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RESUMEN

El presente articulo examina la irrupcién y consolidacion del concepto “afrodescendiente” y el
proceso por el cual se convirti en una denominacion de referencia para la articulacion de la
diferencia étnica y cultural de la poblacion negra en América Latina. También analiza los usos,
significados y apropiaciones que esta adscripcion identitaria ha adquirido en la Argentina.
Finalmente argumenta que en la Argentina existe hoy un proceso de negramiento que opera como
factor de inclusion cultural, mediante la formacion de identidades constituidas no sélo a través de
una clasificacion racial por fenotipo sino también por ascendencia e inclusion en la cultura africana.
Palavras Clave: Afrodescendientes en la Argentina; Identidad; Negramiento; Inclusion cultural.

BLACKNESS BEYOND COLOR: USES, MEANINGS AND
APPROPRIATIONS OF AFRO-DESCENDANT CATEGORY IN
ARGENTINA

ABSTRACT

This article examines the emergence and consolidation of “Afro-descendant” concept and the
process by which it became a reference name for the articulation of ethnic and cultural difference of
the black population in Latin America. It also discusses the uses, meanings and appropriations that
this identity ascription has acquired in Argentina. Finally it argues that in Argentina there is now a
process blackening which operates as a factor of cultural inclusion, by forming identities composed
of not only by a racial classification by phenotype, but also by ascendancy and inclusion in African
culture.

Key words: Afro-descendants in Argentina; Blackness; Blackening; Cultural inclusion; Racial.

L El presente articulo se desprende de la tesis doctoral de mi autoria: reconocimiento de los afrodescendientes en la
Argentina. Un estudio en perspectiva latinoamericana. Realizada en la Facultad Latinoamericana de Ciencias Sociales
(FLACSO - Argentina), en el marco de una la beca doctoral del CONICET (2014).
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Introduccion

En las dos ultimas décadas, el término “afrodescendiente” se convirtié en una denominacion
de referencia para la construccion identitaria y para la articulacion de la diferencia étnica y cultural
de la poblacién negra. En muchos casos, estos grupos fueron pasando paulatinamente de la historica
denominacion de “negros” para identificarse con la categoria “afrodescendiente” (Cunin, 2003).

Esta denominacion fue consensuada en la Conferencia Preparatoria de las Américas Contra
el Racismo, la Discriminacion Racial, la Xenofobia y las formas conexas de Intolerancia realizada
en Santiago de Chile en el afio 20002 Aunque se trata de un término genérico es mas preciso que el
término “negro”, pues fue planteado como una reivindicacion del lugar historico comun a los
descendientes de africanos esclavizados en América. Ademas, surge de las propuestas formuladas
por las mismas delegaciones afrodescendientes progresistas y de Derechos Humanos que integraban
las discusiones.

En la reunion de Santiago se afirmo el caracter pluriétnico y multicultural de la region,
instando a los Estados a proteger y promover los Derechos Humanos y las libertades fundamentales
de los pueblos indigenas, los pueblos de descendencia africana, de los migrantes, de las mujeres y
de las personas pertenecientes a otros grupos vulnerables. En esta reunion los activistas y militantes
negros de la region consensuan el uso del término “afrodescendiente”, como nueva categoria de
identificacion de la poblacion descendiente de negros esclavizados en América. Parafraseando a
Rodriguez, Romero (2004), en la reunion de Santiago “entramos negros y salimos
afrodescendientes”. Este evento constituye un punto de partida muy importante puesto que pone a
la discriminacion, la vulnerabilidad de los derechos y la exclusion socio-econdmica de indigenas,
migrantes y afrodescendientes como un tema de interés internacional.

La nocion de afrodescendientes hace referencia a los descendientes de la didspora africana
en el mundo. En Ameérica Latina y el Caribe, como bien sintetiza Anton “el concepto se refiere a
las distintas culturas “negras” o “afroamericanas” que emergieron de los descendientes de
africanos, las que sobrevivieron a la trata o al comercio esclavista que se dio en el Atlantico desde
el siglo XVI hasta el XIX” (Anton, 2007, p. 20). Sin embargo, aun cuando es un marco politico de
referencia para denominar a la poblacion negra en la region, su uso alun no esta extendido entre el
conjunto de la poblacion. Por el contrario, es una categoria de clasificacion o autoidentificacion que

es utilizada por académicos, organizaciones sociales, organismos internacionales y el Estado.

% Fue la Conferencia Preparatoria de las Américas con miras hacia la Conferencia mundial Contra el Racismo, la
Discriminacion Racial, la Xenofobia y las formas conexas de Intolerancia (Durban 2001).
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Durban: la internacionalizacion del concepto afrodescendiente

El camino emprendido a partir de la reunion de Santiago revitaliz6 el campo politico de las
luchas del movimiento negro y condujo a la internacionalizacion del concepto de
“afrodescendiente” en la Conferencia de Durban (Sudafrica, 2001). En virtud de su nombre
“Conferencia Mundial contra el Racismo, la Discriminacion Racial, la Xenofobia y las Formas
Conexas de Intolerancia”, la agenda de Durban abarcd una amplia variedad de temas: racismo y
discriminacion, diferencias sexuales y étnicas, problemas de segregacion en Africa y Asia, el
conflicto entre israelies y palestinos, diferencias con los discapacitados y los problemas de los
indigenas y de los afrodescendientes®.

Aun cuando la conferencia de Durban centré la discusion en el tema del racismo, como uno
de los problemas que més afectaban a los afrodescendientes, sin avanzar decididamente en las
reparaciones historicas, constituye sin duda un avance importante en la busqueda de la justicia
racial, la democracia y la ciudadania de los afrodescendientes. Al reconocer que durante siglos los
afrodescendientes han enfrentado problematicas derivadas de la esclavizacion y han sido victima de
desigualdad, exclusion, racismo y discriminacion, este evento posibilité la construccion de una
agenda de lucha global a favor de estos pueblos.

Los movimientos negros e indigenas fueron realmente los principales protagonistas de la
Declaracion y del Plan de Accion de Durban. De hecho, casi todos los paises con poblacion
afrodescendiente enviaron delegaciones al evento. Es significativo que la Declaracion reconocio la
esclavizacibn como un crimen de lesa humanidad con efectos historicos de racismo y
discriminacion racial sobre los afrodescendientes. Particularmente para América Latina la agenda
de Durban fue muy significativa. Si bien el movimiento negro habia logrado algunas conquistas en
la region, previas a Durban, como las reparaciones territoriales en el caso de los quilombos en
Brasil y de la Ley 70 en Colombia, la Conferencia legitim6 los reclamos y representé un salto
cualitativo en las politicas raciales. En efecto, Latinoamérica fue la region del mundo en la que
mayor relevancia cobraron las disposiciones de lucha contra el racismo acordadas en Durban (Lao-
Montes, 2009).

®Las conferencias internacionales anteriores realizadas en Ginebra (1978 y 1983) se habian centrado en la condena al
régimen de apartheid en Sudafrica.
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“Lo afrodescendiente”: una alternativa para llenar un vacio internacional

El historiador y activista de la negritud Alfonso Casiani Herrera, profesor del Instituto
Manuel Zapara Olivella y miembro del PCN (Proceso de Comunidades Negras de Colombia), fue
uno de los participantes mas activos durante el proceso de internacionalizacion de la denominacion
afrodescendiente. Tuvimos la oportunidad de entrevistarlo en el “Séptimo Seminario de Africa en
la Escuela, 20 asios de la ley 70", en Medellin, Colombia. Alli nos brind6 su punto de vista sobre el
proceso de negociacion de la denominacion “afrodescendiente” y sobre la forma en que se logrd
instalarla en la agenda de los organismos internacionales. De acuerdo con Casiani, el término
“afrodescendiente” surge de un vacio que tenian las comunidades negras en el mundo y fue
propuesto por la delegacion de organizaciones afrocolombianas en la pre-conferencia de Santiago
de Chile. Es asi que fue pensado, discutido y finalmente asumido desde el interior de las mismas
organizaciones afro.

Ante nuestra consulta sobre cdmo se dio ese proceso Casiani menciono:

¢ Cudl era el problema que teniamos? que todo el mundo era reconocido y se auto
reconocia con una sola denominacién, lo cual significaba un grado de unidad. Los
indigenas eran indigenas en Asia, eran indigenas en Australia, en Norteamérica, en América
Latina. LGBT era LGBT en el idioma en que lo tradujeran y con ese término se
identificaban todos. Discapacitados identificaba a todos. Los Gnicos que no teniamos una
identificacién éramos nosotros [en alusién a la poblacién negra]. Incluso inmigrantes,
desplazados, expulsados, todos tenian una sola denominacién. En Colombia éramos
afrodescendientes, éramos comunidades negras, afrocolombianos. Ya todos se
identificaban como afrocolombianos, afroecuatorianos, afrovenezolanos. Llegamos a
Santiago con ese vacio y ninguna de las pre conferencias que se habia desarrollado lo habia
abordado. Entonces el término afrodescendiente lo proponernos nosotros en Chile
como una alternativa para salirle al paso a la division y que todos a nivel mundial nos
reconozcamos como afrodescendientes (énfasis nuestro).

Debemos decir que el prefijo “afro” se usaba en América ya desde principios del siglo XX
para hacer alusion a referencias regionales, nacionales o mundiales. Como ejemplo podemos
mencionar la Asociacion de Estudios Afrocubanos, fundada en 1930 por Fernando Ortiz,
intelectual cubano, quien ya en 1904 habia escrito sobre la cultura afrocubana. También en los afios
cuarenta en México se crea el Instituto de Estudios Afroamericanos, el cual edita en ese momento la
revista Afroamérica (Lao-Montes, 2007). Asi mismo en Colombia abundan documentos, tanto del
Ministerio del Interior como del Ministerio de Educacién anteriores al afio 2000, que se refieren a
las comunidades negras como afrocolombianas.

El prefijo afro ya circulaba, a fines del siglo XX, en organizaciones como la Red de Mujeres
Afrocaribefias y Afrolatinoamericanas (1992), la Red Andina de Organizaciones Afro y la Red
Continental de Organizaciones Afroamericanas (1994). Por lo tanto “lo afro” ya se usaba desde

tiempo atras en la region. Lo que realmente surge en los debates en Chile es el énfasis en la idea de

185



A dindmica das relagdes raciais: dados, abordagens e interseccoes

la “descendencia”. Es asi entonces que el término afrodescendiente surge como un intento para
Ilenar ese vacio de nominacidon a nivel internacional ante las Naciones Unidas, y asi dar respuesta a
un conjunto de poblacion sobre el cual recaian problemas como la pobreza estructural, la
invisibilizacion, la discriminacion y el racismo.

Sin embargo, no fue una categoria de identificacion que “triunf6” sin objeciones. Dentro de
la comunidad negra habia tres posiciones distintas en torno a la denominacién y a los intereses a
movilizar en Durban. Por un lado, las organizaciones negras provenientes de paises africanos no
acordaban con esta denominacion, pues desde su punto de vista la categoria afrodescendiente hacia
referencia a africanos que migraban por distintas razones del continente y que mantenian vinculos
con Africa. Por otro lado, los norteamericanos no se mostraban interesados en asumirlo ya que
tenian sus propias denominaciones, ligadas al movimiento negro de los afios sesenta y su tema
central eran las reparaciones. Finalmente las organizaciones afro de Latinoamérica que habian

acordado llevar dicha denominacion a la Conferencia. Como plantea nuestro entrevistado:

Eran tres corrientes: los africanos, los norteamericanos y los latinoamericanos. Entonces en
Ginebra, cuando lo proponemos, la primera reaccion negativa fue de los africanos:
“,Coémo asi que afrodescendientes?, ustedes estin locos” nos dijeron y nosotros no
entendimos. Para nosotros fue una sorpresa. Luego supimos que para ellos los
afrodescendientes eran los africanos que todavia tenian el vinculo directo con Africa y que
habian salido a estudiar, trabajar o a vivir a Europa y tenian hijos. Los hijos de esos
africanos eran afrodescendientes. Después de la discusién ellos terminaron asumiendo el
término. Y no por ellos, sino porque a nivel internacional ya no habia otra. No nos ibamos
a llamar Black community, Nigers, no iban aceptar comunidades negras, no iban a aceptar
morenos, no iban a aceptar lo afrocolombiano, afro norteamericano, afroeuropeo etc. Los
norteamericanos solo reconocen la propuesta de Malcolm X, comunidades negras ni
hablarles, ellos tienen blacks, ellos rechazaron la propuesta en Santiago (énfasis nuestro).

De ahi surge lo afrodescendiente. Su institucionalizacion en Naciones Unidas es fruto de
estas discusiones. Lo afrodescendiente surgio como una alternativa para llenar un vacio y para
lograr que Naciones Unidas reconociera los dafios sobre un conjunto de poblacion, que de esa
manera llegaba a la Conferencia con un consenso de unidad por lo menos en lo nominal. No se
pretendia, en modo alguno, sustituir otras denominaciones, sino poder elevar las probleméticas de la
poblacién negra en la region bajo una denominacion comudn que trascendiera las propias de cada
pais. Como bien sefiala nuestro entrevistado “al adoptar el término afrodescendiente no se trataba
de iniciar una campafia para que la gente dejara de denominarse como lo hacia. Era para llenar
un espacio vacio” (énfasis nuestro). De ahi en més queda instalada. Esta denominacion no solo les
ha permitido a los afrodescendientes unificar sus demandas sino que también permite que se
observen los efectos de las politicas sobre la poblacién en forma mas concreta.

Si bien la adopcidn del término ha permitido unificar nominalmente a la poblacion negra en

América, no ha sido creado para ser impuesto. Se debe tener en claro en qué escenario se lo pone
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en juego, ya que su uso o no depende de la denominacion que se haya adoptado para ese escenario.
Por ejemplo, en Colombia para elevar una queja ante la Corte Constitucional, la Corte Suprema o
alguna de las jurisdicciones del Estado el término que se utiliza es “comunidades negras”, que es el
modo en que las nombra la Ley 70. Si, por el contrario, la misma queja se eleva a la Corte Penal
Internacional u otro 6rgano de Naciones Unidas, se hablaria de comunidades afrodescendientes
pues estos organismos reconocen esa denominacion.

Si bien en la Argentina el concepto “afrodescendiente” no es una denominacion libre de
tensiones, ha funcionado como aglutinador de identidades politicas y culturales. El Estado reconoce
la categoria afrodescendiente. Tanto en el Censo Nacional de Poblacién del afio 2010 como en los

programas instituciones, es esta la denominacion empleada.

La construccion social de una identidad afroguarani: los custodios de una tradicién

En la ciudad de Corrientes, Argentina un grupo de familias conforma la “Cofradia de San
Baltasar”. Desde 1994 estas veneran a San Baltasar, “el santo negro”, uno de los tres reyes magos.
En la iglesia catdlica este no estd canonizado pero aqui es venerado de manera popular tanto en
capillas y altares como en el ambito familiar. El culto data de la colonia y se remonta a la “Cofradia
de San Baltasar y Animas” fundada en Buenos Aires en 1772 y disuelta en 1856 (Cirio, 2002).
Tenia la finalidad de dar instruccion catolica y ayudar en el control social de la poblacion negra.

Las cofradias fueron otra forma de organizacion de la poblacion negra durante la colonia.
Generalmente estaban reguladas y vigiladas por la iglesia Catdlica. Los negros participaban a
través de bailes y toques de tambores mientras los espafioles apelaban al rezo tradicional catdlico.
Este culto se practica en la actualidad en Corrientes, en Santa Fé, en el este del Chaco y en
Formosa, donde las practicas religiosas y musicales conservan rasgos de la primera cofradia (Cirio,
2002).

En la actualidad, esta celebracion se realiza todos los afios en el barrio Camba Cua los dias 5
y 6 de enero. Las familias se retnen y a las doce de la noche con el toque de tambores realizan un
baile para el santo. La religiosidad negra de la celebracion es recuperada a partir de la danza, el

toque del tambor y las ofrendas al santo.

187



A dindmica das relagdes raciais: dados, abordagens e interseccgoes

Imagen de San Baltasar, venerada en la Afrodescendientes de San Baltasar en Corrientes
Cofradia del Grupo de Familias de Corrientes.
Cortesia: Gabriela Caballero, integrante de la Cofradia de San Baltasar

Camba Cua, en guarani significa “cueva de negros”. Al abolirse la esclavizacion en 1853 fue
un espacio de asentamiento de negros libertos. También fue un refugio de aquellos que escapaban
de las filas de la guerra de la Triple Alianza o del Paraguay (1865-1870).

Estas familias se reconocen afrodescendientes. Algunos rasgos fisicos, su historia familiar y
la historia del barrio, es decir elementos que no son exclusivamente fenotipicos, son tomados por
este grupo para marcar su identidad afro-guarani. Recuperaron su historia y reconstruyeron las
influencias africanas en la cultura del litoral guarani, producto de un fuerte proceso de mestizaje,
cuyas expresiones se manifiestan por ejemplo en bailes folkléricos populares como el Chdmame o
la Charanda. Segun nos cuenta Gabriela, una de las integrantes de la Cofradia, en una entrevista que
le realizamos, en un principio las familias no tenian conocimiento de que eran afrodescendientes.
En este proceso de autoidentificacion contaron con la participacion del antrop6logo Pablo Cirio,
quien contribuyd con sus investigaciones a reconstruir la historia y la tradicion de la celebracion.

Al preguntérsele cémo y en qué momento se asumen como afrodescendientes ella respondié:

Nosotros nos dimos cuenta por Pablo [en alusion al antrop6logo Pablo Cirio], quien nos
ensefid primero a identificar los rostros afro por el fenotipo propio del afro, el pelo
ensortijado, los pémulos grandes, la nariz chata, labios gruesos y bueno, todas esas
caracteristicas que el afrodescendiente no pierde digamos. Ademas nosotros teniamos
conocimiento de que en el barrio Camba Cué vivian, en el pasado, las familias de negros
que después con la fiebre amarilla y todas las guerras de independencia desaparecieron.
Nos quedd el color digamos, porque ya nos fuimos mestizando y blanqueando pero eso no
hizo que perdiéramos nuestra cultura y nuestra raiz histdrica que es justamente la fiesta de
San Baltasar (énfasis nuestro).
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La comunidad de San Félix. La construccion de una identidad afrodescendiente a partir la
memoria histérica

San Félix es una pequefa localidad rural ubicada al norte de la Provincia de Santiago del
Estero, Argentina. Su comunidad estd conformada por unas 200 personas distribuidas en 40
familias. De acuerdo con la memoria oral de sus habitantes el pueblo fue fundado a mediados del
siglo XIX por Felipa Iramain y Julian Guerra. Esta pareja de negros al ser dejados en libertad,
recibieron una parcela de tierra en la cual vivieron ellos y su descendencia. Es importante
mencionar que en la sociedad colonial, en lo que hoy es la provincia de Santiago del Estero la
mayor parte de la poblacion era negra o descendiente de negros. Segun el Censo Borbdnico de
1778 en Santiago del Estero un 54 % de la poblacion estaba compuesta por esclavos, mulatos,
pardos, zambos y morenos (Grosso, 2008).

Los miembros de la actual comunidad de San Félix se reconocen como parte de esa
descendencia y reafirman de esta forma sus raices negras®. Aun cuando es dificil ver en ellos los
rasgos fenotipicos africanos, este grupo de personas se reconocen Yy reivindica como
afrodescendientes de cuarta, quinta y sexta generacion en adelante.

En uno de los talleres para afrodescendientes organizado por la Secretaria de Cultura de la
Nacion en el afio 2012, en Santiago del Estero, pudimos recoger el punto de vista de uno de los

integrantes de la comunidad de San Felix, en referencia a la descendencia negra de su comunidad:

La primera pareja que habita ahi son afro y a partir de ahi se genera todo el pueblito,
0 sea esa es la esencia, tiene raices puras afro y bueno desde ahi empezamos a buscar que
se conozca esa historia y a rescatar del olvido eso. Es una historia muy linda, es
conmovedora. Hoy se puede ver en San Félix gente con rasgos afro pero la gente se ha ido
cambiando, cruzando, el mestizaje también hizo su trabajo (énfasis nuestro).

Una de las pobladoras mas antiguas de San Félix, la sefiora Josefa Salustriana
Matias, manifestd que conoci6 la historia de su comunidad a través de los relatos de su abuelo. Al

respecto, en una entrevista realizada por el Nuevo Diario de Santiago del estero, comento:

Esto pasd hace muchos afios, lo contaba mi abuelo. Nosotros somos hijos de espafioles.
Negros puros ya no hay en San Félix. Todos son descendientes de negritos esclavos. Yo
conoci varios morenos, pero ‘negros-negros’, como antes, ya no quedan” (Nuevo Diario de
Santiago del Estero, 13 de febrero de 2013), (énfasis nuestro).

* En el Municipio de Cerrito, Valle (Colombia) se registra una historia similar. La comunidad cuenta que las hermanas
afrodescendientes Petrona y Sebastiana Cardenas, ante la ausencia de herederos de sus esclavistas recibieron varios
bienes entre ellos, el terreno en la cual esta edificada en la actualidad la poblacion de Cerrito. En principio, las
hermanas Cardenas construyeron varias estancias para poblacion esclavizada y luego cedieron el terreno para la
fundacion del pueblo de Cerrito, cuya fecha de fundacion data del 30 de agosto de 1825 (Cassiani, Alfonso, 2013).
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Josefa Salustiana Matias,
antigua pobladora de San Félix
Fuente: “nuevo diario de Santiago del Estero”

El caso de San Félix ha recibido cobertura en varios medios de prensa escrita y fue motivo del
documental llamado “El ultimo quilombo” (2012), realizado por el cineasta argentino Alberto
Masliah (2012). Masliah afirma:

(...) cuando hablaba con los habitantes de San Félix algunos mencionaban la parte espafiola
de su familia. No hablaban de la parte afro afro porque ese pueblo, como toda la Argentina,
recibio influencias de todos lados. De hecho, si alguien va a San Félix no ve
fenotipicamente negros. Va a ver afrodescendientes blancos. Y la parte afro fue bastante
olvidada por un tiempo hasta que a partir de la vuelta a la democracia se empez6 a
reivindicar toda la cuestion de la africanidad en la Argentina de a poquito, y esto llegé a
San Félix (Entrevista diario Pagina 12, 6 de julio de 2014), (énfasis nuestro).

Con respecto a la titularidad de la tierra, debemos decir que una parte de esas tierras no esta
escriturada. Algunas aparecen como terrenos fiscales o como propiedad de origen incierto o a
nombre de personas que no moran en ellas. A finales del siglo XIX se produce la incorporacion de
Santiago del Estero en el sistema capitalista, llevada a cabo en el marco del proyecto modernizador
del Estado Nacional. Esto dio lugar a que élites locales junto con el Estado se apropiaran de tierras
de las comunidades indigenas, con el fin de articularlas a circuitos productivos y obtener beneficios
econdmicos (Grosso, 2008, Rossi, 2004, 2005). Esta situacién abre la posibilidad de plantear como
hipotesis que la activacion y el uso de la memoria étnica afrodescendiente de los pobladores de San
Félix, tiene relacion con las disputas, conflictos y reclamos por la titularidad de la tierra. Esto es
algo que escapa a los objetivos de este articulo pero que merece ser investigado.

La receptividad que la comunidad de San Félix ha recibido en la agenda de las
organizaciones afro, ha contribuido para que estas comunidades reivindiquen y reactiven su
memoria étnica africana. El Consejo Nacional de Organizaciones Afros de Argentina (CONAFRO)
y la Asamblea Permanente de Organizaciones Afrodescendientes de Argentina (APOA), han
propuesto entre sus demandas “declarar el territorio que comprende a las Comunidades de San
Félix, San Andrés, San Ramon, San Roque y San Gregorio de la provincia de Santiago del Estero,
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patrimonio histérico cultural nacional de los afrodescendientes en la Replblica Argentina®. La
reivindicacion de esta memoria también se ha visto favorecida por los discursos a favor de la
inclusién de los grupos étnicos y por el contexto politico impulsado por el kirchnerismo, en el cual
se dio lugar a otras historias y narrativas distintas al relato hegemonico.

Particularmente en los casos de San Felix y San Baltasar ya sea por la activacion de una
memoria ancestral o desde la celebracion religiosa de un santo asociado a la cultura africana, se
genera un proceso de construccion de identidades afrodescendientes donde el fenotipo no juega el
papel central. Podemos interpretar este proceso como un rechazo a la vision homogeneizadora, que
pretendio borrar la negritud de la historia nacional y de la memoria de los pobladores; y también
como una respuesta de los grupos subalternos, que buscan su afirmacion en el presente a traves de
la reformulacion de una identidad que les fue arrebatada. Asumiendo que la memoria tiene un
caracter construido y heterogéneo (Pollak, 1989) y que es producida en marcos sociales y culturales
(Halbwachs, 1990). Estos fendmenos permiten ver como en el contexto argentino se han desplegado
distintas memorias que son diversas pero que tienen un origen comun en la esclavizaciéon y la

invisibilizacién de la poblacién negra.

Un proceso nuevo de negramiento como factor de inclusion cultural

La didspora afrodescendiente en la Argentina no es homogénea. Tomando como referencia
el concepto de “didsporas entrelazadas” de Lao—Montes (2007), podemos ver cémo en la
Argentina confluyen multiples diasporas: afroargentina®, afro-latinoamericana y africana’. El
movimiento afro organizado se nutre de estas expresiones diasporicas, cada una con distintas
historias y proyectos politicos, configurando asi un movimiento heterogéneo. Estos migrantes han
contribuido a la visibilizacion de los afroargentinos y en muchos casos han aportado al movimiento
experiencia organizativa, ya que algunos de sus activistas participaron en organizaciones sociales
afro en sus paises de origen.

Se trata de un proceso que a la par que se nutre de la oleada de inmigrantes afro, también ha
permitido a muchos de ellos construir una identidad afrodescendiente y participar de un activismo

®> Tomado de: Plan Nacional de Acciones Afirmativas para la Comunidad Afrodescendientes y Africanos/as realizado
por la CONAFRO (Consejo Nacional de Organizaciones Afros, conformada por la Asociacion DIAFAR vy la
Asociacion Africa y su Diaspora). Abril 2011.

® Seglin el Censo Nacional de Poblacién del afio 2010, la poblacién afrodescendiente en la Argentina representa el
0,4%. De este porcentaje el 92% es nacida en la Argentina y el 8% restante proviene de paises limitrofes.  Cuando
hablamos de “afroargentinos” hacemos referencia tanto a la poblacion descendiente de pueblos esclavizados que
arribaron como consecuencia de la trata transatlantica desde el siglo XVI, como a los descendientes de la migracion de
caboverdianos de fines del siglo XIX y de los descendientes argentinos de migrantes mas recientes, provenientes de
paises africanos o afrolatinoamericanos.

" Los afro-latinoamericanos provienen en su mayoria de Uruguay, Brasil, Per(, Colombia, Haiti y Republica
Dominicana. Los africanos son originarios de Senegal, Nigeria, Mali, Ghana, el Congo entre otros.
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que incluye reivindicaciones para toda la didspora. Precisamente las reivindicaciones del
movimiento no sélo estadn orientadas a la lucha por la visibilizacién de los afroargentinos sino
también de los afrodescendientes, africanos y afro-latinoamericanos. Los temas y las agendas
politicas también han variado. Mientras en los primeros afios del movimiento los reclamos estaban
orientados a romper la invisibilizacion, las ultimas demandas han girado en torno a la creacion de
politicas publicas, la recuperacion de lugares de la memoria en el pais, cuestiones ligadas a la
condicion de migrante de los africanos o afro latinoamericanos, los abusos policiales y las
situaciones de discriminacion, entre otras.

Los Afrodescendientes han utilizado la lucha contra la invisibilidad como instrumento de
movilizacion politica, como mecanismo de legitimacion de sus demandas y como estrategia para
romper con el imaginario de la sociedad argentina que los sitla en un pasado remoto o los
extranjeriza. No olvidemos que en la Argentina se concedié un espacio central a la inmigracion
europea, en el marco de un patron de homogenizacién que combatid la diversidad dentro del
proyecto de nacion. Paulatinamente el Estado comienza reconocer a los afrodescendientes y su
aporte a la historia nacional. Dan cuenta de ello los ultimos proyectos de ley a favor de su
reconocimiento asi como la inclusién de la variable afro en el censo y en la agenda oficial.

En los dltimos afios el movimiento afro en la Argentina se ha visto fortalecido. Sus activistas
se asumen como afrodescendientes, revirtiendo el histérico rechazo a ser identificado y a
identificarse como descendiente de la negritud®. Mientras que en la época de la colonia el discurso
de la limpieza de sangre de los colonizadores marcaba y segregaba a aquellas personas mezcladas
con negros, indios, mestizos 0 mulatos como portadores de “la mancha de la tierra” (Castro
Gobmez, 2005), vemos como hoy en estas comunidades se revierte la idea de la “mancha de la
tierra” que sirve ahora para incluirse desde la diferencia cultural.

Llegado a este punto, nos preguntamos ¢quiénes estan siendo incluidos en la categoria
afrodescendiente? Al respecto es importante mencionar que en la Argentina hay un creciente
ndmero de personas que se identifican con esta denominacion y al hacerlo apelan a varios
argumentos. Por un lado, estan quienes reivindican tener el fenotipo racializado como el color de la
piel, facciones especificas y la textura del cabello entre otras. Por otro lado, estan aquellos que

trascienden las caracteristicas del fenotipo, es decir que se reconocen como afrodescendientes sin

8 En América Latina la ideologia del blanqueamiento fue vista como una garantia de ascenso social en el estatus del
“blanco” mediante la aprehension de la cultura del “blanco”, las uniones sexuales para aclarar la piel, el rehusarse a
aceptar los rasgos de la cultura negra, entre otras. Una de las secuelas que dejo el sistema colonial ha sido como bien
anotaron pensadores como Du Bois y Fanon, que los negros denigraran de su propia negritud, haciendo que éste se viera
asi mismo solo través de los ojos del colonizador. Es asi como muchos negros asumieron el camino de negarse a si
mismos para integrarse y sobrellevar a cuestas el sistema opresor. Como bien diria Caicedo “negarse a si mismo es una
forma de “salvarse” de la cdrcel impuesta por las instituciones racistas de los poderes coloniales” (2013, p. 141).
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tener el fenotipo “negro” o africano. Estos invocan una tradicion, una historia y memoria
compartida, la religiosidad, incluso la pasién por las expresiones musicales, la danza, el tambor y
otros elementos culturales que definirian su pertenencia a la cultura afro o que los hace
autodenominarse afrodescendientes®.

En la Argentina la adopcion y el uso de la denominacion “afrodescendiente” resulta estratégica ya
que permite que personas que no poseen el fenotipo negro puedan estar dentro de esta categoria, en tanto que
mas que el fenotipo negro se reconoce la ancestralidad africana. Al privilegiar la ascendencia sobre el color,
resulta ser mas inclusiva para los afroargentinos (Lépez, 2006) dado que los multiples cruces y mestizajes
harian muy dificil agruparlos en las categorias raciales clasicas. Entonces ser afrodescendiente en la
Argentina pasa por dos cuestiones: 1) las que desde una éptica racializada apelan a caracteristicas fenotipicas
y 2) las que desde una optica cultural aluden précticas y elementos asociados a una matriz africana como
sindnimo de identidad. En definitiva estamos ante la construccion de identidades constituidas a partir de
una clasificacion racial por fenotipo y por ascendencia e inclusién en la cultura negra africana.

Una de nuestras entrevistadas, al referirse a la identidad de los afroargentinos, expreso:

Yo lo que digo es que aca pasa algo muy interesante, que a veces a los ojos de los demés
afrolatinos puede ser dificil de entender y es que cuando acé nos estamos refiriendo a los
afroargentinos, no nos estamos refiriendo a personas negras, sino que con la
construccién de la identidad nacional esos descendientes de africanos se han
mestizado, entonces hace que muchisimas personas sean afrodescendientes, pero
necesariamente negras (énfasis nuestro).

Lucia molina, afroargentina, Directora de la Casa de la Cultura Indoamericana de Santafé,
quien ademas participd de la pre-conferencia en Santiago de Chile (2000), en la cual se consensu6
la denominacion afrodescendiente, destaca la importancia de esta denominacion para la Argentina.

Al respecto comenta:

Para mi fue hermosa la palabra afrodescendiente porque es superadora del color de la
piel y superadora también de los rasgos. Incluso porque vos viste [se refiere a la autora
del articulo] que estamos en esta charla y hay compafieros que no tienen las
caracteristicas de ser afro, o sea las caracteristicas exteriores, pero con su corazon y
sus sentimientos lo demuestran, asi que eso es interesante (énfasis nuestro).

Es interesante ver como se presenta aqui lo que podriamos denominar una inversién de la
ley de “la gota de sangre negra”, en cuanto al significado con el cual esta nace en los EE UU,

segregando a quien tuviera una sola gota de sangre negra en sus antepasados'®. Ahora los procesos

% Estas identidades surgen o estan habilitadas en “contextos de identificacion” (Hoffman, 2008). Como bien afirma
Hoffman “la pertenencia a una categoria se justifica por el respeto o la adhesion a ciertas practicas culturales
especificas y sobre todo visibles, que en su conjunto constituyen la “esencia” de dicha identidad” (2008, p. 165).

1%En Estados Unidos la clasificacion de la poblacion de acuerdo a categorias raciales apareci6 desde 1790 (Petruccelli,
2002). Este pais esta organizado bajo un esquema bi-racial en el cual las diferencias y matices raciales son reducidas y
se determinan por un principio de ascendencia. Lo cual quiere decir que se identifica como negros a todos aquellos
individuos que tengan una sola gota de sangre negra. Quien tenga ascendencia negra es considerado negro. La
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en la Argentina plantean un giro opuesto en el cual “/a gota de sangre negra” no es un motivo de
segregacion sino una razén para la inclusion, por mas que el tener antepasados negros “no te hace
negro” en el espacio publico.

Las particularidades que aqui adquiere la cuestion afrodescendiente nos estan sefialando que
no todo debe evaluarse con el rasero del color de la piel, lo cual implicaria superar la negritud méas
alla de color de la misma. Lo que parece estar en el fondo de la cuestion es lo que hemos calificado
como un nuevo proceso de negramiento en la Argentina’. Reafirmamos que al contrario de lo
ocurrido en épocas pasadas, en las que se dio un proceso de blanqueamiento como modo de ascenso
social, hoy en la Argentina se da un proceso de negramiento como factor de inclusion cultural.
Este escenario, postula la existencia de identidades que no son fijas ni tienen una adscripcion
directamente racial.

Entendemos que no corresponde juzgar la legitimidad o no de estas adscripciones
identitarias. Mas bien debemos entender como y en qué contexto son producidas, teniendo en
cuenta que las identidades son construcciones sociales que afectan los posicionamientos de los
sujetos y que surgen en contextos histéricos de interaccion con otros. Muchas personas han
abrazado la identidad afro precisamente en confluencia con un contexto que les posibilita asumir y
reivindicar esta identidad o porque les interpela aspectos de si mismos. Como bien sefiala Chantal
Mouffe (1992):

La “identidad” de tal sujeto multiple y contradictorio es por lo tanto siempre contingente y
precaria, fijada temporalmente en la interseccion de las posiciones de sujeto y dependiente
de formas especificas de identificacion. Es por lo tanto imposible hablar del agente social
como si estuviéramos lidiando con una entidad unificada, homogénea. En lugar de eso,
tenemos que aproximarnos a él como una pluralidad, dependiente de las diversas
posiciones de sujeto a través de las cuales es constituido dentro de diferentes formaciones
discursivas. Y reconocer que no hay una relacién a priori, necesaria, entre los discursos
que construyen sus diferentes posiciones de sujeto (p.4).

Cierto es que hoy las demandas estan instaladas y existe un grupo de actores que reivindica
la afrodescendencia, a nombre de su reconocimiento en la historia y la vida presente de un pais en el
cual se pretendié borrar la negritud de la historia nacional y de la memoria de sus pobladores.

Finalmente, aunque la denominacion “afrodescendiente” goza de consenso y es una referencia

categoria “mulato” es muy comiin en América Latina mientras en los Estados Unidos no existe como tal. Por ejemplo,
una persona puede ser clasificada como negra en los Estados Unidos y en el contexto latinoamericano seria encuadrada
dentro de la clasificacion de blanco o mestizo. También podemos citar el ejemplo de los ingleses para quienes “negro”
no solo alude a africano o afrodescendiente del caribe o de Inglaterra, sino también a personas prevenientes de la India o
Pakistan.

" Ver: Ocord, Loango, Anny. “El reconocimiento de los afrodescendientes en la Argentina un estudio en perspectiva
latinoamericana”. Tesis de doctorado. Facultad Latinoamericana de Ciencias Sociales (FLACSO — Argentina), Consejo
Nacional de Investigaciones Cientificas y Técnicas. 2014.
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internacional, persisten categorizaciones y formas de racializacion que siguen instaladas en la
cultura. Esto hace necesario profundizar la investigacion sobre las distintas formas en que en la
Argentina se racializa a ciertos sujetos prestando atencion al contexto y a las interacciones

especificas en las a que se configuran.

A modo de conclusion

Aun cuando la categoria “afrodescendiente” tiene una emergencia reciente, es un hecho que
ha ganado terreno en el campo politico, activista, académico e institucional y en la actualidad es una
referencia internacional. También en la Argentina ha logrado ganar consenso, entre los activistas
afrodescendientes, en el Estado y en los espacios académicos que se ocupan del tema. Si bien no es
una denominacion reivindicada por todos, es una categoria superadora del color que ha permitido a
los afroargentinos fortalecer su base numeérica y afirmar los reclamos de politicas pablicas que los
favorezcan. Este proceso de identificacion y reivindicacion de lo afrodescendiente, inédito en el
contexto argentino, corresponde a un proceso de negramiento como factor de inclusién cultural que

trasciende incluso al fenotipo clésico racializado.

Referencias bibliogréaficas

Antdn Sanchez, Jhon. Afrodescendientes, una historia dindmica de identidad, resistencia y
ciudadania, Quito, Fundacion Museo de la Ciudad, 2007.

Bashi, Vilna. Racial Categories Matter Because Racial Hierarchies Matter: a Commentary.
Ethnic and Racial Studies. Vol 21 (5), 959-968, 1998.

Briones, Claudia (Edit.). Cartografias Argentinas. Politicas Indigenistas y formaciones
provinciales de alteridad.Buenos Aires, Argentina. Antropofagia, 2005.

Caicedo Ortiz, Jose Antonio. A mano alzada...memoria escrita de la diaspora intelectual
afrocolombiana. Cauca, Popayan.Senti pensar editores, Universidad del Cauca, 2013.

Castro-Gdémez, Santiago. Ciencias sociales, violencia epistémica y el problema de la “invencion
del otro”. En Edgardo Lander (comp.). La colonialidad del saber: eurocentrismo y ciencias
sociales. Buenos Aires. Perspectivas Latinoamericanas Clacso, 2005.

Cirio, Norberto Pablo. ¢Rezan o bailan? Disputas en torno a la devocion a San Baltasar por los
negros en el Buenos Aires colonial. Actas de la IV Reunion Cientifica: “Mujeres, negros y nifios
en la musica y sociedad colonial iberoamericana”. Victor Rondon (ed.). Santa Cruz de la Sierra:
Asociacion Pro Arte y Cultura, p. 88-100, 2002.

Cunin, Elisabeth. Identidades a flor de piel: lo «<negro» entre apariencias y pertenencias:
categorias raciales y mestizaje en Cartagena (Colombia). Bogota. Instituto Colombiano de
Antropologia e Historia, 2003.

195



A dindmica das relagdes raciais: dados, abordagens e interseccoes

deFriedemann, Nina S.Estudios de negros en la antropologia colombiana: presencia e
invisibilidad. En: Un siglo de investigacion social: Antropologia en Colombia. pp. 507-572.
Bogota, Colombia.Arocha, Jaime y Friedemann, Nina S. de (editores), 1984.

Frigerio, Alejandro. De la ‘desaparicion’ de los negros a la ‘reaparicion’ de los
afrodescendientes: comprendiendo la politica de las identidades negras, las clasificaciones
raciales y de su estudio en la Argentina.Paper presentado en el “Seminario Internacional los
Estudios Africanos en América Latina: Herencia, Presencia y Visiones del Otro”. Salvador de
Bahia, Brasil, 2006.

Frigerio, Alejandro. Luis D’Elia y los negros: identificaciones raciales y de clase en sectores
populares. Rosario, Argentina. A salir en Claroscuro, no. 8, 2010.

Grimson, Alejando. Nuevas xenofobias, Nuevas Politicas étnicas en Argentina. En: Alejandro
Grimson y Elizabeth Jelin (eds.). Migraciones Regionales Hacia la Argentina. Diferencia,
Desigualdad y Derechos. Buenos Aires. Prometeo, pp69-97, 2006.

Grosso, J. L.Indios Muertos, Negros Invisibles. Hegemonia, Identidad y Afioranza. Cérdoba,
Encuentro Grupo Editor, 2008.

Guber, R. Identidad social villera. En Boivin, M.; Rosato, A. y Arribas, V, Constructores de
otredad. Una introduccion a la antropologia social y cultural, Buenos Aires:
EUDEBA.Terceraedicion, 1999.

Halbwachs, Maurice. A Memoéria Coletiva. Sao Paulo: Vértice, 1990.

Hoffmann, Odile. Entre etnizacion y racializacidn: los avatares de la identificacion entre los
afrodescendientes en México. En: Racismo e identidades. Sudéafrica y afrodescendientes en las
Américas, ppl163-175. Castellanos, Alicia (editora). México. Division de ciencias sociales y
humanidades (UAM). Iztapalapa, 2008.

Lao-Montes, Agustin. Movimientos afroamericanos: Contiendas politicas y desafios histéricos.
En: Conferencia inaugural magistral del congreso nacional de estudiantes afro-colombianos,
20/09/2007.

Lao-Montes, Agustin. Cartografias del campo politico Afrodescendiente en América Latina.
Manuscrito, Universidad de Massachusetts, 2009.

Lopez, Laura. Organizacion Politicay articulacion con espacios locales-globales de los
afrodescendientes en la Argentina en la ultima década. En Buenos Aires: Repensando nuestras
categorias raciales en Buenos Aires Negra. Identidad y Cultura. Buenos Aires. Gobierno de la
Ciudad de. pp. 99-114, 2006.

Maffia y Tamagno. Lo afroy lo indigena en argentina. Aportes desde la antropologia social al
andlisis de las formas de la visibilidad en el nuevo milenio. En: Boletin Americanista, Afio Ixi.
2, n.°63, Barcelona, 2011, pp. 121-141, 2011.

Mouffe, Chantal. Feminismo, ciudadania y politica democratica radical. En: Feminists Theorize
the Political. Nueva York. Ed. Judith Butler and Joan W. Scott, Routledge, 1992.

196



NORUS - v4, n.5, jan - jul 2016.

Ocord, Loango, Anny. EIl reconocimiento de los afrodescendientes en Argentina: la irrupcion
de un nuevo actor en la agenda politica, institucional y educativa. En: Revista Colombiana de
Educacion: “La interculturalidad en la educacion del siglo XX. Balance histérico”. Edicion numero
69, primer semestre del, 2015.

Ocord, Loango, Anny. El reconocimiento de los afrodescendientes en la Argentina un estudio
en perspectiva latinoamericana. Tesis de doctorado. Facultad Latinoamericana de Ciencias
Sociales (FLACSO — Argentina), Consejo Nacional de Investigaciones Cientificas y Técnicas.
2014.

Ocoro0, Loango, Anny. Afroargentinidad y memoria historica: La negritud en los actos
escolares del 25 de mayo. En: Tesis de Maestria. Facultad Latinoamericana de Ciencias Sociales
(FLACSO — Argentina). 2010.

Omi, Michael y Howard Winant. Racial Formation in the United States. From the 1960s to the
1990s, Nueva York, Routledge, 1994.

Pollak, Michael. Memoria, esquecimento, silencio. Rio de Janeiro. Estudos Historicos, vol. 2, n.
3, p. 3-15, 1989.

Rodriguez, Romero Jorge. Entramos negros; salimos afrodescendientes. En: Revista Futuros
Trimestral Latinoamericana y Caribefia de Desarrollo Sustentable. Vol. I, n°® 5, 2004. Disponible en
linea: www.revistafuturos.info/futuros_5/afro_1.htm.

Rossi, Maria Cecilia.Exploraciones y estudios sobre los nuevos espacios economicos Durante el
siglo XIX. Santiago del Estero, 1850-1875". Mundo Agrario. Numero 9, 2004.

Rossi, Maria Cecilia. Espacios y relaciones de poder. Su articulacion en Santiago del Estero
durante el proceso inicial de implante de la modernidad, 1850-1875. Tesis doctoral. Facultad de
Humanidades y Ciencias de la Educacion. Universidad Nacional de La Plata, 2005.

Segato, Rita. Identidades politicas/alteridades historicas: una critica a las certezas del
pluralismo global. Anuario Antropoldgico/97, p. 161-196, 1999.

Acrticulos en periddicos:

Ranzani, Oscar. “En esta historia hubo muchas lagunas”. Diario pagina 12, Buenos Aires, seccién
de cultura y espectaculos, julio 06 de 2014.

197



