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Introduccion




Culturalmente negro, politicamente afrodescendiente.
Ernesto Robledo!

Cuando hablamos de afrodescendientes nos referimos a la
poblacion que desciende de aquellas personas africanas que fuell
ron secuestradas y trasladadas a América durante el periodo colol]
nial, con destino de ser esclavizadas. El término se compone de dos
partes: una relativa a lo “afro” y otra que designa la “descendencia”.
Remite, asi, al origen de las personas y a sus ancestros, y no -como
se suele asociar en primera instancia— al color de la piel.

Historiadores y socidlogos de la Organizacion de las Naciol
nes Unidas aplican esta expresion a partir de la Conferencia Mun(
dial contra el Racismo, la Discriminacion Racial, la Xenofobia y las
Formas Conexas de Intolerancia realizada en Durban, Sudafrica
(2001), pero fue acufado un ano antes por los movimientos afrol]
descendientes de América. A partir de ese momento, la categoria
afrodescendiente fue incorporada por los Estados miembros en el
diseno de politicas publicas destinadas a dicha poblacion. Tal como
lo explica Lao-Montes, el término fue acufado “como una nueva
identidad politica con el propdsito de incluir a las personas de des(]
cendencia africana de todos los colores y a pesar de una infinidad
de diferencias. El término afrodescendiente, gestado y negociado
por las redes trasnacionales de movimiento negro en América Latil]
na, fue adoptado posteriormente por la ONU, por organizaciones no
gubernamentales, y por organizaciones internacionales de diversa
indole (desde la Fundacion Ford hasta el Banco Mundial). Como cal
tegoria politica, el significante afrodescendiente también represent]
ta la voluntad de desarrollar lazos diaspoéricos con miembros de la
diaspora africana global, a través de las Américas y en otras partes
del mundo”.?

El término afrodescendiente reviste, ademas, un caracter jull
ridico vinculado a la construccion de derechos. Y, si bien no existe
un consenso sobre la terminologia que designa a la poblacion de
origen africano en América, los movimientos sociales han privilel

1 Integrante del movimiento afrodescendiente, musico y artista.

2 LAO-MONTES, Agustin, “Cartografias del campo politico afrodescendien(]
te en América Latina”, Universitas Humanistica, N.° 68, 2009, pags. 207-245.
http://revistas.javeriana.edu.co/index.php/univhumanistica/article/view/2273
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giado mayoritariamente la designacion afrodescendiente, que es la
que utilizaremos en este trabajo. Sin embargo, es necesario saber
gue —tanto a lo largo de la historia como en el presente— se han
utilizado una gran diversidad de términos para hacer referencia a
una poblacion que es heterogénea y variable: “negros, negras”,
‘descendientes de esclavizados o esclavizadas”, “africanos, afril]
canas”, “gente de color”, “afroargentinos, afroargentinas”, “pardos,
pardas”, “morenos, morenas”, entre otros.

La siguiente cita, tomada de un documento del Foro de las
Américas por la Diversidad y la Pluralidad (2001), nos permite comL
prender el alcance del caracter politico de la denominacion afrodesl]
cendiente:

...los pueblos afrodescendientes [son] los sobrevivientes del mar]
yor holocausto de la historia contemporanea, [...] distribuidos
como seres esclavizados, considerados no humanos a través de
las Américas, Europa, Asia y Africa. La trata esclavista, el colonial’
lismo, la segregacion, otras formas de racismo contemporaneo, la
discriminacion racial, el efecto traumatico del desplazamiento forl]
zado, la explotacion sexual, la humillacion a la dignidad humana
mutilan y secuestran las habilidades para alcanzar sus potenciall
lidades como ciudadanos iguales del mundo y condena las actill
tudes e indiferencias de la comunidad internacional que continda
ignorando y ahondando la practicas contemporaneas de esclavill
tud.®

Si pensamos en nuestro pais, debemos decir que en los UlC
timos anos se han desarrollado extraordinariamente las organizall
ciones afrodescendientes y han aumentado las investigaciones con
respecto a la tematica. No obstante, persiste el mito “en Argentina
no hay negros”. Es importante saber que esto es falaz y constituye
una forma de negar e invisibilizar la presencia de personas afrodes(’
cendientes en nuestro pais, y —sobre todo— su rol conformador de
la cultura argentina. Como afirma Miriam Gomes:*

3 Plan de Accidn y Declaraciones Especificas, Foro de las Américas por la
Diversidad y la Pluralidad. Quito, Ecuador, 13 al 16 de marzo de 2001.

4 Descendiente de africanos en primera generacion, integrante de la comunil]
dad caboverdiana.



Resulta paraddjico, en esta época de revisionismo histérico, que
todavia no se haya abordado integralmente el tema de la presen(]
cia negro-africana en la Argentina, tanto en el pasado como en la
actualidad. Peor aun: se confunden hechos como la “Libertad de
vientres” de 1813 con la abolicion legal de la esclavitud, sanciol
nada en la Constitucion Nacional de 1853, muchos afos después
de la Independencia del pais. Y a pesar del trafico de africanos y
africanas esclavizados/as de los siglos precedentes (cuando Buel
nos Aires era un activo puerto de la trata), muchos se empenan en
negar la existencia de comunidades negras en la Argentina [...].
Es inevitable vincular la historia argentina con el derrotero de silen(]
ciamiento y ocultacion de nuestra comunidad negra. Los negros
no hemos desaparecido: estamos en el rostro de muchisimos arlJ
gentinos y argentinas y en las paginas —todavia no escritas— de
una historia mas justa y verdadera.®

En este documento repasaremos brevemente como se llego
a esta idea de la no existencia de afrodescendientes en nuestro pais
y analizaremos las maneras de revertirla. Seguir afirmando que no
existe una comunidad afroargentina es negar tanto nuestra historia
como nuestro presente.

5 Miriam Gomes, conversacion personal, 3 de junio de 2016.



. Una breve historia



La presencia afrodescendiente en Argentina ha sido historill
camente invisibilizada. Se trata de un colectivo que llegd a nuestro
pais en el inicio mismo de la conquista espanola y que permanecio
aqui de manera ininterrumpida. Para comprender la dinamica histol
rica de la presencia afro en el pais, diferenciaremos cuatro grandes
momentos de llegada que seran desarrollados en cuatro médulos
respectivos. Estos momentos no deben ser leidos cronoldgicament(]
te, ya que se superponen en el tiempo. Asimismo, existen grandes
diferencias entre los cuatro, tanto con relacion al periodo historico
como al modo en que los hombres y mujeres provenientes de Africa
llegaron en cada caso al pais.

La trata esclavista

Entre los siglos XVI y XIX, se produjo la trata de personas
africanas esclavizadas, destinadas a servir y funcionar como mano
de obra de los conquistadores europeos en América. Las principal]
les victimas fueron habitantes de Africa Occidental (Guinea Sep!’
tentrional y Meridional). Las personas esclavizadas que llegaron al
Rio de la Plata provenian principalmente de Angola y Congo; sus
destinos fueron Chile, Perd, Uruguay y Argentina, aunque también
fueron enviados a las costas del sur de Brasil, desde donde pasall
ban a nuestro actual territorio nacional a través del contrabando.®
El historiador nigeriano Okon E. Uya ha efectuado una estadistica
poblacional en la que considera que doce millones de africanos
desembarcaron en la amplitud de todo el continente americano.”
Ademas, se estima que por cada persona africana esclavizada que
llegaba viva a estas tierras, cinco perecian por inanicion, diarrea,
deshidratacion, por recibir crueles castigos o por el suicidio.® De
esto deviene que el trafico esclavista le causé a Africa una brutal

6 MELLAFE, Rolando, La esclavitud en Hispanoamérica, Buenos Aires, EULI
DEBA, 1972.

7 UYA, Okon, “Estudios afroamericanos: perspectivas, métodos e implican(]
cias”, en | Congreso Argentino de Americanistas, V Centenario del Descubri]
miento de América, Tomo |, Buenos Aires, Liga Naval Argentina, 1994, pags.

24-39.

8 GOLDBERG, Marta y Silvia MALLO, “Enfermedades y epidemias de los es(]
clavos”, Todo es Historia, N.° 393, 2000, pags. 60-69.



extraccion. Distintas fuentes estiman que el nimero puede haber
oscilado entre veinte y sesenta millones de personas. A causa de
ello, los paises europeos —principalmente Espana, Portugal, Fran[
cia, Inglaterra y Holanda- alcanzaron su extraordinaria expansion
industrial y econdémica, provocando una gran diferenciacion entre
los continentes: pobreza en Africa y riqueza en Europa.

Las personas africanas esclavizadas fueron traidas princill
palmente como mano de obra para suplir el brutal descenso pol
blacional de los indigenas americanos, que se debia tanto a las
enfermedades que traian los conquistadores —ante las cuales los
pueblos indigenas no tenian defensas—, como al tipo de trabajo y al
maltrato al que eran sometidos. Lo mismo ocurrié con las personas
esclavizadas provenientes de Africa.

La migracién caboverdiana

La migracioén proveniente de las Islas de Cabo Verde se prol]
dujo en nuestro pais desde fines del siglo XIX hasta mediados del
siglo XX. Si bien el arribo de esta comunidad no fue -a diferencia
de las personas en situacion de esclavitud- la llegada de los caboll
verdianos al suelo argentino fue a causa de las condiciones de vida
y la falta de oportunidades en su lugar de origen, generadas por la
administracion colonial portuguesa.

El censo del afo 1980 registrd la presencia de ocho mil hall
bitantes procedentes de Cabo Verde en nuestro pais; en la actuall
lidad suman alrededor de veinte mil. Como senfala la antropdloga
Marta Maffia, los primeros caboverdianos emigraron a Argentina en
pequenos grupos durante el siglo XIX.° Las cifras aumentaron entre
los anos 1927 y 1933, hasta la Segunda Guerra Mundial. Esta comul]
nidad se situd principalmente en la Provincia de Buenos Aires para
trabajar en el ambito maritimo; eran expertos marineros y pescadol’
res, por lo cual privilegiaron la cercania a los puertos o las costas.
Los lugares elegidos fueron principalmente la ciudad de Buenos
Aires, San Nicolas de los Arroyos, Bahia Blanca, Ensenada y Dock
Sud, asi como también la ciudad de Rosario. La gran mayoria ad[

9 MAFFIA, Marta, Desde Cabo Verde a la Argentina. Migracion, parentesco y
familia, Buenos Aires, Biblos, 2010.



quirid puestos laborales en la Flota de Mar de la Armada Argentina,
en la Marina Mercante o en la Flota Fluvial de YPF y en los astilleros
de ELMA (Empresa Lineas Maritimas Argentinas).

Las migraciones afrolatinoamericanas

A partir de la década de 1980 se produjo el arribo de afrol
descendientes provenientes de paises latinoamericanos, princil]
palmente Uruguay, Brasil, Ecuador, Peru, Bolivia, Colombia, Venel]
zuela, Republica Dominicana, Cuba y Haiti. Entre las motivaciones
para migrar se encuentran factores econémicos combinados con
factores politicos y/o ambientales, como es el caso de Haiti. Como
veremos, un numero importante de los y las migrantes afrolatinoall
mericanos y afrolatinoamericanas (junto con ciudadanos de origen
afroargentino, argentino caboverdiano y africano) son protagonis(]
tas en la conformacion de una escena cultural afro, asi como del
movimiento social afrodescendiente de Argentina, que comenzd a
gestarse a mediados de la década de 1990.

Las migraciones africanas

Este periodo comienza a fines del siglo XX, mas precisamen(]
te enla década del 90, y contindia hasta la actualidad. Nos referimos
a las corrientes migratorias provenientes de paises como Senegal,
Nigeria, Mali, Sierra Leona, Liberia, Ghanay Republica Democratica
del Congo. Obedece a cuestiones econdmicas, en general como
consecuencia de la trata esclavista y del pasado colonial. Otros fac(
tores son politicos, producto de la arbitrariedad en el trazado de las
fronteras estatales, establecidas y acordadas en la Conferencia de
Berlin de 1885 por las potencias coloniales. Este legado, lejos de
ser parte del pasado, explica las constantes fricciones, las pujas
por el podery las disputas por la riqueza de esas tierras, promovien(
do el exilio y la migracion forzada de muchas personas africanas.™

10 RODNEY, Walter, De cdmo Europa subdesarrollé a Africa, México, Siglo
XXI, 1982.
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De esclavizados/as a afroargentinos/as: un largo recorrido

Si en lugar de referirnos a personas esclavas hablamos de
personas esclavizadas, nos estamos refiriendo a personas que fuell
ron puestas en situacion de esclavitud, es decir que fueron esclal
vizadas por otras. Esto remite a una historia de cacerias humanas,
secuestros, transportes transatlanticos, sufrimiento, castigos, des(!
esperanza y horror. Al hablar de personas esclavizadas comenzall
mos a entender que esa situacion no es natural: nadie nace esclavo,
sino que es sometido a la esclavitud (tampoco se nace “negro/a”,
“blanco/a” o “mulato/a”, sino que depende del contexto social en
que esas categorias se desarrollen). Esto no es menor si pensall
mos en el relativo silencio que se guarda a nivel mundial sobre la
esclavitud transatlantica, el mas grande genocidio que conocio la
humanidad, cuyas consecuencias son palpables hoy en dia en toda
América y Africa, y por supuesto, también, en la riqueza de la que
goza Europa.

Comercio de personas esclavizadas, algunas estadisticas y
numeros

La llegada de personas africanas comenz6 poco después
de la segunda fundacion de Buenos Aires (1580) y se extendi6 prill
mero en la zona que por entonces tenia mayor desarrollo y expanl]
sion comercial: el antiguo Tucuman (region histérica que compren(
de el actual noroeste argentino y la ciudad de Cdérdoba).'” Antes de
la fundacion del Virreinato del Rio de la Plata (1776), la mayor parte
de los varones esclavizados se dirigian a la region del Tucuman,
Chile, Paraguay y Alto Peru. El comercio de y para el Alto Peru (Bolil
via) constituyo el eje del trafico general, resultado de la articulacion

11 Si se quiere profundizar en la trata de personas esclavizadas, véase el

trabajo clasico de STUDER, Elena, La trata de negros en el Rio de la Plata du]
rante el siglo XVII, Buenos Aires, Universidad de Buenos Aires, Eudeba, 1958;

Ademas: BORUCKI, Alex, “Las rutas brasilefias del trafico de esclavos hacia el

Rio de la Plata, 1777-1812”. Ponencia presentada en el IV Encontro Escravidao

e Liberdade no Brasil Meridional, Curitiba, 2009, pag. 5; ANDREWS, George

Reid, Los afroportefios de Buenos Aires, Buenos Aires, Ediciones de la Flor,

1989.


http:C�rdoba).11

econdmica con Potosi, el gran mercado de produccion de la plata.
Hasta alli llegd la inmensa mayoria de las personas esclavizadas
que ingresaron por Buenos Aires. Esta corriente de trafico pasaba
por Cordoba, Tucuman y Salta, provincias en las que se vendian
mujeres y varones en situacion de esclavitud. Desde Cordoba, una
corriente se desviaba por Mendoza hacia Chile y seguia e la ruta
Valparaiso-Lima. Cérdoba despuntd como plaza distribuidora de
esclavizados. Hasta alli llegaban vecinos y residentes de Buenos
Aires, Potosi, Santiago del Estero, Mendoza, Talavera, La Rioja, Lon(]
dres, San Juan, Santa Fe, Santiago de Chile y Paraguay para com(’
prar personas esclavizadas y mercaderias.'?

En la segunda mitad del siglo XVIII, la situacion comenzo
a modificarse sustancialmente, tanto en Buenos Aires como en las
ciudades del Tucuman.™ El cambio mas paradigmatico se produjo
en la zona del Litoral y muy particularmente en la ciudad de Buenos
Aires, constituida en centro econdémico y politico del nuevo virreinal

12 GUZMAN, Florencia, “Africanos en la argentina. Una reflexién desprevel]
nida”, en Andes, N.° 17, 2006, pp. 197-238; Los claroscuros del mestizaje.
Negros, indios y castas en la Catamarca colonial, Cérdoba: Encuentro Grupo
Editor.

13 Para conocer sobre datos demograficos de la poblacion afrodescendiente
en los siglos XVIII y XIX en Buenos Aires, ver GOLDBERG, Marta, “La poblall
cion negra y mulata de Buenos Aires, 1810-1840”, Desarrollo Econémico, vol.
16, N.° 61, 1976, pags. 75-99 y ANDREWS, George Reid, Los afroargentinos
de Buenos Aires. Buenos Aires, Ediciones de la Flor, 1989. En el resto del
pais, ver GUZMAN, Florencia, Los Claroscuros del mestizaje. Negros, indios
y castas en la Catamarca colonial, Cérdoba, Encuentro Grupo Editor, 2010;
ZACCA, Isabel, “Matrimonio y mestizaje entre los indios, negros, mestizos y
afromestizos en la ciudad de Salta (1766-1800)”, Andes, Universidad Nacional
de Salta, N.° 8, 1997, pags. 243-269; GROSSO, José Luis, Indios muertos,
negros invisibles. Hegemonia, Identidad y Afioranza, Universidad Nacional de
Catamarca: Editorial Encuentro, 2008; CANDIOTI, Magdalena, “Hacia una his(]
toria de la esclavitud y la abolicion en la ciudad de Santa Fe, 1810-1853”, en
GUZMAN, Florencia, Lea GELER y Alejandro FRIGERIO (coords.) Cartografias
Afrolatinoamericanas 2. Perspectivas situadas desde Argentina, Buenos Aires,
Biblos, 2006, pags. 99-121; VALENZUELA, Fatima, “Dicotomias en las relal]
ciones de esclavizados y descendientes libres en el espacio correntino. Una
mirada en la ciudad y la campafa, 1770-1820", en GUZMAN, Florencia, Lea
GELER y Alejandro FRIGERIO (coords.), Cartografias Afrolatinoamericanas 2.
Perspectivas situadas desde Argentina, Buenos Aires, Biblos, 2016, pags. 510
74; CARRIZO, Marcos, Cérdoba morena (1830-1880), Cérdoba, Asociacion
Cooperadora UNC2011; entre otros.
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to.™ Se estima que durante el periodo virreinal fueron desembarl]
cadas en el Rio de la Plata unas sesenta mil personas esclavizadas,
cifra que no incluye los efectos de contrabando ni los arribos via
terrestre desde el sur de Brasil.’® La mayor parte de ellas empezd
a quedarse en Buenos Aires, Montevideo y zonas vecinas, crecien
do considerablemente la poblacién africana de Buenos Aires en los
comienzos del siglo XIX, precisamente cuando esta poblacion ya
empezaba a disminuir en la zona del Tucuman.

De acuerdo al primer relevamiento realizado en el afo 1778
para todo el territorio del virreinato, la poblacién clasificada como
‘negros, mulatos, pardos y zambos” libres y esclavizados represent(’]
taba el 37 % de la poblacion. El mismo censo arroj6 las siguientes
cifras para algunas jurisdicciones, en las que se destacaba el altisil
mo numero de poblacion africana y afrodescendiente: en Santiago
del Estero llegaban al 54 %, en Catamarca al 52 %, en Salta a un 46
%, en Cdérdoba al 44 %, en Jujuy al 13 %, en La Rioja al 20 %, en
Mendoza al 24 %, en San Juan al 16 % y en San Luis al 8 %. Para la
ciudad de Buenos Aires, el citado censo establecia que el 28 % del
total de la poblacion era de ascendencia africana.’®

Los resultados de seis censos de la ciudad de Buenos Aires
(tomados entre 1810 y 1887) nos revelan que durante la primera mil
tad del siglo XIX la “poblacion de color” comprendia un porcentaje
importante con relacion al total: era el 33 % de la poblacion de la
ciudad en 1810, cifra que desciende al 25 % en 1822 y al 20 % en
1827. La década de 1830 presencid una aparente recuperacion al
26 %, verificandose finalmente una declinacion en los porcentuales
durante el periodo de cincuenta afos que concluyd en 1887." En
este medio siglo, los censos de la ciudad (el municipal de 1855 y
el nacional de 1869) no registraron de esa manera a los habitantes
de la ciudad. Sucedia que las estadisticas nacionales, al igual que

14 JONHSON, Lyman, “Estimaciones de la poblacion de Buenos Aires en
1774, 1778 y 1810”, Desarrollo Econdmico, Vol. 19, N.° 73, 1979,

15 BORUCKI, Alex, 2009, “Las rutas brasilefias del trafico de esclavos hacia el
Rio de la Plata, 1777-1812", Ponencia presentada en el IV Encontro Escravidao
e Liberdade no Brasil Meridional, Curitiba, pag. 5.

16 Datos obtenidos de COMADRAN RUIZ, Jorge, Evolucidn demogréfica arl]
gentina durante el periodo hispano (15635-1810), Buenos Aires, EUDEBA, 1965.
17 COMADRAN RUIZ, Jorge, Evolucién demogréfica argentina durante el pel]
riodo hispano (15635-1810), Buenos Aires, EUDEBA, 1965, cuadro 5.1, p. 81.


http:africana.16
http:Brasil.15

los censos municipales de las diferentes jurisdicciones provinciales,
dejaron de identificar el origen étnico de la poblacién. De alli que,
salvo algunas excepciones y de manera discontinua, los censos
cumplieron un rol significativo en el traslado estadistico y en la omi(J
sion de vastos sectores de la poblacion y, muy particularmente, en
la construccion del discurso de la desaparicion de los descendien(]
tes de africanos de la sociedad argentina. Recién en el afo 2010
se volvié a tener un censo de corte nacional que tuvo en cuenta la
adscripcion étnica de la poblacion.

¢Qué factores se senalan como causantes del descenso de
la poblacién afroargentina?

Se suelen esgrimir diversas razones para explicar la supues!]
ta desaparicion de las personas afrodescendientes en nuestro pais:

* El primer argumento es el de la muerte de las personas
africanas y afroargentinas durante las guerras de la independencia
y las posteriores luchas civiles.

* La segunda explicacion esta relacionada con el mestizaje.
La falta de varones producida por las muertes en las campanas
militares habria llevado a un extendido mestizaje. Este argumento,
segun el historiador George Reid Andrews,™ combina como datos
la casi eliminacion de los varones afrodescendientes con el gran flul]
jo de varones inmigrantes europeos que se produjo luego de 1850.
El auge de la migracion europea, que tuvo su pico entre los anos
1876 y 1914, habria propiciado también el mestizaje y el cambio de
costumbres.

* El tercer argumento se centra en las bajas tasas de natalil
dad y altas tasas de mortalidad que presentd la comunidad afroar(]
gentina. La alta mortalidad alcanzé su culminacion en la epidemia
de fiebre amarilla de 1871, acontecimiento catastrofico en la historia
de la ciudad, que habria dado el golpe de gracia a la denominada
poblacion “de color”.

* Una cuarta explicacion es la declinacion del comercio de

18 ANDREWS, George Reid, Los afroargentinos de Buenos Aires, Buenos
Aires, Ediciones de la Flor, 1989.



personas esclavizadas.. La abolicion del trafico y la Ley de Libertad
de Vientres de 1813 habrian marcado el fin de la importacién en
gran escala de personas africanas al pais. Al no compensarse las
pérdidas provocadas por la alta mortalidad, la comunidad afrodes!]
cendiente habria sido condenada a desaparecer.

Sin embargo, como ha explicado el ya citado historiador
George Reid Andrews, ninguna de estas razones es suficiente ni
puede ser comprobada. Si bien es cierto que la poblacion afroarl]
gentina estaba obligada a participar de las guerras y que un alto
numero murié en los campos de batalla y en las epidemias derivall
das de las mismas, esto no hizo desaparecer a la poblacion afro.
Ademas, las mujeres y los ninos no iban a las batallas. Asimismo, la
epidemia de fiebre amarilla de 1871 repercutié en toda la sociedad,
provocando un descenso devastador de toda la poblacion y no soll
lamente de los la comunidad afrodescendiente. Por ultimo, si bien
es innegable el proceso de mestizaje con la poblacion europea, en
ningun sentido su alcance implicé la desaparicion de la poblacion
afro. Lo que tuvo fundamental importancia fue el proyecto de nacion
que el Estado estaba sosteniendo: una republica “blanca-europea”
y homogénea, que implicaba minimizar la presencia y el aporte
afro en el pais. De hecho, el historiador y demdgrafo Hernan Otero
muestra que, segun el censo municipal de 1887, la cantidad de
poblacion afrodescendiente era superior a la de algunos colectivos
de inmigrantes europeos cuya presencia fue resaltada y tomada en
cuenta plenamente. En aquel censo, los afroportefios y las afroporl
tenas sumaron 8.005 y se explicaba su desaparicion por las causas
antes mencionadas. Mientras tanto, las personas de origen aleman,
austriaco, norteamericano, suizo e inglés no superaban, en el mejor
de los casos, la cifra de 4.000 (significativamente menor a la de la
poblacion afro), siendo que estas comunidades figuran en aquel
censo como “numerosas”.’® De alli que exista hoy un consenso en
afirmar que la poblacién afro fue invisibilizada y negada tanto por
los discursos oficiales como por los relatos histéricos y las narrativas
de la construccion de la nacion, que buscaban la homogeneidad y
la europeidad. Como sefnala Miriam Gomez, en nuestro pais existio
una fuerte tendencia a invisibilizar a la comunidad afro a partir del

19 OTERO, Hernan, “Demografia politica e ideologia estadistica en la estadis(]
tica censal argentina, 1869-1914”", Anuario del IEHS, N.° 14, 1999, pags. 43-70.
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periodo denominado de Organizacion Nacional, después de 1853,
que alcanzo su culminacion con los proyectos de la Generacién del
80; la idea era “blanquear” a la poblacion como condicién para el
desarrollo y el progreso del vasto territorio nacional.?®

En realidad, como han dicho ya varios antropdlogos e histol
riadores (Andrews, Frigerio, Geler, entre otros),?' la poblacion afro
nunca desaparecio sino que se modificaron las formas de categoril]
zarse en el pais. La sobrevaloracion de lo “blanco-europeo” afianzd
el racismo y la discriminacion, implicando la necesidad de ocultar a
los antepasados de origen afro en cuanto esto fuera posible.

No solo vendian empanadas

Histéricamente, se vinculd a la poblacion afrodescendienl]
te con las tareas de servidumbre o con la venta ambulante. Esta
imagen se replica en la mayoria de los textos escolares desde el
nivel inicial, fomentando e instaurando el estereotipo y ocultando la
participacion de los y las afrodescendientes en la construccion del
Estado como nacion.

20 GOMES, Miriam, “Presencia negra y mecanismos de invisibilizacion”, JorQ
nadas de Patrimonio Cultural Afroargentino, Buenos Aires, 2006.

21 ANDREWS, George Reid, Los afroargentinos de Buenos Aires, Buenos Aill
res, Ediciones de la Flor, 1989; FRIGERIO, Alejandro, “’Negros’ y ‘Blancos’ en
Buenos Aires: Repensando nuestras categorias raciales”, en MARONESE, LilJ
liana (comp.), Buenos Aires negra: Identidad y cultura, Buenos Aires, CPPHC,
2006, pags. 77-98; GELER, Lea, 6p. cit., 2007.
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En realidad, los estudios histéricos demuestran que la poblal
cién afro desempenaba todas las tareas propias de la época, desde
actividades rurales hasta las vinculadas con los ambitos urbanos.
Las personas africanas y sus descendientes se convirtieron en una
presencia dominante en las calles y en los espacios publicos de
las ciudades coloniales y, sobre todo, se constituyeron como sostén
central de las economias locales. No solo se desempenaron en el
servicio doméstico; llevaban adelante la mano de obra ocasional y
eran cruciales en los oficios artesanales y en el comercio minorista,
asi como en la construccion y en la reparacion de caminos. En Buell
nos Aires, eran generalmente los operarios de las fabricas, de las
grandes panaderias, carpinterias, curtiembres y herrerias. También
eran mayoria en los gremios de zapateros y sastres, aun cuando
las posiciones jerarquicas mas elevadas (maestros artesanos) eran
ocupadas por personas “blancas”, europeas o criollas.??

En Buenos Aires, y en menor medida en algunas ciudades
del interior, rigié una esclavitud a jornal ligada a la produccién arll
tesanal y al servicio doméstico. Por este sistema, los amos/as oblil]
gaban a sus esclavizados/as a contribuir con un tributo individual
llamado jornal, que llevaba al esclavizado/a a alquilar su fuerza de
trabajo fuera del dominio del amo. También a producir mercancias
parala venta en el mercado con el fin de juntar el dinero para darle al
amo. Este sistema otorgo a las personas esclavizadas una mayor lil}
bertad de movimiento, facilitando los contactos cotidianos con otros
individuos de la misma condicion, y posibilitd, en muchos casos,
acumular un capital que podia servir para la adquisicion de la prol
pia libertad o para otorgar un préstamo a otra persona esclavizada
con la misma finalidad. De acuerdo al estudio de Lyman Johnson,
un gran porcentaje de varones de entre 17 y 50 afios compraron su
libertad (60 %), lo cual demuestra la importancia de la disponibilil]
dad monetaria que tenian estas personas. El autor confirma asimis[
mo que las mujeres participaban activamente en la economia de la
ciudad, sobre todo si se considera que el 65 % de las mujeres libel
radas compraron su libertad, incluso en un porcentaje superior al de
los varones esclavizados.?® La existencia de este tipo de esclavitud

22 JOHNSON, Lyman, Los talleres de la revolucion. La Buenos Aires plebeya
y el mundo atldntico, 1776-1810, Buenos Aires, Prometeo, 2013. pags. 66-80.
23_ Ibidem, pags. 63-72.
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dio pie a que se senalara que la esclavitud en Argentina fue “bonC
dadosa”. Nada mas lejos de la realidad. Los juicios que numerosos
esclavizados y esclavizadas realizaban a sus amos nos informan de
los malos tratos, las violaciones, vejaciones y todo tipo de abusos a
los que eran sometidos unos y otras.?*

La agénica abolicion

Contrariamente a lo que se suele afirmar, la esclavitud no fue
abolida en 1813. En aquel momento la Asamblea Constituyen(]
te decretd la Libertad de Vientres, que convertia en libertos a
todos aquellos que nacieran de madre esclavizada desde el
31 de enero de aquel afo. Los libertos estaban obligados a
servir en empleos domésticos o en el gjército durante varias
décadas. Ademas, las madres, los padres o incluso los herl]
manos mayores de esos libertos, y todo el resto de las persol]
nas esclavizadas seguirian bajo el régimen de esclavitud. En
todo el actual territorio argentino, la mano de obra esclavizada
y de afrodescendientes libres continud siendo indispensable,
incluso a lo largo del siglo XIX. Una serie de documentos son
reveladores de como la sociedad rioplatense se aferrd tenazl
mente al trabajo esclavizado, tolerando incluso la continuall
cion de la trata —abolida en los papeles— hasta el tratado de
1840 con el que Rosas, ante la presion britanica, puso fin a la
trata. Hubo que esperar hasta el ano 1853 -y en la ciudad de
Buenos Aires hasta 1860- para que la abolicion concluyera, al
menos en los papeles, con siglos de esclavitud y servidumbre.,

Participacion bélica de esclavizados, libertos y afroargentinos
La documentacion con la que contamos en nuestro pais nos

informa que desde el siglo XVII hay registro de una participacion de
los afroargentinos en las unidades de milicias segregadas. Segun

24 CASALS, Laura, “Africanos y afrodescendientes en el Buenos Aires tarl]
docolonial. Una mirada sobre el cuerpo”, Boletin Americanista, N.° 63, 2011,
pags. 35-55.
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la historiadora Marta Goldberg, las unidades estaban conformadas
en general por “blancos”, “indios”, “negros” y “mulatos” (pardos y
morenos) aungue también existieron “batallones de castas” que inll
tegraban a todos los “no blancos”. En estos casos, la oficialidad
era generalmente “blanca”.?® En el ano 1801 se reglamentan las forl]
maciones de milicias de “negros” que llevaron el nombre de Batall
llones de Pardos y Morenos, logrando una de sus participaciones
mas destacadas durante las Invasiones Inglesas de 1806 y 1807.
Durante las mismas, las milicias de castas tuvieron una importante
actuacion, no solo por la valentia demostrada en la lucha contra
los extranjeros sino ademas por el numero considerable de soldal’
dos afrodescendientes que participaron: casi una quinta parte de
los cinco mil hombres que derrotaron a los ingleses en 1807 eran
negros y mulatos, y dentro de ellos cerca de dos mil eran esclavizall
dos. Como recompensa por ello, el Cabildo de Buenos Aires dispull
so la libertad de solo ciento treinta esclavizados, en una ceremonia
celebrada frente al conjunto de la poblacion.

Tras la Revolucion, las milicias coloniales “de pardos y moL
renos” se transformaron en unidades de linea, logrando asimismo
una actuacion destacada a lo largo de toda la guerra de la indepen(]
dencia. En 1813, la Asamblea Constituyente apunté a estos para
nutrir los batallones, para lo cual dispuso de una serie de medidas
relacionadas con la abolicion gradual de la esclavitud. Centenares
de esclavizados fueron “rescatados” por el gobierno, es decir fuell
ron comprados a sus duefos para ser incorporados al ejército. En
un principio, se establecié que los soldados negros adquirieran el
caracter de libertos, debiendo servir por un periodo de cinco anos
luego del cual alcanzarian la libertad. Disposiciones posteriores llel]
varon la cantidad a dos anos después del cese de hostilidades, y
una ley de 1825 establecié que debian servir “dos anos después
de satisfecho su rescate”, es decir que se extiendia a once anos el
tiempo de prestacion de servicio.

Pese a los ideales igualitarios proclamados por la Revolull
cion de Mayo, las unidades segregadas continuaron de esta mal

25 GOLDBERG, Marta, “Afrosoldados de Buenos Aires en armas para del]
fender a sus amos”, en MALLO, Silvia e Ignacio TELESCA (ed.), Negros de la
patria. Los afrodescendientes en las luchas por la independencia en el antiguo
Virreinato del Rio de la Plata, Buenos Aires, Paradigma Indicial, 2010, pag. 41.
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nera, aunque las excepciones fueron numerosas y se comprueba
la presencia de soldados afro en casi todas las unidades de blan(]
cos. Si pensamos en el gjército que en 1816 el general San Martin
condujo a través de los Andes hacia Chile para liberar al pais del
gobierno espanol, debemos decir que la mitad de su fuerza estaba
formada por ex esclavizados reclutados en Buenos Aires y en las
provincias de Cuyo, organizados en los Batallones N° 7 y el N° 8
de Infanteria y el integrado N° 11 de Infanteria. Conviene destacar,
ademas, la participacion de los musicos “negros” en los ejércitos
patriotas. De las cuatro bandas creadas por San Martin, las mas
importantes fueron las del batallon N° 8 y N° 11 de infanteria, ambas
conformadas por libertos, y por tanto, indicativas con relacion al rol
que los afroargentinos tuvieron en la construccion del patriotismo
popular revolucionario.®

San Martin estaba convencido de que muchas de las perll
sonas esclavizadas incorporadas al ejército tenian cualidades para
ascender en el escalafon militar y hacer carrera. Por ello, abogd
para que las plazas de suboficial fueran cubiertas por los libertos.
En una carta al Secretario de Estado en el departamento de Guerra
escribia:

Entre los esclavos hay muchos de mas que regular educacion
para su esfera, que saben escribir y poseen un genio capaz de
las mejores instrucciones. Abriéndose la puerta a sus ascensos,
se empefaran eficazmente en adquirirlos, cumpliendo mejor los
deberes de su clase. Razones politicas y muy fuertes influyeron
acaso para esta prohibicion, pero, o no las distingo, o al menos ha
cesado su influjo [...] Yo espero que el supremo gobierno se digne
habilitar los esclavos para la opcién de los empleos, sirviendose
vuestra senoria elevar mi solicitud, la que se contrae a sélo cabos
y sargentos. Dios guarde a vuestra sefioria muchos afos. Cuartel
general de Mendoza, octubre 14 de 1816. Firmado: José de San
Martin.?”
26 GUZMAN, Florencia, “Bandas de musica de libertos en el ejército de San
Martin. Una exploracion sobre la participacion de los esclavizados y sus des[
cendientes durante las Guerras de Independencia”, Anuario de la Escuela de
Historia, N.° 7, 2015, pags. 18-36, https://revistas.unc.edu.ar/index.php/anua’l
riohistoria/article/view/125009.
27 Oficio de San Martin al Gobierno, Mendoza, 14 de octubre de 1816, Biblioll
teca de Mayo, Coleccion de Obras y Documentos para la Historia Argentina,
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Poco se sabe sobre los afrodescendientes que sobreviviel
ron a las batallas independentistas. De algunos se conoce que no
obtuvieron la libertad que se les habia prometido; inmediatamente
integraron filas en el conflicto contra Brasil (1825-1828) y los sobrel]
vivientes de esos enfrentamientos fueron absorbidos en las luchas
entre Unitarios y Federales, repartiéndose entre uno y otro bando.
La guerra de la Triple Alianza contra Paraguay (1865-1870) surge
como una de las ultimas apariciones del Regimiento de Pardos y
Morenos, cuyo involucramiento en las batallas fue altisimo.

Los afroargentinos siguieron participando de la carrera milil]
tar durante todo el siglo XIX y luego hasta la actualidad. En un cof’
mienzo sometidos a levas obligatorias para todos los ciudadanos y
luego porque la carrera militar era una opcion para algunos de ellos.
En la historia argentina, muchos afroargentinos fueron reconocidos
en mérito. Tal es el caso del Coronel Morales, que tuvo funerales
de estado en 1894, el Coronel Domingo Sosa, el Coronel Barcala,
el Teniente Coronel Manuel Macedonio Barbarin o incluso Antonio
Ruiz “Falucho”, cuya estatua fue erigida en 1897 para representar al
soldado “anénimo” y al pueblo heroico del pais.?®

Vol. 16, Buenos Aires, Senado de la Nacion, 1960-1974, pag. 14.222. Sobre
las tropas negras en el gjército de San Martin, véase BRAGONI, Beatriz, “Esl]
clavos, libertos y soldados: la cultura politica plebeya en Cuyo durante la revol]
luciéon”, en FRADKIN, Raul O. (ed.), ;Y el pueblo donde esta? Contribuciones
para una historia popular de la revolucion de independencia en el Rio de la
Plata, Buenos Aires, Prometeo, 2008, pags. 107-148.

28 Algunos datos interesantes sobre la participacion negra en el gjército, aunlJ
que el autor sostenga la tesis equivocada de la desaparicion, pueden verse en
MORRONE, Francisco, Los negros en el Ejército: declinacion demogréafica y
disolucion, Buenos Aires, Centro Editor de América Latina, 1995. Una revision
sobre el tema puede verse en MALLO, Silvia e Ignacio TELESCA (eds.), p. cit;
GUZMAN, Florencia, “Afroargentinos, guerra y politica, durante las primeras
décadas del siglo XIX2010. Una aproximaciéon hacia una historia social de la
revolucion”, Estudios Histdricos, CDHRPyB, Afo V, N.° 11, 2013, www.estul]
dioshistoricos.org. Sobre Falucho, ver GELER, Lea, 6p. cit., 2007, o GHIDOLI,
Maria de Lourdes, “Falucho vale poco en comparacion a su raza. Variaciones
en torno a un monumento”, en GHIDOLI, Maria de Lourdes y Juan Francisco
MARTINEZ PERIA (coords.) Estudios Afrolatinoamericanos: Nuevos enfoques
multidisciplinarios, Buenos Aires, CCC, pags. 175-190. Sobre los funerales al
Coronel Morales ver GELER, Lea, “Hijos de la patria: tensiones y pasiones de
la inclusion en la Nacion Argentina entre los afroportefios a fines del siglo XIX”,
Memoria Americana, Vol. 20, N.° 2, 2012, pags. 273-294.
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Maria Remedios del Valle, Sargento Mayor de Caballe[]
ria, Madre de la Patria

Dentro de la historia de la participacion bélica y heroica de

personas afroargentinas esta la de una mujer, Maria Remedios

del Valle, reivindicada hoy como “la madre de la patria”. La
resefa mas amplia realizada hasta el momento sobre Maria
Remedios del Valle es la biografia de Jacinto Yaben. Este aull
tor enfatiza su actuacion entre 1810 y 1814 en las campanas

de Belgrano, y luego durante gran parte de la hegemonia rol]
sista hasta su fallecimiento registrado en 1847. Yaben comien(]
za afirmando que Maria Remedios era portefia de nacimiento

y que pertenecia a la “raza negra” (figura como “parda” en

las fuentes). Describe que acompand a su esposo y dos hijos

(uno propio y el otro adoptivo) en la primera expedicidon militar
a las provincias interiores, que partié de Buenos Aires el 20

de junio de 1810 en la division del comandante Bernardo de

Anzoategui, capitan de 1810. Se encontro tanto en el desastre

de Desaguadero, €l 20 de junio de 1811, como en el retroceso

que siguid a esta derrota. Maria Remedios del Valle marché

luego en la mencionada division de Anzoategui y mas tarde
desde Potosi hasta Jujuy a las érdenes del coronel Bolanos.

Particip6 en las victorias de Tucuman y Salta (24 de setiembre
de 1812y 20 de febrero de 1813) y en las derrotas de Vilcapul
gio y Ayohuma (31 de setiembre y 14 de noviembre de 1813).

En esta ultima fue herida de bala y tomada prisionera por los
espanoles, quienes la sometieron a nueve dias de azotes pu!

blicos. No se conoce en cuéles de todas las acciones libradas
fallecieron el marido y los dos hijos, tampoco la fecha de su relJ
greso a Buenos Aires. Se volvio a saber de ella en el afio 1826,

cuando inici6 la gestion para que se le concediese la suma de
seis mil pesos por los servicios prestados y por la pérdida de
SuU esposo, su hijo y su entenado. Con fecha 24 de marzo de
1827, el Ministro de la Guerra, general Fernandez de la Cruz,

firmo un decreto por el que la demandante debia dirigirse al

Congreso “por no estar en las facultades del Gobierno el conl]
ceder gracia alguna que importe erogacion al Erario”.?® Por

29 YABEN, Jacinto, Biografias argentinas y sudamericanas, Tomo V, Buenos
Aires, Metrépolis, 1940, pag. 1002,
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esta causa, Maria Remedios se dirigio a la Legislatura, cuya
comision de Peticiones aconsejo que la suplicante gozara del
sueldo de Capitan de Infanteria. El expediente fue archivado
hasta ser retomado en 1828 cuando el general Viamonte real’
lizd- junto con el Doctor Anchorena- una encendida defensa a
favor de este pedido. Finalmente, se le otorgod el cargo de SarlJ
gento Mayor de Caballeria, con fecha 29 de enero de 1829,
y dos meses después fue incluida en la Plana Mayor con el
sueldo integro de su clase (29 de enero de 1830).

Se conoce poco de sus ultimos anos de vida. El 16 de abiril
de 1835 Rosas la habria destinado a la Plana Mayor con su
jerarquia de sargento mayor, otorgandole luego nuevos desl
tinos militares. Asi, se la encontrara en la plana mayor activa
ahora con el nombre de Maria Remedios del Valle Rosas, con
el que luego continuaria apareciendo en las listas respectivas.
Con posterioridad, el 8 de noviembre de 1847 hay una nota
que dice: “Baja: El mayor de caballeria Dofa Remedios Rosas
fallecio”.®

Los afroporteinos durante el gobierno de Rosas (1829 a 1852)

Juan Manuel de Rosas gobern¢ la provincia de Buenos Aires
durante un lapso prolongado de tiempo; sus mandatos se extendiel
ron desde 1829 a 1832 y desde 1835 a 1852. Una de las estrategias
de su gestion fue ganar el apoyo de sectores de la poblacion anl]
tes relegados en el aparato politico, entre los que se hallaban tanto
las personas esclavizadas, afroportefias libres y los libertos de la
patria. El gobernador se encargd de cortejar a los sectores “nefl’
gros” empleando una habil combinacién de propaganda, halagos
y genuinas concesiones, con el fin de lograr apoyo a la causa de
la Federacion. Asi, a su mansion suburbana le puso el nombre del
santo negro Benito de Palermo, patrono de una de las hermandades
religiosas “negras” de la ciudad.®' Parte de la misma estrategia fue
la politica de promocion de oficiales afrodescendientes a puestos
30 Ibidem, pag. 1002.

31 ANDREWS, George Reid, Los afroargentinos de Buenos Aires, Buenos
Aires, Ediciones de la Flor, 1989.
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superiores, como fue el caso de Manuel Macedonio Barbarin.®? Sin
embargo, su accionar fue contradictorio, ya que reinstaurd la trata
que habia sido previamente abolida y, al mismo tiempo, levanto las
prohibiciones de los candombes impuestas en la década de 1820.
El propio Rosas participaba de estos bailes en compania de su hija
Manuelita.

Candombe Federal, época de Rosas.
Martin Boneo, 6leo sobre tela 96 x 765 cm. Museo Histérico Nacional (Circa

1900).

Tras la caida de Rosas, los unitarios se valieron de la
coyuntura con el objetivo de vincular la figura del “tirano” con la
de los afroargentinos. Andrews afirma que “el racismo de los
unitarios blancos se combind con su odio por Rosas vy los federales
para transformar a los sectores negros en un simbolo recurrente
del supuesto salvajismo y la barbarie”,*® escarnio que sufrieron
especialmente las mujeres “negras” que se desempefaban
mayormente en el servicio doméstico, al ser acusadas de traidoras
y de delatar a sus jefes frente a Rosas.®*

32 GUZMAN, Florencia, “La carrera de la revolucién. Manuel M. Barbarin,
esclavizado, libre, politico y militar (1781-1836)". Ponencia presentada en el
Congreso de LASA, Nueva York, 30 de Mayo de 2016.

33 ANDREWS, George Reid, 6p. cit, pag. 120.
34 GUZMAN, Florencia, 6p.cit., pag. 121.
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La comunidad afroargentina en la construccion nacional
(fines del siglo XIX y principios del siglo XX)

Afines del siglo XIX, la comunidad afroportefa se encontraba
involucrada en la construccion del pais, preocupada por el futuro
nacional y comprometida a luchar por su patria, inquietudes que se
veian reflejadas en sus periddicos. Tal como observara la historiadora
y antropdloga Lea Geler, entre 1872 y 1882 -a través de una gran
cantidad de publicaciones comunitarias- los/las intelectuales vy
periodistas afroportefos promovian el bien comun, la educacion,
el trabajo y la defensa de la comunidad frente a los hechos de
discriminacion que sufrian.® Esos periddicos también son testimonio
de que la comunidad afroportefa, tal como ya sefialamos, realizaba
todo tipo de tareas: se desempefnaban como notarios/as, tipdgrafos/
as, policias, mayordomos, ordenanzas, profesores/as de musica
y dibujo, vendian helados, tenian hojalaterias, hacian trabajos de
albanileria o se dedicaban al servicio doméstico. Dentro de dicha
comunidad habia también escritores/as, profesores/as, musicos/as,
actores/actrices y militares. Las mujeres se dedicaban en particular
ala costuray a la cocina, pero también existian parteras habilitadas
por la Universidad de Buenos Aires.® Muchas de las personas
afrodescendientes que escribian en los periddicos comunitarios lo
hacian también para los grandes diarios de tirada nacional.

Los varones afroportenos, en tanto ciudadanos argentinos,
contaban con derecho al voto y participaban activamente de todos
los actos electorales del pais. A través de sus periédicos puede
verse como se involucraban politicamente, generaban altos niveles
de compromiso con los candidatos y sus programas de gobierno,
y hacian propias muchas de las propuestas. Algunos de estos
referentes afro llegaron a ocupar cargos de representacion politica:
el coronel José Maria Morales, por ejemplo, accedid a una banca
de diputado en 1878 vy el coronel Domingo Sosa fue nombrado
diputado por Buenos Aires en 1856.%"

35 GELER, Lea, Andares negros, caminos blancos. Afroportefios, Estado y
Nacicon Argentina a fines del siglo XIX, Rosario, Prehistoria, 2010.

36 Para mas informacion sobre las mujeres afroportefas a fines del siglo XIX,
ver GELER, Lea, “Nuestro sexo esta de pie’. Voces afrofemeninas en la Buenos
Aires de 1876-78", Claroscuro, Rosario, N.° 6, 2007, pag. 109-137.

37 FORD, Jorge Miguel, Beneméritos de mi estirpe. Esbozos sociales, La Plal]
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Tanto en la época de la colonia como durante los siglos
XIX y XX, como sefalan los historiadores Reid Andrews vy
Oscar Chamosa, los afroportenos se agruparon en diversas
asociaciones.® Las cofradias y las naciones fueron algunas de las
primeras en desarrollarse. Las cofradias eran de caracter religioso
y las naciones eran organizaciones que, controladas por la policia,
permitian salvaguardar costumbres y promover la creacion cultural,
en especial el candombe argentino. Las asociaciones de ayuda
mutua también fueron de vital importancia ya que brindaban
cuidados médicos a las personas enfermas y permitian realizar
los funerales apropiados para para quienes fallecian. La Protectora
fue una reconocida asociacion de ayuda mutua fundada en 1877,
que contd con cientos de miembros y estuvo activa hasta por lo
menos 1936. Existian también gran cantidad de asociaciones de
tipo festivo, entre ellas las sociedades carnavalescas que tuvieron
gran protagonismo en los festejos portenos hasta entrado el siglo
XX.

Los periddicos comunitarios dan testimonio de como los
afroportefos/as percibian su progresivo relegamiento de la historia
oficial que se construia omitiendo la activa participacion de la
comunidad en distintos ambitos; se mostraban conscientes de la
gradual invisibilizacion que padecian y luchaban arduamente por
ser escuchados/as.®® La falta de reconocimiento y la discriminacion
llevaron a que muchos fueran aceptando el lugar al cual se los
confinaba; ocultaban su pasado afro, su cultura y saberes para
comulgar con un Estado cada vez mas racista y una nacion que
pretendia identificarse con lo “blanco-europeo”, al mismo tiempo

ta, Tipografia de la Escuela de Artes y Oficios, 1899.

38 ANDREWS, Reid, 6p. cit.; CHAMOSA, Oscar, Asociaciones africanas de
Buenos Aires, 1823-1880, Introduccion a la sociabilidad de una comunidad
marginada, Tesis de Licenciatura, Universidad Nacional de Lujan, 1995. Ver
también FRIGERIO, Alejandro y Eva LAMBORGHINI, “Los afroargentinos:
formas de comunalizacion, creacion de identidades colectivas y resistencia
cultural y politica”, en MERCADO, Rubén y Gabriela CATTERBERG (coords.),
Aportes para el desarrollo humano en Argentina / 2011: Afrodescendientes y
africanos en Argentina, Buenos Aires, PNUD, 2011, pags. 2-45.

39 Sobre este tema, ver GELER, Lea, “Hijos de la patria: tensiones y pasiones
de la inclusién en la Nacion Argentina entre los afroportefos a fines del siglo
XIX", Memoria Americana, Vol. 20, N.° 2, 2012, pags. 273-294, http://www.sciel]
lo.org.ar/pdf/memoam/n20-2/n20-2a05.pdf.
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que consideraba lo africano como barbaro y atrasado. Sin embargo,
ocultar no es desaparecer, ni olvidar.

Periddicos afroportefios. Foto original de Lea Geler, montaje de Mara
Capaccioni.

El siglo XX

Una de las cosas que mayor asombro suele producir a los
visitantes extranjeros de nuestro pais [...] es el ver que la
poblacidn argentina es toda de raza blanca.

Salvador Canals Frau®

Fue en el siglo XX cuando se declar6 que la poblacion
afroargentina habia “desaparecido”. Asi lo exponian todos los
documentos oficiales y cientificos, otorgandole a la poblacién local
el caracter “europeo” como resultado de un “crisol de razas”. A
pesar de ello las personas afroargentinas continuaban apareciendo
en la television, el teatro, la radio, €l cine y protagonizaban notas en
los periddicos de mayor tirada nacional. En esas ocasiones, nadie
reparaba en la ascendencia de estas personas o directamente se

40 CANALS FRAU, Salvador, “Los negros en la etnogénesis argentina”, Revis[]
ta de Educacion, N.° 7, 1956.



las consideraba extranjeras. Se las habia invisibilizado; sin embargo,
este ocultamiento no evitaba que sufrieran diversas formas de
discriminacion y racismo, especialmente en los ambitos educativos
y laborales.

Los afroargentinos continuaron con muchas de sus
tradiciones. Una de las mas importantes, como sefialé el antropdlogo
Alejandro Frigerio, fue el festejo anual del carnaval en EI Shimmy
Club, fiesta que se llevd a cabo hasta la década de 1980.4' En la
provincia de Corrientes, cada 6 de enero se continud celebrando
la fiesta del rey mago negro San Baltazar, el ritual de la salamanca
que se desarrolla hasta el dia de hoy y es considerado por los
investigadores como mestizo, afro e indigena.*?

Como hemos sefnalado, durante el siglo XX tuvieron también
lugar las migraciones caboverdianasy se inicié el arribo de migrantes
afrolatinoamericanos a Buenos Aires. En la ultima década de dicho
siglo se dio una nueva oleada migratoria proveniente de Africa, que
afianzé el movimiento afrodescendiente argentino.

Aportes e identidad cultural

Las personas africanas esclavizadas y su descendencia
argentina crearon y mantuvieron practicas culturales colectivas que
fueron transformandose a lo largo del tiempo. De acuerdo a la historia
local de prohibiciones y estigmatizaciones, estas manifestaciones
culturaleshansidoinvisibilizadas—durante muchotiemporeplegadas
al ambito privado de las familias afroargentinas, como en el caso del
candombe- y aun hoy no se reconocen como aportes a la cultura
e identidad nacional. Diversas expresiones del lunfardo (“mina”,
“quilombo”, “tango”, “mondongo”, “mucama”’, etc.),*® asi como

41 FRIGERIO, Alejandro, Cultura Negra en el Cono Sur: Representaciones en

Conflicto, Buenos Aires, Universidad Catdlica Argentina, 2000.

42 Sobre el tema, ver FARBERMAN, Judith, 2005, Las salamancas de Lorenza.

Magia, hechiceria y curanderismo en el Tucumdan colonial, Buenos Aires, Siglo

XXI'y GROSSO, José Luis, Indios muertos, negros invisibles. Hegemonia, Iden(]
tidad y AfAoranza, Universidad Nacional de Catamarca, Editorial Encuentro,

2008.

43 Sobre el lenguaje, ver los trabajos de Dina Picotti, especialmente PICOTTI,

Dina (comp.), El negro en la Argentina. Presencia y negacidn, Buenos Aires,
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el candombe en si mismo, el tango, las organizaciones sociales
de las comparsas, la milonga campera o las religiones de matriz
africana, son parte de este mundo cultural ligado a la comunidad
afroargentina, que permanece oculto de la historia oficial y de la
identidad cultural del pais.

El candombe

Esta expresion de musica y baile de base ritmica surgio
entre las victimas de trata esclavista y tomd distintas modalidades
en ambas orillas del Rio de la Plata (territorios que mas tarde fueron
Uruguay y Argentina). En Buenos Aires, los rituales del candombe
vinculados a las naciones africanas —organizaciones sociales que
comenzaron a declinar a mediados del siglo XIX- tenian lugar en
los barrios del sur de la ciudad, donde mayormente residia esta
poblacion. Los espacios que hoy en dia conforman los barrios San
Telmo y Monserrat eran popularmente conocidos como los barrios
“del tambor”. Monserrat también supo ser llamado barrio “del
mondongo” por su asociacion con la poblacién esclavizada en la
época colonial.

Una vez finalizado el mandato de Rosas (1852), ceso el
reconocimiento oficial oportunista a las naciones africanas, y los
candombes sufrieron estigmatizaciones y prohibiciones por ser
asociados a lo que se denominaba como “barbarie” rosista. Sin
embargo, como explican los antropdlogos Alejandro Frigerio y
Eva Lamborghini, el candombe no desaparecio: fue retomado de
distintas formas en las asociaciones carnavalescas durante el resto
del siglo XIX. Aun asi, siguid siendo objeto de estereotipacion vy
burla, e invisibilizado en la esfera publica.*

EAL, 2001.

44 Ver FRIGERIO, Alejandro y LAMBORGHINI, Eva, 6p. cit, pags. 1-51. Ver
también GELER, Lea, “;Quién no ha sido negro en su vida? Performances de
negritud en el carnaval portefio de fin de siglo (XIX-XX)”, en GARCIA JORC
DAN, Pilar (ed.), El Estado en América Latina. Recursos e imaginarios, siglos
XIX-XXI. Barcelona, Universidad de Barcelona, 2011; CIRIO, Norberto Pablo,
“Estética de la (in)diferencia: las canciones de las sociedades carnavalescas
afroportenas de la segunda mitad del siglo XIX de cara al proyecto nacional
eurocentrado”, Conferencia plenaria del IV Seminario Internacional d’Estudis
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Distintos estudios han avanzado en derribar los mitos vy
estereotipos construidos alrededor de las practicas musicales que
en el siglo XIX recibieron el nombre de candombe, cuestionando
su “desaparicion” de este lado del Rio de la Plata.*® El candombe
siguio presente en reuniones y fiestas de las familias afroargentinas.
Una fuente importante para reconstruir su devenir durante el siglo XX
han sido los testimonios de la propia comunidad afrodescendiente.

En las Ultimas décadas, el candombe porteno ha
experimentado un proceso de revisibilizacion: la comunidad de
afroargentinos/as y activistas culturales se han encargado de hacer
presente esta tradicidon en distintos espectaculos y talleres de
ensefanza.

El Shimmy Club

Fundado a fines del siglo XIX, el Shimmy Club fue el nombre
del ultimo espacio de encuentro que congregd —en pleno centro de
la ciudad de Buenos Aires y hasta terminada la década de 1970- a
la comunidad afroportena. Los bailes se realizaban en el sétano de
la Casa Suiza y el candombe —cuya palabra representativa y senal
de alegria es barild o guarild- formaba parte central del festejo,
sobre todo durante la época de carnaval.

Transversals, Universitat d’Alacant, 27 y 28 de mayo de 2011.

45 Ver FRIGERIO, Alejandro, “El Candombe Argentino: Crénica de una muerl]
te anunciada”, Revista de Investigaciones Folkicricas, N.° 8, 1993, pags. 500
60. También, CIRIO, Norberto Pablo, “De Eurindia a Bakongo. El viraje iden(]
titario argentino después de la asuncion de nuestra raiz afro”, Entremdsicas:
musica, investigacion y docencia, 2007. http://entremusicas.fi les.wordpress.
com/2008/04/de-euindia-a-bakongo.pdf.

46 Siguiendo las reconstrucciones contemporaneas, el candombe argentino
se toca con dos tipos de tambores: llamador, base, tumba, quinto o tumba
base (grave) y contestador, repicador, requinto o repiqueteador (agudo). Estos
tambores existen en dos modelos: en tronco excavado, que se cuelgan con
una correa en bandolera y se tocan en desfile de comparsa; y con duelas, mas
altos que aquellos y se tocan de sentado. Ambos tipos, se percuten directall
mente con las manos. Ver los trabajos mencionados de Pablo Cirio.
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Imagen del Shimmy Club. Fuente: Blog AfroAmericanas de Alejandro
Frigerio.*

La artista afroargentina Rita Montero aporta su testimonio
acerca de este mitico espacio de socializacion y recreacion
comunitaria:

El Shimmy Club fue una entidad afroportefia fundada por Alfredo
Nufez en 1882, cuyo objetivo era organizar bailes, especialmente
para carnaval. Al no tener sede alquilaban salones ad hoc, entre los
que cobrd relevancia el de la céntrica Casa Suiza (Rodriguez Pefia
254), al punto que para los afroportenos Shimmy Club y “La Suiza”
se convirtieron en sindnimos. Funciond hasta casi 1980, cuando
por diversos altercados puertas adentro de la comunidad los
descendientes del fundador decidieron cerrarlo. Si bien los bailes
eran publicos, estaban fuertemente orientados a los miembros de
la comunidad. Cuando tenian lugar en la Casa Suiza funcionaban
dos pistas; en el salén de la planta baja se bailaba tango, jazz y
tropical y en el subsuelo candombe y rumba abierta. Ambas pistas
funcionaban al mismo tiempo, pero la del subsuelo incrementaba

47 http://alejandrofrigerio.blogspot.com.ar/2012_01_03_archive.html
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Su concurrencia cuando las orquestas de la planta baja hacian
sus intervalos (unos 45 minutos), lo que también diferenciaba
a la pista principal de la del subsuelo era que en la primera
actuaban orquestas contratadas y en la segunda la ejecucioén era
espontanea, por los propios concurrentes.*®

El tango y la milonga

Las reuniones de la comunidad “negra” conocidas como
“tangos”,*® el candombe y el carnaval fueron el escenario en el que
evoluciond el tango, fusionandose durante cuatro décadas con las
mas diversas formas musicales y culturales hasta tomar identidad
propia, a fines del siglo XIX, con el movimiento cultural de la Guardia
Vieja.

La investigacion sobre los origenes y evolucién del tango y la
milonga en el periodo de la Guardia Vieja es un tema complejo dentro
de los estudios afroargentinos debido a la falta de documentacion
sobre el nacimiento de estas expresiones culturales. Pero resulta
incuestionable la participacion de musicos afroargentinos y sus
descendientes en los comienzos de este género, asi como a
lo largo de la historia de la musica urbana como compositores y

48_ MONTERQO, Rita y Pablo CIRIO, Rita Montero, Memorias de piel morena:
una afroargentina en el espectdculo, Buenos Aires, Dunken, 2012, pag. 32.
49_ Como se indica en el documento sobre candombe, milonga, tango y pall
yadas, en el espacio cultural afrorrioplatense: “es posible rastrear la influencia
negra en el tango, buscando el origen y la aplicaciéon de esta palabra. Para
Ortiz Oderigo es la corrupcién de la palabra Shangd, de origen yoruba, con
la que se designa al dios del trueno y las tempestades en la mitologia de las
religiones afroamericanas y es el dueno de los tambores. Ellos fueron los mar(]
cadores iniciales del ritmo desde donde derivo el tango actual. Por su parte,
Carretero ha rastreado la palabra tango y ha encontrado 23 acepciones que
se refieren a la idea de un baile popular, celebrado dentro de determinadas
pautas culturales. El decir «tangos» englobaba local, instrumentos y baile, y
esta manera de interpretar fue sugerida por los mismos negros, que titulaban a
sus reuniones por el acto principal de ellas: toca tangd (tocar tambor)”, LACAD
RRIEU, Mdnica, “Candombe, milonga, tango y payadas en el espacio cultural
afrorioplatense de la ciudad de Buenos Aires”, en Sitios de Memoria y culturas
vivas de los afrodescendientes en Argentina, Paraguay y Uruguay (Tomo 1),
Montevideo, UNESCO, 2012, p. 66.
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ejecutantes.%

Al igual que otras expresiones musicales nacidas a lo largo
del continente, el tango fue despojado del reconocimiento de la
influencia africana al transformarse en simbolo nacional.®" Entre los
grandes compositores y musicos afroargentinos se puede destacar
a Rosendo Mendizabal (1896-1913), pianista y compositor (autor
de “El entrerriano”, que es considerado el primer tango registrado).
También fueron influyentes Enrique Maciel (1897-1962) quien fuera
guitarrista, bandoneonista y compositor, y Leopoldo Thompson,
contrabajista (1890-1925).52

El musico y profesor de historia del arte Juan Carlos
Caceres, en su libro Tango Negro, reconstruyé la historia del tango
reivindicando a la poblacion afro como principal contribuyente a ese
estilo musical. Caceres sostiene que “las teorias y practicas racistas
ayudaron a que al tango -y en particular su nexo con la tradicion
africana— histéricamente, primero se lo haya marginalizado, luego
no analizado y por ultimo desprestigiado”.*®

50 Ver ORTIZ ODERIGO, Néstor y Norberto Pablo CIRIO (eds.), Esquema de
la Mdsica Afroargentina, Buenos Aires, Eduntref, 2008.

51 Asimismo, estudios comparados sobre el tango argentino y el samba brafl]
sileno analizan como estos géneros musicales se convirtieron en simbolos nall
cionales, el primero despojandose de su raiz africana y el samba, por el contrall
rio, resaltandola. Ver GARRAMUNO, Florencia, 2007, Modernidades primitivas.
Tango, samba y nacion, Buenos Aires, FCE.

52 Para ampliar estos temas. se recomienda consultar la obra de Néstor Ortiz
Oderigo, investigador pionero de estos temas y de la musica afroargentina.
Ver, por ejemplo, ORTIZ ODERIGO, Néstor, 6p. cit.

53 En nota periodistica: VARELA, Gustavo, “La historia no contada de las raill
ces negras del tango”, Clarin, 10 de Julio de 2010, http://www.clarin.com/sol]
ciedad/historia-contada-raices-negras-tango_0_295770527.html.
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Tango negro, Autor: Juan Carlos Caceres. (1998)

Tango negro, tango negro,

te fuiste sin avisar,

los gringos fueron cambiando
tu manera de bailar.

Tango negro, tango negro,

el amo se fue por mar,

se acabaron los candombes

eh el barrio ‘e Monserrat

Mas tarde fueron saliendo

en comparsas de camaval

pero el rito se fue perdiendo

al morirse Baltasar.

Mandingas, Congos y Minas
repiten en & compas,

los toques de sus abuelos
borocotd, borocotd, chas, chas.
Borocotd, borocotd borocots,
borocotd borocotd, borocotd, chas, chas.
Tango negro, tango negro,

la cosa se puso mal,

no hay mas gauchos mazorqueros
y Manuelita que ya no esta
Tango negro, tango negro,

los tambores no suenan mas
los reyes estan de luto

ya nadie los va a aclamar.



Las comparsas

Otro de los movimientos musicales y culturales con grandes
influencias afrodescendientes fue el de las comparsas, entendidas
como una composicion derivada del candombe. Los primeros
registros se asientan en la provincia de Corrientes. Alli, la tradicion
del carnaval y de las comparsas asociadas a él se remonta al siglo
XIX, antes de la Guerra de la Triple Alianza. En localidades aledanas
ala capital correntina se homenajeaba a San Baltazar (santo “negro”)
con musica y baile, organizando desfiles al son de los tambores. El
carnaval comenzé a celebrarse en todo el pais en la década de
1960 vy la fiesta de San Baltazar se mantiene hasta la actualidad,
registrando mayor relevancia de la festividad en las localidades
fronterizas Paso de los Libres (cuna del carnaval argentino), Santo
Tomé, Goya, Esquina, Bella Vista, Mercedes, Monte Caseros, San
Luis del Palmar y Empedrado, ademas de en la capital.

La payada y milonga campera pampeana

En un anélisis reciente dedicado a la tematica cultural afrol]
rioplatense, se define a la payada como “una forma de improvisacion
musical basada en la rima a través de un acompanamiento de
guitarra. Esta expresion se tornd caracteristica del gaucho y el
estilo de contrapunto es uno de los mas populares”.®* Al igual que el
tango, el contrapunto es uno de los elementos centrales vinculados
a la influencia afro. De manera general, “este tipo de organizacion
musical de pregunta y respuesta se encuentra muy comunmente en
la muUsica africana y se presenta como una de las caracteristicas
mas sobresalientes del candombe y de la musica afro vinculada a
la percusion”.®

El afroargentino Gabino Ezeiza (1858-1916) fue un poeta,
escritor y periodista reconocido como uno de los payadores mas
destacados. Hay quienes consideran que Gabino Ezeiza fue
quien introdujo el ritmo de milonga en la payada, y la popularidad
que provocod esta fusién generé que otros payadores la fueran

54 LACARRIEU, Mbénica, 6p. cit., 2012, pag. 68.
55 Loc. cit.
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extendiendo a distintas regiones de Argentina, Uruguay y Brasil
(sobre todo en el sur). En la actualidad, se considera que la milonga
campera proviene del candombe afro-rioplatense, configurado a
partir de viejos ritmos africanos. Asi, el ritmo de la milonga tal como
se la conoce actualmente habria sido una evolucion, ejecutada en
guitarra criolla, del candombe afroargentino.

Religiones de matrices africanas

Es importante destacar que ni toda la poblacion
afrodescendiente practica religiones de matrices africanas, nitodas
las personas que las practican son afrodescendientes.

Tanto la religion africanista como aquellas de matrices
africanas han sido histéricamente segregadas. La influencia de
esta confesion data del colonialismo, con la llegada de personas
africanas esclavizadas, desarraigadas de sus tierras, costumbres y
creencias.

Los medios de comunicacion son uno de los actores
responsables de contribuir a la conceptualizacion negativa vy
reduccionista acerca de las religiones de matrices africanas tales
como naciones, candomblé, umbanda, entre otras. Es muy comun
que se pase por alto la especificidad de cada confesion y que se las
generalice bajo el concepto de “umbanda”, dando por hecho que
todas llevan esa denominacion o que todas son lo mismo.

El desconocimiento sobre la materia conduce a que muchas
veces se califique a las confesiones africanistas como peligrosas,
generando un contexto de temor hacia sus practicas por asociarse
a la “macumba” (danza que se ejecuta al son del tambor), la
“matanza de animales” (ofrendas sustentadas por una determinada
l6gica religiosa) y la “magia negra” (relacionada con la hechiceria 'y
cargada de connotaciones negativas asociadas al término “negro”).

A pesar de la conceptualizacién negativa establecida en
torno a estos linajes religiosos, cabe destacar que en la construccion
identitaria de las religiones de matrices africanas existe una fuerte
valoracion de recursos naturales como el agua, el aire, la tierra, etc.



Il. Afroargentina hoy



En este capitulo se presentan los mdédulos sobre migracioll
nes caboverdianas, afrolatinoamericanas y africanas, para luego
resefiar el movimiento afro en la Argentina en la actualidad, su im[]
portancia, logros y desafios.

Migraciones caboverdianas. Redifiniciones institucionales e
identitarias y luchas por la visibilidad en Argentina

Las personas migrantes provenientes del archipiélago africal’
no de Cabo Verde,*¢ ubicado en el océano Atlantico a pocos kilémel
tros de Senegal, se asentaron en diferentes provincias del pais entre
finales de siglo XIX'y principios del siglo XX, en conjunto con la llegal’
da de las principales corrientes migratorias del continente europeo.

Una vez en Argentina, muchas de estas personas optaron
por adoptar una identidad eurodescendiente, a fin de representar
al colectivo en el pais debido al peso de las declaraciones sobre la
“desaparicion” de los africanos y afroargentinos en el territorio nacioll
nal. Esta situacion fue modificandose profundamente con el paso del
tiempo.

56 No existen numeros certeros sobre la cantidad de inmigrantes llegados

de las islas al pais, el viaje realizado por numerosos caboverdianos de forma

clandestina como polizones, y la ciudadania portuguesa de quienes lo hicieron

de forma legal, dificultaron la determinacién numérica de este colectivo. Se

calcula, sin embargo, que entre 1857 y 1916 llegaron a Argentina aproximall
damente 2000 caboverdianos. Un censo posterior realizado en 1979 arrojé la

cifra de 1000 personas —entre nativas y descendientes— residentes en La Plata,

Berisso y Ensenada, y una cifra de 6000 personas concentradas en la zona de

Capital Federal y Gran Buenos Aires (Ver MAFFIA, Marta, Desde Cabo Verde

a la Argentina, Buenos Aires, Biblos, 2010). El censo de 2003 determiné la

existencia de 9000 y 11.000 personas caboverdianas, entre nativos/as, nietos/

as y bisnietos/as. (Ver MATEO, Luz Marina, “Os cagadores de herangas. Uma

aproximacao as descendencias cabo-verdianas na Argentina”, Certamen del
Ministério dos Negdcios Estrangeiros de la Republica de Cabo Verde para

trabajos en Ciencias Sociales de investigadores miembros de la didspora call
boverdiana, | Coloquio Internacional “Olhares de descendéncias”, Praia, Bill
blioteca Nacional, 29 de mayo de 2003). Otras cifras estiman la presencia de

15.000 personas (GOMES, Miriam, “La diaspora africana en la Argentina” en

PINEAU, Marisa (ed.), La Ruta del esclavo en el Rio de La Plata: Aportes para

un didlogo intercultural, Caseros, Universidad Nacional de Tres de Febrero,

2011, pags. 431-437).



Provenientes de un contexto islefio, los caboverdianos fueron
tempranamente reconocidos como “experimentados navegantes y
nadadores”,®” esta destreza explica que al llegar a la Argentina su
emplazamiento se concentrara en las ciudades portuarias ubicadas
en la ribera del Rio de La Plata como Dock Sud y Ensenada, donL
de actualmente se encuentran las dos asociaciones caboverdianas
mas grandes. Por otra parte, Mar del Plata, Bahia Blanca, Rosario y
Puerto Belgrano figuran como destinos alternativos elegidos por las
personas inmigrantes llegadas de las islas.

Los empleos obtenidos estuvieron mayormente ligados al
sector maritimo y, en muchos casos, a espacios de gran auge en
aquel momento como la Marina de Guerra, la Armada Argentina
y el Ministerio de Obras Publicas. A su vez, tenian presencia en
empresas estatales emblematicas como ELMA (Empresa Lineas
Maritimas Argentinas) y la flota fluvial de YPF (Yacimientos Petrolil
feros Fiscales). Solo recientemente se ha comenzado a dar cuenta
de la presencia de este colectivo desde un espacio de particularill
dad identitaria, como argentino-caboverdianos empleados en estas
areas.® Respecto de las mujeres, en su gran mayoria se desempel.
Aaron laboralmente en actividades domésticas en casas de familia.
Sin embargo, en los registros de la Sociedad de Socorros Mutuos
“Unidn caboverdiana” de Dock Sud, que abarcan de 1934 a 1954,5°
figuran labores de costureras, obreras, mecanicas y tejedoras en
industrias y fabricas ubicadas por la zona.

Los caboverdianos y las caboverdianas que llegaron al pais

57 La popular revista Caras y Caretas (8/2/1913) dedic6 un articulo a “Los fall
mosos negros nadadores de Mar del Plata” oriundos del archipiélago de Cabo
Verde, a quienes se describid como “experimentados nadadores” que desde
finales de siglo XIX residian en las costas marplatenses, empleandose en difel]
rentes actividades de la Subprefectura de Mar del Plata y otras ciudades como
Quilmes, Punta Lara y Necochea, cumpliendo servicios como guardavidas y
serenos de las embarcaciones.

58 Como ha analizado Marta Maffia, los empleos vinculados a areas estatales
de la navegacion fomentaron una importante nacionalizacion y argentinizacion
de los inmigrantes, como efecto de las politicas migratorias iniciadas con la
ley Avellaneda (1876). De ahi la denominacion de “argentinos-caboverdianos”
(MAFFIA, Marta, Desde Cabo Verde a la Argentina, Buenos Aires, Biblos,
2010).

59 Libro de socios, Sociedad de Socorros Mutuos “Unién caboverdiana” de
Dock Sud. Periodos: 1932-1970-1980.
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desarrollaron de forma temprana una intensa vida asociativa confor(J
mando la Asociacion Cultural y Deportiva Caboverdiana de Ensenal’
da (1927) y la Sociedad de Socorros Mutuos Union Caboverdiana

de Dock Sud, fundada en 1932 (en adelante, la Sociedad) ambas

consideradas las mas antiguas de esta diaspora a nivel mundial.

Con el transcurso del tiempo, se conformaron dos organizaciones

mas: el Circulo de Descendientes de Caboverdianos de Mar del Plal’]
ta (1992) y la Asociacion Amigos de las Islas de Cabo Verde (1994),

ubicada en el partido de Avellaneda.

Al principio del siglo XX, las dos instituciones mas antiguas
se encargaron de afianzar los lazos sociales entre los y las inmigran(’]
tes que llegaban de las islas y de brindar un espacio de contenciéon
y ayuda mutua. En aquel momento tenian permitida la actividad sol
cial pero las actividades politicas estaban vedadas. En 1975, las
islas de Cabo Verde se independizaron de Portugal, lo cual genero
un incremento de las movilizaciones y organizaciones politicas que
debieron permanecer ocultas ante el contexto dictatorial vigente en
Argentina durante los anos 1976-1983.

En este contexto, un sector de la Union Caboverdiana de
Dock Sud comenz6 a fortalecer cada vez mas la identidad politica
africana-caboverdiana, mientras otro se orientd al mantenimiento de
una identidad europeo-portuguesa, siguiendo un patron asimilaciol]
nista extendido entre algunas personas inmigrantes. Estas distinciol
nes daban expresion a las diferencias politicas acrecentadas por la
situacion de la independencia.

Para este momento, las distintas movilizaciones dieron lugar
a la organizacion del Comité Regional del Partido Africano por la
Independencia de Guinea y Cabo Verde (PAIGC),%° con sede en
la localidad de Bernal. Entre otras actividades, organizaron la pul]
blicacion del boletin denominado “Panorama Africano”; la activista
e intelectual Miriam Gomes asevera que el boletin se abocaba a la
difusion de los avances de la lucha por la independencia en las ex
colonias portuguesas, sucesos que hasta ese momento no contall
ban con difusion en la sociedad argentina.

Entre las décadas de 1980 y 1990, la fuerte caida de la inlJ

60 Este partido binacional, organizado en el afo 1959, se encargd de llevar
adelante la independencia en las islas de Cabo Verde y el territorio de la Guill
nea portuguesa (actual Guinea-Bissau).



migracion islena®" provoco una renovacion generacional en las insl]
tituciones; este factor, sumado al contexto de recuperacion demol’
cratica que dio inicio en 1983, comenzd a redefinir algunos ejes
institucionales de las entidades. Como resultado de la movilizacion
social llevada adelante por descendientes de primera generacion,
se incorpord a la agenda institucional la lucha contra el racismo
como una causa ligada a la defensa de los derechos humanos, y se
comenzaron a incluir demandas politicas de otros colectivos afrol]
descendientes y africanos, tanto de Argentina® como de otros pail’
ses de la region.

Estas orientaciones se profundizaron a partir de 1990, y aun
mas en el ano 2001, con la participacion de la activista Miriam Gol
mes como representante de la Sociedad caboverdiana de Dock
Sud en la Il Conferencia Mundial contra el Racismo, llevada a cabo
en Durban, Sudafrica. En la Conferencia, se presentd por primera
vez y de manera formal al Movimiento Negro del pais.®® La Sociedad
caboverdiana comenzé a acompanar algunos reclamos por hechos
racistas efectuados por jovenes descendientes, dando visibilidad a
estas situaciones que habian permanecido poco mencionadas en el
61_ La llegada de personas caboverdianas a la Argentina se caracterizé por
presentar diferentes ciclos que incrementaban cada vez el numero de inmill
grantes. Esto se dio hasta la década de 1960, cuando decayo el numero de
personas que arribaban al pais debido a la diversificacion de destinos hacia
los cuales migrar, algunos tal vez mas convenientes, como Portugal.

62_ Existe una gran cantidad de bibliografia que documenta este proceso de

redefinicion institucional y comunitario. Entre ellos, se pueden consultar los

trabajos de MAFFIA, Marta, Desde Cabo Verde a la Argentina. Migracicn, pall
rentesco y familia (1a ed.), Buenos Aires, Biblos, 2010. Para un analisis de las

reivindicaciones llevadas adelante por las nuevas generaciones de caboverl]
dianos/as junto con otras agrupaciones afro consultar: MAFFIA, Marta y Luz

M. MATEQ, “Afroargentinos: presentes, visibles y luchando por sus derechos”,

Voces en el Fénix “La ultima frontera”, N.° 21, 2012, pags. 116-121. Para una

reconstruccion de esta historia a través de las actas institucionales de la Sol
ciedad caboverdiana de Dock Sud, consultar MARTINO, Maria C. y Graciela

Maricel MARTINEZ, “Un recorrido histérico por las actas de la Sociedad de

Socorros Mutuos Unién Caboverdiana de Dock Sud”, Claroscuro: Revista del
Centro de Estudios sobre Diversidad Cultural (CECDU), N.° 12, 2013, pags.

96-117, entre otros.

63 GOMES, Miriam, “Las comunidades negras en la Argentina: estrategias de

invisibilizacién”, en MAFFIA, Marta y Gladys LECCHINI (comps.), Afroargenl]
tinos hoy: invisibilizacion, identidad y movilizacion social, La Plata, IRI, UNLP,

2009, pags. 73-84.




contexto institucional. A su vez se dieron otros cambios en el perfil
institucional a partir de la mayor presencia de las mujeres en |0s
espacios de dirigencia,® situacion que se replicod en otras organil]
zaciones de afrodescendientes. Como senala la antropdloga Marta
Maffia, estas mujeres adquirieron su “capital militante” gracias a las
competencias escolares que permitieron o incentivaron su empodel(’
ramiento.®® Este panorama estimuld el ingreso de algunos jovenes
de tercera generacion que comenzaban a revincularse con las ins(]
tituciones aportando nuevas perspectivas y demandas.

Entre los anos 2008 y 2010 la Sociedad comenzé a ejecul]
tar y promover distintos eventos culturales, jornadas, debates vy
festivales que tuvieron una importante repercusion entre activistas,
investigadores/as y un publico mas amplio interesado en el tema.
Algunas de estas actividades se desprendieron de un proyecto que
la Sociedad establecio con la Agencia Espanola de Cooperacion In(]
ternacional (AECID);% entre las mas importantes se destaca la cam(]
pana de sensibilizacion para el autorreconocimiento en el marco del
Censo Nacional de Poblacién del afio 2010, que permitié incorporar
a numerosos/as activistas afroargentinos/as que participaron de las
diferentes actividades que involucré el Censo.

En la actualidad, las asociaciones caboverdianas conforman
un actor clave del colectivo afrodescendiente. Sus actividades e inilJ
ciativas dan cuenta de una importante vida institucional, con pocos
precedentes en el campo de las asociaciones mutuales, evocando
a un pasado caracterizado por una vigorosa vida comunitaria.

64 Entre 1993 y 1995 la Sociedad de Dock Sud fue presidida por una mull
jer, hija de caboverdianos. En el afo 2003 la presidencia de la Sociedad de
Ensenada fue ocupada por una mujer caboverdiana, que organizo el primer
consultorio médico perteneciente a la asociacion, con el objetivo de prevenir
el cancer de cuello uterino.

65 Ver MAFFIA, Marta y Gladys LECHINI (comps), Afroargentinos hoy: invisibi]
lizacion, identidad y movilizacion social, La Plata, IRI, UNLP, 2009.

66 El proyecto, en el que participé la Agencia Espafnola junto con la Sociedad
Caboverdiana se llamod “Apoyo a la poblacién afroargentina y sus organizacioll
nes de base”, y se dictaron charlas, seminarios y talleres de formacion oriental]
dos a favorecer la insercion laboral de los grupos mas jovenes.
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Migraciones afrolatinoamericanas y cultura afro en Argentina

Como han indicado los antropdlogos Alejandro Frigerio y
Eva Lamborghini,®” durante la segunda mitad de la década de 1980
la llegada de afrodescendientes de distintos paises (principalmente
provenientes de Uruguay y Brasil, pero también de Cuba, Ecuador
y Perl), dedicados a ensefar danza y percusion afro, tuvo como
resultado una cierta visibilizacion de las comunidad en Argentina.
Su labor docente hizo que para la década de 1990 ya existiera un
rico campo cultural afro® vinculado con la préactica del candombe
(uruguayo), del capoeira y de distintas variedades de danza afro
(brasilera, cubana).®® En la ultima década se agregaron la percusion
y las danzas africanas, relocalizadas por inmigrantes de ese origen
y por argentinos y argentinas que alli las aprendieron. En los ultimos
anos también llegaron a nuestro pais inmigrantes afrocaribenos/as
de Republica Dominicana y de Haiti, entre otros paises latinoamerill
canos.

Como veremos mas adelante, un segmento destacado de
estos trabajadores culturales afro lleva adelante un rol de activismo
cultural™ dimensionando el caracter politico de su actividad: la con(]
cientizacion vy reivindicacion que dicha actividad promueve. Este
segmento participa de las acciones del Movimiento Social Afrodes(
cendiente al que se van sumando nuevas generaciones de afrodes!’
cendientes argentinos/as socializados en las acciones culturales y
luchas politicas de sus padres.

67 FRIGERIO, Alejandro y LAMBORGHINI, 6p. cit., 2011, p. 29.

68 Compuesto por argentinos y argentinas que responden al imaginario “blan(]
CO europeo” y por sus maestros/as afroamericanos/as de distintas nacionalill
dades.

69 Este tema es desarrollado en DOMINGUEZ, Eugenia y Alejandro FRIGE
RIO, “Entre a brasilidade e a afro-brasilidade: Trabalhadores culturais em Buel]
nos Aires”, en FRIGERIO, A. y G. L. RIBEIRO (eds.), Argentinos e Brasileil]
ros: Encontros, imagens, esteredtipos 2002), Petropolis, Vozes, pags. 41-70,

y DOMINGUEZ, Marfa Eugenia, O “afro” entre os imigrantes em Buenos Aires:

reflexiones sobre las diferencias, tesis de maestria, Universidade Federal de

Santa Catarina, 2004.
70 La antropdloga Eugenia Domingez (6p. cit.) trabaja en la conceptualizacion
de ambas formas de trabajo y/o activismo cultural afro.
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La expansion del candombe afrouruguayo

Dentro de este proceso de conformacion de una movida
cultural afro es notable la impronta y el impacto generados por la
llegada del candombe uruguayo a nuestro pais, con una historia de
mas de tres décadas —y puntos de interaccion con el actualmente
revisibilizado candombe portenfno— y con un presente en continuo
crecimiento, que plantea cuestiones a dirimir en cuanto al uso del
espacio publico.”

En la década de 1980, representantes de una primera genel]
racion de inmigrantes afrouruguayos/as comenzaron a reproducir
en la Plaza Dorrego del barrio de San Telmo —el historico “barrio del
tambor’- las “llamadas” o “salidas de tambores” que se realizan en
Montevideo determinados dias feriados a lo largo del ano, reconstill
tuyendo lazos en un contexto de migracion.” A partir de 1990, refe(]
rentes de una segunda generacion de inmigrantes afrouruguayos/
as comenzaron a ensefar y difundir su arte a otros sectores sociales
realizando conexiones explicitas con las raices comunes afrorrioplall
tenses.

La disolucion de la primera comparsa de estilo montevideall
no en Argentina (denominada Kalakan-Gué)™ dio lugar, a partir del

71 Este relato sigue el andlisis de la expansiéon del candombe afrouruguayo y

de los problemas enfrentados en tanto manifestacion cultural “negra” despleld
gada en el espacio publico de Buenos Aires de acuerdo al texto de FRIGERIO,

Alejandro y Eva LAMBORGHINI, “El candombe (uruguayo) en Buenos Aires:

(Proponiendo) Nuevos imaginarios urbanos en la ciudad ‘blanca”, Cuadernos

de Antropologia Social, 30, 2009, pags. 93-118.

72 Para ver un analisis de este proceso desde la perspectiva del folclore,

ver LOPEZ, Laura, “Actuacién, patrimonio e identidad negra. El caso de las

Llamadas de tambores en San Telmo”, Temas de Patrimonio Cultural, N.° 7,

2003, pags. 394-405. Por su parte, Viviana Parody focaliza en las acciones y

narrativas de los candomberos y las candomberas de la primera generacion,

analizando su (in)migracion no solo en términos socioecondmicos sino, princill
palmente, como exiliados de la dictadura uruguaya (que también lidiaron con

la represion de la dictadura argentina). Ver PARODY, Viviana, “Musica, politica

y etnicidad: convergencias entre democracia y dictadura en el proceso de

relocalizacién del candombe afrouruguayo en Buenos Aires (1973-2013)", Rell
sonancias, Vol. 18, N.° 34, enero-junio de 2014, pags. 127-153.

73 En 1996 uno de los fundadores del Grupo Cultural Afro, José Delfin Acosta

Martinez, fue asesinado brutalmente en un episodio de racismo policial. Su

hermano, Angel Acosta Martinez, redoblé sus labores docentes en centros
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afno 2000, a una primera generacion de comparsas portefias diril]
gidas por afrouruguayos y afrouruguayas, o hijos € hijas de persol]
nas uruguayas que tuvieron una presencia sostenida en el tiempo
y ocuparon -—ahora regularmente- el espacio publico de la ciudad
con ensayos semanales en plazas o desfiles por las calles de San
Telmo. Con el tiempo se fueron desprendiendo y conformando otras
comparsas, continuando de esta manera la progresiva expansion
—descentralizacion— del candombe desde el histérico barrio de San
Telmo hacia otras partes de la ciudad. La llegada de este siglo tam[J
bién trajo aparejada la realizacion de las Illamadas anuales en las
que desfilan comparsas distintivas, en continuidad con el desfile de
llamadas del carnaval montevideano.”

De manera que, en un tiempo relativamente corto, el canl’
dombe afrouruguayo se difundié mas alla de su grupo y paso a ser
practicado por cada vez mas segmentos sociales de Buenos Aires
y de numerosas ciudades argentinas, que se apropiaron de él.

Si bien el caso del candombe adquiere especial relieve por

culturales de la ciudad y a partir de 1997 se dedicd a la organizacién de una
comparsa que reivindicara la memoria de su hermano vy, al mismo tiempo, la
de los/las afrodescendientes del Rio de la Plata. El 13 de diciembre de 1998
sus esfuerzos cristalizaron en un gran desfile por el barrio de San Telmo hasta
la Plaza de Mayo denominado “Homenaje a la Memoria” que tuvo a la comparl]
sa Kalakan-GUié, formada casi integramente por alumnos argentinos de Angel
Acosta, como protagonista principal. Aunque al tiempo Kalakan-Gué se disoll]
vio, tuvo un efecto multiplicador ya que muchos/as de sus integrantes formaron
Sus propias agrupaciones. Las acciones del Movimiento Afrocultural (fundado
en 2000 por los hermanos Diego y Javier Bonga) continlian y reconocen sus
antecedentes en el Grupo Cultural Afroy en Kalakdn-Gué.

74 Actualmente, se llevan a cabo en la ciudad de Buenos Aires las “Llamadas
de San Telmo” (desde 2006) y las “Llamadas de candombe independientes
Lindo Quilombo” (desde 2009). En la ciudad de La Plata tienen lugar las Llal]
madas “Candombe del 25” (por 25 de mayo). Ademas, cada 12 de octubre
se llevan a cabo los denominados “Encuentros de Candombes” en distintas
ciudades del territorio nacional que aglutinan a comparsas de todo el pais (y
en ocasiones también de Uruguay). Si bien cuentan con una “llamada”, estos
encuentros tienen caracteristicas singulares que forman parte de las resignifil]
caciones del candombe en manos de sectores juveniles que trascienden las
pertenencias étnico-raciales-nacionales de esta manifestacion cultural.

La investigacion de la antropdloga Eva Lamborghini aborda estos procesos de
resignificacion, en Candombe afro-uruguayo en Buenos Aires: Nuevas formas
de sociabilidad, politica y apropiacion del espacio publico, tesis de doctorado,
Universidad de Buenos Aires.
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su grado de difusion y visibilidad en el espacio publico urbano,
es importante notar que la movida cultural afro es significativa no
solo en términos de recreacion y sociabilidad sino también por las
preguntas que se suscitan alrededor de las propias pertenencias
0 adscripciones culturales. La practica de manifestaciones cultul
rales de origen afro por parte de ciudadanos y ciudadanas que no
necesariamente tienen ascendencia africana es parte del proceso
de reconocimiento y valoracion de los elementos de la cultura afrol]
descendiente como parte de nuestra cultura nacional.

Migraciones africanas en la Argentina

En primer lugar, es necesario recordar que las migraciol]
nes al interior del continente africano han sido una constante en su
historia antes, durante y después de la colonizacién europea. Aun
hoy, como indica la socidloga y demografa Beatriz Alvear Trenor, 10s
mayores porcentajes de movimientos poblacionales se dan entre
paises africanos.” Sin embargo, la dominacion colonial europea gel’l
nerd severos problemas econdmicos y politicos que provocaron milJ
graciones hacia otros continentes. Uno de los problemas mas gral’
ves fue producido por el trazado arbitrario de fronteras que generd
la division artificial de poblaciones, con los consecuentes conflictos,
en algunos casos violentos.

Los paises africanos, en su mayoria, se independizaron polil’
ticamente de sus metrépolis europeas en la década del sesenta. Sin
embargo, eso no significd independencia econémica. Los siglos de
presencia europea dejaron paises empobrecidos, faltos de indusl]
trias y de formacion. De esta forma, las nuevas naciones africanas
siguieron dependiendo fuertemente de los préstamos € inversiones
extranjeras, asi como de las politicas dictadas por el Banco Mundial
y el Fondo Monetario Internacional (FMI), que les imponian politicas
de ajuste estructural generando mayor empobrecimiento. De esta
forma, y siguiendo a la antropdloga Marta Maffia, podemos decir
que las presiones externas impuestas sobre las estrategias de del

75 ALVEAR TRENOR, Beatriz, “Los flujos migratorios actuales en Africa Sub’
sahariana: el predominio de la migracion intra-africana sobre la extra-africana”,
Documento de Trabajo N.° 50, Real Instituto Elcano, 2008.
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sarrollo interno de los paises africanos impactaron sobre su organil
zacion e influyeron de manera directa en las migraciones.’

Las migraciones africanas han tenido como destino tradil]
cional el continente europeo,’”” muchas veces impulsadas por los
propios colonizadores para colaborar en los ejércitos o reconstruir
ciudades tras la Segunda Guerra Mundial. Sin embargo, a partir de
la década del ochenta se torné mas dificil ingresar a Europa debido
al endurecimiento de la legislacion migratoria,” asi como también
de diversos brotes de racismo. Todo ello impulsé la busqueda de
nuevos destinos: lugares con los que no existian lazos previos (fuel
ran estos econdémicos, histéricos o politicos) y con los que medial’l
ban mayor distancia geografica, como es el caso de los paises de
América Latina.

Es asi como, a partir de la década del noventa, Argentina
y Brasil se constituyeron en polos de atraccion para migrantes de
origen africano y, especificamente, provenientes de la region subl
sahariana.” En este sentido, los principales paises desde donde
parte la poblacion que arriba a Argentina son Senegal (el grupo mas
numeroso), Nigeria, Mali, Sierra Leona, Liberia, Ghana y Republica
Democratica del Congo.

El ultimo Censo Nacional de Poblacion, realizado en el ano
2010, registro 251 personas senegalesas en la Ciudad Autonoma
de Buenos Aires y 459 en total en Argentina. Hoy, miembros de esta
comunidad contabilizan ya alrededor de cuatro mil senegaleses en
el territorio nacional. Asimismo, y de acuerdo a la Direccion Naciol
nal de Migraciones, durante enero y julio de 2013 regularizaron su
situacion migratoria® alrededor de dos mil personas senegalesas,

76 MAFFIA, Marta, “La migracion subsahariana hacia Argentina: Desde los
caboverdianos hasta los nuevos migrantes del siglo XXI”, en Aportes para el
desarrollo humano en Argentina 2011, Buenos Aires, PNUD, 2011.

77_ Cabe aclarar que, si bien un nimero importante de migraciones se produl]
cen por la falta de oportunidades laborales y persecuciones politicas, no debe
generalizarse esta situacion a todo el continente africano, compuesto por 54
paises, muchos de ellos ricos en recursos naturales y con crecimientos econol]
micos importantes en los Ultimos afos.

78 Como la Directiva para el Retorno.

79 Bajo el término Africa Subsahariana consideramos los paises del Africa
Occidental ubicados al Sur del Sahara.

80 Debido a que Senegal no cuenta con representacion diplomatica en la
Argentina donde solicitar la visa antes del ingreso, muchos personas se enconl|
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que arribaron con posterioridad a la regularizacion realizada en el
ano 2004.%

La migracion senegalesa en Argentina esta conformada por
una poblacién joven y mayoritariamente masculina. Pertenecen en
gran proporcion a la etnia wolof, nombre también de su lengua. Asill
mismo, se encuentran presentes migrantes de los grupos étnicos
peul, serer y diola. Se asientan mayoritariamente en la Ciudad Autol
noma de Buenos Aires, especialmente en los barrios de Balvanera,
Liniers, Retiro y Constitucion. En la Provincia de Buenos Aires suelen
localizarse en La Plata, Quilmes, Avellaneda, Mordn, San Miguel y
José C. Paz, entre otras localidades. También se han asentado en
otras provincias del pais, sobre todo en Cérdoba, Tucuman y Santa
Fe.

De acuerdo al analisis que realizo la socidloga Gisele Kleill
dermacher sobre el caso senegalés, entre las razones para migrar
aparecen factores econdmicos y de busqueda de oportunidades
laborales, pero también la busqueda de prestigio que da el hecho
de emigrar y poder ayudar a la familia con remesas. Al contrario de
la imagen generalizada de la llegada de estos migrantes en malas
condiciones o de manera precaria, llegan a la Argentina en avion,
un viaje largo y costoso en el que invierten sus ahorros. No hay vuel
los directos entre Senegal y la Argentina, motivo por el cual suelen
hacer escala en Brasil, donde transcurren algunos dias. Ya en nues(]
tro pais, cuentan con familiares, amigos/as o personas conocidas,
quienes los ayudan en los primeros tiempos brindandoles vivienda,
ya sea en hoteles pension o en departamentos que comparten con
compatriotas.

En relacion con el trabajo, hay quienes han obtenido empleos
formales en hoteles y restaurantes, otros/as se han dedicado a la
promocion cultural dictando clases de percusion y danza africall
na. Finalmente, una gran mayoria se dedica a la venta ambulante,
al igual que lo hacen otras personas migrantes de origen africano
(ghaneses, marfilefios y nigerianos) montando pequenas mesas en
las principales avenidas de las ciudades donde venden bijouterie,

traban en situacion irregular.

81 Para ampliar esta informacion, ver KLEIDERMACHER, Gisele, “Entre cofrall
dias y venta ambulante: Una caracterizaciéon de la inmigracion senegalesa en
Buenos Aires”, Cuadernos de Antropologia Social, N.° 38, diciembre de 2013,
pags. 109-130.




anteojos, carteras y cinturones comprados a mayoristas en el barrio
portefio de Balvanera.®?

Movimiento Social Afrodescendiente de Argentina: luchando
por la visibilizacién y contra el racismo

Los procesos mencionados hasta el momento convergieron
en las Ultimas décadas del siglo XX y primeras del siglo XXI| para
gestar lo que se puede denominar un movimiento afrodescendiente
en la Argentina. Si bien este movimiento es reciente y se enfrenta a
muchas dificultades, cuenta con gran desarrollo y potencialidad de
cambio.

En lineas generales, se puede afirmar que, en sintonia con
los cambios vinculados a la reemergencia y la politizacion de ident
tidades sociales étnicas (indigenas y “negras”) en el continente,® a
mediados de la década del noventa comenzaron a llevarse a cabo
iniciativas protagonizadas por personas afroargentinas que luchall
ban por revisibilizarse. Comenzd a gestarse entonces en nuestro
pais un movimiento social afrodescendiente que tiene algunos antel
cedentes. Siguiendo a Frigerio y Lamborghini,®* los emprendimien(
tos de personas afroargentinas durante la década de 1980, que los
hubo, tuvieron propositos bastante diversos. Uno de ellos fue el Col]
mité Latinoamericano contra el Apartheid, fundado vy liderado por
Enrique Nadal, cuyos objetivos estaban mas dirigidos a crear conl’
ciencia sobre el racismo fuera del pais que dentro del mismo —-una
iniciativa impensable en la época-. Un antecedente politico claro
puede ubicarse en la Declaracion de Santa Fe firmada por Lucia
82 Cabe aclarar que esta actividad no esta exenta de conflictos, ya que la ven(]
ta ambulante en la Ciudad Auténoma de Buenos Aires no esta reglamentada.
83 Entre estos cambios podemos mencionar procesos referidos al multicultul]
ralismo, como acciones politicas desde el Estado y reformas constitucionales
dirigidas a poblaciones indigenas y afrodescendientes, entre otros, Ver, por
ejemplo, AGUDELO, Carlos, “Génesis de redes transnacionales. Movimientos
afrolatinoamericanos en América Central”, en HOFFMANN, Odile (coord.), Poll
litica e Identidad. Afrodescendientes en México y América, México, Ediciones
de Buena Tinta, 2010.

84 FRIGERIO, Alejandro y Eva LAMBORGHINI, “Criando um movimento negro

em um pafs ‘branco’: ativismo politico e cultural afro na Argentina”, Afro-Asia,
N.° 39, 2009, pags. 153-181.
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Molina, Miriam Gomes y Enrique Nadal, entre otros, en 1991, luego
de las Primeras Jornadas de Cultura Negra organizadas por la Casa
de la Cultura Indo-Afro-Americana de Santa Fe (dirigida por Lucia
Molina y Mario Lopez), organizacion que antecede a la también piol]
nera agrupacién Africa Vive, fundada en 1996 por la afroargentina
Maria Magdalena (Pocha) Lamadrid, protagonista de este nuevo cill
clo de reclamos afro. Hay que mencionar, asimismo, los esfuerzos
de las hermanas Susana y Carmen Platero por revisibilizar la prel]
sencia afro en Argentina a través del teatro, para lo cual fundaron
en la década del setenta la compania Comedia Negra de Buenos
Aires.®® Desde entonces, los activistas autoidentificados cultural y
politicamente con su ascendencia africana y con las memorias de
resistencia se han nucleado y tejido alianzas y estrategias diversas
en pos de la revisibilizacion, la reivindicacion de sus contribuciones
a la cultura argentina, su promocion social (inclusion y ciudadania
igualitaria) y la eliminacién del racismo en nuestra sociedad.

Como todos los procesos sociales, culturales y politicos, la
movilizacién politica afro se ha configurado y reconfigurado de for]
ma dinamica en relacion con el contexto socio-politico mas amplio,
tanto a nivel local como internacional. En cuanto a esta segunda
dimension, ha sido fundamental el dialogo de los activistas afro 1071
cales —individualmente o nucleados de formas diversas— con redes
transnacionales de asociaciones de afrodescendientes y su agent]
cia respecto de marcos internacionales auspiciosos como la Con(’]
ferencia Mundial contra el Racismo de Durban en 2001 —-fundament]
tal para el consenso en torno a la adopcion de afrodescendientes
como categoria identitaria colectiva—, la declaracion (primero por
parte de la Asamblea General de las Naciones Unidas y luego de
la Organizacion de los Estados Americanos) del Ano Internacional
de los Afrodescendientes en 2011, y el actual Decenio Afrodescenl]
diente declarado por la ONU, que dio comienzo en el afio 2013 y
que transitamos actualmente.

Con todo, el gran desafio que siguen enfrentando las y los
activistas politicos afro en nuestro pais (nucleados en base a la nall
cionalidad de origen: afroargentina, afroargentina del tronco colol]
nial, afroecuatoriana, afroperuana, afrouruguaya, afrobrasilera -en(]

85 Ver GELER, Lea, “Calunga Andumba: 30 afios de teatro y lucha afrodes(]
cendiente en Buenos Aires”, Tabula Rasa, N.° 16, 2012, pags. 13-33.
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tre otras-, 0 mas alla de ella: afrodescendientes, diaspora africana,
“negros/as”)® se relaciona con hacer visible su efectiva presencia
en una sociedad que histéricamente se ha imaginado “blanca- eul!
ropea” y en la que, aun hoy, se sostiene que las personas afrol]
descendientes “desaparecieron” por distintos motivos. Este desafio
conlleva otros, en primer lugar, el relativo a una sensibilizacion que
permita a ciudadanos y ciudadanas identificar la cultura afrodes(
cendiente como parte integrante y presente de nuestra cultura, y
tener afinidad con los reclamos y reivindicaciones de este colectivo.
En segundo lugar, pero de fundamental importancia, la sensibilizall
cién de la lucha contra el racismo en una sociedad en la que opera
el mito “en la Argentina no hay negros” y en la que, por ende, el ralJl
cismo hacia las personas afrodescendientes no se reconoce. Cabe
senalar que el racismo local opera en la extranjerizacion automatil
ca de las personas cuyo aspecto fisico responde al estereotipo del
afrodescendiente como “negro” o “negra” y a través de practicas
discriminatorias cotidianas que son justificadas por factores culturall
les, negando la discriminacion por aspecto fisico.?’

Con estos desafios, mas de dos décadas de acciones col
lectivas del movimiento “negro” de Argentina revelan un recorrido
en el que los activistas afroargentinos/ afrodescendientes han pasall
do de la realizacion de un pequefo censo de afrodescendientes en
la Ciudad de Buenos Aires, con el apoyo logistico de la Defensoria
del Pueblo de la Ciudad (en el afno 2000), a una prueba piloto sobre
la posible inclusion de una pregunta sobre afrodescendencia en el
siguiente censo nacional, apoyados por el Banco Mundial (en 2005)
y a la efectiva inclusion de dicha pregunta en el censo realizado en
octubre de 2010, con el apoyo del Instituto Nacional de Estadisticas
y Censos (INDEC), que repasaremos a continuacion. En este prol]
ceso de interpelacion a la sociedad y al Estado, se ha conseguido

86 Para un analisis y una periodizacion del predominio de determinadas catel]
gorias de identificacion utilizadas por los militantes afrodescendientes en sus
acciones para interpelar a la sociedad y al Estado, y por el tipo de agentes
internacionales y organismos estatales a los que acceden en cada caso, ver
FRIGERIO, Alejandro y Eva LAMBORGHINI, 6p. cit., 2011, pags. 1-51.

87 Para analisis de esta problematica ver FRIGERIO, Alejandro, “Negros’ y
‘Blancos’ en Buenos Aires: Repensando nuestras categorias raciales”, Temas
de Patrimonio Cultural, Buenos Aires, N.° 16, 2006, pags. 77-98. Asimismo,
GELER, Lea, 6p. cit., 2011.


http:f�sico.87

también que se amplie relativamente la cantidad de organismos es!’|
tatales que incorporan la tematica afro en sus agendas y acciones,

entre ellos el Instituto Nacional contra la Discriminacion, la Xenofol
bia y el Racismo (INADI), el Consejo Consultivo de la Sociedad Civil

de la Cancilleria Argentina, y la Secretaria de Cultura de la Nacion.

Dentro de este marco, en los Ultimos cuatro anos se discute con mal]
yor énfasis la posibilidad de diagramar politicas publicas y acciones

afirmativas para la poblacion afrodescendiente y africana, dirigidas

a lograr una igualdad en términos de redistribucion socioeconomil’]
ca.

Como parte de todos los procesos mencionados, a lo largo
de estos anos se han llevado a cabo un sinnumero de festivales
culturales, jornadas, mesas y charlas abiertas al publico que han tel
nido como objetivo principal sensibilizar a la sociedad sobre la prelJ
sencia afro, visibilizar su identidad y pertenencia cultural, al mismo
tiempo que advertir sobre el racismo cotidiano en nuestra sociedad.
Estas actividades, en muchos casos organizadas desde las mismas
agrupaciones afrodescendientes, han contado también con la prol]
mocioén o auspicio de dependencias estatales.

El censo del ano 2010

El Censo Nacional de Poblacién, Hogares y Viviendas real’
lizado en octubre del ano 2010 incorpord una pregunta destinada
a registrar a la poblacion afrodescendiente. Existen antecedentes
tempranos sobre la importancia de cuantificar a la poblacion de oril
gen africano, tales como el referido censo de 1778 y las distintas
mediciones realizadas a lo largo del siglo XIX. Este tipo de mediciol
nes fueron perdiendo peso hasta llegar a las ideologias censales
finiseculares, cuando el sistema estadistico nacional dejé de cuantil]
ficar el origen étnico/racial de la poblacion.® Por las caracteristicas
de su alcance nacional y el criterio de autopercepcion empleado
por el Instituto Nacional de Estadistica y Censos (INDEC), es posil]
ble afirmar que la inclusion de la variable afrodescendencia en el

88 Ver OTERO, Hernan, “Estadistica censal y construcciéon de la Nacion. El
caso argentino, 1869-1914", Boletin del Instituto de Historia Argentina y Ameril
cana, N.° 16-17, 1997/1998.
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censo del ano 2010 significd un hito significativo en la historia de
las reivindicaciones de las organizaciones afro, las cuales lucharon
incansablemente por colocar esta problematica en el centro de sus
demandas. La pregunta estuvo destinada a captar tanto poblacion
afrodescendiente como de origen africano.®®

El censo arrojo un total de 149.493 personas que se autorrel]
conocen como afrodescendientes,® lo cual representa un 0,4 % de
la poblacién total. La mayor concentracion poblacional se ubica en
el rango etario de 15 a 64 anos, representando el 67,9 % del total.
Esto significa que el grueso de la poblacién afrodescendiente de Arll
gentina se encuentra en edad de trabajar. Resulta significativo que
casi la mitad de la poblacién afrodescendiente (49,1 %) resida en la
Provincia de Buenos Aires, siendo los 24 partidos del conurbano bol]
naerense la zona que concentra la mayor cantidad de todo el pais
(25,2 %). Si bien es necesario un estudio que analice de un modo
riguroso la relacion entre pobreza y afrodescendencia, es oportuno
sefalar que algunos de los partidos del conurbano bonaerense prel’
sentan elevados indices de necesidades basicas insatisfechas. En
su conjunto, mas del 70 % de los y las afrodescendientes se conl!
centran en Buenos Aires, Cérdoba, Entre Rios y Santa Fe.

Frente al imaginario que asocia el ser afrodescendiente con
ser extranjero o extranjera, las estadisticas demuestran de modo
tajante su naturaleza equivoca. Segun los datos relevados por el
censo, mas del 90 % de la poblacién afrodescendiente nacié en ArL
gentina, mientras que un 8 % declar6 haber nacido en otro pais. Por
las caracteristicas limitadas de la pregunta censal, no fue posible
indagar en los origenes nacionales de los ancestros de la poblacién
afrodescendiente nacida en Argentina, un dato que, desagregado,
podria arrojar informacion valiosa. En lo que respecta a la poblacion
nacida en el extranjero (un total de 11.960 personas), la mayoria
proviene de territorio americano (84,9 %). De este subconjunto, un
17 % nacio en Uruguay (constituyendo la primera minoria), un 13

89 La pregunta censal fue sometida a un intenso debate entre técnicos, exper
tos y activistas, y finalmente adoptd la siguiente formulacion: ¢ Usted o alguna
persona de este hogar es afrodescendiente o tiene antepasados de origen
afrodescendientes o africano?

90 Censo Nacional de Poblacién, Hogares y Viviendas 2010: censo del Bicen[l
tenario. Resultados Definitivos. Serie B Nro. 2, tomo 1 (12 ed), Buenos Aires,
INDEC.


http:africano.89

% en Paraguay, un 12 % en Brasil y un 10 % en Peru. Un 8,7 % de
la poblacion censada manifestd haber nacido en algun pais afril]
cano. Por su parte, otro dato significativo que arrojo el censo esta
dado por la tasa de analfabetismo de la poblacion afrodescendiente
(1,4 %), que es sensiblemente inferior a la media nacional (1,9 %).
Nuevamente, datos desagregados sobre niveles de escolaridad vy
acceso a los niveles superiores del sistema educativo podrian arrol’
jar informacion significativa respecto de la situacion general de las
personas afrodescendientes en materia educativa.

Si bien es cierto que la inclusién de la pregunta sobre afro
descendencia por autopercepcion ha sido un paso importante en el
proceso de visibilizacion estadistica largamente reclamado por las
organizaciones, debemos decir que las dificultades operativas, fill
nancieras y politicas por las que atraveso el proceso pudieron haber
impactado negativamente en el registro total. A su vez, la necesidad
de una reflexion mas profunda sobre el sentido de la cuantificacion
censal de la diferencia en los Estados modernos®' y las limitaciones
de las categorias censales en la actualidad auguran un futuro necel’
sariamente desafiante para los proximos censos de poblacion.

Poblacion afrodescendiente segun provincia. Total del pais. Ano 2010
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91 Ver ANDERSON, Benedict, Comunidades Imaginadas. Reflexiones en torl
no a los origenes del nacionalismo, Buenos Aires, Fondo de Cultura Econdmil]

ca, 1983.
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lll. Raza y Racismo



Raza es signo, y su Unico valor socioldgico radica en su capacil
dad de significar. Por lo tanto, su sentido depende de una atri]]
bucion, de una lectura socialmente compartida y de un contexto
histdrico y geogrdficamente delimitado.
Rita Segato®

¢ Qué son las razas?

Biol6égicamente hablando, las razas no existen. ;,Qué quiere
decir esto? Que la ciencia ha comprobado que no existen genes
que diferencien la humanidad en grupos o razas. En lineas genel’]
rales, las diferencias genéticas entre dos personas de la misma
poblacion es igual o mayor a las diferencias genéticas entre dos
poblaciones. Por lo tanto, no se podria determinar a través de un
analisis genético a qué “raza” perteneceria una persona. Pero, enl]
tonces, el color de la piel, el pelo, la forma de los ojos, no estan
indicando la pertenencia a una raza? No. En todo caso, indican una
historia, una trayectoria, una ascendencia. Nunca una diferencia a
nivel bioldgico.

Hace mas de medio siglo se demostro la inexistencia de las
razas; ahora sabemos que o Unico que existe es el racismo como
ideologia y la creencia social en la existencia de las razas. Es nuesl]
tra tarea desmontar estas creencias prejuiciosas que operan justifil’]
cando la discriminacion.

La prueba de la linea de color

Si se pudiera hacer la prueba de ordenar en una fila a todas
las personas del mundo, desde la de piel mas clara hasta la
de piel mas oscura, nos dariamos cuenta de que la gradacion
de colores es tal y los tonos de piel son tan variados, que no
se podria nunca establecer un corte “racial”’. Porque, ;dénde
separariamos a las personas “negras” de las “blancas”, en
qué color de marrén dejaria una persona de ser “negra” para

92 SEGATO, Rita, “Racismo, discriminacién y acciones afirmativas: Herrall
mientas conceptuales”, Série Antropologia, N.° 404, pag. 9, 2006, http://blog.
utp.edu.co/etnopediatria/files/2015/03/Rita-Laura-Segato-Racismo.pdf.
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ser “blanca”? El corte entre negro, blanco, amarillo o violeta
depende de cada sociedad, de como se ven y se evallan en
cada pueblo.

El racismo, una construccion ideolégica

El racismo es un mecanismo ideoldgico que instaura el
concepto de diferenciaciéon social como algo natural y aceptable,
y promueve relaciones jerarquizadas de desigualdad entre grupos
humanos, a partir de las cuales uno 0 mas grupos ejercen poder
sobre otros.

El racismo que nacid con la trata de personas esclavizadas
africanas, en su inicio, se basaba en concepciones religiosas y
morales: se hablaba de “la calidad” de las personas, de la “pureza”
0 “impureza” de la ascendencia (se consideraba “impuras” a las
personas judias, musulmanas y africanas esclavizadas). Con el
correr de los siglos, las potencias esclavistas adoptaron una
concepcion ligada a lo visual (rasgos fenotipicos) y a aspectos
pretendidamente  bioldgicos para sustentar las relaciones
jerarquizadas de desigualdad vy, sobre todo, la esclavitud africana
y el genocidio indigena. A partir de la segunda mitad del siglo
XIX, con el nacimiento de las ciencias modernas, el racismo se
torno “cientifico”, ya que los nuevos paradigmas vinculados con el
positivismo-darwinismo social sirvieron de sustento para la defensa
del racismo, brindando una explicacion supuestamente objetiva.
El nazismo también se sirvid de esta ideologia para promover el
exterminio de las personas judias, homosexuales y de origen gitano.
Después de 1945 y tras la derrota del nazismo, la ciencia sometio
a revision estos supuestos concluyendo que las razas eran una
invencion politica realizada con fines econdmicos. A pesar de esto,
como sabemos, el racismo continda vigente en todo el mundo,
generando segregacion, maltrato y violencia.

Una de las formas mas acuciantes de racismo fue la
eugenesia, vigente en las Ultimas décadas del siglo XIX y hasta
mediados del siglo XX. Segun José M. Martinez:



La eugenesia se dedico a estudiar la herencia bioldgica de los
hombres superiores. Su propdsito era programar una sociedad
en la cual se creasen las condiciones para la produccion de
genios. Francis Galton (1822-1911) fue quien echo las bases de
esa “ciencia” en su obra Hereditary Genius, publicada en 1869.
Segun Galton (siguiendo la linea del evolucionismo spenceriano)
hay limites para la educacion que estan condicionados por la
herencia biologica. Afirmaba que la superioridad de una raza esta
determinada por su capacidad de producir genios. No faltaron
inmediatamente fervientes seguidores de esta linea de pensamiento
que se agruparon en una “Catedra Galton de eugenesia” de la
universidad de Londres y en un “Laboratorio Francis Galton de
Eugenesia Nacional”, desde los cuales se difundian, alegremente,
las tesis de grandeza y degeneracion de las naciones como
resultado de los factores biolégicos.®

La Argentina fue un activo miembro de los congresos
eugenésicos y desarrolld la eugenesia a nivel local a principios del
siglo XX a través del higienismo y de las politicas publicas de salud
que estaban preocupadas ante una posible “degeneracion” de la
poblacion. Bajo este rétulo, se incluia a las poblaciones indigenas,
afrodescendientes, mestizas, homosexuales, revolucionarias,
judias, entre otras, con la intencion de cuidar “la raza nacional”.®*

El racismo en la conformacion del Estado argentino

Se considera que la década de 1880 fue el momento en que
se consolido el Estado nacional argentino. Se dio por terminada la
Campana del desierto —una guerra genocida de anexion de tierras
indigenas—* y se afianzé el sistema econdmico agroexportador con

93 MARTINEZ, José M. y Eugenio ZAFFARONI, Racismo y Xenofobia. Cuader]
nillo de Divulgacion N.° 1, Buenos Aires, INADI, 2001, pags. 15- 16.

94 VALLEJO, Gustavo y Marisa MIRANDA, “Los saberes del poder: eugenesia

y biotipologia en la Argentina del siglo XX”, Revista de Indias, Vol. LXIV, N.°

231, 2004, pags. 425-444.,

95 LENTON, Diana, “Comentario final del debate al dossier «Genocidio y poll
litica indigenista: debates sobre la potencia explicativa de una categoria pol]
lémica»”, Corpus. Archivos virtuales de la alteridad americana, vol. 1, N.° 2,

2011, pags. 16-32.
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el usufructo de las tierras. Pocos anos antes, en 1876, se habia
aprobado la Ley de Inmigracion que invitaria a los y las inmigrantes
europeos a poblar las tierras argentinas, considerandose que la
poblacion local no cumplia con los requisitos necesarios para llevar
al pais al progreso y a la civilizacion. Asi lo explicaba Juan Bautista
Alberdi, quien escribiera casi por completo la Constitucion Nacional
aprobada en 1853:

Si queremos ver agrandados nuestros Estados en corto tiempo,
traigamos de fuera sus elementos ya formados y preparados.
Sin grandes poblaciones no hay desarrollo de cultura, no hay
progreso considerable (...) Haced pasar el roto, el gaucho, el
cholo, unidad elemental de nuestras masas populares, por todas
las transformaciones del mejor sistema de instruccién: en cien
anos no haréis de él un obrero inglés que trabaja, consume, vive
digna y confortablemente.®®

Aqui, Alberdi estaba peleando con el proyecto de Sarmiento
que proponia llegar al progreso a través de la educacion, e invitaba
a gue se produjera el mestizaje cultural y bioldgico de la poblacion
local con los y las inmigrantes europeos para “mejorar” la poblacion.
Sus palabras eran el reflejo del sentimiento generalizado que tenia la
elite gobernante hacia las masas populares locales. La inmigracion
europea estuvo incentivada desde la misma Constitucion de la
Nacién Argentina que, aun hoy y luego de sus reformas, afirma en su
articulo 25: “El Gobierno federal fomentara la inmigracion europea”.
A partir de ese momento, el contraste radical fue entre lo “blanco”
europeo y “civilizado” frente a “lo negro” africano y “salvaje”.®” Se
glorifico la historia europea, su arte y su cultura. Como parte de este
proceso, el relato historico oficial comenzé a omitir la presencia de
las personas afroargentinas y su situacion de esclavitud.

Las hipdtesis acerca de la desaparicion de las personas
afroargentinas llevaron a borrar de la historia y del recuerdo nacional
a una poblacion que fue parte de la construccion del pais. Sin bien el
Estado Nacional nunca apoyd un sistema de segregacion como el de

96 ALBERDI, Juan Bautista, Bases, Buenos Aires, Plus Ultra, 1981 [1852],
pag. 90.

97 INADI, Racismo y Xenofobia. Hacia una Argentina intercultural, 2016, pag.
19.
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Estados Unidos o el de Sudéafrica, la homogeneidad de la poblacion
fue parte importante de su ideologia, asi como el imaginario de una
poblacion que fuera “blanca”. La eliminacion de las variables étnicas
en los censos, la omision de la historia, la negacion de la presencia,
y el ocultamiento de la mencioén de la ascendencia afro en todos los
medios de comunicacion son solo algunas de las formas en que lo
afro paso a ser invisible. El caso del Coronel José Maria Morales —a
quien se dedicaran funerales de Estado en el afio 1894- es uno de
los mas elocuentes en este sentido: al morir Morales el periddico
La Nacidn dedico toda la portada a describir la procesion y cortejo
funebre. Sin embargo, en aquellas notas no se mencionaba ni una
sola vez que Morales hubiera sido afrodescendiente.®® Esta omision
de lo afro o de lo “negro” conforma lo que se suele denominar como
genocidio discursivo® de los afroargentinos. Simultaneamente,
estas acciones provocaron que los antepasados “negros” fueran
negados por verglenza, generandose el ocultamiento de las
tradiciones y de las historias familiares en la comunidad.

Racismo institucional

Como resultado de la acumulacidon de los procesos
histéricos anteriormente referidos, las instituciones argentinas
(tanto aquellas que responden a los mandatos publicos como las
que se rigen por los privados) han desarrollado una matriz racista
particular y especifica que responde a las dinamicas propias de
la sociedad. Esta matriz ha sido reiteradamente denunciada por
organizaciones de afrodescendientes’™ que la caracterizaron
como racismo institucional. Su principal caracteristica reside,
precisamente, en la negacion de su caracter racista, restituyendo el
sentido comun que ignora la existencia del racismo o es indiferente
a ella. Sus formas discursivas mas aberrantes han llegado a
manifestarse por parte de representantes de los poderes gjecutivo,
98 GELER, Lea, 6p. cit., 2007.

99 SOLOMIANSKI, Alejandro, Identidades secretas: la negritud argentina,
Beatriz Viterbo, Rosario, 2003.
100 Entre las organizaciones que mas enfaticamente han denunciado el racis(]

mo institucional, encontramos al IARPIDI, la Asociacién Africa y su Didspora, la
DIAFAR y —-maés recientemente— la Agrupacion Xangd.
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legislativo y judicial, actualizando la gravedad de la situacion.
Su dinamica mas extendida, sin embargo, es identificable en el
accionar de funcionarios/as, agentes y mediadores/as de bienes y
servicios. En algunos casos, estas practicas y discursos pueden
llegar a formas verbales descalificantes y prejuiciosas, e incluso
a la violencia fisica. No obstante, sus manifestaciones cotidianas
mas habituales pueden pasar desapercibidas: gestos, enganos,
respuestas evasivas para evitar el contacto fisico. Este es uno
de los motivos por los cuales, frente a situaciones de gravedad,
la poblacién reacciona con contundencia y visibilidad publica a
través de marchas y manifestaciones colectivas. Estas responden
a una reiteracion de practicas que resultan inadmisibles e irritantes,
pero son de incierta aprehension. Por ello, cuando una practica de
racismo institucional es aprehendida in fraganti, la sociedad civil
la utiliza estratégicamente para echar luz sobre muchas otras que
permanecen ocultas.

Distintas organizaciones afirman que el principal agente de
la discriminacion racial es el Estado. De este modo, las instituciones
publicas se ubican en el primer orden del racismo institucional, ya
que interactian directamente con la poblacion afrodescendiente:
los sistemas escolares y los de salud cuentan con un registro
notable de situaciones concretas de racismo institucional. Ocurre
lo mismo en las reparticiones publicas: desde dependencias
municipales y provinciales, entes de recaudacion vy fiscalizacion,
trabajo, transporte y asistencia social. Las fuerzas del orden
publico también son espacios en los cuales las practicas racistas
ocurren vinculadas al rol social que ostentan como institucion.
Son frecuentes los testimonios de situaciones y conflictos en los
que el accionar policial incurre en la identificacion de personas
sospechosas de algun tipo de delito o contravencion a partir de
prejuicios basados en el aspecto fisico, como sucede muchas veces
en casos de la venta ambulante o en la practica de manifestaciones
artisticas. En los casos mas extremos, estas situaciones dieron
lugar a enfrentamientos que derivaron en violencia fisica, como la
emblematica muerte del activista afrouruguayo José Delfin Acosta
Martinez.

Si bien es cierto que el Estado tiene una responsabilidad
indelegable en la lucha contra el racismo en sus propias



instituciones, sabemos que las practicas racistas estan presentes
en todos los espacios de la vida social. En la esfera privada, los
sectores vinculados con el empleo y las busquedas laborales se
han caracterizado por la promocion de estereotipos raciales para
determinados oficios, condicionando la ubicacion y la movilidad
social de las personas afrodescendientes. Hay ciertos empleos para
los cuales, de manera prejuiciosa, se suele contratar a personas
afrodescendientes (por ejemplo, para el oficio de mesero o el de
botones). En otros casos, los prejuicios les impiden el acceso.
Hay ambitos y actividades ligadas al esparcimiento, el deporte,
el modelaje o la prostituciéon, en los cuales se encuentra mas
naturalizada la presencia de personas afrodescendientes. Algunos
empleadores encuentran, por medio de la busqueda y seleccion
de personal afrodescendiente, una forma de accién afirmativa
o discriminacion positiva, llegando a generar posibilidades de
bienestar y mejora econémica, pero, aun asi, la movilidad social
se enfrenta con barreras institucionales cuando la persona es
considerada socialmente como “negra”.

Durante los Ultimos anos —en particular a partir de la
incorporacion de normativas, programas y acciones de gobierno
resultantes de la ratificacion de la Declaracion de Durban y la
implementacion del Plan Nacional contra la Discriminacion—'""" las
formas del racismo institucional comenzaron a ser visibilizadas,
interpeladas y transformadas. Las llamadas politicas de la
identidad'® tuvieron un impacto positivo en la creacion de areas
de gobierno y gestion de politicas publicas en las que los reclamos
de las organizaciones de afrodescendientes comenzaron a ser
incorporados. De hecho, algunas de estas areas incorporaron
funcionarios y funcionarias afrodescendientes, respondiendo a un
reclamo histérico de muchas organizaciones.'®
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Como ya hemos sefalado, un punto de inflexion en la
transformacién de las logicas del racismo institucional ha sido la
inclusion de la pregunta sobre autopercepcion en la ficha del Censo
Nacional de Poblacion realizado en el afio 2010. Esta disposicion
habia sido reclamada por la organizacién Africa Vive, liderada
por la activista afroargentina Maria Magdalena ‘Pocha’ Lamadrid;
posteriormente constituyd uno de los principales reclamos del
movimiento afrodescendiente en Argentina, respondiendo a
demandas globales que presionaron sobre los sistemas estadisticos
de todo el continente.’® Este acontecimiento ha sido percibido
por muchas organizaciones como un quiebre en la imposibilidad
de transformar la légica del racismo institucional. Pero debemos
tener en cuenta que el mismo censo generd dificultades de
planificacion —especialmente en la campana de autoafirmacion, la
cual comenzé con algun retraso— e implementacion —la pregunta
sobre autopercepcion no fue incluida en el formulario ampliado—
por lo que algunos referentes han cuestionado el verdadero alcance
del mismo, explicando que esto probablemente haya llevado al
subregistro.

El apartheid

Una de las manifestaciones de racismo institucional mas
extremo fue el régimen del apartheid en Sudafrica y Namibia.
En el idioma afrikdans (lengua derivada del neerlandés, hablada
principalmente en esos paises) apartheid significa ‘separacion’.
La ideologia segregacionista contra de la poblaciéon “negra”
estuvo presente en Sudafrica durante siglos. A comienzos del
siglo XIX, esta posicion racista ya no era respaldada por las
normas legales impuestas por los paises

GUZMAN, Florencia, Lea GELER y Alejandro FRIGERIO (eds.), Cartografias
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britanicos. Sin embargo, luego de que la Unién Sudafricana
lograra la autonomia interna dentro de la mancomunidad
britanica, los politicos afrikaner aprovecharon el debilitamiento
del control britanico para incitar nuevamente a una politica
segregacionista, aprobando normas internas en contra del
desarrollo politico y econdmico de la poblacién “negra”
que, por ejemplo, le impedian el sufragio e imposibilitaban
la asunciéon de cargos de la administracion publica. Estos
métodos segregacionistas y racistas, impuestos de modo
semioficial por la presion afrikaner, fueron llamados “pequeno
apartheid’. Implicaban la creacion de lugares separados,
medios de transporte, espacios publicos, zona de residencia,
escuelas e inclusive bancos, senalizados con el lema whites
only (“solo blancos”). Para sostener el poder exclusivo que
ejercia la poblacion “blanca” (que ascendia solamente al 21 %
del total) sobre la amplia presencia “negra” de la comunidad,
se instauraron todo tipo de leyes que ampararon las practicas
racistas. Se ejercia asi una clasificacion de acuerdo con la
apariencia y la ascendencia. En el ano 1948, este sistema
tomo forma juridica al ser respaldado por leyes promulgadas a
tal efecto. Cabe senalar que también provoco revoluciones y
genero una resistencia por parte de la poblacién no “blanca”.

Fin del régimen del apartheid

La inhabilitacién del apartheid fue producto de los cambios
que ocurrieron en Sudafrica entre los anos 1980 y 1990.
Las estrategias del apartheid generaban cada vez mayores
polémicas y una gran oposicion que se fue consolidando a
nivel nacional e internacional. En febrero de 1989, el presidente
Botha sufrié un ataque cerebrovascular, por lo que lo sucedio
Frederik de Klerk. En su primer discurso como presidente,
anuncio que emprenderia un proceso de eliminacion de leyes
racistas y que levantaria la prohibicion contra los partidos
politicos proscriptos, incluyendo el Congreso Nacional



Africano (ANC), que habia sido declarado ilegal treinta afos
antes. Entre 1990 y 1991 fue destruido todo el sistema de
legitimacion del régimen racista. En marzo de 1992 fue la ultima
vez que votaron unicamente las personas catalogadas como
“blancas”: un referéndum le otorgd facultades al gobierno
para establecer una nueva Constitucion, junto a los grupos
del ANC y otras agrupaciones politicas.
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Carteles en los espacios publicos de Sudafrica bajo el régimen del apartheid.




IV. Discriminacion, prejuicios
y avances politicos




Discriminacion y prejuicios

Todos los seres humanos nacen libres e iguales en dignidad y
derechos y, dotados como estan de razon y conciencia, deben
comportarse fraternalmente los unos con los otros.

Articulo 1° de la Declaracion Universal de los Derechos Humanos.

Las practicas discriminatorias promueven la desigualdad, la
violencia y la marginalizacion de diversos grupos. En la historia, son
multiples los ejemplos de practicas discriminatorias que incursionan
en la violencia. Entre ellos puede citarse el proceso colonialista,
con los resultados conocidos sobre las poblaciones locales y su
desarrollo social y econdmico.

Los Estados, los miembros de la sociedad civil y los medios
masivos de comunicacion son actores claves a la hora de erradicar
las préacticas discriminatorias. ;,Qué rol cumplen los medios masivos
de comunicacion? Para respetar los derechos de las personas
afrodescendientes, debemos comenzar por asumir su presencia, al
igual que su aporte en la construccion de nuestra historia nacional,
y reconocerlos como sujetos de derecho. Los medios masivos de
comunicacion tienen la posibilidad de contribuir a esto, para lo cual
€s necesario:

* Reconocer y difundir la presencia de la comunidad
afrodescendiente en nuestro pais, su participacion historica en la
conformacion del Estado argentino, su presencia y aportes a la
identidad nacional.

e Difundir los datos del Censo de Poblacion del ano 2010,
ya que reflejan que el 92 % de la poblacion afrodescendiente que
vive en nuestro pais es argentina de nacimiento. Esta informacion
contribuye a erradicar la extranjerizacion de esta comunidad y la
negacion de su nacionalidad argentina.

Uso del lenguaje: precisiones terminolégicas
* El calificativo “negro”

Generalmente los medios de comunicacion tienden a



utilizar el término “negro” como un adjetivo calificativo que posee
connotaciones negativas. Lo malo, feo, irregular, inapropiado,
generalmente es negro. En los diferentes ambitos y sectores de la
vida cotidiana se reproducen expresiones calificativas que hacen
uso de este término: un “dia negro”, “trabajo en negro”, la “mano
negra” y un sinfin de conceptos para adjetivar negativamente
cualquier elemento o situacion. Es importante tener en cuenta que
el uso de este tipo de calificativo refuerza sentidos negativos que —
desde una mirada prejuiciosa— recaen del mismo modo sobre las
personas.

* La denominacion de una persona como “negra”

Desde el INADI, no se recomienda el uso de la denominacion
‘negro/negra”, aunque muchos miembros de la comunidad
afrodescendiente se hayan apropiado de ella y la porten con
orgullo. Como se analiza en el documento Buenas practicas en la
comunicacion publica: Afrodescendientes, “es importante tener en
cuenta que esta denominacion posee una fuerte carga despectiva,
gue pone en primer plano la diferencia del color de la piel y que ha
sustentado historicamente los discursos racistas”.’®

A su vez, en nuestro pais se ha instalado una terminologia
negativa asociada a esta palabra, que refuerza su carga
discriminatoria: “cabecitas negras”, “la negrada”, “negro” o “negra”,
haciendo referencia de manera descalificatoria a afroargentinos/as,
personas migrantes e integrantes de las comunidades indigenas y
pueblos originarios.

Cuando se narra desde una perspectiva histérica, sugerimos
referir a “africanos o africanas esclavizados/as” en lugar de
hacer referencia a personas “esclavas”, ya que —como ha sido
formulado en este documento— “las personas afrodescendientes
no nacieron esclavas sino que fueron esclavizadas por el régimen
colonial, que cosificd, maltratd y anuld los derechos humanos de la
poblacion africana capturada con distintos destinos en América y
en Europa”.1%®

105 INADI, Buenas Prédcticas en la Comunicacion Publica. Informe para perioll
distas, Buenos Aires, 2011, pag. 77.
106 Ibidem, pag. 78.



A fin de contribuir a erradicar estereotipos, también es Util
mencionar otras de las recomendaciones elaboradas por el INADI, %"
entre ellas:

- Evitar cualquier tipo de asociacion entre situaciones
delictivas y la condicion de africanista.

- Comunicar el respeto por la diversidad religiosa, evitando
en este caso asociar las religiones africanistas con sectas y
reconociendo el culto umbanda como uno de los tantos que practican
los argentinos y argentinas. Se recomienda no identificar esta religion
con algo ajeno a nuestra cultura,'® reconociendo y comunicando
que: las religiones africanistas tienen una larga tradicion en el pais,
el culto umbanda es reconocido como tal por la Secretaria de Culto
de la Nacion, y el registro Nacional de Cultos tiene registrados 66
cultos que incluyen en su denominacion la palabra umbanda.

- BEvitar el estereotipo que asocia el ser afrodescendiente con
una mayor potencia o predisposicion sexual. Esta concepcion es
cosificadora con relacion a las personas afrodescendientes y tiende
a hipersexualizar la identidad afro en desmedro de toda imagen
vinculada al ejercicio de la racionalidad y el autocontrol.

* En cuanto a algunos términos especificos:

Macumbero: es el término que se utiliza para calificar
despectivamente a los/as practicantes de las religiones de matrices
africanas; ese significado viene de la palabra macumba (definicion
con la que se generaliza la nombrada religion). Macumba denomina
el sonido de tambores / toques de tambor, y tiene un sentido espiritual
en la religion africana.

Magia negra: en similitud con macumba, la frase es utilizada
de manera despectiva para con los y las practicantes. “Para
comprender el uso del calificativo “negro”, vale la pena recordar
que, en el contexto de la trata de africanos/as esclavizados/as, la
espiritualidad de origen africano estaba prohibida y las practicas
correspondientes a ellas eran demonizadas. Lo “hegro” (concepto
que alude al universo cultural y religioso proveniente de Africa) se

107 Loc. cit.
108 Ibidem, pag. 79.



instalé como sindnimo de todo lo malo: lo oscuro, lo amenazante,
lo diabdlico”.'® De alli que, como se menciond mas arriba,
desaconsejemos su actual uso como adjetivo calificativo.

Quilombo: este término se utiliza generalmente para definir
una situacion problematica o de caos. Es importante destacar
que los quilombos eran los lugares donde se juntaban o vivian las
personas en situacion de esclavitud. Es por ello que esa definicion
quedo sujeta a los espacios que se consideraban despreciables
para los miembros de la sociedad colonial.

Mujeres afrodescendientes

Por Alejandra Egido, Presidenta de la Asociacion Civil Todo en Sepia
(TES), de Mujeres Afrodescendientes en la Argentina, 2016.

En el ano 1992, en Santo Domingo, Republica Dominicana,
se llevd a cabo el Primer Encuentro de Mujeres Afrolatinas,
Afrocaribenas y de la Diaspora. En dicho encuentro se
establecio el 25 de julio como Dia Internacional de la Mujer Afro,
no solo en conmemoracion de la citada reunién sino también
como punto de partida para la lucha hacia la reivindicacion
de los derechos de las mujeres afrodescendientes, que no
son relegadas Unicamente por su condicion de mujeres sino
ademas por el color de la piel u otros rasgos fisicos, a la vez
que son cosificadas en base a aspectos vinculados a lo sexual.
Si bien no existen datos cuantitativos ni especificos al
respecto, generalmente las mujeres afrodescendientes
manifiestan haber recibido propuestas y/o padecido acoso en
distintos ambitos publicos o privados, laborales, educativos,
espacios vinculados a la salud o en la via publica. Es
importante no perder de vista, ademas, el contexto de una
estructura social que, histéricamente, ha marginalizado a las
mujeres afrodescendientes mediante un constante proceso
de exclusion, relegandolas a un espacio reducido de la vida
social.

;Quién era Dilene S., asesinada a punaladas en un hotel el

109 Ibidem, pag. 78.




18 de marzo del 2008 en el barrio de San Cristobal, en la
Ciudad Autonoma de Buenos Aires? ;O Mariel Mora, de 31
anos, asesinada a golpes, encontrandose mas tarde el cuerpo
semidesnudo en una bolsa de residuos en el Partido de
Olavarria? ; O Miguelina Torres, de 23 anos, que fue encontrada
muerta con un tiro en el pecho en el piso de la cocina de
su casa en Comodoro Rivadavia, el 12 de junio 2012? Eran
mujeres afrodescendientes victimas de femicidios. Femicidios
que no cubren los medios. En casi ninguno de estos casos
hay personas responsables detenidas. La invisibilizacion de
las muertes es el punto mas alto de la desigualdad y de la
discriminacion.

Vayamos mas lejos. ;Quién se detuvo a imaginar los
pensamientos que recorrian a Maria Remedios del Valle las
veces que estuvo en Capilla a punto de ser fusilada? 0O quién
recred la ternura que depositd en el agreste Fortin la Negra
Ledesma, sargento primero del batallon de Caballeria? O,
¢,como defendio Josefa Tenorio su furor libertario en los rigores
de la Campana, forjandose asi una historia de resistencia y
de lucha? Todas estas preguntas sin respuesta, explican,
en parte, el plano subalterno en el que se ha mantenido la
vida de las mujeres afro. Aun hoy, nadie sabe como vivimos
ni como morimos. Solo estamos enmarcadas en historias y
reminiscencias del periodo colonial, que permanecen vivas en
el imaginario social. Y adquieren nuevas funciones en un orden
social, supuestamente democratico, que mantiene intactas
para con las mujeres negras las relaciones de desigualdades
de género y raza, instituidas en el periodo esclavista.

Por todo ello es necesario que el actual movimiento de
mujeres afrodescendientes traiga a la escena politica las
contradicciones resultantes de las variables de clase, etnia
y género. Feminizando, de esta manera, las reivindicaciones
del movimiento afro y las del movimiento de mujeres en su
conjunto. Confiamos en que el decenio nos permita avanzar
en este sentido.

- Maria Remedios del Valle: militar afroargentina que combatio
en el Ejército del Norte durante la guerra de la Independencia.
Fue designada capitana del ejército y madre de la patria.



- Carmen Ledesma: militar afroargentina que alcanzoé el grado
de sargento defendiendo El Fuerte General Paz.

- Josefa Tenorio: militar afro que trabajo en condicion de
esclavitud. Se incorporé como soldado y por su desempeno
fue abanderada por el ejército argentino en la campana
libertadora del Peru.

El rol del Estado

Los Estados, a través de diferentes politicas publicas
y acciones afirmativas, pueden incidir favorablemente en la
construccidon de una ciudadania que repare en la historia de los
grupos vulnerados, fomentando el valor y el cumplimiento de los
derechos humanos.

En este sentido, la Asamblea General de la ONU emitio
la Resolucion A/RES/68/237, bajo la proclama “2015-2024 el
Decenio Internacional para los Afrodescendientes: Reconocimiento,
Justicia y Desarrollo”, para las personas de ascendencia africana
y descendientes de personas esclavizadas. ElI programa de
actividadesdeldecenioreconocelaimportanciaenlaimplementacion
efectiva de la Declaracion y el Programa de Accidn de Durban, que
fue adoptado por consenso en la Conferencia Mundial contra el
Racismo, en Sudafrica (2001), y considera el compromiso y esfuerzo
de la comunidad nacional, regional e internacional para combatir el
racismo, la discriminacion racial, la xenofobia y las formas conexas
de intolerancia.

El marco normativo sancionado a través de la aprobacion
del documento “Hacia un Plan Nacional contra la Discriminacion. La
Discriminacion en Argentina. Diagndstico y Propuestas”, mediante
el Decreto N°1086/05, y la creacion posterior del Consejo Federal
de Politicas Publicas Antidiscriminatorias en el afio 2008,'"° plantean

110 Medidas que ubican a la Republica Argentina dentro de los paises precur
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fobia y otras formas conexas de Intolerancia, realizada en Durban, Sudéafrica,
en el ano 2001.



al INADI'" |a posibilidad de coordinar las acciones de seguimiento
e implementacién de las propuestas y recomendaciones de
aquel documento, para avanzar en la promocion y proteccion
de las garantias y derechos de una comunidad historicamente
invisibilizada.

Elafno 2011 fue declarado por las Naciones Unidas como Afo
Internacional de los Afrodescendientes, con el objeto de fortalecer
medidas nacionales y la cooperacion regional e internacional en
beneficio del goce pleno de los derechos econdmicos, culturales,
sociales, civiles y politicos de esta comunidad.

En Argentina, la Ley N.° 26.852 de 2013 instituyo el 8 de
noviembre como el Dia Nacional de las/los Afroargentinas/os y de
la Cultura Afro. La ley, en su articulo 3, establece la incorporacion a
los contenidos curriculares del sistema educativo, en sus distintos
niveles y modalidades, de la conmemoracion de dicho dia y de la
promocion de la cultura afro.

Desde el INADI, se llevan adelante e impulsan acciones
junto a distintos poderes publicos de todas las jurisdicciones
para garantizar el cumplimiento de la nueva ley de migraciones
(N.°© 25.871) y la promocion de sus principios. Su decreto de
reglamentacion (N.° 616/2010) garantiza la incorporaciéon de los
principios internacionalmente reconocidos para las personas
migrantes, encontrandose entre ellas las personas afrodescendientes
llegadas a nuestro pais. Estos principios garantizan el ejercicio
del derecho a la reunificacion familiar y al fortalecimiento del
tejido cultural y social del pais promoviendo, de esta manera, la
integracion de las personas migrantes a la sociedad argentinay el
reconocimiento efectivo de su arraigo en el territorio nacional.

Entendiendo la importancia de fortalecer las politicas
publicas inclusivas implementadas hasta el momento y en pos de
avanzar sobre nuevas acciones propositivas que formen las proximas
agendas publicas e involucren a diferentes actores e instituciones
del Estado y de la sociedad civil, el INADI se plantea el desafio de
incorporar objetivos relativos a la defensa de los derechos de la

111 El Instituto Nacional contra la Discriminacion, la Xenofobia y el Racismo
fue creado en el ano 1995, mediante la Ley N.° 24.515, y tiene por mision prin(]
cipal la difusion de los principios y valores de la Ley N.° 23.592 sobre actos
discriminatorios.



comunidad afrodescendiente, tales como el acceso a la justicia y
el goce pleno de los derechos econémicos, sociales y culturales,
visibilizando asi a la poblacion afrodescendiente, afrocaribena,
afrolatina y de la didaspora, como parte de nuestro sistema politico y
social.
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