culto. Canciones espirituales tales como ÒDeep 

RiverÓ (R’o Profundo),  ÒWere You ThereÓ (Estabas tœ all’), y ÒNobody Knows the 

Trouble IÕve SeenÓ (Nadie sabe los problemas que he visto), son famosas en los Estados 

Unidos aun hoy en dia. La mœsica de estos espirituales era con frecuencia recogida 

directamente de las plantaciones. Las bandas de esclavos cantaban los espirituales 

mientras trabajaban, de manera que el tiempo pasara m‡s r‡pidamente, y no tuvieran que 

concentrarse demasiado en los aspectos m‡s duros de su trabajo, pudiendo as’ resistir 

sufrimientos tales como el l‡tigo del amo. Estas canciones fueron llevadas del campo a la 

Iglesia. En consecuencia, muchas de las canciones ten’an un significado ambivalente, es 

decir, para los esclavistas blancos parec’an ser inofensivas, pero en realidad expresaban 

los sentimientos de rabia que los esclavos pod’an experimentar, discut’an 

encubiertamente planes de fuga, o pod’an afirmar la estupidez de determinados 

propietarios de esclavos.  



Resulta interesante que muchas de las canciones llamadas ÒespiritualesÓ surgieran 

luego de la emancipaci—n de los esclavos norteamericanos. Ello  pudo indicar que para la 

sociedad negra estadounidense, los sufrimientos de la esclavitud continuaron a pesar de 

ser legalmente libre. En consecuencia, la emancipaci—n no signific— la igualdad para 

todos, y los antiguos esclavos estuvieron muy conscientes de su exclusi—n con respecto a 

la sociedad en general.32

 En cualquier caso, los espirituales negros originales y el canto comunal negro han 

tenido una enorme influencia en NorteamŽrica, y en el mundo entero. Ellos 

proporcionaron inspiraci—n inicial para otras formas de creaci—n musical negra, 

especialmente el Blues, el Jazz, e inclusive el Rock and Roll. Cantantes modernos tales 

como Mariah Carey y Aretha Franklin son parte de una larga historia de artistas que 

deben su Žxito a la tradici—n de los espirituales. En sus inicios, los propios compositores y 

cantantes de espirituales alcanzaron fama nacional, y en algunos casos internacional, 

especialmente durante el siglo XIX y el temprano siglo XX. La audiencia europea recibi— 

la obra de Thomas A. Dorsey, un pianista de blues, y los poemas y canciones de 

Langston Hughes (incluyendo ÒJim CrowÓ y ÒTrompetas para el Se–orÓ) con gran 

estusiasmo; junto al de muchos otros, su trabajo continœa siendo admirado hoy en dia a 

nivel mundial.   

Literatura.     Gran parte de lo que actualmente se considera como literatura 

afroamericana tiene sus ra’ces en el folklore negro temprano, que era compartido en los 

hogares y chozas de los esclavos. Como las canciones de los esclavos, los relatos que las 

madres transmit’an a sus hijos eran frecuentemente ambivalentes, y en œltima instancia 

proporcionaban lecciones valiosas para los ni–os esclavos. En las AmŽricas y el Caribe, 
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estas historias cumpl’an una funci—n parecida a las f‡bulas de Esopo en Europa, y estaba 

dise–adas para instruir a los ni–os esclavos acerca de c—mo sobrevivir en el sistema 

esclavista. Los personajes populares que aparec’an en muchos de estos relatos tambiŽn 

serv’an para reforzar la moral de los esclavos, y ridiculizaban a los amos blancos sin que 

Žstos se percataran. Un buen ejemplo de ello son las numerosas narraciones acerca de 

Brer Rabbit (o Hermano Conejo, quien representaba al esclavo), quien mostraba 

constantemente ser m‡s listo que sus enemigos, mucho m‡s grandes y fuertes (osos y 

zorros, entre otros), a travŽs de su astucia e inteligencia superiores. Estas historias 

cumplieron una funci—n muy importante para los esclavos, dado que no solamente 

formaron elementos de una cultura esclava distintiva, sino que tambiŽn permitieron a los 

esclavos la posibilidad de criticar el sistema en que estaban forzados a vivir, sin tener que 

sufrir el duro castigo que un desaf’o abierto hubiera ocasionado.    

 Sin embargo, m‡s all‡ de las leyendas populares, antes del siglo XX surgi— ya una 

importante producci—n literaria escrita por autores negros norteamericanos. La tabla 

siguiente indica algunos de los autores negros m‡s importantes de este per’odo:  

 

AUTOR FECHA TRABAJOS 

NOTABLES 

RELEVANCIA 

CULT URAL 

Gustavus Vassa 1745-1801 El interesante relato de 
Oloudah Equiano o 
Gustavus Vassa; 1789. 

Vassa, luego de comprar su 
libertad en el Nuevo 
Mundo,  se traslad— a Gran 
Breta–a y present— esta 
obra al parlamento, con la 
finalidad de convencerlo 
acerca de la inmoralidad de 
al esclavitud. 

Phillis Wheatley 1753-1784 Varios libros de poes’a 
(1770), y una novela. 

Wheatley fue la primera 
escritora negra en publicar 
un poema. Dicho trabajo 
no esta escrito en el 
dialecto de los esclavos, 
sino que reflejaba mas bien 
el estilo de los autores 



brit‡nicos, cuyos trabajos 
ella ley— cuidadosamente.  

David Walker 1785-1829 Apelaci—n en cuatro 
art’culos, junto a un 
pre‡mbulo dirigido a los 
ciudadanos de color del 
mundo, pero en particular y 
muy expresamente a los de 
los Estados Unidos de 
AmŽrica; 1829.  

Este fulminante panfleto 
circul— ampliamente en las 
AmŽricas, y sosten’a que la 
œnica soluci—n para el 
Òproblema negroÓ eran las 
rebeliones de esclavos. 
Luego de su publicaci—n, 
Walker rechaz— el consejo 
de sus amigos, quienes le 
recomendaron que se 
escondiera, y muri— poco 
despuŽs.  Muchos 
consideraron que hab’a 
sido asesinado, y se 
convirti— en un m‡rtir de la 
causa por la emancipaci—n 
de los esclavos. 

Char les Chesnutt  1858-1932 ÒLa Parra [Gophered],Ó 
junto a otras doce 
colecciones de historias, y 
una novela. 

Chestnutt combin— el 
dialecto de los esclavos 
con el inglŽs de los 
norteamericanos blancos, 
demostrando la validez de 
la Òcultura negraÓ. Aœn 
m‡s importante, Chestnutt 
fue el primer escritor en 
tratar cuestiones raciales 
desde la perspectiva negra.  

Paul Laurence Dunbar  1872-1906 Escribi— varias colecciones 
de poes’a; entre sus 
poemas m‡s famosos estan 
ÒRoble y MarfilÓ (1893) y 
ÒLetras de una vida 
humildeÓ (1896) 

Fue el primer escritor 
negro en lograr una 
audiencia nacional en los 
Estados Unidos, y tambiŽn 
el primero en emplear el 
dialecto negro dentro de la 
estructura formal de su 
obra.   

Jupiter  Hammon 1720-1788 ÒUn pensamiento nocturno, 
Salvaci—n por Cristo, con 
Lamentos PenitencialesÓ; 
1761, entre otros poemas. 

Fue el primer negro cuya 
obra se public— en 
NorteamŽrica.  

Francis Harper  1825-1911 Poemas acerca de temas 
diversos; 1854. 

Harper public— su primer 
poema, ÒHojas de oto–oÓ, 
siendo una adolescente. 
M‡s tarde se convirti— en 
una de las poetisas m‡s 
populares de NorteamŽrica, 
as’ como tambiŽn una de 
las abolicionistas m‡s 
respetadas de su tiempo. 

    

 

A pesar de todo, es posible que el ejemplo m‡s importante de la presencia africana en la 

literatura norteamericana sea Frederick Douglass. A travŽs de sus escritos, discursos y 

apariciones pœblicas, Douglass contribuy— m‡s que ningœn otro individuo a la abolici—n 



de la esclavitud en los Estados Unidos. Nacido en la esclavitud en Maryland, en 1817, 

Douglass fue maltratado e incluso tuvo que competir con los perros de su amo, por 

conseguir huesos y restos de comida. En 1825 fue transferido a un nuevo amo en 

Baltimore, Maryland, convirtiŽndose en un esclavo domŽstico. Fue all’ donde aprendi— a 

leer y escribir, gracias a la amabilidad de la esposa de su amo. Luego de que Žste muriera, 

pas— por varios propietarios, sufriendo golpes y azotes por negarse a tratar a uno de sus 

due–os como ÒamoÓ. Eventualmente pudo escapar de la esclavitud, huyendo al norte de 

los Estados Unidos, con ayuda de abolicionistas.     

 Douglass, un hombre de gran estatura y postura digna, se convirti— en un orador 

inspirado, con una mente fant‡stica y una gran habilidad para debatir. Logr— dominar el 

inglŽs hasta tal punto que muchos dudaban si hab’a sido realmente un esclavo. En 1845 

se arriesg— a ser capturado, al publicar su autobiograf’a, la cual constituye una de las 

grandes obras de la literatura afroamericana. TambiŽn public— otros varios libros y 

discursos, los cuales se han convertido en cl‡sicos de la literatura americana, y 

declaraciones poderosas en contra de la esclavitud.  

 

Arte y Teatro.    Existen pocos documentos oficiales referidos a artistas negros del siglo 

XVIII, pero sabemos que los esclavos y libertos que trabajaban como artesanos 

calificados en los centros urbanos eran especialmente buenos en oficios tales como 

pintura, herrer’a, muebler’a y construcci—n de coches, entre otros.33  Scipio Morehead, 

un esclavo que vivi— en Boston, es el œnico artista de este per’odo que ha quedado 

registrado en los textos de historia. Su especialidad eran los retratos, y el dibujo que hizo 

de Phillis Wheatley es el œnico que ha sobrevivido.    



 El siglo XIX, sin embargo, constituye una historia diferente. Generalmente, los 

artistas de este per’odo produjeron sus creaciones art’sticas siguiendo el estilo m‡s 

popular por entonces. Muchos hab’an vivido y estudiado arte en Europa, a donde fueron 

enviados por amos benŽvolos o, en la mayor’a de los casos, por abolicionistas que cre’an 

en promover el m‡ximo desarrollo intelectual de la poblaci—n negra. Unos cuantos 

artistas negros tuvieron el coraje para distanciarse de la producci—n de formas art’sticas 

cl‡sicas y populares, haciendo un esfuerzo por crear un arte que representara una visi—n 

especial afroamericana del mundo. Pintaron escenas de esclavitud, de libertos, e incluso 

representaciones imaginarias de la propia Africa. Pr‡cticamente ninguno de estos artistas 

hab’a visitado el continente africano, de modo que sus pinturas reflejaban sus creencias 

acerca de dicho territorio. Algunos de los artistas m‡s importantes del per’odo fueron los 

pintores John James Audubon (1785-1851), Edward Mitchell Bannister (1828-1901) y 

Henry Osswa Tanner (1859-1937); la primera escultora negra de los Estados Unidos fue 

Edmonda Lewis (1845-1890); y el artista grabador Patrick Reason (1817-1852), quien a 

la edad de 13 a–os, dibuj— la cubierta de la ÒHistoria de las escuelas libres africanasÓ, de 

Charles Andrew. 

 El primer intento serio por producir teatro negro en los Estados Unidos se produjo 

en 1821.  Un programa de la ÒCompa–’a Africana de Teatro de la Calle Mercer, detr‡s 

del nœmero 1 de Mile Stone, BroadwayÓ ofrece la descripci—n de dos obras, y es la œnica 

evidencia de lo que parece haber sido la primera compa–’a negra de actuaci—n aficionada. 

Sin embargo, el ÒTeatro de la arboleda africanaÓ tambiŽn fue establecido durante este 

per’odo, y representa uno de los ejemplos m‡s importantes del teatro afroamericano 

temprano. Durante la dŽcada de 1820, esta agrupaci—n mont— diversas obras semanales. 
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Los blancos se mostraron extremadamente hostiles, y forzaron al teatro a cerrar. 

Probablemente ello influy— en la partida de Ira Aldridge, un actor shakespearano tan 

diestro que hasta los blancos reconoc’an su talento. Aldridge dej— Nueva York para 

dirigirse a Europa, asegurando que no exist’a futuro para los actores negros serios en 

AmŽrica.   

Ciencia, investigaci—n y otras actividades.      Adem‡s de los roles que desempe–aron en 

las artes durante los siglos XVIII y XIX, los negros tambiŽn realizaron contribuciones 

importantes en los campos de la ciencia, la medicina, las invenciones, y los negocios.  

Benjamin Banneker (1731-1806) fue un miembro esencial del equipo de planificadores 

urbanos que dise–aron la ciudad de Washington D.C., capital de los Estados Unidos.   

Cuando el alcalde LÕEnfant, director del proyecto, se enoj— debido a una cuesti—n 

financiera y se llev— los planos de la ciudad, Banneker hizo de memoria un boceto del 

proyecto, salvando los planes para construir la ciudad.  Banneker fue tambiŽn responsable 

de la construcci—n del primer reloj creado en los Estados Unidos, el cual se mantuvo 

perfectamente a la hora por m‡s de veinte a–os. TambiŽn predijo el eclipse solar de 1789, 

e inici— la publicaci—n de almanaques que inclu’an informaci—n acerca de futuros 

eclipses, tendencias de las mareas, y nuevos medicamentos y formulas matem‡ticas. Fue 

asimismo el primer negro en publicar un libro cient’fico.  

 Andrew Beard (1850-1910) fue otro inventor negro, a quien miles de trabajadores 

ferroviarios le deben sus vidas. En 1897 cre— la ÒJenny CouplerÓ, un dispositivo que 

manten’a a los vagones juntos de tal manera que no chocaran entre s’, y que permit’a que 

las personas pasaran de uno a otro sin ser aplastados. La ÒCouplerÓ hac’a uso de un perno 

de metal que se introduc’a en una ranura situada entre los vagones. Este dispositivo salv— 



la vida de miles, ya que no solo los trabajadores ferroviarios sino tambiŽn pasajeros 

hab’an muerto aplastados entre los vagones durante el siglo XIX. En 1834, el inventor 

negro Henry Blair (1804-1860) cre— una m‡quina sembradora de maiz, por la cual recibi— 

la primera patente norteamericana otorgada a un hombre de color.  Jan Matzeliger (1852-

1889) revolucion— la industria del calzado e hizo de Lynn, la Òcapital mundial de los 

zapatosÓ, cuando cre— Òm‡quina del calzado duraderoÓ.34 Este dispositivo permiti— una 

reducci—n del 50% en los precios de los zapatos en los Estados Unidos, 

Desafortunadamente, Matzeliger nunca recibi— ningœn dinero por su invenci—n. En vez de 

ello, acept— acciones en la compa–’a que adquiri— su patente. Tr‡gicamente, muri— dos 

a–os antes de que sus acciones se volvieran sumamente valiosas.  

 Muchas de las mujeres negras m‡s importantes del siglo XIX en los Estados 

Unidos, participaron en dos movimientos que transformaron la naci—n: 1) la cruzada 

educacional y 2) la lucha de las mujeres americanas por la igualdad de derechos.   

Anna Julia Cooper (1858-1964) comenz— a ense–ar a la edad de 11 a–os, y 

permaneci— dedicada al magisterio a lo largo de toda su vida. Obtuvo dos doctorados de 

Oberlin College, y escribi— uno de los trabajos de investigaci—n m‡s importantes acerca 

del problema de la ense–anza en los Estados Unidos, ÒUna voz desde el SurÓ.  Mary 

Church Terrel (1863-1854) fue una de las defensoras m‡s entusiastas de los derechos de 

la mujer en su Žpoca. Fue miembro de la Asociaci—n Nacional de Mujeres de Color, y se 

mostr— sumamente activa en la campa–a en contra de la segregaci—n en las escuelas 

elementales pœblicas.   

Otra mujer negra de gran interŽs fue Ida Wells Barnett (1864-1931), quien luch— 

contra el asesinato de negros inocentes en los Estados Unidos. En su Žpoca, los blancos 

                                                           
34 Ibid., 1087. 



acostumbraban ahorcar a los negros a quienes consideraban indeseables.  Esta pr‡ctica se 

daba en todo el pa’s, y era conocida como ÒlinchamientoÓ. Se estima que decenas de 

miles de negros murieron de esta manera a fines del siglo XIX, y principios del XX. Este 

tipo de ataquese han producido incluso hasta los œltimos a–os. Ida Wells Barnett public— 

su primer panfleto, ÒEl Registro RojoÓ, en 1895 y pas— el resto de su vida dando 

discursos pœblicos en contra de los linchamientos, tanto en los Estados Unidos como en 

Europa. En 1908 se convirti— en presidenta de una organizaci—n llamada Liga de 

Confraternidad Negra, y poco despuŽs fund— la Oficina contra los Linchamientos del 

Concejo Nacional Africano.  

En el ‡mbito de los negocios, Maggie Lena Walker (1867-1934) pas— de 

secretaria de la Orden de San Lucas (una organizaci—n para los derechos de los negros 

que con el tiempo se convirti— en un banco), a directora de la Compa–’a Banco y 

Fideicomisos Consolidados. Otra poderosa mujer de negocios fue Madame C.J. Walker 

(1869-1919), quien lleg— a ser la primera mujer negra millonaria. Naci— en el seno de una 

familia pobre de ex esclavos, y en la dŽcada de 1890 cre— productos cosmŽticos y para el 

cabello ÒdomŽsticosÓ, especialmente dirigidos a las mujeres negras, los cuales pas— a 

producir para un mercado masivo. En la Žpoca en que falleci—, era miembro prominente 

de numerosas organizaciones pol’ticas nacionales, as’ como tambiŽn una mujer de 

negocios sumamente pr—spera de prestigio internacional. Walker no hered— su fortuna a 

su familia, sino que la dej— ’ntegra para actividades de caridad.  

 

Actividades/Revisi—n. 

1. Los siguientes tŽrminos, individuos y fechas han sido enfatizados en letras negritas a lo largo de esta 
secci—n. Ubica estas palabras en el texto, y prop—n breves deficiones para cada una; recuerda que no 



solo debes identificarlas, sino tambiŽn describir su importancia hist—rica. TŽrminos: duplicitous, 
Benjamin Banneker , Scipio Morehead, spir ituals. 

2. ÀDe quŽ manera las condiciones de esclavitud alentaron el desarrollo de la mœsica y folklore propios 
de los esclavos? À Por quŽ la mœsica y folklore negros han sobrevivido con tal fuerza hasta el siglo 
XX, especialmente en determinadas ‡reas? ÀPor quŽ las influencias culturales negras no han 
sobrevivido con tanta fuerza en otras ‡reas de las AmŽricas?  

3. Escribe una canci—n o relato ambivalente, tal como pudiera haber sido compuesto por los esclavos. 
Recuerda que este tipo de creaciones aparentaban ser inocentes (por ejemplo, empleaban animales 
silvestres para representar personajes humanos, tales como esclavos y amos), pero en realidad 
expresaban la frustraci—n de los esclavos al vivir en cautiverio.  

 

Algunos ejemplos de f‡bulas afroamericanas35

A continuaci—n tienes algunos ejemplos de f‡bulas de los Estados Unidos, las cuales tienen una segunda 
intenci—n. Disfrœtalas con tus familia, amigos o compa–eros de clase.  
 
F‡bula #1 El conejo y el oso dentro del elefante 
 

    El Sr. Oso y el Sr. Conejo eran buenos amigos. El Sr. Conejo apareci— un dia con un balde de     
                  manteca. El Sr. Oso quiso saber como la hab’a conseguido, ya que Žl tambiŽn quer’a un poco.  
 

El Sr. Conejo dijo, ÒOh, el Sr. Le—n y el Sr. Elefante y todos los dem‡s estan por all‡ contando        
cuentos. El Sr. Elefante se ri— tanto y tan fuerte, que abri— mucho su boca, y yo saltŽ    
dentro de Žl. All’ consegu’ un balde de grasa y antes de que pudiera cerrar la boca me sal’Ó.   

 
                  El Sr. Oso pens— que el pod’a hacer lo mismo. As’ que los dos fueron con sus baldes, y se 
                  sentaron junto al Sr. Elefante, esperando que se riera. De pronto, el Sr. Elefante se ri— y el Sr.  
                 Conejo y el Sr. Oso saltaron dentro de Žl. Comenzaron a sacar la grasa, pero el Sr. Elefante  
                 cerr— la boca antes de que pudieran salir.  
 
                  El Sr. Conejo dijo  "El Sr. Elefante nunca hab’a hecho esto antes".  
 
                  El Sr. Oso dijo  ÒÀQue hacemos ahora?"  
 
                   El Sr. Conejo respondi— "Tu entra al bazo, y yo me irŽ al ri–—n".  
 
                   Muy pronto, el Sr. Elefante se enferm— y muri—. Entonces sus amigos comenzaron a  
                   preguntarse que podr’a haberlo matado tan r‡pidamente, y quisieron examinarlo. Se reunieron  
                   y decidieron abrirlo para ver cu‡l hab’a sido el problema. Mientras cortaban lo primero   
                  que encontraron fue el ri–—n, el cual arrojaron por la colina. Cuando cay— se rompi—.  
 
                   El Sr. Conejo sali— del ri–—n y se acerc— a los amigos del Sr. Elefante, ÒÁCuidado, no vayan a  
                    tirarme esa cochinada encima! ÀCu‡l es el problema?Ó  
 
                   "El Sr. Elefante ha muerto"  
 
                    ÒÀCu‡l fue la causa?"  
 
                   "No lo sabemos, Sr. Conejo"  
 
                   El Conejo pregunt—  ÒÀD—nde esta el bazo?"  
 
                   "Lo arrojamos por la colina"  
                                                           
35 The folktales below have been translated and adapted from the African American Almanac website: 
http://www.toptags.com/aama/tales/tales.htm 



 
                   Entonces el Sr. Conejo dijo  "EnsŽ–enmelo. Muy bien, todos ustedes consigan algunos palos,  
                   cada uno de ustedes. Golpeen el bazo hasta que yo les diga que parenÓ. Los amigos del 
                   elefante golpearon el bazo hasta deshacerlo. Entonces levantaron la piel, y encontraron al Sr. 
                  Oso muerto. Entonces, el Sr. Conejo dijo ÒÁAj‡! Eso fue lo que mat— al Sr. ElefanteÓ.  
 
 
                                            Fin 
 
 
 
F‡bula #2  Por quŽ el conejo tiene la cola corta 
 
                   Hace mucho tiempo, el hermano conejo ten’a una cola larga y espesa. Y cada vez que ve’a al  
                   hermano zorro, la mov’a en frente a sus narices. El hermano zorro pens— mucho acerca de  
                  c—mo vengarse del conejo. Un dia se fue a pescar, y tuvo suerte. Mientras volv’a de pescar, el  
                  conejo apareci— y le dijo Ò hermano zorro, Àc—mo capturaste todos esos pescados?Ó El  
                  hermano zorro pens— Òesta es mi oportunidad de vengarme del conejoÓ. Entonces dijo en voz  
                  alta, Òcualquier noche fria, todo lo que tienes que hacer es ir al riachuelo, y meter tu cola en el  
                  agua, dŽjala all’ desde la noche hasta la ma–ana, cuando salga el sol, y entonces habr‡s  
                  capturado m‡s pescados de los que puedas cargarÓ.  
 
                  Lo que el zorro quer’a decir era que la cola del conejo se iba a congelar. ÒMuy bienÓ, dijo el  
                  hermano conejo, ÒCreo que irŽ a pescar esta misma nocheÓ. As’ que tom— una frazada, su  
                  ca–a, y su anzuelo, y se sent— sobre un tronco con su cola en el agua a la mitad del  
                  riachuelo, durante toda la noche. Comenz— a hacer tanto frio que el conejo se puso a temblar.  
                 Se sent— all’ toda la noche temblando, pero pensando en los pescados que iba a sacar al dia  
                 siguiente. Tarde en la ma–ana, el sol comenz— a salir, as’ que el conejo trat— de sacar sus  
                 pescados, pero su cola estaba congelada dentro del hielo.Jal— y jal—, pero su cola estaba  
                 atorada. El conejo comenz— a temer que un hombre viniera y lo viera. As’ que pens— en pedir  
                 ayuda, y comenz— a gritar  "ÁAuxilio, Auxilio, Auxilio!"  
 
                 El hermano bœho escuch— al conejo, y se pregunt— ÒÀQuŽ estar‡ pasando con el hermano  
                 conejo?  Lo escucho pedir auxilioÓ. As’ que vol— sobre el riachuelo, y all’ vio al hermano conejo  
                 sentado sobre un tronco. Y baj— volando para ayudar al hermano conejo. Cogi— al conejo de la  
                 oreja derecha, y comenz— a jalar. La oreja comenz— a crecer y a crecer. Entonces, el conejo dijo  
                ÒÀPor quŽ no me jalas de la oreja izquierda?Ó. El bœho lo cogi— de la oreja izquierda, y  
                 comenz— a jalar. Jal— y jal—, pero la oreja creci— y creci—. Entonces, el conejo dijo  "Hermano  
                 bœho, Áno ves lo que has hecho!, jalaste y jalaste tanto mis orejas, que ni mi mejor amigo me  
                 reconocer’a ÀPor quŽ no me jalas de la cola?Ó  
 
                  As’ que el bœho cogi— al conejo de la cola, y comenz— a jalar. Y jal— y jal—, hasta que la cola del  
                  conejo se sali—. As’ que desde entonces el conejo tiene las orejas largas, y la cola corta.  
 
 
                                              Fin  
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