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“Toda la vida he sido afro. Aunque en algun momento de esta no lo sabia. Tal vez
porque nunca me lo ensefiaron. Pero siempre fue parte de la memoria colectiva de
la familia, parte de nuestras trenzas, nuestros colores, nuestras costumbres,
nuestras danzas, que nos hacian recordar en época de carnavales de donde

veniamos”.

Agradecimientos a mi madre, quien me acerco por primera vez a mis raices, a mis
amigas y amigues Vannia, Cali, Aymara y Cielo, que desde la periferia me
ensefiaron a querer y resistir en la tierra que nos arrebatan, y a mi profesor

F. Vergara quién me guio en todo este proceso.

Introduccion:

En la presente investigacion se propone analizar el fendmeno de la invisibilidad
histérica que se ha impuesto sobre el pueblo afrodescendiente en Chile.

Esta se realizara a través del estudio de la memoria por medio de entrevistas y de
analisis de diversas fuentes. Se busca poder constatar estos procesos de
dominacién que en forma sistematica han sido ejercidos por medio del Estado
chileno, identificando sus politicas, sobre todo en materia de territorio y cultura. Y
por otro lado, se destaca la resistencia y la emergente demanda que desde inicios
del siglo XXI ha sostenido el pueblo afrodescendiente por el reconocimiento de su
identidad.

La hipétesis en la cual se enmarca esta investigacion es la siguiente:

El estado de Chile ha tratado de negar histéricamente a los afrodescendientes,
aplicando una politica sistematica de negacién de su presencia, la misma que ha
generado tanto un rechazo por parte de la comunidad afrodescendiente, como
también una emergente movilizacion desde inicios del milenio por el reconocimiento

de su identidad.



En la medida en la que comenzamos a avanzar y profundizar en este estudio del
pueblo afrodescendiente, en su historia y sus relatos, nos pudimos dar cuenta de
gue no existe una vision unica acerca de que es el reconocimiento. Asi mismo
tampoco existe un consenso respecto a que hacer frente a esta invisibilidad, porque,
al igual que todo pueblo, sociedad, o grupo, esta conformada por distintos sujetos,
que habitan en distintos espacios del territorio y con opiniones diversas sobre sus
demandas y sus soluciones. Por lo que al conversar con distintas personas, desde
amigas, fundadoras de organizaciones, hasta historiadores e historiadoras, se pudo
dar cuenta de esta diversidad que ademas se relaciona al contexto politico que

estamos viviendo actualmente en Chile.

La revuelta de octubre del 2019, seguido de la aprobacion de una Convencion
Constitucional, de una eleccion presidencial entre la socialdemocracia y el fascismo
el afo 2021, y recientemente del fracaso que significo la derrota del apruebo frente
al rechazo de la nueva constitucién en Chile el afio 2022, han sido el escenario
desde donde se han desarrollado las ultimas politicas en relacion al pueblo
afrodescendiente. De lo cual podemos destacar su reciente exclusion del proceso
de la convencion constitucional chilena, donde se redacto la propuesta para una

nueva Constitucion.

Esta politica de exclusién, a diferencia del resto de los pueblos indigenas, los
convierte en una minoria que no participé dentro de la redaccion constitucional,
invisibilizando al pueblo como tal, dejandolos directamente fuera del proceso, y al
arbitrio y sensibilidad de las personas elegidas en la convencién para incluir o no

articulos referentes al reconocimiento del pueblo afro.

Pero la invisibilizacion politica estatal a la que se han enfrentado en este nuevo
pacto, no es la primera a la que se han tenido que enfrentar las personas
afrodescendientes en la historia de la nacion chilena. Ya mucho antes, a fines del
siglo XX e inicios del siglo XXI las personas afrodescendientes se han tenido que
enfrentar a dichos racistas por parte de autoridades, como el ex Presidente Ricardo

Lagos', o a politicas como la primera Ley indigena del 1993 que dejaba

' Paula Huenchumil. Aqui no hay negros. 2020. Interferencia



completamente fuera al pueblo afro, asi como también a los Censos que hasta el

afo 2017 no han incluido a la poblacién afrodescendiente.

Las politicas contra el pueblo afro no acaban ahi, ya que también podemos
constatar otras dinamicas estatales que han afectado directamente al territorio que
habitan histéricamente estas personas. Por ejemplo, es bien sabido por las y los
habitantes de la zona de Arica que hay dos grandes reservas de agua en este gran
desierto que es la regidon de Arica y Parinacota: El Valle de Lluta y el Valle de Azapa.
Estos valles, durante los ultimos afios han tenido que enfrentar la crisis de la
escasez hidrica, siendo un problema de alto impacto dentro de los habitantes de los

valles, considerando ademas el clima desértico general de la zona de Arica.

En el Valle de Azapa especificamente, podemos encontrar hoy a las comunidades
afrodescendientes que se establecieron desde el periodo de la Conquista del
territorio y que constituyen hasta la actualidad una de las zonas con mayor
concentracion de poblacion afrodescendiente del territorio de Arica.

Hasta el dia de hoy, podemos ver familias que habitan este espacio como parte de
su tradicion y cultura, trabajando la tierra y el olivo como una labor que lleva mas de
250 afos?. Por lo que el secamiento del Valle de Azapa es una politica no solo
extractivista sino que también atenta contra la cultura afrodescendiente y las

tradiciones histéricas de las personas que habitan estos valles.

Todas estas politicas de Estado como también los distintos territorios en que
converge esta comunidad, centralmente entre los valles y la ciudad, conforman un
escenario donde se desarrolla la lucha del movimiento afrodescendiente, en la cual
existen diversas visiones, trincheras y formas de entender el reconocimiento, y
donde también convergen distintas posturas de como enfrentar las politicas de
Estado y los procesos sociopoliticos que como pueblo tribal de manera transversal

se ven obligados atravesar.

Dentro de la comunidad afrodescendiente, el rol que juega el Estado en su

invisibilizacion y discriminacién es central, por lo que tenemos diversos métodos de

2 Valentin Briones. Antecedentes basicos para el estudio historico de la presencia étnica negra en
Arica entre los afios 1870 y 1930. 1991. UTA.



lucha por el reconocimiento, distintas veredas y organizaciones que se han
desarrollado al calor de estos enclaves politicos y que han servido como grandes

herramientas para el reconocimiento de la negritud.

En Arica, estos ultimos afos, podemos encontrar organizaciones que apelan
directamente al Estado para lograr su reconocimiento y se organizan en relacion a
esta vision, tomando en cuenta la invisibilidad historica efectuada por diversas
instituciones del estado, desde CONADI3, los gobiernos de turno, leyes excluyentes
y hasta la convencion constitucional, que son responsables de su exclusion. Asi,
podemos constatar demandas desde la integracion en la redaccion de la nueva
constitucién, hasta el apoyo a propuestas que ya se han dado en otros pueblos
indigenas en el territorio chileno. Con ello me refiero a la demanda de la creacion de
un estado plurinacional que reconozca a todos los pueblos indigenas y tribales que
integran y habitan este territorio.

Tenemos organizaciones de tumbe que recogen las tradiciones desde los rituales
dancisticos, tenemos casas de tumbe que han servido como museos y galerias de
la historia del pueblo afro.

Tenemos personas que han luchado histéricamente por permanecer en territorios
como lo son el Valle de Azapa. Por lo que, para fines practicos del siguiente analisis,
propongo dos espacios predominantes dentro del movimiento afrodescendiente en
la lucha por el reconocimiento que seran constatados a través de entrevistas

realizadas a personas de distintos sectores y organizaciones afros.

El primer espacio es el de las organizaciones y personas que luchan por su
reconocimiento a través de la expresion artistica cultural, principalmente en la danza
del tumbe. En Arica hay mas de 7 organizaciones dedicadas a esta danza, y bailan
en fechas especificas que son importantes para el pueblo afro y el conjunto de los
pueblos indigenas del Norte, donde se ofrenda a las diosas del agua y la tierra en
épocas donde es tradicidon plantar, cultivar o sembrar, imbricadas directamente con
otras tradiciones indigenas que se llevan a cabo en el Norte de Chile, como lo son
las tradiciones aymaras y quechuas. Esta es una danza ademas que expresa y

recuerda la vida de las personas afrodescendientes en el tiempo de la Colonia,

3 Corporacién Nacional de Desarrollo indigena



donde vemos como se marcan simbdlicamente en sus pasos las cadenas, como se
recoge agua y recolectan las aceitunas. Una forma ademas de expresar lo que
histéricamente ha sido su esclavitud. Por lo que contiene un componente de

memoria corporal muy importante.

El tumbe es una danza historica del pueblo afro, donde existe una gran cantidad de
personas participando dentro de estas comparsas. Y que incluso han sido trincheras
de luchas importantes y hechos histéricos para el pueblo. La organizacion Oro
Negro en este sentido, fue la primera organizacion afrodescendiente no
gubernamental, ni lucrativa que interpel6 al Estado publicamente en el gobierno de
Ricardo Lagos, contra los dichos racistas del ex presidente.

El segundo espacio de resistencia contra la invisibilizacion que trataré sera en
relacidon a las comunidades que luchan desde su territorialidad. Un ejemplo de ello
son aquellas que habitan el Valle de Azapa, como un espacio de resistencia
histdrica y territorial por parte de las comunidades afrodescendientes. En Arica hoy
incluso siguen en pie barrios que histéricamente han sido negros como “Las maitas”
en los primeros kildmetros del Valle. Donde incluso se han levantado casas
culturales de resistencia y visibilizacion de las culturas andinas y afrodescendientes.
Y haremos especial hincapié en la visibilidad ademas del saqueo hidrico de la zona.
Destacando la transformacién de un espacio que histéricamente fue de trabajo

esclavo, en un espacio de resistencia y memoria.

Este trabajo investigativo se dividira en tres partes: Una primera parte dedicada a
contextualizar la investigacion a través de sus objetivos, problematicas y marcos
tedricos metodoldgicos. Una segunda parte donde se desarrollara el analisis de los
datos recolectados que a su vez abarcan cuatro ejes: En primer lugar una
contextualizacién de los datos utilizados para el analisis, profundizando el trabajo
sefalado en el marco metodoldgico, una segunda parte donde se definira y
profundizara en las nociones de reconocimiento que tienen tanto las y los sujetos
entrevistados como las y los autores sefalados en el marco tedrico metodoldgico.
En tercer lugar se realizara un apartado en relacion al tumbe como herramienta
especifica de lucha del pueblo afrodescendiente que, como veremos a continuacion,

se mueve y transforma a la par de la comunidad afro. Y un cuarto apartado



dedicado especificamente al analisis de la politica publica y el aparato estatal
chileno, en funcién de estudiar su influencia en el accionar del pueblo afro,
distinguiendo y develando qué influencias pudiera tener este margen institucional en
el movimiento y que repercusiones pudiera estar o no generando.

Y por ultimo, un tercer capitulo dedicado a las conclusiones y reflexiones finales de
este trabajo, donde se intentara dar una respuesta a las primeras preguntas y

objetivos planteados en este.

Cabe destacar que este trabajo de investigacién parte el afio 2020, meses después
de la revuelta popular en Chile, por lo que las entrevistas, opiniones y analisis
realizados tienen una directa relacién con este proceso vivido recientemente. En
este sentido, el movimiento afro, y sus visiones expuestas a través de las
entrevistas se enmarcan en este proceso y lo que devino tras la revuelta, vale decir,
el proceso constituyente, las discusiones frente a los escafios reservados y las
repercusiones politicas que impulsaron este proceso como una de las politicas
publicas discriminatorias y excluyentes mas recientes que ha tenido que enfrentar la
comunidad afro tras la revuelta. Cada una de estas politicas publicas ha generado
una reaccion dentro de la comunidad que dan forma y nos ayudan a comprender la

conformacion y desarrollo del movimiento afrodescendiente en la region de Arica.



Capitulo 1: Presentacion del problema y objetivos de la investigacion.

1.1 Problema a Investigar

El proceso de construccién de la sociedad nacional chilena esta atravesado por el
mestizaje y el racismo. Y las identidades que entran en tension, como la identidad
afro, se enfrentan a los intentos de crear una identidad nacional homogénea desde
el Estado, que buscaba producir un fendmeno de invisivilizacion de los sujetos afro,

desde el mismo momento fundante de construccion de la nacion.

Para entender esta situacion, postularé que histéricamente el estado de Chile se
construyo en torno al proyecto de un estado monocultural, monolinguistico y

monoétnico, con un caracter fuertemente autoritario y negador de las diferencias.

Esta actitud racista se expreso con fuerza en el sur contra el Pueblo Mapuche y sus
campanas de la llamada Pacificacién de la Araucania, y en el norte contra la

poblacién aymara y afrodescendientes.

En este sentido, analizaré como en Arica, a diferencia del resto de casos
Americanos, la exclusion y movimiento afrodescendiente opera de una manera

particular, debido a dos factores que considero importantes.

En primer lugar, la regién de Arica es un lugar donde la poblacién afrodescendiente
presenta la concentracion mas alta en Chile, esto es mencionado recientemente en
los documentos de la Biblioteca del Congreso Nacional, la cual nos dice que: “La
poblacién estimada de afrodescendientes en Arica y Parinacota asciende a 8.415
personas, equivalentes a un 4,7% del total de la poblacion en la region, lo que situa
a este grupo como la segunda mayoria de pueblos étnicos en la regidn, después de
los aymara. ™. Por lo que su presencia permanente en este territorio también es un

factor importante para cuestionar su invisibilidad.

4 Biblioteca del Congreso Nacional. Ley Chile 21151. 2019. BCN



En relacion a esta presencia, es importante definir el concepto de territorio. Asi que
utilizare para el desarrollo de esta investigacidn la concepcion definida por el autor

Cristian Baez, quien nos dice que cuando hablamos de territorio:

“(Hablamos no solo del) espacio que ocupamos, sino que (lo) reconocemos como
un espacio de identidad, de sustento material y relacion espiritual, de derechos y de
vida, el territorio también incluye la naturaleza que los rodea y toda su

biodiversidad”™

“Si bien hoy el territorio del pueblo afrodescendiente todavia sobrevive en este pais,
como es en el valle de Azapa, fue fragmentado por propiedades y en muchos casos

usurpados en la época de la chilenizacion™®

El segundo factor caracteristico de la regidon de Arica y su relacion con el pueblo
afrodescendiente se desarrolla con el proceso de chilenizacion producto de la
guerra del Pacifico y la posterior ocupacion militar de ese territorio perteneciente al
Peru. Este es un punto particular de las condiciones del pueblo afrodescendiente en
el territorio chileno, ya que no todos los paises latinoamericanos tuvieron una guerra

con las caracteristicas de la guerra del Pacifico.

Debido a este proceso, todo lo que se refiere a la construccion de la cultura nacional
en la region de Arica se ve afectada debido a sus caracteristicas geograficas que la
posicionaron como una zona limitrofe y de disputa con Peru, por lo que en este
contexto, los afrodescendientes, debido a su color, son ligados o asimilados con lo

peruano, por lo que deben ser chilenizados violentamente.

Asi podemos sostener que el proceso de mestizaje chileno, que como muchos
otros paises latinoamericanos, se configura como un mestizaje desde la dominacién
y predominio del blanco que niegan u ocultan el componente indigena y

afrodescendiente, en una actitud claramente racista.

5 Cristian Béez. Identidad y territorio Afrodescendiente en Chile. 2018. 1st Arica.
6 Cristian Baez. Identidad vy territorio Afrodescendiente en Chile. 2018. 1st Arica.
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Esto lo vemos expresado por ejemplo en las declaraciones y discursos racistas del
historiador Francisco Encina, quién declaraba que en Chile no existian los negros
porque Chile solo era una ruta para esclavos, hasta las declaraciones actuales
como la del ex presidente Ricardo Lagos (“En Chile no hay negros porque se

murieron de frio”) en la Conferencia de preparacion de la Durban en 20007.

Este ultimo hecho me parece central en el andlisis de la tesis ya que es el primer
espacio de reaccion publica por parte del pueblo afro frente a politicas y discursos
racistas de figuras provenientes del estado. Y, en esta misma Conferencia, hace su
primera aparicion la Organizacion Oro Negro® como espacio organizacional contra el
racismo. Es desde aqui que comienzan a estallar las movilizaciones contra las
politicas publicas que excluian al pueblo afrodescendiente, como lo fueron las

manifestaciones y acciones simbdlicas contra el censo del afio 2017.

Esta negacién estatal y reaccidn es descrita por Luis Campos de la siguiente forma:
“Lo que sigui6 fueron varias acciones desplegadas por los afrodescendientes que
comenzaron con un recurso de proteccion para detener el Censo, argumentando la
abierta discriminacidn y exclusion, el que fue desestimado, primero por la Corte de
Apelaciones y en segunda instancia por la Corte Suprema, argumentandose que
ningun derecho garantizado por la Constitucion habia sido vulnerado, ya que los
Afrodescendientes no han sido reconocidos legalmente en Chile. Es decir, una
nueva negacion, esta vez proveniente de la mas alta magistratura que encierra la
demanda en una paradoja de la que es dificil salir: la demanda de reconocimiento

no puede ser aceptada ya que no han sido reconocidos™.

Este movimiento por el reconocimiento ha tomado una enorme fuerza tras el
estallido social de Octubre. Y donde hubo un fortalecimiento del conjunto de los
movimientos indigenas, que, frente al limitado numero de convencionales otorgados
a los pueblos indigenas en la escritura de la nueva constitucion, quedaron

nuevamente fuera las y los afros. Este gesto politico no solo ha causado

" Paula Huenchumil. Aqui no hay negros. 2020. Interferencia

8 Primera organizacion afrodescendiente sin fines de lucro en Chile fundada por Marta Salgado el afio
2001.

® Luis Campos. Los negros no cuentan. Acerca de las demandas de reconocimiento de los
afrodescendientes en Chile y la exclusion pigmentocratica. 2017. Antropologias del Sur. p.15-31.
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indignacion, sino que también la movilizacion en el territorio por su reconocimiento.
Y por otro lado hemos visto a inicios del afio 2021, distintas movilizaciones de
mujeres afrodescendientes que viajaron desde Arica al Congreso, protestando

contra su exclusion del proceso de redaccion de la nueva constitucion.

La razon de que la demanda por el reconocimiento de los afrodescendientes se
desarrolle de manera tan reciente en el territorio chileno se debe que previamente,
el pueblo afrodescendiente luchaba por una demanda mucho mas central en su
momento: su libertad. Por lo que primero existié una gran lucha por el
reconocimiento de su humanidad, antes que su identidad, por la libertad de sus

vidas y de sus hijos.

Ademas, la concesion de derechos en otros paises como Uruguay avivo en los
afrochilenos la necesidad también de tener estos mismos derechos concedidos a
sus hermanos uruguayos. Este proceso es definido por el antropélogo Luis Campos
como “etnogénesis”, que define como la reaparicion o aparicion de un pueblo
indigena, que, siendo considerados desaparecidos, vuelven a tener presencia, a
través de manifestaciones, demandas, organizaciones y construccion de

comunidades.

La politica del Censo no fue la primera ni la ultima en dejar fuera al pueblo
afrodescendiente, pero si la primera en generar una reaccion directa. Ya que existen
otras como la ley indigena de 1993 que fue una de las primeras en dejar fuera, tras

el proceso de la transicion, al pueblo afro.

Asi, de los diversos relatos recolectados de los integrantes del pueblo
afrodescendiente destacaremos cdmo afectaron subjetivamente en la comunidad
estas ultimas politicas publicas que han intentado sistematicamente eliminarles del
espacio publico a través de su invisibilizacion, a diferencia del resto de los pueblos

indigenas.

Los pueblos indigenas presentan una posicién ambigua sobre un reconocimiento del

pueblo afrodescendiente. Esto se ve claramente expresado cuando no fueron

12



convocados en la redaccion del acuerdo de Nueva Imperial de 1989 ni tampoco en
la discusion y redaccién de la ley indigena de 1993. Actitud que responde a una
concepcion de que los afrodescendientes no son un pueblo originario de América y

gue no poseen el mismo status.

1.2 Pregunta de Investigacion:

¢, Qué sucesos permitieron desencadenar desde el 2000 hasta la fecha para que
estallara en el pueblo tribal afrodescendiente un movimiento por el reconocimiento

de su negritud en el territorio de Arica?

1.3 Objetivos de Investigacion.

Objetivos Generales:

- Indagar el rol que ha jugado el Estado chileno en la invisibilizacion del pueblo
afrodescendiente.

- Analizar el movimiento del pueblo afrodescendiente y las caracteristicas de
su lucha por el reconocimiento como pueblo.

Objetivos Especificos:

- Registrar los relatos de distintos actores dentro de la comunidad
afrodescendiente que den cuenta del analisis interno del pueblo en relacion a
su condicién por fuera de la politica publica chilena.

- Describir los distintos procesos y demandas que han levantado el pueblo

afrodescendiente para su visibilizacion.

13



Capitulo 2: Marco Teoérico y Metodoldgico.

2.1. Marco Teérico/ Conceptual:

La realizacion de esta investigacion esta situada en un estado del arte que
desarrolla ciertas perspectivas, contextos historicos y enfoques de realizacion, los

cuales seran la base en la cual se inscribe este estudio.

Para definir el contexto en el cual se encuentra este campo investigativo, tomaré las
perspectivas de la autora Gladys Lechinni, sostenidas ademas por la doctora Maria
Elena Oliva, la cual ve el campo de estudios afrodescendientes a partir de los

siguientes momentos.

Una primera etapa que corresponde a los primeros trabajos desarrollados al inicio
del siglo XX, los cuales son obras bastante importantes y con basta informacién
acerca de la esclavitud. Sin embargo, el problema que representan estas primeras
aproximaciones es que se centran casi exclusivamente en las relaciones

econdmicas de la esclavitud, relegando a los afros a este unico rol.

Es decir, existe una ceguera epistemolégica de quienes se aproximan al estudio afro
desde esa perspectiva, que no permitié visualizar al movimiento afro con sus

demandas de reconocimiento como pueblo con identidad propia. Asi, estos estudios
se centran preferentemente en el régimen de esclavitud en las plantaciones, pero no

se destacan los procesos sociales, politicos y culturales™.

Estos estudios afroamericanos se iniciaron en los afos veinte del siglo recién
pasado cuando desde la antropologia y la etnohistoria se comenzaron a investigar
las problematicas de los afrodescendientes en este continente, destacando autores
como Fernando Ortiz, Nina Rodriguez, Arthur Ramos, Federico Brito Figueroa o

Manuel Moreno Fraginals™.

' Elena Oliva. Intelectuales afrodescendientes: Apuntes para una genealogia en América Latina.
2017. Tabula Rasa.

" Elena Oliva. Intelectuales afrodescendientes: Apuntes para una genealogia en América Latina.
2017. Tabula Rasa. p.50.
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A este primer momento del campo, le sigue un segundo proceso de estancamiento
e invisibilidad. “Lechini lo atribuye en el caso de los paises hispanohablantes a la
importancia de los discursos del mestizaje en las perspectivas de analisis, con
enfoques que han pasado por alto las contribuciones de los afrodescendientes a las

culturas nacionales”"?

Esta etapa de invisibilizacion que se da a nivel Latinoamericano ademas coincide
con el fendmeno de las dictaduras latinoamericanas iniciadas a mitad del siglo XX.
Procesos que se caracterizan por el silenciamiento y eliminacion de las diferencias
contrarias a los intereses del proyecto estatal politico, econdmico y cultural que se
estaba levantando, sobre todo en el caso especifico del régimen militar en el Estado

chileno.

Es de este proceso coercitivo, de invisibilidad, de pausa en ciertos campos de
estudios, y con una academia cerrada a estas investigaciones e identidades, que
deviene en un periodo donde no se permite el desarrollo del campo de estudio afro
en Latinoamérica. Lo cual permite comprender el porqué de los actuales vacios

dentro de este campo investigativo.

Y por ultimo, tenemos una tercera etapa que comienza en los afios noventa debido
a factores como “la influencia del resurgimiento de la tematica afro en Estados
Unidos (...) y los cambios a nivel latinoamericano que permitieron el desarrollo de
narrativas multiculturalistas de la nacién”'®, ayudando a romper con los

esencialismos culturalistas fundacionales.

Entre estos cambios a nivel latinoamericano cabe destacar que en Chile comienza
en los 90 un proceso de resurgimiento de regimenes democraticos, lo cual colinda
con lo mencionado anteriormente en relacion al poder coercitivo que significd para el

campo de estudios afro en Chile, la dictadura militar.

Este retorno de los estudios afro en los noventa, Lechini lo define como “un
surgimiento de nuevas miradas que apuntan a romper con los esencialismos

culturalistas y estudian las identidades de las poblaciones afrodescendientes como

2 Elena Oliva. Intelectuales afrodescendientes: Apuntes para una genealogia en América Latina.
2017. Tabula Rasa.
3 Elena Oliva. Intelectuales afrodescendientes: Apuntes para una genealogia en América Latina.
2017. Tabula Rasa.
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procesos historicos, producidos en contextos e interacciones especificas. En
consonancia con estas influencias, se ampliaron las perspectivas, abordando
nuevas lineas de investigacion, en su mayoria interdisciplinarias. Las mismas
incluyen las acciones de resistencia de los negros esclavos y sus descendientes,
tanto individuales como grupales y también trabajos sobre los afrodescendientes y

su rol en las sociedades latinoamericanas actuales”'.

Esta perspectiva sera complementada con los estudios del afrovenezolano Jesus
“Chucho” Garcia quien nos habla acerca de la ausencia histérica de las y los
afrodescendientes y de dos enfoques que priman en el campo: el estudio desde

dentro y el estudio desde afuera.

El enfoque desde dentro, el cual Jesus Garcia ubica en el momento actual que se
encuentra el campo de estudios afrodescendientes, es el enfoque en el cual la
comunidad afrodescendiente elabora desde su propia cosmovision y experiencia,
ubicandose como sujetos historicos activos en la elaboracion e investigacion desde
sus practicas, costumbres, rituales y pasado, es decir, analizandolas desde su

propia subjetividad.

Garcia dira en relacion a este enfoque, que a las y los afrodescendientes se les
coloca “en las perspectivas del sujeto-objeto, es decir la construccién codificada
desde “adentro”, de su propio mundo con su propia elaboracion conceptual. El
punto de partida de este factor esta determinado por los actores o activistas que
parten del autorreconocimiento como afrodescendientes, cuando reflexionan
desde sus propias practicas y deciden sistematizar dichas practicas con su
propia subjetividad”'>.

Ejemplos de estos nuevos estudios son los encuentros que se han dado estos
ultimos afos en toda Latinoamérica, el coloquio internacional realizado en Cuba el
afno 2019, el encuentro JEA en Buenos Aires, La conferencia internacional negritud,
El coloquio huellas de Africa en Chile y las catedras itinerantes de estudios
afrodescendientes levantadas por la red chilena de estudios afro, son solo algunos

de estos espacios que han instalado nuevos ejes en el campo investigativo, como la

4 Gladys Lechini. Los estudios afroamericanos y africanos en América Latina. Herencia, presencia y
visiones del otro. 2008. Clacso. p.17

% Jesus Garcia. Encuentro y desencuentros de los «saberes» en torno a la africania
«latinoamericana». 2002. Clacso.
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redefinicion de los sujetos afros, las violencias interseccionales por las cuales esta
atravesado este pueblo, los pilares del racismo que aun se expresan en las
dindmicas relacionales entre afro - estado, y asi, estas discusiones son las que han

sido empujadas por la articulacion del movimiento afrodescendiente.

En el caso de Chile, este nuevo momento ha permitido el desarrollo de nuevas
organizaciones y redes como la red chilena de estudios afro, la cual ha levantado
durante estos ultimos anos una serie de conferencias y charlas en relacién a la
investigacion y estudio afrodescendiente en Chile, sin tomar en cuenta incluso hitos
histéricos como la pre conferencia de Durban el afilo 2000, donde el emplazamiento
directo por parte de Oro Negro al presidente de la Republica Ricardo Lagos, marco
un precedente de organizacién, accion y respuesta frente a una invisibilidad
historica de los afrochilenos en la regién, que coincide cronolégicamente ademas
con la sistematicidad de estos estudios, jugando un papel central en su propio

rescate.

Este enfoque es muy relevante a la hora de realizar este trabajo de tesis, ya que se
pretende que sea una investigacion desde la memoria histérica del propio pueblo
afrodescendiente, buscando estudiar el movimiento e identidad de la comunidad
como parte del procesos histéricos contextuales que irrumpen las dinamicas de la
comunidad, y que devienen en reacciones y sentires colectivos especificos, por lo
que se profundizara posteriormente este enfoque como parte de las herramientas

metodoldgicas.

En relacion a la hipotesis, esta plantea que existe una politica sistematica de
negacion por parte del Estado chileno hacia la presencia de identidades
afrodescendientes, por lo que esta negacién se comprende, al plantearse como

sistematica, desde la ausencia histérica de las y los sujetos afros.

Esta ausencia histérica queda expresada en la historiografia en la falta de
informacion y produccion de contenidos desde la propia cosmovision
afrodescendiente. En este sentido tomaré las consideraciones que hace la doctora

en estudios indigenas y socidloga de la Universidad de Chile Maria Elena Oliva,
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quien realiza una Conferencia a inicios del afio 2022 donde expone su trabajo en el
analisis de la trayectoria de los estudios afrodescendientes en Latinoameérica, ella

nos dice que “Existe una comun ausencia de los sujetos afros, ya que son trabajos
donde no aparece su voz y tampoco ellos como agentes de su propia historia, ni de

las historias nacionales de las que forman parte”'®

Pero esta ausencia historiografica de la que nos habla Maria Elena Oliva es solo
una parte de esta ausencia histérica, ya que esta también queda de manifiesto en la
ausencia de derechos, sean territoriales, politicos o culturales, en la ausencia de
reconocimiento, lo cual invisibiliza no solo su existencia, sino que ademas su

historia, tratando de eliminar cualquier rastro de estas memorias y culturas.

Para Cristian Baez, quién igual nos entrega ideas sobre esta ausencia: “Es posible
argumentar la gran discriminacion racial en la estructura social en este pais desde
que es Republica, lo que se evidencia en el ocultamiento e invisibilizacion del pueblo

afrochileno”"”

Esto quiere decir, que existe una imposicion de una supuesta ausencia en nuestro
pais acerca de la llegada y permanencia de africanos en el territorio. Por lo que es
imprescindible comprender que el origen de esta concepcion erronea se da en el
proceso de chilenizacion del cual nos hablan diversos autores como Alberto Diaz,
Cristian Baez, Maria Elena Oliva, S. Gonzales, Marta Salgado, Luis Campos, Durre
entre otros, en el marco de una sociedad que Luis Campos define como

pigmentocratica’®.

El enfoque utilizado de chilenizacién en relacion al pueblo afro ariquefio sera el
desarrollado por el autor A. Diaz y S. Gonzales, quienes caracterizan estas

diferencias del proceso de chilenizacién en Arica de la siguiente manera:

'® Elena Oliva. Conferencia 2: El campo de estudios afrolatinoamericanos. Una mirada desde Chile.
2022. Universidad Academia de Humanismo Cristiano.

17 Cristian Baez Lazcano. Lumbanga; Memorias Orales de la Cultura Afrochilena. 2010. Herco
Editores.

'8 Luis Campos. Los negros no cuentan. Acerca de las demandas de reconocimiento de los
afrodescendientes en Chile y la exclusion pigmentocratica. 2017. Antropologias del Sur. p.15-31.
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“Luego de la Guerra del Pacifico y de las campanas de chilenizacion, los negros
pasaron a representar la peruanidad que se queria erradicar de la region, lo que
implicd persecuciones, exilio y discriminacién, instalandose desde ese entonces la

idea de que los negros no eran chilenos™®.

“Una clara diferenciacion del impacto chilenizador en las distintas areas de Arica, se
da partir de esa misma diferencia de territorios, la emergencia, en funcion del
proceso de dominio, de diferentes sujetos sociales, o que supone el analisis de
diferentes discursividades producidas como formas de aceptacion o resistencia a las

politicas chilenizadoras de parte de los indigenas, mestizos o afrodescendientes™.

Este proceso de chilenizacion nos demuestra que la exclusion afrodescendiente
comienza de manera sistematica hace muchos afnos atras y tiene relacion con la
negacion de una identidad racializada y cultural por razones pigmentocraticas,
desde un marcado caracter nacionalista, con trasfondos racistas como la idea del
progreso frente a la asimilaciéon de culturas blanqueadas como la cultura Europa,
como idea de progreso cultural que, habiéndose establecido desde tiempos
coloniales y fuertemente influenciado en el territorio desde la Guerra del Pacifico, se

prolongan hasta nuestros dias.

Esta perspectiva que se sostiene del proceso de la chilenizacion como parte de la
construccion de una sociedad pigmentocratica como la chilena, se hace en relacion

a las ideas planteadas por Telles y desarrolladas por el antropélogo Luis Campos.

Cuando hablamos de pigmentocracia, hacemos alusién a un concepto desarrollado
por el investigador norteamericano Telles, que realiza un analisis de los pigmentos.

El estudia las tonalidades de la piel y concluye que en América sigue existiendo una
pigmentocracia, es decir, una sociedad que basa su estratificacioén a través del color
de la piel’'. Este es un elemento que la modernidad podria haber dejado fuera, pero

que sin embargo lo mantiene a través de diferentes elementos como lo es

% Sergio Gonzales. El Dios Cautivo: Las ligas patridticas en la chilenizacién compulsiva de Tarapaca
(1910- 1922). 2004. LOM.

20 Alberto Diaz. Entre el archivo y la etnografia: Reflexiones historiograficas desde la periferia del
Norte de Chile. 2015. Didlogo andino. p.107-121.

2! Edward Telles. Pigmentocracies: Ethnicity, Race and Color in Latin America. 2014. University of
North Carolina
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el acceso a la salud, la educacion, el trabajo, la vivienda, el territorio, que en Chile

se continua reproduciendo desde su ideario casi criollo de blanquedad.

Un ideario que se construye y se mantiene desde el proceso del mestizaje chileno,
que como muchos otros paises latinoamericanos, se configura como un mestizaje
blanco que niega el componente indigena y su componente afrodescendiente,
negandose incluso como racista. Por lo que vemos como estos principios de las
sociedades pigmentocraticas actuan sobre el pueblo afro en distintos momentos
historicos y hasta el tiempo presente. En algun momento estas identidades ni
siquiera eran reconocidas como humanos si recordamos los tiempos de esclavitud,
progresivamente y tardiamente fue reconocida la libertad de vientre de las mujeres
afrodescendientes y hasta el dia de hoy esa estratificacion se demuestra en la

negacion de la identidad dentro del territorio.

Las personas afrodescendientes por tanto al no ser reconocidas como ciudadanos
del territorio chileno, se les niega territorio, derechos politicos, sanitarios, y
culturales, que ademas estan fuertemente conectados con el propio territorio de

Avrica.

Cabe recalcar que el concepto “territorio” utilizado para el desarrollo de esta
investigacion es el definido por el autor Cristian Baez, quien nos dice que cuando

hablamos de territorio:

“Hablamos no solo del espacio que ocupamos, sino que (lo) reconocemos como un
espacio de identidad, de sustento material y relacién espiritual, de derechos y de
vida, el territorio también incluye la naturaleza que los rodea y toda su biodiversidad
(...) Si bien hoy el territorio del pueblo afrodescendiente todavia sobrevive en este
pais, como es en el valle de Azapa, fue fragmentado por propiedades y en muchos

casos usurpados en la época de la chilenizacion™?.

Esta usurpacion de la que nos habla Baez nos permite reconocer la existencia de

afros en el territorio antes de que Chile ocupara Arica, en esta etapa se hacen parte

22 Cristian Baez. Identidad y territorio Afrodescendiente en Chile. 2018. 1st Arica.
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de este espacio, adquieren propiedades, establecen una relacion con la tierra y la
cosecha, imbricando incluso cosmovisiones junto con otros pueblos andinos como lo
es el pueblo aymara. Por lo que con la chilenizacién, se les quitan estas tierras, se
les despoja de su territorio como todo aquello que habian conseguido después de
anos de trabajo, para negar finalmente su existencia como parte de una politica de

eliminacion de esta diferencia racializada.

Sin embargo esta negacion nunca implicé la inexistencia del pueblo afro en el
territorio, es mas, el proceso es definido por el antropdlogo Luis Campos como una
“etnogénesis”® del pueblo afrodescendiente, que define como la reaparicion o
aparicion de un pueblo indigena, que, siendo considerados desaparecidos, vuelven
a tener presencia, a través de manifestaciones, demandas, organizaciones y

construccion de comunidades.

En el caso de la comunidad afrodescendiente, su reubicacion desde Africa a las
costas de Arica, devino en un proceso de etnogénesis, al instalarse en diversas
partes del territorio, desde la Chimba hasta los Valles, permitiendo el resurgimiento
de esta cultura en el territorio ariquefio a traveés del trabajo, la fuga a la Chimba, la

construccion de zonas barriales como el barrio Lumbanga, Las Maitas y asi otros.

Hoy todo esto se hace cada vez mas evidente a través del levantamiento de
organizaciones afrodescendientes sobre todo de Tumbe, el cual ha permitido
visibilizar no sélo las demandas del pueblo afrodescendiente, sino que también la
manifestacion de sus formas de vida en la ciudad de Arica. Y a través de esta
danza, se puede hacer una lectura del trabajo en el olivo o la totora, de los
implementos como los machetes, del uso de bateas en la chimba, del proceso
violento de la esclavitud a través de pasos que marcan cadenas. Esta expresion
corporal sin duda, se convierte de alguna manera en una forma de reivindicacion de
su negritud. En palabras de Jesus Garcia “La negritud permitié una reivindicacion y

acercamiento a lo “afro” desde las perspectivas de los afrodescendientes”.®*

2 Luis Campos. Los negros no cuentan. Acerca de las demandas de reconocimiento de los
afrodescendientes en Chile y la exclusién pigmentocratica. 2017. Antropologias del Sur. p.15-31.
2 Jesus Garcia. Encuentro y desencuentros de los «saberes» en torno a la africania
«latinoamericana». 2002. Clacso.
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Todos estos elementos seran desarrollados un poco mas abajo en el capitulo sobre

el Tumbe como practica reivindicativa.

Por ultimo, cabe destacar que toda esta investigacion es definida como un proceso
de lucha decolonial en el marco de una sociedad neocolonialista, por lo que la
relacion del Estado nacién chileno y el pueblo afrodescendiente se inscribe como

una relaciéon de orden neocolonial.

Para hacer esta definicion, tanto los conceptos de decolonialismo y neocolonialismo
seran rescatados del autor Frantz Fanon, escritor que inspird a través de sus
escritos a diversos autores y movimientos hacia la luchas por la liberacion
anticolonial. Entre sus postulaciones podemos encontrar una definicion bastante
particular de que es el colonialismo, definido como una violencia pura. En este

sentido el descolonialismo “que se propone cambiar el orden del mundo”?

, €s un
proceso histérico en el cual se encuentran dos fuerzas antagénicas. En un primer
momento de esta relacion Fanon nos habla del colonizador y el colonizado, donde el

colonizador impone su sistema colonial.

La descolonizacion jamas pasa inadvertida, pues afecta a sus actores privilegiados,
transformando estas relaciones. Incluso Fanon nos dice que la “cosa” colonizada se
convierte en sujeto en el proceso mismo por el cual se libera®. Por lo que si hoy
asumimos que el pueblo afrodescendiente se encuentra en una lucha descolonial
por su liberacion y reconocimiento de su identidad, tenemos también que asumir

que esta lucha nos exige un replanteamiento integral de la situacion colonial.?’

En la actualidad, la lucha por la descolonizacion es en si misma una comprobacion
de la permanencia de esta estructura social. El colonialismo muta, en conjunto con
el capitalismo hacia una nueva estructura que Fanon define como neocolonial. En

palabras de Fanon "El estado se cubre con una mascara neocolonialista”®.

% Frantz Fanon.Los condenados de la tierra. 1963. FCE
% Frantz Fanon.Los condenados de la tierra. 1963. FCE. p.17.
2" Frantz Fanon.Los condenados de la tierra. 1963. FCE
2 Frantz Fanon.Los condenados de la tierra. 1963. FCE. p.76.
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En la medida en la que el capitalismo en Chile no cambia profundamente la
estructura colonial del pais, sino que mas bien la refuerza a través de una oligarquia
chilena que continua el colonialismo posteriormente a los procesos
independentistas, dando forma al neocolonialismo. Pero sin cambiar la manera de
relacionarse con los pueblos que habitan este territorio antes que los criollos y

mestizos chilenos.

Y esta relacion se ve en la historia de Chile, como una forma de racismo, de
exterminacion de pueblos, del aislamiento y masacre y expropiacion de sus
territorios. Asi, el no reconocimiento de su existencia, es parte de esta estructura
neocolonial. Ejemplo de esta politica racista y neocolonial es la situacion sufrida por

los pueblos australes, los mapuche y el pueblo afrodescendiente.

A modo de sintesis de este marco tedrico citaremos a Fanon que ha servido para
nuestro trabajo acerca de la reconversién de las relaciones entre el pueblo afro y el

nuevo orden capitalista.

“La lucha contra la burguesia de los paises subdesarrollados esta lejos de ser una
posicion tedrica (...) Esta burguesia se desvia cada vez mas del pueblo en general
(...) consagrando asi el patron neocolonialista en el que se debate la economia
nacional. (..) Se advertira que no ha sucedido nada desde la independencia, que
hay que recomenzar todo, que hay que partir de cero. La reconversion no se
realizara en el nivel de las estructuras creadas por la burguesia durante su reinado,
porque esa casta no ha hecho otra cosa sino recoger intacta la herencia de la

economia, el pensamiento y las instituciones coloniales”.?°

2 Frantz Fanon.Los condenados de la tierra. 1963. FCE. p.87.
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2.2 Marco Metodologico:

La metodologia utilizada en este proyecto es una metodologia cualitativa combinada
entre una historizacién de la memoria y un analisis de documentos debido a que

esta investigacion se enmarca dentro de un caracter exploratorio.

Los documentos a analizar seran tanto de la politica publica, como de articulos
académicos que han sido un aporte al estado del arte de esta investigacion, ademas
de noticias y fuentes iconograficas que reflejan y evidencian ciertos procesos en el

movimiento por el reconocimiento del pueblo tribal.

Para poder abordar los objetivos especificos, realizaré una recoleccion de datos a
través de entrevistas a integrantes de la comunidad afrodescendiente que han sido
activistas del movimiento por el reconocimiento de su pueblo y académicos que en

los ultimos afos han indagado y levantado estudios acerca del pueblo tribal.

Y para poder abordar el objetivo general, utilizaré los datos recolectados a través de
esta memoria oral, a fin de analizar como afecta subjetivamente en el accionar de

la comunidad afro, las politicas estatales.

Esta metodologia fue seleccionada ya que el tema a investigar responde a un
proceso investigativo indagatorio, vale decir, una primera fase de aproximacion a la
construccion de la informacion acerca de la trayectoria del movimiento afro por su

reconocimiento.

En este sentido, las fuentes que utilizaré seran primarias y secundarias. Dentro de
las primeras, estan tanto los documentos de la politica publica, como las noticias en
relacion a los dichos de Ricardo Lagos en la pre Durban y las leyes que han dejado
fuera al pueblo afrodescendiente como lo son el Censo del afio 2017 y la Ley
Indigena de 1993.

Asi mismo, se podra evidenciar, a través de las movilizaciones del pueblo afro, las

reacciones comunitarias efectuadas a estas politicas. Por lo que también, utilizaré
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fuentes iconograficas que puedan ayudar a dar cuenta de estos procesos en el

desarrollo del proyecto.

Cabe senalar que, estas metodologias se sostienen en relacién a dos estudios que
le dan pertinencia a estos métodos para esta investigacion. En primer lugar, se
utiliza la historizacion de la memoria ya que la utilizacion de esta puede ayudar a
reconstruir un relato histérico de una comunidad especifica, dando forma a través de
las memorias particulares, el desarrollo de una memoria colectiva. Estos postulados
son recogidos de los autores Juan Cantero y José Herranz (2018), quienes plantean
que las memorias particulares existen dentro del todo que llamamos historia y que la
relacion entre estas memorias y la configuracion de la memoria historica (como la
memoria aprendida, unificada y pragmatica) son factores en el desarrollo de las
personalidades individuales y de la conciencia social que configuran el discurso
historico de una comunidad®, en este caso, de la comunidad afrodescendiente. Esto
quiere decir, que a través de las entrevistas podremos ir develando algunos atisbos
de las motivaciones y sentido que le da el pueblo afrodescendiente a su

invisibilizacion histérica y su necesidad de reconocimiento.

Cabe mencionar que los criterios realizados para entrevistar a las personas
seleccionadas fueron ser parte activa del movimiento por el reconocimiento
afrodescendiente, pudiendo ser desde las esferas educativas, artisticas, politicas y/o

académicas.

Si consideramos ademas, los aportes de Arostegui, podemos tener en cuenta que
las memorias particulares no son individuales, de hecho, estas son construidas en
relacién con las memorias particulares de toda la comunidad en cuestion. Por lo
cual, este proceso de la historia reciente, tiene necesariamente que contar con la

memoria®".

La memoria colectiva y la particular en este sentido, tiene un gran componente

intergeneracional con herencia tanto de estructuras sociales de estigmatizacion y

%0 Juan Cantero de Julian. Historizacién de la memoria: Metodologias y conceptos para la inclusion
de la memoria en los estudios historiograficos. 2018. Actas del XV Congreso de la Asociacion de
Historiadores de la Comunicacion. p. 1005-1016.

31 Julio Aréstegui. Guerra Civil: Mito y Memoria. 2006. Marcial Pons.
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racismo como también de descontento frente a esta problematica que es transmitido
de generacion en generacion, habiendo influencias entre las memorias,

comportamientos y pensamientos.

Este proceso de historizar las memorias, consistira en recolectar informacion a
través de las entrevistas en un mismo relato histérico ya que suponen fuentes de
informacion esenciales para poder comprender este proceso histérico, abordandolo
desde un analisis mas completo?. Pretendiendo dar a las y los sujetos entrevistados

el poder de recrear las razones y procesos dentro del movimiento afro.

Por otra parte, en relacion al analisis de documentos, la estrategia de analisis de
datos pertinente en la investigacion sera la de Analisis Documental, que nos
permitira analizar el contenido (los instrumentos de politica, articulos académicos,
noticias y fuentes iconograficas) para, posteriormente, sacar conclusiones sobre los

datos recopilados. En este proceso de analisis documental:

1) Se recoge y registra la informacién.
2) Se analiza e interpreta la informacion registrada

3) Finalmente, se sintetiza y concluye en funcion de los datos.

De esta manera, la siguiente tabla presentada, refleja como se reunio la informacion

para, posteriormente, ser analizada segun los indicadores pertinentes:

Documentos: Descripcién Inclusion Factores
(Instrumentos) general Categoria | afrodescen | influyentes en
diente. el analisis
SI|NO
Ley 19.253 Establece Documen | NO Primer
normas tos de la documento de
sobre politica la politica
proteccion, | publica estatal donde
fomento y se comienza a

32 Juan Cantero de Julian. Historizacion de la memoria: Metodologias y conceptos para la inclusion
de la memoria en los estudios historiograficos. 2018. Actas del XV Congreso de la Asociacion de
Historiadores de la Comunicacion. p. 1005-1016.
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desarrollo reconocer
indigena y ciertos pueblos
creala indigenas de
CONADI Chile. Abriendo
la discusion de
la inclusién
politica legal del
pueblo
afrodescendient
e
Censo 2017 Establece Documen | NO Documento de
la cantidad | tos de la la politica
de politica publica que
poblacion publica excluye en el
indigena en censo ala
Chile, poblacién
excluyendo afrodescendient
ala e. Indicando la
poblacion inexistencia de
afrodescen estas personas
diente en el territorio
Ley 21.151: Otorga Documen | Si Primera ley en
reconocimie | tos de la la historia de
nto legal al | politica Chile que
pueblo publica otorga un
afrodescen reconocimiento
diente legal del pueblo
chileno. afro chileno. Lo
cual se
enmarca en
ciertos
procesos
nacionales y
locales para la
comunidad.
Ricardo Lagos Sentencia Noticia NO La maxima
en la pre que en autoridad
Conferencia Chile no politica de un
Durban. hubo pais niega la
presencia existencia del
afro. pueblo
afrodescendient
eenel
territorio.
Luis Campos Acerca de Articulo Si Aporta el
2017 las concepto de

27



demandas
de

sociedades
pigmentocratica

reconocimie s en los
nto de los procesos
afrodescen racistas que
dientes en componen la
Chile y la dinamica
exclusion politica de
pigmentocr Chile.
atica.
Cristian Baez Identidad y | Libro Si Retrata la vida
Lazcano 2018, | territorio dentro del
Afrodescen territorio de
diente en azapa.desde
. una mirada
Chile. afroariquefa
Fotografia Oro Primera Fuente Si Muestran la
negro organizacié | iconografi organizgcién
n ca del movimiento
afrodescen afrodescgndlent
. . e de la ciudad
diente sin de Arica en sus
fines de primeros afios
lucro en por su
Chile reconocimiento.

28



Capitulo 3: Analisis de datos.

3.1 Contextualizacion de los datos:

El siguiente analisis se hara en funcion de una combinacion metodoldgica que nos
permitira comprender los relatos recogidos a través de las entrevistas con su marco
contextual politico en el cual se desarrolla el movimiento afrodescendiente.
Relacionandolo con las politicas publicas que afectan y que se han desarrollado en

funciéon de este movimiento.

Los relatos contenidos en las entrevistas, han permitido comprender desde la
mirada de la misma comunidad su concepcion en torno al territorio, al
reconocimiento, al accionar del estado y al tumbe como espacio de resistencia y

visibilizacion.

En este sentido, para los fines de este analisis y para poder profundizar en relacion
a este movimiento de resistencia ante la invisibilizacion y la falta de reconocimiento,
es que las personas entrevistadas son todas pertenecientes al pueblo
afrodescendiente y, en su mayoria, son bailarinas de diversas comparsas de tumbe,
asi como también profesoras y sujetas politicas activas en la gestiéon de las
demandas del pueblo afro ariquefio, teniendo un amplio recorrido dentro de sus
comunidades, llevando a cabo un trabajo de afios por el reconocimiento de su

pueblo (la mayoria lo ha hecho en algun momento a través del tumbe).

¢ Por qué estalla en el pueblo afrodescendiente una lucha por su reconocimiento?
¢ Qué hace que esta lucha eclosione con tanta fuerza desde el 2000 en adelante?
¢, Se debe a politica publica?, ¢ a la dictadura?, 0 a procesos internos de la
comunidad afro?, estas son algunas de las preguntas con las cuales parte esta

investigacion y que se intentaran resolver en este punto.
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3.2 Reconocimiento:

En funcion de la informacion recolectada podemos decir que el reconocimiento no
es uno solo, y que este, desborda completamente las politicas publicas del estado

chileno.

Me parece pertinente retomar estas preguntas ahora ya que cuando hablamos de
reconocimiento hablamos también de las autopercepciones, de los silencios y las

invisibilidades que devienen en la aparicién de la demanda de reconocimiento.

Detras de esta demanda, existe un reconocerse previo. Con esto me refiero a que
existe en la comunidad afrodescendiente un auto reconocerse como parte de este
pueblo. El hecho de reconocerse implica darse cuenta como sujeto de distintas
realidades politicas, subjetivas y sociales que se imbrican en una identidad, en este
caso, en una identidad afro. Reconocerse dentro de la historia de su opresion, de la
inmigracion obligada durante la colonizacion de América Latina y también como
parte de esta historia de resistencia y sus multiples expresiones. Entonces, cuando
hablamos de exigir reconocimiento, hablamos de una comunidad de sujetos que se
han reconocido entre ellos y ellas como tal y que se han enfrentado a una realidad

que te silencia y elimina como sujeto.

La invisibilidad, la omisién y desaparicion de tu persona implica reacciones frente a
esto, sobre todo si esta se convierte en una politica de estado, en un proyecto pais y
un estigma profundamente arraigado a la sociedad chilena. La invisibilidad genera
en un primer momento malestar, inquietud, preocupacion, miedo y/o rabia. Que al
colectivizarse, se asimila como una realidad comun, la cual se convierte
posteriormente en una expresion, que se ha llegado a configurar el dia de hoy en un

movimiento afrodescendiente.
El reconocerse como pueblo, ha implicado en una diversidad de sociedades

comunicar y preservar tu historia, tus origenes y tus ancestralidades. Implica

rescatar lo que se ha intentado eliminar y luchar porque esto no pase. Es en
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definitiva, una necesidad humana, comunitaria y subjetiva que se reconozca tu
existencia y dotar a esta misma de identidad y cultura. Es por ello, que podemos ver
tras la dictadura, y este espacio que se abre en la transicién hacia la reparacion de
los silencios*®, que comunidades silenciadas comienzan no solo a denunciar
crimenes de lesa humanidad, sino que vemos como otros y otras sujetas sociales
histéricamente silenciados, comienzan a fortalecerse publicamente en conjunto con

una diversidad de demandas.

Dentro de estas comunidades silenciadas tenemos a los pueblos indigenas y al
pueblo tribal afrodescendiente. Es asi como a fines del siglo XX, tres afios después
del término de la dictadura, y como parte de las politicas de reparacién, es que en
Chile se levanta por primera vez una ley (19.253) en la cual se reconocen pueblos
indigenas en el territorio chileno. Esta ley establece que “El Estado reconoce como
principales etnias indigenas de Chile a: la Mapuche, Aimara, Rapa Nui o
Pascuenses, la de las comunidades Atacamefias, Quechuas, Collas, Diaguita y
Chango del norte del pais, las comunidades Kawashkar o Alacalufe y Yamana o
Yagan de los canales australes. El Estado valora su existencia por ser parte
esencial de las raices de la Nacién chilena, asi como su integridad y desarrollo, de

acuerdo a sus costumbres y valores™*.

Si bien esta ley no implicé un gran movimiento en el pueblo por el reconocimiento de
su negritud, si es un primer antecedente de la invisibilidad en la politica publica
como parte de la linea histérica que ha caracterizado el accionar del estado chileno

a la hora de eliminar al pueblo afro de su territorio y de su identidad nacional.

A pesar de que esta investigacion no pretende hacer una revision desde los afios de
la esclavitud, ya que las demandas del pueblo afro en ese periodo son distintas, por
lo que requeriria otro tipo de analisis, me parece pertinente enunciar que, si
revisamos un poco mas atras la historia de Chile, podemos ver cémo en el periodo
colonial, los esclavos negros eran eliminados de los libros de los patrones y como

su identidades también eran blanqueadas. Este es el caso de Maria Antonia

% Steve Stern. De la memoria suelta a la memoria emblematica: hacia el recordar y el olvidar como
proceso histérico. 2000. LOM
% Biblioteca del Congreso Nacional. Ley Chile 19.253. 1993. BCN
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Palacios, musica y esclava negra que fue eliminada y blanqueada por la literatura
chilena®. En esta misma linea, no seria azaroso que esta idea de blanquitud que ha
forjado Chile, en aras de asimilarse al progreso blanco europeo, se siga
perpetuando como parte de la herencia historica de la construccidon de este

estado-nacion.

Esta no sera la unica politica publica que ha invisibilizado al pueblo
afrodescendiente. Hasta el dia de hoy (afio 2023), no se ha registrado ningun
CENSO que haga un recuento de la cantidad de poblacion afrodescendiente en
Chile. Si pensamos en los censos como instrumentos que miden los habitantes de
una poblacién, con sus particularidades y comunidades, el dejar fuera al pueblo afro
es un acto politico, ya que enuncia que este pueblo no es parte del territorio ni de su

poblacion. Quedando fuera de los registros una vez mas.

Por ultimo, a inicios del siglo XXI quedo expresada esta sistematicidad politica de
invisibilidad a través de la figura de maxima autoridad politica del pais en ese
entonces: el presidente Ricardo Lagos. Cuando en una conferencia previa a
Durban® el presidente declaro, frente afroariquefios cuando le preguntaron si habia
negros en Chile que ‘no, porque se habian muerto de frio™’, esto es lo que relata
Marta Salgado, fundadora de Oro Negro y activista histérica afroariquefa, en la nota
entregada al medio de prensa Interferencia, declarando ademas que en ese

momento “nos paramos cinco personas que veniamos de Arica y alzamos la voz"3.

Este hecho es muy importante ya que marca un precedente central en el
movimiento afrodescendiente por su reconocimiento. La defensa hecha por Marta
Salgado es una expresion de la defensa a la identidad y defender la identidad afro
fue el primer puntapié para exigir reconocimiento. En ese momento, relata Salgado
en la nota “le dijimos que no nos habiamos muerto nada de frio. Muchos dirigentes
de otros paises que estaban ahi lloraron y nos abrazaron, porque Chile era uno de

los paises que negaba la presencia de los afrodescendientes y por lo tanto se

% Paulina Barrenechea. Maria Antonia, esclava y musico: La traza de un rostro borrado por/para la
literatura chilena. 2005. Atenea. p. 87-98

% Cumbre Mundial contra el Racismo, la Discriminacion Racial realizada en Durban el afio 2001

3" Paulina Huenchumil. Aqui no hay negros. 2020. Interferencia.

% Marta Salgado en Paulina Huenchumil. Aqui no hay negros. 2020. Interferencia.
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cortaba el eslabén que da el proceso de la Ruta del Esclavo en el mundo. Era raro

que acéa no hubiera quedado impacto del proceso de la trata negrera™®.

El reconocerse en ese momento, el defender publicamente la identidad afro frente a
los dichos racistas del presidente, es un antecedente central del accionar politico del
pueblo afro que marca un punto en la historia del movimiento por el reconocimiento
y por la defensa de su negritud. Este hecho se destaca ya que fue una de las
primeras defensas publicas, hecha por una mujer afro, frente a una figura de poder
publico tal como la de un presidente de Estado. Configurandose como uno de los
hitos importantes en el movimiento por el caracter tanto de los dichos del presidente,
como también por la respuesta contenedora del discurso de Marta Salgado, que
expone una estructura de razones desde las cuales se levanta la defensa de su
pueblo. Entre estas razones menciona la historicidad que intenta eliminarse, asi lo
menciona cuando habla sobre la Ruta del Esclavo y la malversacién de la
reconstruccion de estos procesos, asi mismo, queda de manifiesto que una de las
razones por las cuales se levanta el pueblo afro es también por la defensa de sus

ancestros esclavos invisibilizados en el discurso de Lagos.

En este sentido el reconocerse pasa a ser una exigencia como pueblo frente a un
estado racista y blanqueador y, debido a que estas dinamicas invisibilizantes se han
tornado en politicas publicas, se fue convirtiendo en una necesidad el
reconocimiento publico. Es aqui donde se identifica una de las primeras causas del

estallido del movimiento a inicios del siglo XXI.

Incluso, esto queda expresado posteriormente en los acuerdos formulados en
Durban el afio 2001, donde se reconoce que “el colonialismo ha llevado al racismo,
la discriminacion racial, la xenofobia y las formas conexas de intolerancia. Los
africanos y los afrodescendientes (...) fueron victimas del colonialismo y contindan
siéndolo de sus consecuencias. Reconocemos los sufrimientos causados por el
colonialismo y afirmamos que, dondequiera y cuando quiera que ocurrieron, deben
ser condenados y ha de impedirse que ocurran de nuevo. Lamentamos también que

los efectos y la persistencia de esas estructuras y practicas se cuentan entre los

%9 Paulina Huenchumil. Aqui no hay negros. 2020. Interferencia.

33



factores que contribuyen a desigualdades sociales y econdmicas duraderas en
muchas partes del mundo de hoy™° como parte de las manifestaciones

contemporaneas del racismo, xenofobia y discriminacion racial.

Sin embargo, las expresiones del reconocimiento desbordan el Estado y la
institucionalidad, por lo que también quedan expresadas tanto en el territorio, como
a través de las expresiones artisticas que se han desarrollado, y que han mutado en

funcién de la historia y las demandas que ha levantado la comunidad.

Si indagamos en los margenes legales de la politica publica cuando hablamos de
reconocimiento afrodescendiente hoy nos encontraremos con la Ley 21151, la cual
establece el afio 2019 que “Se entiende por afrodescendientes chilenos al grupo
humano que, teniendo nacionalidad chilena en conformidad a la Constitucion
Politica de la Republica, comparte la misma cultura, historia, costumbre, unidos por
la conciencia de identidad y discurso antropoldgico, descendientes de la trata
trasatlantica de esclavos africanos traidos al actual territorio nacional entre los siglos
XVI'y XIX 'y que se auto identifique como tal.”', esta ley de tan solo 7 articulos, fue
promulgada el mismo afio de la revuelta popular chilena, en medio de los procesos
politicos de represion y levantamiento de masas vividos durante el afio 2019. Si bien
esta ley fue promulgada, queda manifestado en las entrevistas y en la misma
politica publica que es una ley sélo enunciada, es decir, esta ley no es aplicada ni en
las escuelas, ni en la salud, ni en la vivienda, ni en procesos politicos como la
escritura de la Nueva Constitucion, por lo que es una ley que no se ha puesto en

marcha. Esto sera tratado con profundidad en los siguientes capitulos.

En definitiva, el reconocimiento para el pueblo afrodescendiente tiene multiples
esferas, que pasan desde la individualidad subjetiva, la cosmovision comunitaria,
hasta el reconocimiento publico y estatal como demandas y exigencias. Este
registro y lucha contra la eliminacion no se hace solo desde los margenes estatales,

sino que desborda el Estado, viniendo desde esferas artisticas, territoriales, y

40 Organizacioén de las Naciones Unidas. Conferencia Mundial contra el Racismo, la Discriminacion
Racial, la Xenofobia y las Formas Conexas de Intolerancia. 2001. United Nations Redacted.
41 Biblioteca del Congreso Nacional. Ley Chile 21151. 2019. BCN
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culturales que han conformado en su conjunto al movimiento por el reconocimiento

afrodescendiente de su identidad, negritud, historia y territorio.

3.3 Tumbe, una trinchera del reconocimiento a través del Arte:

Para poder desarrollar este apartado es necesario contextualizar el tumbe como una
de las primeras expresiones del pueblo afro donde se manifestaba publicamente su
identidad. Como una danza que nace dentro de los afios de esclavitud y que se ha
ido transformando en funcion de las historias y vivencias del pueblo

afrodescendiente.

Asi, podemos reconocer a través del tumbe la historia del pueblo afro, un baile que
servia como ejercicio de libertad y resistencia y que con el paso de los afos, de los
estados y las dictaduras, como un baile que transmite su cultura, cuenta sus
historias, habla de sus trabajos, sus ancestros y sobre todo, que otorga una
identidad a través de la danza, la musica y el canto. Su configuracién, ha sido una
forma de expresion de gran relevancia en el pueblo, sirviendo como un espacio de

transmision de su cultura, herencia, barrios e historia.

Las letras del tumbe hablan acerca de la vida de las y los afrodescendientes. E
incluso dependiendo del sector, vemos que expresan los distintos estilos de vida del
mismo pueblo en funcion del lugar que habitaron. Alrededor de este baile se fueron
conformando comparsas que se reunen a través del tumbe y que se han constituido
como un espacio artistico central a la hora de hablar del movimiento
afrodescendiente y sus luchas por el reconocimiento.

No solamente en funcidn de ser un ritual dancistico, sino que también de interpretar
comunidades especificas en distintos territorios ariquefios que dan cuenta de una

multiplicidad de formas de vida afroariquena.

Es en este sentido que podemos ejemplificar en la ciudad de Arica este fenbmeno

con la creciente cantidad de comparsas de tumbe afroariquefio que se han
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levantado los ultimos anos, desde Oro Negro, Arica Negro, Tumba Carnaval,
Palenque Costero, AlunaTambd, Barrio Lumbanga, hasta grupos de tumbe como

AfroConsiente, Mixtura Negra, Bakary, Alza Raza, Sabor Moreno, entre otros.

Tomando algunas de estas comparsas como ejemplo de esta diversidad tenemos a
la comparsa Tumba Carnaval y Arica Negro. La comparsa “Tumba Carnaval” es una
comparsa de tumbe que rescata la cultura afrodescendiente fijada principalmente en
la vida de las y los afros que vivian en los valles, por lo que dentro del baile se
utilizan mucho machetes, herramientas usadas para las cosechas y movimientos
gue simulan la recoleccion de alimentos como aceitunas, cafias de azucar,
interpretando una vez mas estas practicas ancestrales de los afroariquefios,
relatando ademas cuales eran sus dinamicas de trabajo. Otro Movimiento
caracteristico es la rotura de cadenas, retratando la historia de la esclavitud y su

liberacion en sus pasos.

Por otra parte, tenemos a la comparsa “Arica Negro, recuerdos de la chimba”, la
cual, es una comparsa que, tal como lo dice el nombre, rescata la cultura de los
afros que habitaban en el sector de la Chimba, es decir, la costa cercana a la playa
Chinchorro. Estos afros trabajan la totora y la pesca, por lo que en sus pasos y
cantos es muy caracteristico el uso de bateas, redes, simulando una actividad
pesquera. Ademas se le rinde culto a Yemaya (originaria de la religion yoruba del
oeste africano), diosa Orisha del Mar, que devela las tradiciones y costumbres que
le dan centralidad al cuidado del agua. Otro aspecto muy interesante de esta
comparsa es que los negros de la Chimba son negros libres, nacidos en este
territorio, o bien negros que se escaparon del trabajo esclavo, por lo que a diferencia

de otras comparsas, no marcan cadenas y sus canciones hacen referencia a ello.

Solo en estas dos comparsas ya podemos ir reconociendo distintos espacios de
lucha y demandas que va levantando el pueblo y que demuestran la multiplicidad de
demandas que se levantan en este territorio. En primer lugar, tenemos la
reivindicacion del territorio de Azapa y los valles como un territorio ancestral, donde
llegaron a trabajar los primeros afros a las tierras ariquefias, Este territorio carga un

valor cultural para el pueblo no solo por esto, sino que también porque es en este
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espacio donde se desarroll6 la vida afrodescendiente de los primeros afos
(tomando en cuenta ademas la ocupacion de otros territorios en Arica, como el
barrio Lumbanga o el valle de Lluta), es aqui ademas donde han decidido seguir
resistiendo como un espacio lleno de memoria, por lo que hoy, podemos ver en
Azapa una reivindicacion importante a seguir permaneciendo en el territorio, a

ocuparlo y no irse.

Esto queda expresado en el libro escrito por Cristian Baez, cuando habla de la
historia de su padre, quien trabajé gran parte de su vida en una Hacienda del Valle
de Azapa. El nos cuenta que cuando se presentaba la idea de irse o permanecer en
el territorio “ él solo buscaba convivir entre olivos, metido en las vertientes para
buscar agua o hacer tajamares cuando bajaba el rio San José poder regar los olivos
y asi abonar (...) Carlos Baez Rios se refugié en el valle de Azapa porque
comprendia que su negritud estaba dentro de su territorio, no aceptando nunca irse
de esta tierra, decidié que sus hijos se criaran en este valle y transmitio esto a
nosotros, sus hijos que continuemos conviviendo en este territorio de resistencia
que muchas familias negras han continuado por mas de cuatro siglos™2.

Existe por tanto una tendencia a resistir en el territorio y no abandonarlo, ya que se
considera este espacio como el primer lugar fisico que permitié el reencuentro de

las comunidades africanas, en este caso, en la ciudad de Arica.

La tierra del valle de Azapa se consolida como un espacio que permite la
construccion sociopolitica de una comunidad afrodescendiente, la reconstrucciéon de
sus tradiciones, la organizacion comunitaria, conformandose como un espacio de
resistencia, espiritualidad y organizacion hasta el dia de hoy.

Expresion de eso es la construccion de casas comunitarias afro- aymaras como “La
Paskana” que buscan abrir un espacio comunitario en el medio del valle que dé
lugar a la cultura de las comunidades ariqueias. Incluso, ya dentro de la ciudad, se
ha levantado hace un par de afios “La casa del tumbe”, museo y lugar de encuentro
y ensayos, que rescata e ilustra a través del arte iconografico, pictérico y
metalurgico la historia del pueblo afrodescendiente desde la llegada de sus

ancestros africanos a las costas de Arica.

42 Cristian Baez. ldentidad y territorio Afrodescendiente en Chile. 2018. 1st Arica.
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Por otra parte en el conjunto de la comunidad afro, tanto las y los negros de la
Chimba como de la ciudad y los valles tiene una relacién directa y por tanto un
cuidado y fijacién central en el agua.

Tomando en cuenta que unas de las deidades que reivindica parte de la comunidad
es a Yemaya y que este recurso es indispensable para la continuidad de la vida y
sus comunidades es que, dadas las condiciones climaticas y de sequia que se viven
aceleradamente en el norte, el problema del agua es muy relevante para el conjunto

de la comunidad afroariquefia.

Los rios, y los valles, son los unicos espacios verdes dentro del desierto del norte.
Son pulmones verdes que se han ido secando y han sido masacrados
aceleradamente en los ultimos afos.

Por lo que, tanto en los valles, como en la ciudad, es sabido y se recoge dentro de
las demandas del pueblo afro, el cuidado del agua como un elemento central para la
preservacion de sus territorios ancestrales y de la vida misma, es decir, es

imposible ver el territorio y el agua de manera separada.

Esta preocupaciéon queda también expresada a través del tumbe, tanto en sus pasos
como en sus letras. Conformando en su conjunto una historia cultural transmitida a
través de la musica y la danza, por lo que el tumbe ha servido para poder generar
una historia comun en el pueblo, una transmisién de saberes y una reconstruccion
de su pasado. Un pasado que por lo demas es tomado desde distintas esferas.
Como vimos anteriormente, habia una expresion de la esclavitud, pero también de
su liberacion y del territorio que se habitaba. Por lo que el tumbe se desarrolla en
funcién de los relatos de cada afro en un sector especifico y desarrollo de sus

comunidades, con sus desafios, penurias y alegrias particulares.

El dia de hoy, las personas entrevistadas coinciden en que uno de los objetivos del
tumbe es poder visibilizar este pueblo tribal, tanto su existencia, como permanencia
en el territorio y sus costumbres, ademas de ser un instrumento historico de
sanacién para su pueblo. Pero también, integran nuevos elementos como la idea de

que el tumbe, debido al gran desarrollo que ha tenido estos afios a lo largo del
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territorio, se configura como un movimiento dentro del pueblo afrodescendiente: el

movimiento afro tumbero, como una practica particular del pueblo afroariquefio que
se ha extendido por todo el territorio chileno. Hoy en dia incluso podemos ver en la
zona central de Chile, como en Valparaiso y Santiago como se han ido conformado

comparsas de tumbe que rescatan pasos y cantos de las comparsas ariquenas.

Es mas, hay comparsas que han logrado integrar nuevos discursos y problematicas
a través de la organica de las comparsas, tratando temas como la opresion
patriarcal y la integracion de otras corporalidades violentadas como lo son las
disidencias. Estas comparsas han levantado ademas, en sus canticos y la
conformacién de sus bloques de musicas, la importancia que tiene y que ha tenido
la mujer afro para la conformacion de sus comunidades. Asi el tumbe, que ha
servido como una herramienta de expresion del propio pueblo afroariqueno, también
ha mutado en funcién de las demandas y procesos de su propia gente. Siendo una
verdadera herramienta visualizadora de discursos, historia y demandas que muta y

se adapta a las transformaciones y procesos del propio pueblo afro.

Es un espacio con identidad colectiva, que cumple una funcién sociocultural que
ayuda a reconstruir esta identidad. Si vemos el tumbe a través de la historia
podemos reconocer sus cambios en funcion de los procesos que ha vivido el pueblo
afro. En un primer momento, el tumbe es una herramienta sanadora de la
esclavizacion, un espacio de distension y comunidad, frente a una realidad
amedrentadora. Posteriormente tras la abolicion de la esclavitud, el tumbe comienza
a relatar la vida afrodescendiente, a modo de preservar y transmitir la historia de
estos primeros momentos. Y por ultimo, frente a la realidad politica, social y
territorial, el tumbe comienza a integrar en sus letras, cantos y conformacién de sus
comparsas, nuevos relatos que rescatan las problematicas del mundo actual
(escasez y saqueo hidrico, necesidad de reconocimiento, cuestionamiento al

racismo, historicidad).
Por ultimo, me parece pertinente mencionar que en Arica, la cultura carnavalera es

muy importante, ya que se rescatan a través de los carnavales la historia de cada

una de las comunidades que habitan en el Norte, no solo de Chile, sino que
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también, colindando con las tradiciones y culturas de otros paises como Bolivia y
Peru, donde también encontramos descendientes del afro, de los aymaras y
quechuas. En este sentido, el tumbe y sus comparsas se insertan en esta cultura
carnavalera®® como una herramienta fundamental para reconocer la presencia
negra, ya que visibiliza y concientiza al conjunto de la comunidad ariquefia sobre su
presencia. Por lo que su fortalecimiento y amplia difusién también haya relacién con

esta cultura especifica que se desarrolla en el Norte.

3.4 La politica publica y el aparato estatal chileno:

En la cuestion de la lucha por el reconocimiento en relacién al papel que juega el
Estado chileno, se devela en este apartado ciertas practicas sistematicas del Estado
de Chile por ocultar al pueblo tribal como parte de la naciéon chilena y la vision de los
grupos afrodescendientes con respecto a las ultimas politicas que han perpetuado

esta exclusion.

Dentro de ellas una de las mas importantes y actuales demandas las encontraremos
en relacion a la redaccion de la nueva constitucion, tras el proceso de la revuelta
popular del afio 2019. En el cual el pueblo afrodescendiente, ha sido totalmente

apartado del proceso constituyente.

Cuando se le pregunto a las personas entrevistadas como afectan las politicas del
estado al pueblo afro, algunas declararon que en Chile no se podia hablar de
politica hacia el pueblo afro, mas bien de ciertos criterios en algunos ministerios de
ciertas regiones, como seria el caso de Arica en los ministerios de cultura 'y
patrimonio. También, coinciden que la politica publica hacia el pueblo
afrodescendiente se resume en una ley: La ley 21151%, que no ha sido puesta en
accion, por lo que aun, a pesar de la promulgacion de esta, no se velan derechos en
el marco de la salud, de la educacion, la vivienda, el trabajo y la politica ciudadana

para las y los afrodescendientes. Esta es definida incluso como “letra muerta”, por lo

43 Andrea Chamorro. Danzar el Carnaval Andino en Arica: cuerpos y expresion festiva. VII Congreso
Chileno de Antropologia. 2010. A. Académica.

4 Despachada el afio 2019, primera ley que reconoce a las personas afrodescendiente como parte
del territorio chileno.
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que la escasez de politicas publicas que velen por su reconocimiento, son aun muy

evidentes.

La demanda de reconocimiento a través del Estado no solo halla relacion a una
legitimacion de su existencia, sino que ademas, ser reconocidos por el Estado como
pueblo tribal abre una serie de oportunidades a la que no estan habilitados para
acceder. Podriamos hablar de una serie de beneficios, desde viviendas, becas,

derechos en la educacion, salud, y participacion politica que se les niega.

No solo eso, existen procesos politicos que aun develan esta exclusion por parte de
los mecanismo del estado, incluso es sus momentos que podriamos llamar, mas
democraticos. Cuando digo esto, me refiero particularmente al proceso de la
Convencién Constitucional, donde no hubo escafos reservados para el pueblo

afrodescendiente, a pesar de ya estar en vigencia la Ley 21151.

El que no existan escafios para la escritura de una carta constitucional, deja fuera al
pueblo afro, sin consulta ni opinién, de un proceso tan importante como lo es el
cambio de la constitucidn politica heredada de la dictadura en el mismo territorio que
ellos habitan, por lo que existira una imposicion de la escritura, sin tomar en cuenta,
las necesidades de un pueblo histéricamente invisibilizado, desde su propia
perspectiva. No fue sino debido al acercamiento de otros pueblos indigenas (como
la consulta de Elisa Loncon a la mesa afro), que se permitio la integracion de cinco
articulos referidos al pueblo afrodescendiente en la propuesta constitucional del afio
2022, dejando al albedrio de la voluntad de este organismo el realizar o no estas

consultas.

A pesar de existir una ley, esta abre un cuestionamiento a la permanencia de las
tendencias dentro del Estado y sus organismos, hacia el racismo, la omisién y la
exclusion. Vemos que sigue existiendo una desigualdad de derechos y politicas

publicas que hagan valer este reconocimiento mas alla del enunciamiento de este.

El Estado por su parte, ha seguido con su linea histérica de reparacion a medias.

Reparacion, ya que el pueblo afro es tribal debido a que viene de un proceso de
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esclavitud y vulneracion de los derechos de las comunidades africanas. Por lo que
el reconocimiento legal, es un primer paso, frente a la inexistencia de politicas
publicas reparadoras y frente a la continuidad de l6gicas racistas e invisibilizantes

por parte del aparato del Estado chileno.

La exclusion que sucedio en la Convencion Constituyente también devino en el
levantamiento y reorganizacion del pueblo afro en una defensa de su identidad, sus
derechos y su territorio. Asi quedd de manifiesto en las concentraciones hechas
afuera del Congreso Nacional y La Moneda durante el proceso constituyente, donde
organizaciones y personas afrodescendientes viajaron desde el Norte y otras partes
de Chile a reclamar su reconocimiento y participacion dentro de estos procesos
nacionales. Incluso, se juntaron variadas organizaciones afrodescendientes y
tumberas a realizar una cancién llamada “Demanda afrochilena” que expone
algunas de las demandas y reivindicaciones de la comunidad afro frente a este

proceso.

El accionar del Estado chileno no es nada nuevo, como ha sido expuesto a lo largo
de esta investigacion, es una historia de discrimacion, esclavitud y silencios desde la
llegada de las y los africanos a las costas de este continente. El origen de este
accionar entonces, se halla en la construccion de esta relacion social entre los

europeos, las elites criollas y las y los africanos desde los tiempos de la colonia.

Esta relacién de esclavizacién en el Norte de Chile, donde la mayoria de personas
afros eran esclavizadas como materia productiva para las minas de Potosi, vendidas
en la catedral San Marcos, fueron construyendo relaciones de poder entre
afrodescendientes y el reino de Chile. Relacion que posteriormente se mantuvo ya

consolidada la construccion del Estado-nacion.

Cuando entramos al proceso de independencia de la monarquia por parte de las
oligarquias chilenas*® se comienza a levantar en Chile, junto con las ideas del
patriotismo y nacionalismo, el proyecto de chilenizacién, un proceso que el pais

llevé a cabo a fin de diferenciarse de Peru y Bolivia durante la Guerra del Salitre,

4 Luis Corvalan. El que no lo vea, renuncie al porvenir. Historia contemporanea de América. Una
vision latinoamericanista. 2016. CEIBO.
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asimilando su identidad nacional a lo que en en ese entonces era entendido por la
elite como progreso: las sociedades europeas. Este proceso consistidé en blanquear
la identidad chilena, discriminando a este pueblo que fue esclavo, al asimilar lo
moreno a lo peruano, estableciendo nuevas formas de racismo y discriminacién

social tras la independencia.

Cristian Baez explica este momento histérico como un proceso de degradacién
politica del pueblo afrodescendiente, porque es aqui, cuando dentro de la nacion
chilena, comienza a negarse la negritud. “Para ser chileno uno tenia que ser blanco.
Los mismos abuelos incluso tenian eso metido para describir a las personas. Mi
abuela Rosa Rios, que en paz descanse, cuando alguien venia a verme me decia
‘te estaban buscando Cristian’ y yo le decia 4y quién era abueli? Y me contestaba,
“no sé, pero era medio achilenao”. Eso queria decir que era blanquito. Nuestra
identidad comienza a negarse hacia el exterior pero al interior de nosotros también.
Habia que casarse con gente blanca porque habia que ‘arreglar la raza’, eso se

decia mucho entre las familias de esta zona™®.

Esta blanqueamiento de las sociedades que pretendian eliminar lo negro, también
fue desarrollada por Luis Campos, quien rescata la idea de racialidad que se daba
en Latinoamérica y el Caribe planteada por Wade, él dice que “el proceso de la
mezcla se podia considerar como un blanqueamiento progresivo de la poblacion.
Supuestamente, se esperaba que la mezcla produzca la eliminacion de los negros y
de los indigenas y la creacion de una sociedad mezclada cercana al extremo mas

distintivamente blanco del espectro™’.

Esto continu6 a lo largo de la historia de Chile, fomentado por el discurso patriota.
De hecho, la dictadura, como aparato y estrategia que llevé a cabo un conjunto de
medidas que buscaban eliminar a cualquier costo las diferencias y resistencias
politicas al proyecto militar, permitié la continuidad de estos estigmas hacia el

pueblo afro.

46 Cristian Baez en Paulina Huenchumil. Aqui no hay negros. 2020. Interferencia.
47 Peter Wade. La politica cultural de la negritud en Latinoamérica y el Caribe. 2005. Revista de
Cultura Latinoamericana. p. 8-38.
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Asi, durante muchos anos, y diferentes etapas de la historia de este territorio, el
nacionalismo chileno se ha impuesto a punta de eliminar e invisibilizar de manera
sistematica a la poblacion afrodescendiente. Es en esta tradicion arraigada a la
cultura, a la herencia politica de los sectores y cosmovisiones de la élite, que se ha
perpetuado hasta el dia hoy la invisibilidad en materia de politica publica. Por lo que
la segregacion de la convencion constituyente, la exclusion en los censos, y la
precaria aplicacion de la ley 21151 no son procesos azarosos, mas bien, estan
arraigados a toda esta herencia racista frente a la participacion afro en la sociedad
chilena. Son afios y afios de esclavizacion, de discrimacion y resistencia, que han
eclosionado en un renacer del pueblo afrodescendiente a través de lo expuesto en

los apartados anteriores.

Este renacer, que algunos definen como etnogésis, es parte de la apertura en este
nuevo siglo a sectores histéricamente invisibilizados por el proyecto de estado
nacion y posteriormente por la dictadura, es debido al envalentonamiento del pueblo
tras las politicas que solo respondian a los indigenas originarios, es la consecuencia
de las politicas estériles de reparacion hacia estos sujetos y sujetas herederas de la
lucha contra del racismo y la esclavitud, son los dichos de las autoridades chilenas,
y las politicas que una y otra vez han dejado fuera al afro que, en su conjunto, se
han conformado como una ausencia histérica de reconocimiento que ha causado la

indignacion y organizacion del pueblo afrodescendiente en Chile.
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Capitulo 4: Reflexiones concluyentes:

Estas visiones desarrolladas en cada uno de los capitulos no carecen de
interseccionalidades ni contradicciones, ya que parte de esta experiencia con el
aparato del Estado chileno, sus politicas publicas y procesos politicos como la
revuelta popular de 2019, la conformacién de la Convencion Constituye, la
movilizacion del pueblo afro por la integracion de este en los escafios reservados, y
el posterior fracaso de la Convencion, han hecho que los sectores
afrodescendientes sean mas criticos al proceso, al igual que el resto de los sectores

y comunidades populares de la poblacion.

A mi parecer existe también en el Estado un interés de generar un reconocimiento
mediado, una reparaciéon a medias en funcion de mantener a los pueblos tribales e
indigenas en una permanente discusion y también a modo de contener la rabia y la
movilizacion con acuerdos reformistas que carecen de un real contenido politico que
resuelva verdaderamente la problematica del reconocimiento y el racismo en Chile.
Esta linea de contencion no es nueva, ya que se ha aplicado anteriormente para
responder a distintos pueblos, comunidades y/o corporalidades que han sido
violentados por el Estado de Chile. Un ejemplo de ello son las politicas reparatorias
hacia las familias de dd.dd durante la dictadura, que no dan respuesta ni juicio a los
responsables de esta masacre, otro ejemplo de estas son las politicas hechas hacia
pueblos indigenas, sobre todo en relacion al pueblo mapuche y la devastacion de su
territorio, hacia los presos politicos de la revuelta, que recientemente se le entregd
un indulto mediado para una pequefa parte de este grupo. Y asi, esta reparacion a
medias, que ha servido como un ejercicio contenedor de reacciones y respuestas
ante la fatiga, discrimacion y violencia, se repite una vez mas con el pueblo

afrodescendiente.

Yo creo que factores, como la pigmentocracia de la que nos habla Luis Campos*® y

la chilenizacion (y peruanizacion) de la que nos habla Cristian Baez*’, Wade® y

8 |Luis Campos. Los negros no cuentan. Acerca de las demandas de reconocimiento de los
afrodescendientes en Chile y la exclusion pigmentocratica. 2017. Antropologias del Sur. p.15-31.

4 Cristian Baez. Identidad y territorio Afrodescendiente en Chile. 2018. 1st Arica.

%0 Peter Wade. La politica cultural de la negritud en Latinoamérica y el Caribe. 2005. Revista de
Cultura Latinoamericana.

45



Gonzalez®', han llevado a que las y los afros sean excluidos hasta hoy. Por otro
lado, el mantenimiento de esta politica hasta la actualidad, ha sido en funcién de un
régimen que no quiere permitir la existencia de este pueblo, porque no esta

dispuesto a reconocer ni ceder una serie de elementos:

1) No esta dispuesto a reconocer dentro de su historia los crimenes de lesa
humanidad contra los africanos esclavizados durante la instalacion del estado
en este territorio.

2) No esta dispuesto a reconocerse desde la pluralidad, porque esto significa
alejarse de la linea histérica de la cosmovision blanca de progreso europeo
que han cargado las elites gobernantes, por lo que tampoco cede hasta el dia
de hoy a manchar dentro de esta vision su imagen blanqueada de nacion
chilena

3) En materia practica estos elementos han significado el silenciamiento en la
historia oficial de las comunidades indigenas vy tribales, la eliminacion de su
cultura y ancestralidad de la historia, el devastamiento de sus territorios, la
marginacion de sus comunidades y leyes que no se transforman en politicas
publicas. Por lo que tampoco esta dispuesto a devolver a este pueblo sus
derechos de tierras, de agua o sus derechos politicos de participacion

ciudadana como lo seria participar en la escritura de una nueva constitucion.

Se combinan en este sentido la tradicion pigmentocratica y racista de Chile, con la
negacion de derechos tradicionales cuyo reconocimiento implicaria un gasto estatal,
pérdida de ganancias para la élite y un cambio politicocultural central a la hora de

hablar de pluralidad nacional, social y cultural en el territorio.

Hoy seguimos viviendo en un pais que se niega a aceptar la existencia de la
negritud, de pueblos afrodescendientes, y que se niega en esta misma linea a
entregar un reconocimiento real que genere una reparacion sustantiva que haga
justicia frente a la esclavitud de cientos de antepasados de la comunidad

afrodescendiente. Antepasados que por demas no son historias tan lejanas ni tan

51 Sergio Gonzales. El Dios Cautivo: Las ligas patrioticas en la chilenizacion compulsiva de Tarapaca
(1910- 1922). 2004. LOM.
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ajenas, basta con hablar de tatarabuelos, para encontrar en sus ancestralidades

estos crimenes contra el pueblo afro.

La negritud en Chile esta asociada a la delincuencia, al trafico y a la violencia. Una
l6gica que ha instalado el Estado para evitar una aceptacion en la comunidad
nacional de personas diferentes, rechazandolos junto a los inmigrantes de Peru y

Bolivia.

Esta actitud forma parte de una cosmovision historica de los sectores dominantes
chilenos sobre la racialidad, y la conformacion de la nacion, que se entrecruzan y
hallan una justificacion en los pasados conflictos territoriales y limitrofes, como lo fue
la Guerra del Salitre, pero también, de practicas anteriores de esclavitud que
permitieron durante muchos afos a la oligarquia enriquecerse a costa de la

explotacion africana.

Estos procesos han construido una vision y una forma especifica de accionar hasta
el dia de hoy del Estado chileno y la politica de los sectores dominantes. Por ello
esta lucha toma tanta relevancia en el pueblo afro, porque son derechos que se han
negado desde el inicio de la historia de Chile, e incluso antes, cuando el territorio de
Arica pertenecia aun a Peru, las y los afros ya eran traficados en el interior del
continente. Desde esos tiempos es que el tumbe ha servido como herramienta para
su liberacion, porque es a través de este ritual dancistico donde se reunia su
comunidad, es incluso definido como el unico espacio de liberacion durante el

periodo de la esclavitud.

Esta herramienta histérica se ha transformado al inicio de este siglo para seguir
siendo un instrumento de sanacion y lucha para el pueblo afrodescendiente, al igual
que la resistencia en su territorio, especialmente en los valles, que se conforman
como uno de los primeros espacios materiales de encuentro dentro de la regidén de
Arica. Estas herramientas que son parte de su cultura se han modificado en funcién
de la propia historia de su comunidad. Es en este sentido, que cuando hablamos de
invisibilizacion, de reconocimiento y de discriminacion, si vemos las ultimas

canciones, e intervenciones en carnavales hechas por las comparsas afroariquefas,
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todos estos elementos quedan expresados en sus cantos, en sus tambores y en sus
vestimentas. Incluso en el ultimo carnaval hecho el afio 2020 (debido a la
cancelacién de este los ultimos afios por la pandemia), podemos ver expresada
tanto las demandas del pueblo afrodescendiente, como la integracion de demandas
hechas por el conjunto del pueblo chileno durante la revuelta popular del 2019. Es
asi, que en esta version del carnaval, un bloque de mujeres de la comparsa Tumba
Carnaval incluyé dentro de su presentacion parte de la performance de “Las Tesis”?,
apoyando abiertamente las demandas hechas por el movimiento de mujeres a nivel

nacional e internacional durante esos afnos.

Es a través del tumbe pero también del territorio y de su defensa politica, que el
movimiento afrodescendiente ha encontrado el camino hacia su reconocimiento en
este periodo de la historia. Que ademas, se enmarca en un contexto post dictadura,
donde es importante destacar que sin duda la experiencia de lucha de los pueblos
indigenas, especialmente el mapuche, fueron un camino y un modelo tactico que
incentivo la lucha de los pueblos afrodescendientes. Es verdad que existe una cierta
ambigiiedad en esa relacion, pero la emergencia indigena® de los afios 70 impacto

sin duda en el despertar de la lucha por el reconocimiento de los afrodescendientes.

En esta misma linea, el reconocimiento de derechos y de existencia por parte del
Estado chileno a inicios del siglo XXI a algunos pueblos indigenas (Ley 19253) que
dej6 fuera al pueblo tribal afro, y que luego se junt6é con una serie de politicas y
dichos racistas por parte de autoridades publicas, fueron un incentivé mas para este
despertar que eclosioné en el fortalecimiento y construccion de un movimiento
afrodescendiente que lucha por su reconocimiento, que reivindica su pasado negro

y que pelea por que este no sea eliminado de la historia.

Me parece pertinente para esta parte de la investigacion, hacer un breve listado que
sintetice algunas de las propuestas que permitirian dar una solucion al problema del

reconocimiento del pueblo afrodescendiente, propuestas hechas por las mismas

%2 Colectivo Interdisciplinario y Feminista nacido en Chile. Es aqui donde sus fundadoras crean la
perfomance “Un violador en tu camino” que alcanzé intervenciones a escala mundial tras la
revolucién del mayo feminista el afio 2018.

%3 José Bengoa.La emergencia indigena en América Latina. 2000. FCE.
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personas que fueron entrevistadas en el transcurso de este trabajo frente a su

invisibilidad y discriminacion histoérica:

e Reconocimiento politico a nivel nacional del pueblo afrodescendiente
en el territorio chileno, que integre efectivamente la aplicacion de
politicas de seguridad, salud, educacion, vivienda y trabajo hacia la
poblacion afrodescendiente.

e Entrega de los mismos derechos que se le da al resto de la poblacion
chilena a la poblacion afro.

e Concientizacién a través de la educacion sobre el respeto a la cultura
afrodescendiente y empatia histdrica frente a los crimenes de lesa
humanidad realizados en el periodo colonial con la esclavizacion.

e Jurisdiccion frente al racismo emitido por cualquier institucion u
autoridad perteneciente al Estado de Chile.

e Escanos reservados para la representatividad politica del pueblo
afrodescendiente en procesos constitucionales del pueblo de Chile.

e Aplicacion pertinente del convenio 169 de la OIT>.

Por ultimo, me gustaria sefalar que el rol que ha tenido el Estado chileno en la
invisibilizacion del pueblo afrodescendiente se ha dado desde sus inicios como un
proceso de deshumanizacion de nuestras comunidades, masacrando desde la
colonizacion a pueblos, culturas, espacios sagrados y ancestros. En pos de
aumentar sus riquezas y saquear nuestros territorios, pero también de formar una
imagen y mentalidad nacional que se asimile lo mas posible a las sociedades
europeas. Que, curiosamente, fueron las precursoras de las practicas esclavistas.
Esta nocién de sociedad blanca, de asimilacion al progreso, no ha sido ajena a las
practicas y dinamicas sociales de la historia presente. Porqué es sobre estos
estigmas y discriminaciones historicas que se sostiene el aparato estatal racista que

niega la existencia y los derechos de los pueblos afrodescendientes.

% Biblioteca del Congreso Nacional de Chile. Ley Facil, Convenio 169 OIT. 2014. BCN. Establece que
se deberan adoptar medidas especiales para proteger a las personas, instituciones, bienes, trabajo,
cultura y medio ambiente de los pueblos originarios.
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Este rol histérico de una sociedad construida sobre el racismo, el clasismo y la
pigmentocracia ha pasado por multiples transformaciones que, durante el ultimo
tiempo, tras la dictadura, han devenido en decisiones del estado chileno (leyes,
politicas publicas y dichos de sus autoridades) que han eclosionado desde el 2000

en adelante en un fuerte desarrollo del movimiento afrodescendiente.

La lucha que en algun momento fue por la sobrevivencia y luego contra la
esclavitud, hoy se convierte en una lucha por el reconocimiento y por la defensa de
su historia. Que ha logrado desarrollar una fuerte critica al rol y a los origenes de las
acciones del aparato estatal de Chile. Asi mismo, ha levantado una importante
organizacion del pueblo afrodescendiente. Un movimiento que ha tomado fuerza y
que se ha desplegado de diversas formas en el territorio de Arica, incluso

desbordandose y llegando a mas regiones del territorio nacional.

Un movimiento ademas donde se han desarrollado multiples estrategias para lograr
reconocimiento a través de herramientas y tradiciones que son propias de su cultura
e historia: El Tumbe, el territorio (Valle de Azapa, el Valle de Lluta, Lumbanga, Las

Maitas, la Chimba) y su memoria oral, se conforman como herramientas de defensa

para un pueblo que ha luchado histéricamente por su existencia.
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Anexos:

Entrevista S. Donaire:

1. ¢ Qué piensas tu, que es el reconocimiento?

El reconocimiento es muy importante para nosotros los afrodescendientes, ya que
somos una gran parte de la zona norte y por lo que me cuenta mi mama y mi papa,
ellos llegaron hacia Azapa y alli ellos trabajaron como tejedores de esteras y mi
papa sacando aceitunas, y sus abuelos igual. Era una gran parte de la ciudad que
era gente morena y nosotros merecemos ser reconocidos, porque somos parte de
Chile.

2. ¢, Qué es para ti Azapa y el tumbe en relacion al pueblo afrodescendiente?
Super importante, porque como te dije anteriormente, mis papas, ellos vivieron en
Azapa, todas las familias afrodescendientes vivian una al lado de la otra y en
trabajos muy similares, sacando aceitunas, arriando animales, tejiendo esteras,
entre otras cosas. Y, en Azapa la mayoria son gente morena, entonces, es muy
importante, demasiado importante, porque en Azapa, ahi llegamos todas mis
generaciones anteriores y es parte de nosotros, porque es un legado que nos

dejaron nuestros antepasados.

3. ¢, Coémo crees que afectan las politicas del Estado al pueblo
afrodescendiente?

El Estado no nos ha reconocido por mas que se han hecho tramites para poder ser
reconocidos, ha costado muchos y creo que, deberiamos ser reconocidos porque
fuimos unos de los primeros en llegar aqui a la ciudad de Arica, bueno, que venian
del Peru y llegamos hasta Arica, porque como tu sabras, los afrodescendientes
venian de alla y muchos se quedaron en el Peru, mucha gente, familias y
generaciones estan aqui, en Arica. Entonces, seria bonito, sentirnos parte, que
somos importantes, que somos importantes para Chile y no somos cualquier cosa.
En realidad, aqui no nos han reconocido y, por el contrario, hemos sido de repente,
discriminados en muchas partes y eso deberia de cambiar, nosotros dejamos un

legado muy grande y lo digo por mis antepasados, porque ellos quedaron esclavos,
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porque los papas de mi papa, ellos llegaron como esclavos aca, mas que nada mi
abuelita Esther, que es mama de mi papa, llegaron aca y su familia también, habia
trabajos muy por debajo de los trabajaban los demas y se les pagaba muy poquitito.
Y que ahora todavia persistimos y salimos adelante, y que ahora sigue su
descendencia, somos una descendencia grande dentro de Arica, por eso,
necesitamos todo el reconocimiento, pero el Estado se ha hecho nulo eso y no se
ha interiorizado del pueblo afrodescendiente como debiese haber sido y eso es una

gran pena, porque no nos sentimos parte de nuestra historia.

4. ¢ Por qué piensa que en Chile es mas dificil que se reconozca al pueblo Afro?
Yo pienso que Igual se han reconocido otros pueblos y no un pueblo que también
siempre ha existido y permanecido durante mucho tiempo, que yo encuentro que es
uno de los pueblos mas importantes -no despereciendo a los otros pueblos-, pero yo
creo que también es por un tema de discriminacidn, porque yo también me he hecho
la misma pregunta y no tengo respuesta, porque se han hecho muchos tramites
para que pueda ser reconocido y no ha sido posible, no logro entender porque no.
Yo creo que es la discriminacién a un pueblo que fue esclavo y llego a Chile, cuesta
como aceptarlo, pero todo lo que trae detras, las raices y todo, es muy importante.
Entonces, ahi me parece que es muy injusto y creo que, Chile deberia de darse

cuenta de eso, en todo lo que hay detras.

5. ¢ Cual seria para ti una solucion frente a la invisibilidad de la comunidad afro
y al problema del reconocimiento? ; Qué medida tomarias para cambiar esta

situacion?

Primero que nada, que nos reconozcan, que nos den nuestro valor como
corresponde, porque todavia hay partes en que a la gente negra no le dan los
trabajos como corresponden, igual sigue la discriminacion, yo creo que primero
debiese desaparecer que a nosotros nos trataran como lo que somos, personas tan
personas como cualquier otra. El gobierno deberia de tomar eso en cuenta.

Creo que la medida en que deberian tomar para cambiar esta situacion es que, nos
reconozcan, reconociendo el pueblo afrodescendiente, nosotros nos vamos a sentir

mas seguros, nuestras familias y nuestros antepasados, nos vamos a sentir alegres
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y contentos de que lo ellos hicieron -nuestros antepasados- no quedaron en la nada,
porque logramos ser parte de Chile.
Esa es la primera medida, reconocernos como una comunidad valiosa para Chile,

para todos.

Entrevista C. Avila:

1. ¢ Qué piensas tu, que es el reconocimiento?

Siento que es una necesidad que el pueblo afrodescendiente requiera este
reconocimiento, ya que son afios de lucha y de sufrimiento por el cual han pasado
los ancestros de cada familia del cual hoy participan cada comparsa, agrupacion,
marcha, colectividad, etc.

El reconocimiento del pueblo afrodescendiente es una instancia primordial tanto
para el pueblo como para la adaptacion de diferentes culturas, ya que, ultimamente,
lo que mas hemos visto o apreciado es una negacion de nuestro pueblo, pero desde
una discriminacion hacia los diferentes pueblos hermanos, ultimamente se esta
trabajando con la ley del reconocimiento y aunque esta esté formulada por decirlo
asi, no ha sido trabajado, no ha sido detalla y puesto en marcha. Y, esto se debe a
que los hermanos aymaras, los hermanos andinos no quieren aceptar el tema de
reconocer al pueblo afrodescendiente como parte de Chile, porque esto tiene que
ver mas alla de un reconocimiento, sino, que con un derecho a la educacion, a la
vivienda, mucha gente de Azapa siente que se reconoce al afro, mucha gente de
Azapa, mucha gente andina perdi6 sus territorios por darles reconocimiento al
pueblo afrodescendiente, por eso, esa es la mayor discriminacion que hemos visto y

hemos vivido ultimamente como pueblo, ha sido entre otras comunidades.

2. ¢ Qué es para ti Azapa y el tumbe en relacion al pueblo afrodescendiente?

El tumbe tiene una relacion directa con el pueblo afrodescendiente, ya que el tumbe
nace desde, bueno, siempre ha existido, pero se reconoce a través de la oralidad de

los abuelos que vivieron en Azapa, entonces, esto parte con Gustavo del Canto y

con Coni Letelier que arman un proyecto fondant e impulsan, este decir de donde
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venimos nosotros, cual es nuestro origen, cual es nuestra historia detras, cual es
nuestra descendencia.

Esto parte desde alli, desde este proyecto donde ellos buscan a los abuelos,
especialmente en el Barrio Esmeralda, que se encuentra aca en Arica, en Azapa, en
San Miguel. Ellos encuentran vuelos que a través de sus relatos contaban que sus
padres, ellos siendo muy pequeios veian como bailaban una ronda de tumbe, que
el tumbe significa el quiebre de caderas, significa choque de caderas. Cuenta como
la historia, el relato cuando el patrén no estaba los negros estaba de fiesta, y
cuando los negros estaban de fiesta se armaban estas rondas de tumbe donde
chocaban las caderas y de hecho el tumbe antiguo, las negras se tumbaban las
caderas hasta botarse al suelo y la negra que quedaba de pie era la como, la
maxima.

Esto, también tiene todo que ver con el territorio de Azapa, porque cabe destacar
que, después el tumbe paso por un proceso de modernizacion donde se empezo a
replicar las labores que se hacian, antiguamente el tumbe que viene del tumba
carnaval, de la celebracion, tenia que ver con este base que se hace y con el tumbe
en si, no mas, luego, paso por este proceso de modernizacién con el fin de utilizar el
tumbe como una herramienta de visibilizacidn, ya que el tumbe también es politica,
entonces, se visibilizaria para decir: “hey aca en Arica, en Chile, existen
afrodescendientes, existen afroariquefias”. Entonces el tumbe nacié desde eso,
como rescate politico para visibilizar la historia afrodescendiente.

Entonces, en respuesta a la relacion con que tiene con Azapa, con el Valle
Azapefo, si, el tumbe actualmente se representa las labores que hacian los negros
y negras, se hacen pasos de cafia de azucar, como sacar la aceituna, machete que
son labores que se practicaban en el valle, que los negros esclavos practicaban en

el valle.

3. ¢, Coémo crees que afectan las politicas del Estado al pueblo

afrodescendiente?
Las politicas de hoy para el pueblo afrodescendiente, influyen de gran medida, ya

que no estan siendo puestas en accion a pesar de que, la ley ya esté instaurada no

es una ley que ha sido trabajada, que ha sido hablada, proporcionada, comentada,
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son aristas como la educacion, la salud, donde el pueblo tribal afrodescendiente
también querer velar por sus derechos, es algo que la verdad nos ha afectado
tremendamente, porque no hemos podido ver justicia a pesar de que esta ley ya es
promulgada.

Cabe destacar que tampoco el pueblo afrodescendiente fue incluido para los
escafos, entonces, después se tuvo que postular como una lista independiente y
tampoco logramos el quérum. Afrodescendientes en la constitucién no estan, eso
también es un ruido también para nosotros sabiendo que el tema de la constitucion
es algo que se esta viendo actualmente y desde alli también hicieron oidos sordos

al pueblo afrodescendiente.

4. ¢ Por qué piensa que en Chile es mas dificil que se reconozca al pueblo Afro?

En chile no se reconoce al pueblo afro, debido a que también estamos viviendo una
diversificacidn respecto a la cultura, actualmente estan llegando muchos
extranjeros, entonces, se estan tomando por esta excusa mediocre, de decir:
“bueno, si reconocemos a los afrodescendientes, también vamos a reconocer a los
colombianos, venezolanos” y lo toman por esa satira.

La verdad es que el afrodescendiente efectivamente es un esclavo que viene de
Africa, pero que se sitia acéa en Chile, en Arica, tenemos que tener en consideracion
que la mayorias de los afros llegaron por la mina de Potosi en Bolivia, como
esclavizados, camino hacia ser vendidos en la famosa catedral San Marcos, es algo
que hace ruido, es algo que debe ser reconocido, que debe ser respetado y
valorado, hay tradiciones en este pueblo, hay costumbres que se valoran como
pueblo afrodescendiente y que igual seria bueno que los demas también lo hicieran.
Otras de las cosas por las que creo que no se reconoce al pueblo afro, es algo que
te comentaba en la pregunta numero uno, es que estos diferentes pueblos
hermanos que, al momento de reconocernos como pueblo afrodescendiente,
tendrian que, como algunas pérdidas de terreno, entonces, economia. Cuando se

toca el bien material del otro parece imposible compartirlo.
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5. ¢ Cual seria para ti una solucion frente a la invisibilidad de la comunidad afro
y al problema del reconocimiento? ¢ Qué medida tomarias para cambiar esta

situacion?

Una de las soluciones para que el pueblo afro deje de ser invisibilizado es tomarle el
respeto que conlleva a esta cultura tan hermosa que se ha instaurado en Arica
alrededor del afio 2000 que, ya empez0d a tener actividad para que tome fuerza.

Y, el tumbe ha sido la principal herramienta para reunir gente, porque hoy en dia el
tumbe ya no solamente se vive en Arica, sino que se vive alrededor de todo Chile y
esta afrodescendencia que se empezd a buscar aca también la gente de otras
ciudades la ha ido buscando.

Por ejemplo, en Valparaiso, en el puerto también existieron afrodescendientes,
empieza este reconocimiento personal, esta lucha personal por y para nuestros
ancestros.

Hoy en dia, existen muchas comparsas en Chile, en Iquique con al Chimba,
Antofagasta con Tumbe Perla Morena, Concepcion con Tumba la Comparsa,
Valparaiso con Tumberos del Puerto y Tumbahia; y asi, podemos seguir hasta Talca
y quizas hasta un poco mas abajo. El tumbe sirvié como la principal herramienta
para poder hacer politica y hacer esto visible.

Como solucion se requiere una concientizacion y respeto hacia los demas pueblos,
asi como se tiene respeto hacia el pueblo Mapuche, Aymara, Quechua, también es
importante tomar este peso a los afrodescendientes que sin querer queriendo.

Se dice que por lo menos el Chile, tenemos un 1% de sangre afrodescendiente,
claro, el mestizaje se ha evidenciado y lo hemos visto a lo largo de nuestra historia y
lo podemos seguir viendo, hoy en dia no existen razas puras, paso por eso, por un
proceso de concientizacion de la gente de primero reconocerse a ellos mismos y
tener la brecha de poder tolerar al de al lado, porque hoy en dia no se esta
tolerando, no se esta respetando y algo grave, algo que afecta nuestro pueblo y por
el cual dia a dia se lucha y como, a través del tumbe, es nuestra principal
herramienta para poder visibilizarnos por medio del baile, la danza, es donde
nosotros podemos expresar nuestra historia, nuestra descendencia y como el

pueblo se ha movido en estos momentos
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Entrevista Y. Rios:

1. ¢ Qué piensas tu, que es el reconocimiento?

Se me vienen dos conceptos particulares a la mente, uno es autoconocimiento y el
otro es reconocimiento. En el sentido de auto reconocimiento pienso en la facultad y
autonomia que tenemos como personas de ir definiendo politicamente nuestras
identidades. Y en ese sentido, el autoreconocimiento siento que es también de
tomar una conciencia politica de mi ancestralidad de mis origenes e historias que

me atraviesas. Asi yo me reconozco como afrodescendiente.

Por otro lado, el reconocimiento como tal, lo veo como un poder externo que me
reconoce a mi. Y en el contexto particular del pueblo tribal afrochileno podemos
hablar de pueblo tribal a partir del reconocimiento que se alcanza el 16 de Abril 2019
en la Ley 21.151. Desde ahi entiendo el reconocimiento del que soy critica a este
reconocimiento porque es mas bien limitado.

Se reconoce el 16 de abril y ese mismo afio el 2019 se produce el estallido social,
del que el pueblo afrodescendiente es parte y luego de todo esto en el proceso
constituyente se deja fuera al pueblo tribal afro. Eso nos llama a pensar que en el
contexto particular de los afros, existe un reconocimiento limitado, culturalista y

folclorista.

2. ;Que es para ti el tumbe en relacion al pueblo afrodescendiente?

Para mi el tumbe es la reconstruccion musical y dancistica de una memoria oral
traspasada de generacion en generacién y portada por abuelos y abuela que
entregaron los insumos basicos para poder llegar a esta reconstruccién. En primera
medida sirvié como un instrumento de visibilizacién del pueblo afro y en particular
del movimiento afrodescendiente en un inicio.

Pero que con el paso de los afios ha ido conformando casi un propio movimiento
como tal, un movimiento tumbero podriamos llamar, que deviene del
afrodescendiente, porque es una practica negra, afro ariquena en particular, pero

ahora se practica en todo Chile, eso es bueno saberlo. Yo creo que el tumbe de por
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si, sus importancias y significados para el pueblo afrodescendiente es clave desde
sus inicios, porque desde sus primeros afos y conformacion por ciertas
colectividades y personas, entiendo colectividades como grupo de personas no
organizaciones, incidid en términos sociales en gran medida. Por eso podemos decir
que ahora en todo Chile se toca tumbe.

Asi mismo aca en Arica, las incidencias que ha tenido también se han transformado
en términos politicos, por eso es como esta ha ayudado a ser una herramienta,
desde la cultura.

Sin embargo a lo largo del tiempo ha tomado un rol politico perse, es decir, la propia
danza y musica como tal, han logrado trascendencias importantes bastante
interesantes. Y en este sentido es bastante interesante como el tumbe de por si es
una practica afrodescendiente contextual porque se hace tumbe afrofeminismo, y se
participa en diferentes ambitos, se hace tumbe de comparsas en diferentes
contextos, hay tumbes en festividades y en muchos otros ambitos. Entonces creo
que es profundo para el pueblo el tumbe, no llega todo el pueblo afro, no toda la
gente afro se siente identificada con el tumbe porque hay otras practicas, pero si ha
sido fundamental para dar a conocer la presencia negra y de alguna manera
visibilizar. Pero también dar cuenta que existen estos movimientos, estas
representaciones musicales a lo largo de todo Chile. Por eso creo que hay que

reconocerlo como una practica politica cultural, afro-reivindicativa.

3. ¢, Como crees que afectan las politicas del Estado al pueblo afrodescendiente?

Yo creo que no podemos hablar de politicas para el pueblo afro, podemos hablar de
ciertas indicaciones en ciertos ministerios. De alguna manera hay ganancias que se
transforman en beneficios a partir de la incidencia del movimiento politico
afrodescendiente en ciertas instituciones estatales, entiéndase ministerio de la
cultura y el patrimonio.

Pienso en la linea afrodescendiente para proyectos por ejemplo, que en la regién de
Arica tiene un cupo particular solo para iniciativa de organizaciones o colectivas
afrodescendientes. Por otro lado pienso, mas que en politicas de por si, porque hay
una escasez de ella, por eso.

Ahora tanto se pide a partir del reconocimiento y el trabajo del reglamento que es el
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proceso que se esta llevando ahora. Se esta llevando a cabo todo esto para que la
ley no solo sea letra muerta porque si no tiene reglamento, es decir, una serie de
indicaciones que den cuenta de que representa finalmente esta ley y que
repercusion tienen en términos politicos, yo hablaria de que todo esto tiene un
enfoque de reparacion histérica, porque estamos hablando de la poblaciéon
afrodescendiente, un pueblo que deviene de la trata de esclavizados y esclavizadas.
Entonces yo diria que devienen de esta reparacién historica. Tenemos convenios
por ejemplo como el 169, que es a partir del cual se reconoce al pueblo afro, de ahi
que viene esta categoria de tribal, lo que incide en nuestro propio pueblo, porque asi
tenemos derecho a consulta previa y muchos otros mecanismos de accion.

Creo que han existido incidencias en particular y se han conformado espacios como
la catedra afro en la Universidad de Tarapaca (UTA). Por ahi vienen mis

apreciaciones.

Entrevista M. Lara:

1. ¢ Qué piensas tu, que es el reconocimiento?

Es dar a conocer que nosotros no somos un pueblo indigena originario, pero si
somos tribales que nos trajeron esclavizados a estas tierras en un barco en donde,
en el viaje, muchos murieron y los que sobrevivieron, fueron lo que se quedaron
aqui en Arica, en donde lograron llevar sus costumbres gastrondmicas, culturales,
vestimentas, bailes, simbolos, lengua e historia, adaptandose al buen clima de Arica

(similar al clima africano).

2. ¢ Qué es para ti el tumbe en relacion al pueblo afrodescendiente?

El tumbe es tumbar las caderas del compafiero o compafera. Es un baile de la tierra
que nuestros ancestros y ancestras lo bailaban en las fiestas, tumbe es sanador

para el alma y el corazén y muchas enfermedades, que vienen con nuestros arbol

genealdgico
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3. ¢, Como crees que afectan las politicas del Estado al pueblo

afrodescendiente?

Tenemos una mesa afrodescendiente que lleva trabajando en las politicas publicas.
Hace poco tuvimos un encuentro con la presidencia de la convencion constituyente
para que conociera nuestro pueblo, sus necesidades, ya que no nos dieron ni un

escafno reservado por no ser pueblo originario.

4. ¢ Por qué piensa que en Chile es mas dificil que se reconozca al pueblo Afro?

Creo que ya estamos reconocidos con la ley 21.151. Reconocidos legalmente como
pueblo tribal afrodescendiente chileno. La ley se promulgo el 8 de abril de 2019 y la

publicacion fue el 19 de abril del mismo ano.

5. ¢, Cual seria para ti una solucion frente a la invisibilidad de la comunidad afro
y al problema del reconocimiento. ¢ Qué medida tomarias para cambiar esta

situacion?

Con el reconocimiento hemos avanzado paso a paso. Aqui en Arica no es tema, nos
conocen en Iquique también. En si, en la zona norte la gente esta consciente de lo
que se ha luchado. Segun algunas historias, dicen que hemos llegado hasta la

Araucania.

Entrevista a C. Carlos:

1. ¢, Qué piensas tu, que es el reconocimiento?

Para mi una definicidon de reconocimiento certera deberia considerar lo mas posible
la historia de nuestra descendencia, abarcando toda su cultura y su costumbre. Que
no quede nada fuera de ningun lugar. Porque a nosotros siempre nos han integrado
a medias. Asi que para mi la cultura afro deberia reconocerse a través de la
escuela, de la cultura, del arte y sobre todo en nuestros derechos como pueblo.

Fuera y dentro de Arica.
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2. ¢, Que es para ti el tumbe en relacién al pueblo afrodescendiente?

Para mi bailar tumbe es tratar de expresar la libertad que tiene que haber con las
personas negras. Que quizas no se demostraba tanto en tiempos antiguos y a
través del baile uno puede expresarlo, por ejemplo cuando nos llevaban en
cadenas siendo esclavos negros o prisioneros de gente superior. Por eso uno
siempre trata y las comparsas siempre tratan de expresar su historia a través de los
pasos, es una expresion de libertad.

A veces después de bailar me fijo muy bien en los pasos y las letras, que si vez
bien su significado te relata como fue el maltrato y la esclavitud, como era el trabajo,
como era la vida cotidiana. El tumbe ayuda a ver mas cercana esta historia a través

del baile.

3. ¢, Como crees que afectan las politicas del Estado al pueblo

afrodescendiente?

Yo creo que las politicas del Estado en el pueblo afrodescendiente influyen en las
tomas de decisiones y leyes que se impongan al pueblo sin su consulta ni su

opinién.

4. ¢ Por qué piensa que en Chile es mas dificil que se reconozca al pueblo Afro?

Yo creo que va de la mano con la driscriminacion social y racial.

Por ejemplo, si yo le digo a alguien que piense en una persona afro, lo mas probable
es que piense en una persona negra, la descendencia no funciona asi y eso
contribuye a la invisibilidad de las personas afrodescendientes. Lo moreno ademas
también se relaciona con los peruanos, venezolanos, en especial en los colegios y
eso igual es una discriminacion social. Y también obviamente tiene mucha
responsabilidad las leyes que muchas veces no son favorecedoras para los pueblos

y las personas afrodescendientes.
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5. ; Cual seria para ti una solucion frente a la invisibilidad de la comunidad afro
2
y al problema del reconocimiento.  Qué medida tomarias para cambiar esta

situacion?.

Simplemente emplear los mismos derechos que se le da al resto de personas no
afrodescendientes, en varios aspectos, educacion, salud, trabajo. Y terminar con la
discriminacion de parte de la sociedad. Por ejemplo, a los nifios los pueden criar de
una manera racista, pero la escuela deberia hacerse cargo de que esto no se
normalice. No podemos seguir repitiendo los errores de los siglos que nos

mantuvieron en la esclavitud.

Entrevista a M.D:

1. ¢, Qué piensas tu, que es el reconocimiento?

Pienso que el reconocimiento hacia el pueblo afro tiene un montén de dimensiones,
que las posturas son diversas en cuanto a lo que significa para uno, pero para otro
puede ser irrelevante. Inicialmente, la ley reconoce a los afrodescendientes que
descienden de una linea generacional que llego de una trata de esclavos en cierta
fecha especifica, pero resulta que en la coyuntura el reconocimiento es mucho mas
amplio que solamente lo que ampara la ley. Ya que, la afrodescendencia en Chile
igual estda marcada por matices de otros elementos historicos que estan fuera del
tiempo que describe la ley, por lo tanto, pienso que la ley hizo un trabajo parcial con
respecto al reconocimiento.

Los que somos afrodescendientes, yo no soy afrodescendiente en estricto rigor,
pero mi papa es afrodescendiente y su familia no desciende de la trata de esclavos
de esa fecha. Los papas de mi papa llegaron mediante la migracién, que es un
efecto que como pueblo tribal nosotros hemos estado discutiendo y conversando
para poder ampliar este sentido de reconocimiento el cual se quiere reflejar en una
realidad que sea un poco mas afro centrada para la region. Pienso que igual el
pueblo lo ha hecho excelente con respecto a ello, o sea, si bien aun estamos en un
proceso, ese proceso se ve bien guiado y hay una disposicion muy destacable,

respecto a lo que significa el discutir lo que es el reconocimiento para cada uno.
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Como conclusion, seria que el reconocimiento hacia el pueblo afro esta todavia en
pafales, que hay mucha construccion todavia por hacer en las bases, en los
colegios, con los nifios, con los adolescentes. En cémo ellos viven su negritud y

cdmo son capaces de reconocerse ellos mismos como afrodescendientes.

2. ¢ Qué es para ti Azapa y el tumbe en relacion al pueblo afrodescendiente?

Ir al tumbe, es ir al territorio y bueno, el tumbe igual se ha convertido en el lenguaje
o en el estandarte como de los pueblos para manifestar también muchas cosas.
Pienso que dentro de los pueblo es, quizas, el pueblo afro es de los mas oprimidos,
si no es el mas oprimido en el sentido de que, recién ahora, posterior a la ley de
reconocimiento se esta discutiendo sobre territorio y sobre todas esas cosas que a
lo mejor antes era impensado, entonces, el tumbe no cumple solamente un rol para
el pueblo tribal, sino que para todos los pueblos, porque al final esta lleno de
discursos variados con respecto a la politica y con respecto a la opresién que viven
los pueblos.

Pienso que el tumbe es muy unificador, es una herramienta directamente iluminada
por los ancestros que llegé para unir todo esto, para manifestar, para alzar en
definitiva la voz, el tumbe no dejo de ser, sino que aparte de ser una herramienta de
conexién para con la tierra, el cosmos y con los ancestros, hacer también una
herramienta de lucha no solo para el pueblo tribal, sino que para todos, porque en
ello se puede observar como el feminismo y el feminismo antirracista,
especificamente a podido forjar y tejer sus redes alrededor de todo el pais, el tumbe
hoy esta presente de Arica a Punta Arenas y nosotros como ariquefios llevamos con
orgullo la bandera del tumbe a donde vamos en nuestro lenguaje.

Igual el tumbe tiene eso atractivo de la danza, de la musica, entonces, es la puerta
de entrada hacia mucho conocimiento, pero no lo es todo, es solamente una forma
de llegar a las personas, pero el tumbe es mucho mas que eso, porque encierra el
simbolismo de nuestra cosmovision, de nuestra manera de ver el mundo, de las
tradiciones, de como vivimos nuestro dia a dia y de nuestra manera de pensar,
entonces, yo igual pienso que, a veces se toma como algo mas superficial, como
algo mas artistico, lo cual no es malo para eso esta la libertad de expresion, pero a
su vez pienso y me gustaria que se reflejara mas en beneficios completos para las

personas que viven en los valles.
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Por ejemplo, en los proyectos que engloban la facilitacion del tumbe en los colegios
o la ensefianza del tumbe en las poblaciones, opino que deberia ser mucho mas
potenciado, que, de hecho, todo lo que engloba el tumbe como lo es el carnaval del
sol y otras instancias, también deberian descentralizarse tanto a nivel nacional,
como a nivel regional, entender los bailarines y musicos, que el tumbe no es el
carnaval, el tumbe es una herencia de tradicion ancestral.

En eso pienso que, igual hay muchas personas que han hecho muy bien la pega
con respecto a eso, mis maestros que son Carito Castillo y Roberto Cereceda,
principalmente, porque igual aprendo de muchas personas, pero a ellos los destaco
porque, nos acompafiamos en la creacidn, siempre han inculcado ese motivo, ese
principio de que el carnaval es una forma de mostrar la cultura, pero hay otras
formas mas urgentes de rescatar eso, como te decia, ir directamente a los bailes, a
la escuela y todos esos espacios -chiquitos a veces- que hacen la diferencia en el

auto reconocimiento.

3. ¢, Como crees que afectan las politicas del Estado al pueblo

afrodescendiente?

Las politicas del Estado con respecto al pueblo tribal afrodescendiente han sido
parciales, han sido sinfin constantes, a su vez han sido bastante incoherentes, ya
que, en una primera instancia cuando la ley ya estaba aprobada en el Congreso
como pueblo celebramos y pensamos que, esto se iba a reflejar en que nos vieran
como un pueblo.

Digamos que yo me podia identificar como afrodescendiente asi como otros se
identifican como indigenas, pero lamentablemente no fue asi, porque sigue este
cuestionamiento del colorismo, del racismo, de preguntarse o de insistir en la critica
de que por qué hay tantos blancos en un movimiento afro, y resulta de que por fuera
son blancos, pero su historia familiar y su arbol familiar oculta que no, que realmente
si hay ancestros afros, que hay herencia de tradicion que a la larga, es mucho mas
importante la herencia de tradicion que el color de piel, o sea, porque el racismo
tiene que incidir tanto, al punto de dividirnos.

Obviamente, esto es algo que toma mucho tiempo, ya van 20 o mas en la lucha

politica. Pienso que, la verdad que no se ha logrado mucho, creo que el dia en que
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nosotros podamos mirarnos y reconocernos a pesar de nuestro color o de la textura
de nuestro pelo, poder compartir la cultura de manera libre, sin miedo a la
discriminacion y eso, no paso tampoco en la asamblea constituyente.

Tuvimos que reafirmar nuestra lucha, se tuvo que reorganizar al pueblo, para dar a
conocer lo que estaba pasando y que, en definitiva, no tuvimos escafios reservados
y no tuvimos una igualdad de derechos, incluso en la convencién constitucional que
de alguna manera podria haber brindado una esperanza de flexibilidad ante esa
necesidad que tiene el pueblo de entrar también en las leyes, en lo que les
corresponde a todos los demas pueblos, pienso que eso es lo basico.Al tener eso
basico, los otros objetivos de los que hablaba sobre el conocimiento y la

discriminacion racial, puedan ir perdiendo espacio y asi ir avanzando.

4. ¢ Por qué piensa que en Chile es mas dificil que se reconozca al pueblo Afro?

En chile no se reconoce a los afros por culpa -en gran parte- de la dictadura militar y
en general, de un discurso de patriotismo que en verdad no me parece y que esa
discrepancia es transversal en la mayoria de los pueblos o en la mayoria de las
personas que se reconocen, tanto como indigenas, como afrodescendientes.

En el fondo se cubrieron o escondieron estas herencias de tradicion que hablaba y
se mintié directamente para decir: “que la cueca esta relacionada a Espafia y que
por eso habia guitarra”, he escuchado un montén de cosas que no son asi, la cueca,
nuestro baile nacional tiene raices afro, en su ritmo, en su instrumento, en la manera
de tocar, en la danza. Entonces, partiendo desde ahi, yo como bailarina te puedo
decir que la deformacién que hay en la danza de la cueca se debe a esta
manipulacion de estas personas que quieren crear algo que no es.

Tengo conocimiento de que en los afos 80’s y 90’s cuando estaba el Bafona y el
Bafochi, se manipulo mucho el folklore, por eso existen un montdn de bafochis y
bafonas en todo el pais, porque esa es la manera de hacer folklore que se conocia y
que era la unica compafia -digamos- folclérica en Chile que era paga y financia por
el Estado.

Entonces, si es algo financiado por el Estado esta super potenciado y digamos que
lo mas tradicional se va dejando un poco de lado y toda esa raiz afro no logro

visibilizarse durante ese periodo y hasta el dia de hoy eso influye como agentes
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culturales hay muchas personas que nos interesa hacer el cambio, pero estamos en
una transicién un poco confusa.

En la forma de hacer folklore no se refleja lo afro, porque el folklore que estoy
viendo es una manipulacion estética de como es realmente y no se dejan ver las
raices reales de donde viene, tome de ejemplo la cueca que viene de la zamacueca
y son danzas afro, de origen africano. Hace mucho tiempo era material de debate,
pero ahora ya no lo es, pienso que quizas esa postura ya es un poco mas clara y
hoy en dia se sabe y hay personas que insisten en darle ese caracter chileno a algo
qgue claramente no lo es.

Si hablamos desde el colonialismo, de nacionalidades o Estados, algo que
pertenece entre comillas al Peru, la zamacueca, muchos diran que es peruana, pero
no. La zamacueca es latinoamericana y es afrodescendiente y esta presente en
todos los pueblos de Latinoamérica por medio de la diaspora africana. Entonces, en
detalles como esos no se refleja lo afro, incluso en cosas tan pequefias como el
CENSO que era lo que se nombraba al principio del movimiento, que los abuelos no
podian marcar cuando eran afrodescendientes, muchos ponian aymara, porque hay
una mezcla, pero no es lo mismo y para ellos significaba un problema.

Creo que en lo mas claro o en lo que yo lo puedo observar mas claramente quizas
como cultora es en eso, en la musica y la danza. Se les atribuyen otros origenes de
manera erronea y eso invisibiliza la cultura.

Igual, cumple una labor super importante, porque como se decia anteriormente la
musica y la danza son el lenguaje de los pueblos, y si voy a un pueblo y me
presentan esta danza, veo algo distinta a lo que yo esperaba encontrar por las
raices que se involucra es obvio que, por entremedio hay una mano que modificé
esto y eso paso académicamente, paso el libros y en muchas otras instancias que
no tiene que ver con la musica y la danza, pero es mi manera de verlo porque yo me

explayo en esas areas.
5. ¢, Cual seria para ti una solucién frente a la invisibilidad de la comunidad afro

y al problema del reconocimiento? ; Qué medida tomarias para cambiar esta

situacion?

72



Quizas una solucion definitiva es que podamos tener mas representantes como en
las instancias politicas de manera que sea mas normal o que se pueda enfrentar
cada decisién que se tome de manera un poco mas transparente para la gente.
Hoy en dia la seremi de justicia es afrodescendiente y bueno, después de mucho
tiempo existe una autoridad entre comillas afro presente en las instancias formales y
politicas, y no solo en este tipo de instancias, sino que también en otros espacios
como el educativo en donde se priorice y a lo mejor -esto va a sonar extraino- el que
exista un representante del pueblo afro, me refiero igual un poco a la discriminacion
racial, porque encuentro que lo mas aberrante que ha ocurrido son dichos de
personajes politicos con posturas que anulan al pueblo y bueno, mientras estas
personas sigan usando estos espacios, va a seguir pasando.

Igual, otra solucion seria conversar abiertamente mucho mas de antirracismo, tanto
este de este tema del reconocimiento del pueblo afro, como de lo que hablabamos
de la historia de la migracion. Yo te contaba que mi papa era afrodescendiente de la
migracion y asi, hoy en dia hay muchos que vienen de muchos lados y esta
completamente en boga con toda la migracion que hay hoy en dia deberiamos
hablar mucho mas de antirracismo y reconocernos mas alla de lo colonial como un
solo pueblo, como una sola diaspora.

Creo que eso de pasada tendria otras soluciones para otros problemas como lo es
la integracién laboral de las personas inmigrantes y la integracion en general que
compartimos muchas cosas, incluso a veces siento que los afrodescendientes
chilenos compartimos muchas mas cosas con los migrantes que, con los chilenos,
no en el sentido practico de la palabra, porque no es asi como: “hacemos una fiesta
y nos juntamos”; sino que, de nuestra forma de vivir tenemos muchas cosas de ellos
y ellos de nosotros.

Es trabajo del Estado propiciar ese encuentro y choque cultural propiciar porque
uno, es inevitable; y otro, es fundamental para que también la clase obrera se pueda
unificar. Muchos formamos parte de la misma clase socialmente y muchos sufrimos
a lo mejor el mismo tipo de discriminacion solo que una es mas explicita que la otra
en el sentido de lo que hablamos recién del fenotipo, del pelo y del color, pero esa
relacion se deberia fomentar mas en espacios concretos, que sea en el colegio, en

la universidad, en el trabajo y en la casa, obviamente.
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Plantearnos el tema del racismo un poco mas de como me toca vivirlo a mi para
poder asi entender como le toca a mi companero que también es afro. El tema de
fomentar el antirracismo es complicado para un Estado en el que el racismo se ve

incluso en las decisiones politicas, es urgente.

Fuente iconograficas:

1. Gustavo del Canto: Registro de la ONG “Oro Negro”, primera salida de la

comparsa afo 2003.
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2. Carlos. D: Registro de banderas del pueblo tribal afrodescendiente puestas en las

poblaciones del antiguo Barrio Lumbanga en la ciudad de Arica, afio 2020:

3. Cancion creada colectivamente por AfroConsiente, Aluna Tambd, Alza Raza ,
Bakary, Barrileros de Arica, Barrio Lumbanga, Los Morocos y Mixtura Negra con el
objetivo de visibilizar el racismo estructural que se vive por estos dias en la
Convencién Constitucional y la negacién del pueblo tribal afrodescendiente Chileno
como parte preexistente de Chile.

Demanda Afrochilena

4. Registro de la intervencién artistica de la comparsa Tumba Carnaval durante el
afno 2020, primer carnaval tras la revuelta popular del afio 2019.

Tumba Carnaval . Carnaval con la fuerza del Sol 2020 Primer dia Afroariquefio
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https://www.youtube.com/watch?v=89k49nASd5Y
https://www.youtube.com/watch?v=DgWu3FH4Ao4

