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Resumen:

En este articulo presentaré algunos de los hallazgos y reflexiones surgidas a partir de la
investigacién «Blanquedad en México. Hacia una comprensién de ser blanco en México
para generar agendas de justicia social», adscrita a la Universidad de Guadalajara; dicha
investigacion se llevd a cabo durante el afio 2020 y 2021. Parte de la metodologia fue llevar
a cabo dos seminarios desde México, cada seminario de seis meses, en donde participaron
en total sesenta y tres ponentes y aproximadamente cien asistentes. Basada en los hallazgos
de esta investigacién, en este articulo sostengo la hipétesis de que las personas blancas y
mestizas desean ser parte de las conversaciones antirracistas, pero desde posicionamientos
binarios los cuales contribuyen a discusiones «blancos vs. no blancos». Para demostrarlo,
primero mostraré algunas de las discusiones angloparlantes sobre los estudios de
blanquedad, posteriormente mencionaré varios andlisis clave sobre la blanquedad en
América Latina que nos permitan hacer una distincién conceptual; en un tercer momento
explicaré en qué consistié dicho seminario para luego desmenuzar las implicaciones que
tienen las voces de personas blanco-mestizas en las conversaciones antirracistas. Finalizo
el texto profundizando en dos ideas centrales como el negacionismo blanco-mestizo y las
implicaciones de la educacién de los cuerpos blancos en el antirracismo.

Palabras clave: blanquedad, heterogeneidad, aprendizajes, defensividad blanca y uso de
la palabra.

Takeaways from the Teaching of Whiteness in Latin America

Abstract:

In this article, some findings and reflections stemmed from the investigation “Whiteness
in Mexico. Towards an Understanding of Being White in Mexico to Generate Social
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? Departamento de Historia.
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Justice Agendas”, submitted to the University of Guadalajara; This research was carried
out during the years 2020 and 2021. Part of the methodology consisted in organizing two
seminars, each lasting six months, where a total of sixty-three speakers and approximately
one hundred attendees participated. Based on the findings of this research, in this article I
suggest that white and mixed-race people want to take part in anti-racist conversations, but
they do so from binary positions which contribute to “white vs. non-white” discussions. To
show this, I draw from English-speaking discussions on whiteness studies, then I mention
key analyzes on whiteness in Latin America that allow us to make a conceptual distinction
between the US and Latin American scholarship. Later, I will explain the topics of the
seminar and will break down the implications of white-mestizo people’s voices participating
in anti-racist discussions. Finally, I will delve into two central ideas, namely white-mestizo
denialism and the implications of educating white bodies on anti-racism.

Keywords: whiteness, heterogeneity, takeaways, white defensiveness, use of word.

Aprendizagens sobre o ensino da branquidade na América Latina
Resumo:

Neste artigo apresentarei alguns dos achados e reflexdes surgidas a partir da pesquisa
«Branquidade no México. Para uma compreensio de ser branco no México para gerar
agendas de justica social», ligada & Universidade de Guadalajara; tal pesquisa desenvolveu-
se durante os anos 2020 e 2021. A metodologia incluiu a realizacio de dois semindrios
desde o México, cada semindrio de seis meses, em que participaram no total sessenta e
trés palestrantes e aproximadamente cem ouvintes. Baseada nos achados desta pesquisa,
neste artigo suporto a hipStese de que as pessoas brancas e mesticas desejam ser parte
das conversagoes antirracistas, mas desde posicionamentos bindrios que contribuem para
discussoes «brancos vs nao brancos». Para isso, primeiro mostarei algumas das discussoes
angloparlantes sobre os estudos de branquidade, posterioremente mencionarei andlises
chaves sobre a branquidade na América Latina que nos permitam fazer uma distingio
conceitual; em um terceiro momento explicarei em que consistiu tal semindrio para depois
esmiugar as implicagoes que tém as vozes de pessoas brancas-mesticas nas conversacoes
antirracistas. Finalizo o texto aprofundando em duas ideias centrais como o negacionismo
branco-mestico ¢ as implicagoes da educagio dos corpos brancos no antirracismo.

Palavras-chave: branquidade; heterogeneidade; aprendizagens; defensividade branca e uso
da palavra.

Introduccidn: los estudios sobre blanquedad

Los estudios sobre blanquedad se pueden rastrear hasta W. E. B. Du Bois y sus
andlisis sobre el acceso a la blanquedad mediante la movilidad social de las personas
negras en Estados Unidos y a través de sus reflexiones sobre lo que este llamé «la doble
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conciencia» (Du Bois, 2007). Ademds, en su tesis doctoral £/ negro de Filadelfia,
ademds de ser un trabajo pionero en la etnografia urbana, Du Bois explica cémo a
los obreros y asalariados blancos se les permitia afiliarse a sindicatos y a instituciones,
lo que provocaba que fueran ellos los que tenfan acceso a los recursos del Estado,
cosa que no pasaba con los trabajadores negros (Du Bois, 1996). La segunda ola de
estudios sobre blanquedad estd anclada en el pensamiento de intelectuales negros
tanto en Estados Unidos como en Latinoamérica en la década de los cincuenta hasta
los setenta, asi como en otros mds adscritos a la teorfa critica de la raza, y a las
corrientes feministas. Entre los aportes de esta segunda ola estd el aseverar que la
blanquedad opera como una propiedad que adquiere valor, que precisa ser cuidada
y vigilada (Twine & Gallagher, 2008). Entre los pioneros de este segundo momento
encontramos los trabajos de Frantz Fanon el cual dedicé gran parte de sus reflexiones
para decir que la liberacién del negro también implicaba la emancipacién de las
personas blancas, asi como que las personas blancas son, de igual forma, presas de su
blancura (Fanon, 2009, p.42), algo que después Denisse Ferreira Da Silva planteé
como que, lo que se ha entendido como «lo humano», ha sido pensado mediante
cuerpos blancos, es decir, ser humano, implicaba ser una persona blanca y todo lo
que se desbordara, quedaba fuera o por debajo de la linea de lo humano.

Por su parte, la tercera ola de estudios sobre blanquedad sefiala que esta no es
una experiencia universal, similar y auténtica de privilegio y poder, sino un lugar
de privilegio que es transversal, relativo y en permanente fluidez y construccidn,
asi como que, obedece al contexto y a su tiempo en la historia. Ademds, una
de las distinciones de la tercera ola de estudios sobre blanquedad consisten en
que se utilizan nuevas y creativas estrategias metodoldgicas, generando también
innovaciones sobre las particularidades entorno a la blanquedad. Por ejemplo, esta
tercera ola indaga sobre cémo las personas blancas siguen generando estrategias
y espacios para recuperar su privilegio pese a ser de clase baja, o la manera en
que las personas blancas ahora estdn usando los espacios antirracistas para poder
reconstruir su privilegio y sus identidades blancas (Mattos & Accioly, 2021).

A partir de la década de los noventa hubo un incremento en los estudios sobre
blanquedad o Whiteness studiesentrelaacademiaangloparlante, momento que coincide
con las politicas identitarias en Latinoamérica y los procesos de reconocimiento
étnico-racial en diversas geografias latinoamericanas. En este momento, una de
las lineas de estudio era analizar cémo la blanquedad y las identidades blancas
determinaban las categorfas raciales en la sociedad y c6mo, a su vez, estas definfan las
ideas sobre nacidn, clase y género. Twine y Gallagher senalan que entre los objetivos
de esta tercera ola de estudios estdin comprender la multiplicidad de identidades
que se desprenden de la blanquedad, al mismo tiempo en que las diversas formas
de blanquedad estdn ancladas en contextos locales particulares sin perder el toque
nacionalista dentro de los escenarios globales (Twine & Gallagher, 2008).

Tabula Rasa. Bogotd - Colombia, No.45: 273-292, enero-marzo 2023 ISSN 1794-2489 - E-ISSN 2011-2742

275



GiseLA CARLOS FREGOSO

Aprendizajes sobre la ensefanza de la blanquedad en América Latina

Por tanto, este texto se inscribe en la tercera ola de estudios sobre blanquedad,
la cual, como senalé, surgié en los noventa y apunta a enfatizar la idea de la
heterogeneidad de la blanquedad. El motivo por el cual este articulo se adscribe
a esta tercera ola estd sustentado en el criterio de que, entre los temas abordados
por esta tercera ola estd el profundizar en aquellas tensiones que se expresan en el
deseo de la gente blanca por adquirir mds literacidad y conciencia racial, al mismo
tiempo en que siguen reforzando los imaginarios racistas y luchan por mantener
su privilegio; dicho criterio o particularidad la encontré presente en los hallazgos
que presento en este texto. Para ello, en este articulo mostraré como trabajo
empirico un seminario el cual estuvo estructurado en dos médulos, cada médulo
de seis meses y que tuvo una asistencia de aproximadamente cien personas en
todo el seminario. Este espacio se llevé a cabo de forma virtual y tuvo un total de
veinte seis sesiones en las cuales participaron activistas y académicos de diversos
paises de Latinoamérica, indigenas y negros, asi como estudiantes de posgrado de
paises como Inglaterra, Holanda y Francia.

Metodologia e hipétesis

Mi punto de partida es el pensar que, para entender la blanquedad no basta con
observarla o analizar la manera en que esta se manifiesta mediante el acceso a
privilegios simbdlicos y materiales; también estaba consciente que en los tltimos
afios habia sucedido un giro antirracista en ciertos paises latinoamericanos, entre esos,
Meéxico. Este giro antirracista provocd, entre otras cosas, que se superara el debate
discriminacién vs. racismo o bien, se le dedicara tiempo a delimitar conceptos. Una
de esas discusiones era aquella que giraba en torno al concepto de «racializacién».
Sin querer hacer una genealogfa del término dado que no es el objetivo de este
texto, basta decir que entiendo por racializacién en los términos en que lo explicd
Michael Banton (2002) basado en las reflexiones de Oliver Cox. Banton aseverd
que més que dar por sentado el racismo habia que enfocarse en lo que él llamé las
«relaciones raciales»; esto quiere decir que, antes de aseverar que el racismo existia,
habia que poner atencién en la forma en que las personas generdbamos procesos de
diferenciacién y exclusién y el papel que jugaban las identidades raciales y de clase
en todo esto. Dicho de otra manera, no sélo habia que admitir y aseverar que el
racismo existfa, sino dar un paso atrds y ver cémo, por qué y en qué contexto es que
se habia producido dicho racismo (Banton, 2002, p.178). A este proceso, Banton
le llamé proceso de racializacién. Es decir, no basta con decir que hay racismo, sino
responder ;como es ese racismo? jcdmo se llegd a esas relaciones raciales? O ;qué
condiciones lo propiciaron? Entre otras preguntas.

Estos procesos de racializacién no son observables tan ficilmente, por lo
que tampoco basta acercarse a personas blancas y hablar con ellas o seguir
metodologias tradicionales. Es por ello que el seminario se presenté como una
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oportunidad interesante no sélo para conocer la forma de pensar de personas
blancas, sino ademds intervenir mediante estrategias antirracistas en la formacién
de su literacidad racial.

Algunos de los estudios sobre blanquedad en América Latina

Lejos de pensar que el tema de la blanquedad ha sido reflexionada en su mayoria
por la academia y los activismos provenientes de espacios angloparlantes,
Latinoamérica ha reflexionado sobre la blanquedad y sus diferentes variantes
desde otros dngulos; las diversas experiencias de invasién y colonizacién en lo
que hoy llamamos continente latinoamericano han conducido a reflexionar
sobre esta compleja relacion entre colonizados y aquellos que se beneficiaron de
dicha colonizacién, o bien, sobre la seduccién que implica aspirar a ser como el
colonizador. Cual sea el caso, el estudio sobre la blanquedad en Latinoamérica, al
menos en el siglo XX y lo que va del XXI nos remite a tres trabajos fundamentales
que marcaron la discusién sobre cémo entendemos la blanquedad y sus diferentes
acepciones hoy en dia.

En el afo 1997, durante el XX Congreso Nacional de Literatura, Lingiiistica
y Semidtica, Manuel Zapata Olivella, intelectual y literato afrocolombiano
reflexiond y acufé el término de «blanquedumbre», el cual funciona como una
metonimia «que establece una relacién descriptiva y semdntica entre una palabra
y un objeto» (Valderrama Renteria, 2016, p.216). Es decir, el término resulta
de la unién del sustantivo «blancos» y de sufijo «dumbre» y hace referencia
una formacidn racial particular, propia de su tiempo. Por tanto, el concepto de
blanquedumbre nos ayuda a entender a las masas o conjuntos de personas blancas
que, no necesariamente gozaban de un privilegio de clase pero que hacia referencia
a un conjunto de valores, condiciones sociales, econdmicas y culturales. Zapata
Olivella usé el término de blanquedumbre a mediados del siglo XX basindose
en el trabajo de Rogerio Veldsquez cuando este hablaba sobre la negredumbre
y la indiadumbre. Ambos términos eran para referirse a la muchedumbre de
personas de cierta identidad racial, particularmente la de las personas negras
de Colombia las cuales tenian una cultura particular. De este modo y usando
la analogia de la negredumbre, el concepto de blanquedumbre hacia referencia
a la muchedumbre blanca que tenfa una cultura particular y que deviene de la
negredumbre, en el sentido dialdgico de que no es posible la existencia de blancos
sin los negros. Ademis, la negredumbre y la blanquedumbre tiene que ver con los
procesos de racializacién que la propia gente blanca (o negra) hace de si misma,
es decir, son los procesos de racializacién «desde abajo». Cuando Zapata se refirié
a la blanquedumbre como «el cordén mads retorcido de nuestra placenta» mestiza,
estd hablando lo rorcido no sélo en términos de la violencia que han implicado/
desplegado las identidades raciales blancas en las Américas, sino ademis la
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innegable heterogeneidad y relatividad de dichas identidades raciales blancas,
dado que es una identidad también marcada profundamente por la clase social. Al
respecto, Dina M. Camacho ha sefalado que el concepto aportado por Zapata de
blanquedumbre y que hacia referencia a la muchedumbre blanca y pobre permitia
evidenciar como el elemento de clase excedia lo racial y potenciaba una alianza
de clases entre la negredumbre y la indiadumbre en las Américas (Camacho
Buitrago, 2016).

Afos mds tarde, en el ano 2005 Bolivar Echeverria, ecuatoriano mestizo y
filésofo radicado en México, reflexiondé sobre la relacién que existe entre
modernidad, capitalismo 'y blanquitud. En su texto de Modernidad y blanquitud
(Echeverria, 2010), el autor se refiere a la modernidad como una narrativa toda
vez que genera una tendencia civilizatoria superior que necesita de los procesos
de acumulacién capitalista para superar lo «tradicional». Ademds, dicha
narrativa genera la ilusién y sensacién de una escasez absoluta por lo que en
la modernidad se hace necesario la explotacién de los otros como tnica forma
de generar riqueza (Echeverrfa, 2010, p.32). En este sentido, la blanquitud
es la internalizacién de la narrativa de modernidad junto con sus hébitos y
costumbres en donde la esencia de la blanquitud estd basada en tanto en el
consumo como en la explotacién de los otros. Por ello, la blanquitud no se
refiere a ser blanco como una identidad racial y de clase que obedece a un
contexto concreto, como si lo hace Zapata Olivella mediante el concepto de
blanquedumbre. La blanquitud es, pues, un espiritu a una forma de vida que
sustenta la idea de que es necesario superar lo tradicional y generar procesos de
acumulacién capitalista (Echeverria, 2010). Ademds, en su trabajo «Imdgenes
de la blanquitud» (Echeverria, 2007) este fildsofo distinguié entre blanquitud
como un ethos o un espiritu del capitalismo, como una «autorrepresentacién
productivista del individuo singular, de entrega sacrificada al cuidado de la
porcién de riqueza que la vida le ha confiado» (Echeverria, 2010, p.57) y entre la
blancura «como un orden étnico, biolégico y cultural» (Echeverria, 2007, p.16)
la cual se referfa al color de piel blanca que se relativizaba a si misma, mientras
que la blanquitud no siempre tenfa como condicién la blancura (Echeverria,
2007) pero la blanquitud si era una condicién del relato de la modernidad. En
otras palabras, esto quiere decir que la blanquitud es una forma de ser, mientras
que la blancura se refiere al color de piel. No se necesita ser de piel blanca para
tener blanquitud y reproducir la narrativa del capitalismo.

Asimismo, una de las mayores preocupaciones de Echeverria a propésito de
esta disimilitud entre blanquitud y blancura, era «el imperio de la imagen»
o la imposicién de imdgenes publicitarias hechas a través de los medios de
comunicacion, las cuales no coincidian con las sociedades en las que eran
proyectadas dichas iconografias. Es decir, el mostrar imdgenes publicitarias con
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«mujeres de rostros casi nérdicos» que se proponen como «propias» (Unam,
2006) a mujeres que nunca tendrdn esa blancura (i.e. que nunca tendrian esa
piel blanca) daba como resultado el fomento de la blanquitud, o bien, de una
resignificacién de los rostros no blancos.

Este imperio de la imagen también fue cuestionado por Liv Sovik cuando en
el 2004 discutia las representaciones de lo que se consideraba musica brasilena.
Entre su trabajé publicé “Aqui ninguém ¢é branco”. Sovik, estadounidense
blanca y profesora de comunicacion en Brasil, se enfocé en el andlisis de la MPB
(musica popular brasilena) y su relacién con la democracia racial como proyecto
de mestizaje. Sovik partié de los estudios de Guerreiro Ramos, el cual aseverd
que existia una patologia en Brasil por parte de personas blancas al estudiar en
demasia a las personas negras, particularmente, del nordeste de Brasil por su
historia esclavocrata. Para Sovik y a diferencia de Echeverria, el ser blanco tenia
mds implicaciones fisicas que identitarias, es decir, el ser blanco implica ser de piel
clara, facciones europeas y tener el cabello liso (o alisado) sin que esto borre que
se puede tener un pasado o «sangre negra» (Sovik, 2004, p.366). Hay que sefalar
que el término al que Sovik se refiere basada en Guerreiro, es el de blanquidad
o branquidade. De este modo, Sovik asevera que la blanquidad no es genética,
es decir, no importa si tuvimos una abuela negra o indigena, sino que la imagen
de «blancura» o el color de piel claro (en términos de Echeverria) se impone
por sobre lo identitario o lo ideoldgico (Sovik, 2004, p.369). Hasta aqui, con
blanquitud nos referimos a una forma de ser de las personas (internalizacién de
la narrativa capitalista, del consumo y de las lgicas de explotacién) sin que eso
implique tener la piel blanca; mientras que la blanquedad o blanquidad® es un
sistema estructural que beneficia a las personas de piel mds clara.

En este sentido y al igual que Echeverria, Sovik coincidié en que los medios de
comunicacién tienen un rol fundamental. Sin embargo, por ejemplo, los medios
de comunicacién vinculan la cultura

3 Aqui sostengo que blanquidad y blanquedad hegeménica con las disonancias y la
son lo mismo. El primer término deviene del

lusitanismo “branquidade” que, al castellanizarse inestabilidad de  las categorias raciales
termina como «blanquidad». Ambos términos se | de «ser blanco» en sociedades con una
reflere‘n‘ a un sistema eStrUCFUrHl e histérico que democracia racial o con historias de
beneficia a los cuerpos con piel més clara. L. .
mestizaje. Es en esto que Sovik pone el
0jo y asegura que, por tanto, el ser blanco se vuelve relativo en sociedades mestizas
dado que son categorias relacionales, contextuales y, por tanto, inestables. Es
decir, pese a la imposicién de las imdgenes de personas blancas en los medios de
comunicacién el ser blanco se vuelve relativo y contextual en geografias en donde
imper6 la mezcla. Mds adelante en este mismo texto, Sovik refiere que, asi como el
ser blanco es relativo y contextual, también el privilegio que esto trae es inestable, esto
es, lo blanco no es homogéneo ni muchos menos una categoria absoluta o estable.
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En esto también coincide Lourengo Cardoso, sociélogo afrobrasileno. En el afio
2010 Cardoso sostuvo que la blanquedad es una posicién de poder esencial la cual
otorga el poder de definir al otro; también asevera Cardoso que la blanquedad es
una identidad que se construye y reconstruye constantemente, al mismo tiempo
en que precisa los escenarios locales y globales. Igualmente, basado en las ideas
de R. Frankenberg, Cardoso aseverd que la blanquedad es una posicién de poder
invisible que permanece sin nombrar y que, por tanto, se piensa que carece de
etnicidad o denominacién racial (Cardoso, 2010). Cuando las personas hacen
visible y reconocen su privilegio racial, Cardoso le nombra como «blanquedad
critica» sin que ello signifique perder o abandonar sus privilegios (Cardoso,
2010); mientras que cuando las personas blancas no estdn conscientes ni de
sus privilegios ni de los patrones de comportamiento que conlleva su identidad
blanca, Cardoso les llama de «blanquedad acritica» (Cardoso, 2010).

Dos afios antes en que Cardoso publica sus primeros hallazgos de lo que serfa su
tesis doctoral, en el 2008 un equipo de académicos lidereados por la antropéloga
afrocolombiana Mara Viveros inici6 una investigacién titulada «Gente negra en
Colombia, la cual exploraba los procesos de enclasamiento de personas negras de
este pais. Como parte de este estudio, Viveros Vigoya dedicé parte de este estudio
a reflexionar lo que ella nombra en espafol «blanquidad» y no como blanquedad,
es decir, no solamente es un lusitanismo sino que también semdnticamente, al
migrar el discurso, el significado cambia.

En el ano 2013 Eduardo Restrepo publicé Etnizacién de la negridad. .. (Restrepo,
2013) lo que quiere decir que el texto fue pensado mds o menos al mismo tiempo
en que Viveros Vigoya arrancd su investigacion sobre los procesos de enclasamiento
de personas negras en Colombia. En su texto Restrepo hace explicito que prefiere
usar el concepto de «negridad» y no de negritud. El segundo término trabajado por
los panafricanistas, particularmente por el intelectual y poeta negro de Martinica,
Aime Cesaire, hacia alusion a la larga historia de opresién que el mundo colonial
habia erigido sobre los cuerpos negros, pero sobre todo referia al orgullo o festejo
de ser una persona negra. Muy a pesar de esta genealogia del concepto, Restrepo
senald en este texto del 2013 que el término de «negritud» era usado en Colombia
tanto por periodistas como funcionarios de manera un poco irresponsable y con
desconocimiento, por lo que preferia tomar distancia del concepto.

Es por ello que Restrepo usé el concepto de «negridad» para referirse al conjunto
de prdcticas y discursos en torno a lo negro en Colombia (Restrepo, 2013,
p-26). De este modo, negridad funciona como el sustantivo de «indianidad», lo
que hace alusién a las opiniones entorno a la gente que, puede o no, adscribirse
como negra, afrodescendiente, afrocolombiana u otro etnénimo. En este
sentido, aqui estoy asumiendo que detrds del término de blanquidad estd la
misma ecuacién: sin importar que la gente se adscriba como blanca, blanco-

Tabula Rasa. Bogotd - Colombia, No.45: 273-292, enero-marzo 2023 ISSN 1794-2489 - E-ISSN 2011-2742

280



TaBuLA Rasa
No.45, enero-marzo 2023

mestiza o blanca con ascendencia negra, la blanquidad serfan los discursos y
préicticas entorno a lo blanco. De esta manera, Viveros esboza una genealogia de
los discursos entorno a la blanquidad en Colombia: comenzé como una manera
de hacer referencia a la pureza de sangre, luego ante la mezcla inminente en
Colombia y a la inestabilidad de las categorias raciales, pasé a ser un atributo
adquirido en donde la apariencia jugaba un rol fundamental en el siglo XIX.
Similar a lo que sucede en mucho paises latinoamericanos, la blanquidad pasé
a ser una ideologia relacionada con el nacionalismo y con el imaginario de las
jerarquias raciales, o bien, como proyectos de Estado que tenfan como bandera
la modernizacién (Viveros Vigoya, 2015, pp.499-500). De este estudio Viveros
reflexiona que, entre otros factores, la migracién a zonas urbanas, los procesos
de escolarizacién intergeneracional y la adquisicién de capitales culturales
generan ese conjunto de elementos que conforman la blanquidad (Viveros
Vigoya, 2015, p.503) o las pricticas entorno a lo blanco.

También en esa década, concretamente en el 2010, la socidloga afromestiza de
México, Ménica Moreno Figueroa apunté que la blanquedad se escondia en el
nucleo de los proyectos raciales de mestizaje, y esta blanquedad se parecia més a
la fluidez de las jerarquias raciales coloniales. De esta manera, Moreno Figueroa
sostuvo que esta blanquedad era mds bien fluida, escurridiza y omnipresente
en las légicas de clase (Moreno Figueroa, 2010, p.390). Al igual que Cardoso
y Frankernberg, Moreno argumenté que dicha blanquedad operaba como una
«desracializacién» o raceslessness que hacia que pasara invisible, sin embargo, esta
se hacia presente mediante lo que Moreno llama «intensidades distribuidas»,
es decir, mediante las diversas formas en que el racismo presenta su intensidad
y permea la vida cotidiana segin se experimente el mestizaje en la vida diaria

(Moreno Figueroa, 2010, p.393).

El seminario sobre blanquedad

De acuerdo con France Winddance Twine, la literacidad racial consiste no sélo en
aprender conceptos relativos al racismo y al antirracismo, sino también identificar
y saber usar un repertorio de discursos para interrumpir la opresién racial. En
este sentido, la literacidad racial tiene siete caracteristicas o elementos clave: 1)
el racismo el cual pretende mostrar es un problema contempordneo, 2) dicho
racismo estd mediado por la clase, la raza, el género u otros elementos, 3) dentro
del racismo existe un valor simbélico de lo blanco como si fuera una propiedad,
4) las identidades raciales son aprendidas, 5) dichas identidades raciales expresan
o apuntan hacia sus propias gramdticas raciales, 6) la literacidad racial implica
conocer el racismo de rebote como puede ser, el disciplinamiento de otros
cuerpos para no reaccionar al racismo, 6) el racismo siempre tiene diferentes
interpretaciones y finalmente 7) los privilegios no son transferibles (Twine, 2010).
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El seminario sobre blanquedad fue un espacio de trabajo virtual realizado durante
el afio 2021 que estuvo dividido en dos segmentos o médulos y formé parte de un
proyecto llamado Espacio de Literacidad Racial (ELIRA). El objetivo de ambos
modulos era, como su nombre lo dice, fomentar no sélo la conciencia racial,
es decir, la habilidad de poder reconocer cudndo y cémo es que se activan las
ideas entorno a la raza y la manera en que esta moldea lo social y las inequidades
(Banton, 1997). sino la literacidad racial. Esto es importante recalcarlo, dado que
es comun confundir «conciencia racial» con «literacidad racial».

La primera parte del seminario y que aqui llamaré «primer médulo» se llevé a
cabo de febrero a junio del 2021 y consté de 12 sesiones en donde participaron
veinte invitados o expositores. Este primer médulo estuvo enfocado en mostrar
las discusiones mds relevantes sobre blanquedad en algunas de las conversaciones
anglo, al mismo tiempo en que se pretendia poner en didlogo dichas conversaciones
con reflexiones latinoamericanas entorno a lo racial. El segundo médulo del
seminario se llevé a cabo durante la segunda mitad del 2021, consté de 14 sesiones,
tuvo veinticuatro invitados y tuvo como objetivo proponer algunas lineas de
discusién sobre el rol que tienen las universidades convencionales y sus academias
en la reproduccion de la blanquedad y la perpetuacién de los privilegios. Ambos
seminarios estaban dirigidos principalmente a personas blancas y mestizas para
dotarles de literacidad racial» (Twine, 2010) pero posteriormente también se les dio
acceso a organizaciones indigenas y negras, particularmente a una organizacién de
jovenes indigenas quiché de Guatemala y a otra organizacién conformada por jévenes
afromexicanos, asi como jévenes afrolatinos radicados en Francia y Estados Unidos.
En el primer médulo del seminario se inscribieron sesenta personas, de las cuales
cuarenta eran mestizas y blancas y las otras pertenecian a organizaciones indigenas y
afros. Las personas blanco-mestizas eran en su mayoria de paises latinoamericanos.
El costo de este primer médulo fue de mil pesos mexicanos, equivalente a 20 délares
estadounidenses. Al segundo médulo asistieron veintisiete personas blancas ademds
de las organizaciones indigenas y afros y también tuvo el mismo costo.

Entre los aportes que me son dtiles rescatar del seminario para hablar sobre las
dindmicas que surgieron, es lo que A. Ramos Zayas expuso en su participacién
en este seminario. Ramos coincidia con Twine cuando dijo que las identidades
blancas son aprendidas y que estas generan subjetividades particulares las cuales
estdn marcadas mediante un sesgo de género. Asi lo evidencia Ramos en uno
de sus dltimos trabajos en el cual documenta las particularidades de las mujeres
blancas de clase alta pertenecientes a barrios de Rio de Janeiro, Brasil y de San
Juan, Puerto Rico (Ramos Zayas, 2020). De este trabajo se desprende su concepto
de «interioridad monetaria». La interioridad monetaria es una forma de ser, sentir,
pensar y actuar que supone que el origen de las personas no importa o bien, es un
espiritu que posibilita tener afinidades raciales y de clase (Ramos Zayas, 2020).
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Al hacer evidente que, por un lado los seminarios tenian por objetivo que las personas
blancas adquirieran literacidad racial (Twine, 2010), y por otra parte también se
querian desnormalizar pensamientos relacionados con la «interioridad monetaria»
(Ramos Zayas, 2020) como «no importa de dénde vengas, todo es cuestion de actitud,
las personas blancas que asistieron a los seminarios fueron mds cuidadosas al
momento de hacer sus intervenciones o de participar con comentarios. Pese a ello,
las participaciones de personas blancas y mestizas evidenciaron su privilegio, sus
prejuicios, su fragilidad blanco-mestiza y los retos que implica educar, concientizar
y dotar de literacidad racial a personas blancas en Latinoamérica.

Aprendizajes
Nombrar las identidades raciales: un primer paso

Durante las primeras sesiones enfaticé constantemente la necesidad de que
las personas mestizas y blancas tenfamos que nombrarnos y explicitar nuestra
identidad racial. Ya los trabajos de Moreno Figueroa nos han dicho cémo las
politicas identitarias, si bien tuvieron ciertos logros, al mismo tiempo orillaron a
las personas indigenas y negras a autoadscribirse a algiin etnénimo o identidad,
mientras que las personas mestizas y blancas nunca nos vimos obligadas a eso, esto
es, nunca hemos tenido la necesidad de nombrarnos y, por consiguiente, tampoco
se nombra el privilegio racial que vivimos (Moreno Figueroa, 2012). Con ello
quiero decir que en este texto entiendo por la adscripcién racial mestiza en el
sentido en que lo plantean Martinez Casas y Saldivar Tanaka cuando afirman
que una persona mestiza es aquella cuya historia familiar dejé de lado o cree
haber superado lo indigena, por lo que ya no habla ninguna lengua originaria ni
conoce su pasado indigena (Martinez Casas ez al., 2014). Este «ser una persona
mestiza» es una categoria racial adquirida con el paso del tiempo, ya sea por la
acumulacién de afos de escolaridad, por la migracién, por la pérdida de la lengua
indigena o por el aclaramiento de la piel. Ademds, siguiendo a ambas autoras,
entendemos aqui la categoria de blanco, con una categoria cargada de privilegio y
que hace alusién a la piel clara, entendiendo a la piel clara como algo relacional,
en el sentido en que lo plantea Sovik (Sovik, 2004) y que lo expuse lineas antes.
Por eso, ante mi insistencia en que las personas mestizas y blancas tenfan que
nombrar su identidad racial se sumé la presién de los colectivos indigenas y afro.
Finalmente, a mitad del primer mddulo las personas blanco-mestizas comenzaron
a explicitar una identidad racial. Pero ahora habia otro obstdculo; las personas de
piel blanca hacian afirmaciones como:

«bueno, yo soy blanca; me veo blanca. Pero en realidad mi abuela paterna era
indigena del norte de México y mi bisabuela materna era afromexicana, de la
costa de Guerrero». (Marissa, 38 afios)
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Es decir, ante la presién de nombrar su identidad racial, hacfan alusién a algin
pasado que fue victima histérica del racismo. Este reconocimiento de la identidad
racial por parte de personas blancas es una navaja de doble filo. Por una parte,
existe la posibilidad de revertir el mestizaje tradicional blanqueado y no sélo hacer
alusién al pasado europeo, sino también el reconocimiento de la identidad racial
de personas blancas abre el camino a reconocer a aquellos pasados indigenas o
negros que han sido histéricamente negados; tal es el caso de Marissa.

Sin embargo, después de que en reiteradas ocasiones la gente blanca explicitara
cémo es que era leido su cuerpo, los colectivos indigenas y afro hacian
comentarios como «no vengan a sacar a la abuela negra del closet familiar .
Con esta frase se dejaba claro que no se estaba negando la existencia del pasado
indigena, negro o afro de ninguna persona, lo que se queria dejar claro es que,
pese a que cualquier persona blanca tenga pasado indigena, negro o afro, como
sefalé France Winddance Twine, los privilegios no son transferibles (Twine,
2010). Aunque una persona de piel clara que en su contexto sea leida como
blanca, el hecho de explicitar su pasado indigena, negro o afro, esta no pierde los
privilegios que su corporalidad le da en su vida cotidiana.

Las dindmicas de intervencién en el seminario se tornaron de tal manera que,
cuando alguno de los participantes hacia un comentario, explicitaba su locus
de enunciacién o lo que Djamila Ribeiro llama «lugar de habla»®. Hay que
sefalar que la mayoria de las personas blancas que asistieron a ambos médulos
del seminario se identificaron la mayor parte del tiempo como «mestizas» y
muy pocas veces se identificaban como blancas. Cuando los asistentes que se
nombraban indigenas, negros o afro no asistian o faltaban al seminario, las
personas blancas si se sentian con la libertad de nombrarse con la categoria
racial de blanca/blanco/blanque no binarie.

El uso del tiempo y las intervenciones

Constantemente se recordaba en ambos médulos del seminario quelas intervenciones,
preguntas o comentarios por parte de los asistentes podian ser de maximo tres
minutos, y que para que los asistentes
pudieran intervenir por segunda ocasién

* Ribeiro acufa el término «ugar de habla» o

«lugar de enunciacién» para explicar que todas las ., )
personas emiten sus opiniones, ideas y comentarios €n una sesion, debian esperar a que el

desde su propia experiencia particular, la cual esti | resto tomara la palabra_ Estas estrategias
anclada a un momento y lugar histérico preciso , . -,
o fueron sélo unas medidas de precaucién
(Ribeiro, 2020).
para aquellas personas que gustaban de
monopolizar el habla en las sesiones. Cuando las personas indigenas, negras o afro
tomaban la palabra para ejemplificar mediante sus experiencias el racismo vivido
o lo que el ponente acaba de explicar, varias personas blancas pensaban que esas
experiencias compartidas eran ataques o indirectas a sus personas. Por ejemplo,
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durante el segundo médulo una intelectual y activista afrobrasilefia que participé
como expositora sefialé que, para ella todas las personas blancas eran racistas,
aun si no querfa serlo, dado que durante toda su vida se han beneficiado del
racismo estructural. Después de este comentario, una participante cuya identidad
racial era la de una mujer blanca, cis’,de clase precarizada, comenté durante
mds de los tres minutos permitidos y
> Por personas «cis» me refiero a que la identidad | yn poco molesta que, era «muy ﬁcz[
S:Xiz?ero de esa persona coincide con su fenotipo dcusar a la gente blanca de racismo», y
pregunté por qué, en lugar de hacer

tales acusaciones, las comunidades negras no revisaban el machismo que los
hombres negros ejercian hacia otras mujeres, ya fueran negras o no. La expositora
afrobrasilefa le respondié con mucha calma que, en este caso, el curso era sobre
blanquedad, que no negaba el sexismo internalizado entre los hombres negros y
afro, pero que el objetivo era comprender la blanquedad y el privilegio. Es decir,
ademds de que esta participante blanca tomé los comentarios de la expositora
afrobrasilefia como si estuviera hablando de ella, para explicar por qué le era muy
dificil y duro escuchar que las personas blancas eran racistas atn sin quererlo,
excedié el tiempo de tres minutos y no conclufa su intervencién pese a que se
le senald en repetidas ocasiones que su tiempo se habia terminado. Al respecto,
Robin Diangelo le llama a esto «fragilidad blanca». Con este concepto se refiere a las
reacciones de defensividad que se activan cuando las personas blancas quieren proteger
su posicion de privilegio al momento en que se toca el tema del racismo (Diangelo,
2018). Esta defensividad requiere de las personas blancas un trabajo en varios niveles:
1) primero implica que la persona blanca se posicione como moralmente superior a la
que interpela; 2) la persona blanca esconde el verdadero poder de su posicién social y
3) esta defensividad hace que la persona blanca culpe o sefiale de peligrosos o dafinos
a otros cuerpos con menos poder social, posiciondndose estas personas blancas como
las victimas y, por tanto, reforzando los imaginarios racistas (Diangelo, 2018, p.109).

En otra ocasién, una mujer cis, bisexual y que se autoadscribia como blanca tomé la
palabra como parte de la dindmica de las sesiones. Una vez que son6 el temporizador
para indicarle que sus tres minutos habfan terminado, ella continuaba hablando.
Después se le indicé de forma verbal que ya habia excedido el tiempo de su
intervencién, alo que respondié «sdlo una cosita mds» y se prolongaba reformulando
su pregunta. Una de las personas negras que asistia a esa sesién me sefialé por chat
privado que el tiempo de participacion de esta mujer blanca ya habia concluido.
Esta persona seguia hablando y pese a decitle en reiteradas ocasiones que ya habia
cumplido su tiempo, terminaba una oracién y decia otra mds. Cuando esta sesién
termind y el resto de los participantes se habia desconectado, esta mujer se quedé al
finaly se disculp6 en privado por haber tomado mds tiempo. Entre sus explicaciones
estaba el argumento: «pensé que nadie mds tenia algo qué decir o comentar». Esta
frase llam6 mi atencién por varias cosas: en el seminario habfa personas de
diferentes paises de las cuales unos estaban adscritos a diferentes universidades ya
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sea publicas o privadas de Latinoamérica y algunos paises europeos, mientras que
Otros eran parte de organizaciones, cooperativas o asociaciones civiles antirracistas
e incluso funcionarios de derechos humanos. Creer que las otras personas no
tienen nada para decir no sélo me parecié una frase llena de arrogancia, sino
cargada de racismo epistémico, ya que esta persona supuso que el resto de los
participantes no tiene nada importante para comentar. Ademds este tipo de
dindmicas normaliza e invisibiliza que la palabra emitida desde cuerpos blancos
estd més legitimada, lo que hace que las personas blancas se tomen mds espacio
y mds tiempo de habla que el resto, algo que algunos académicos han dado en
llamar como lo que estd detrds de las ideologias raciolingiiisticas (Alonso, 2020),
es decir, la manera en que se racializan los discursos dependiendo del cuerpo que
emite dichos discursos.

Otro de los asistentes durante el primer mddulo, un hombre blanco cis tenia su
cdmara prendida constantemente y se podia ver que siempre estaba tomando
notas. Lo que llamaba mi atencién era que no hacia intervenciones habladas ni
escritas por el chat, pero si parecia estar muy atento. Al inicio de cada sesidn,
los participantes que llegaban temprano comenzaban a platicar sobre si mismos
o entre ellos, salvo esta persona. Después de las primeras seis sesiones del
primer mddulo del seminario, esta persona ya no asistié mds y no volvi a verle
en ninguna de las sesiones. Pasados unos meses vi una nota publicada en una
revista digital cuyo titulo se relacionaba con los temas expuestos en el seminario.
Basta decir, por ejemplo, que algunas de las frases expuestas en dicho articulo de
opinién correspondian o eran similares a las ideas entorno al mestizaje que una
ponente afromestiza habia expuesto en una de las sesiones del médulo. Con esto
quiero senalar que las intervenciones o las participaciones de las personas blancas
oscilaron entre el uso desmedido de la palabra, por un lado, y entre el mutismo
por otro rayando en el cuasi plagio®.

Los cuerpos blancos esperan ser educados

Los trabajos de S. Srivastava ya han sefialado cdmo los espacios antirracistas son
® No anexamos el texto para no evidenciar un sitio de contencién y desahogo

nombres concretos. De igual forma, el nombre de | para las personas que se auto adscriben
las personas entrevistadas se ha modificado para
salvaguardar su identidad.

como blancas y cémo el lenguaje de
las emociones como «sentirse mal»,
«sentirse culpable» invisibiliza las dindmicas de poder que hay hacia dentro de
los espacios antirracistas (Srivastava, 2006). Este seminario no fue diferente a lo
que plantea Srivastava en sus trabajos, aunque si tuvo sus pequefas variaciones.
Al finalizar cada sesién, era comtn que las personas no indigenas ni negras o
afro dedicaran un momento a agradecer la intervencién de los participantes
indigenas, negros y afro, para posteriormente apuntar que «me falta mucho
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por aprender» o bien «vamos a aprender de las comunidades indigenas y afros».
Estaria contradiciéndome si no afirmara que este espacio virtual fue pensado
y creado, efectivamente, para que las personas blancas y mestizas adquirieran
conciencia y literacidad racial o, dicho de otra forma, aprendieran. Lo que al
final del primer médulo en ese 2020 llegé a ser molesto para algunos miembros
de las organizaciones indigenas es que las personas blancas esperaban ser
educadas, ensefiadas o aleccionadas. Al respecto hubo comentarios por parte
de jévenes indigenas pertenecientes a la disidencia sexual, los cuales senalaron
que las comunidades indigenas y negras estaban intentando sobrevivir al
racismo cotidiano y a los megaproyectos que acechaban sus territorios,
como para todavia hacer contencién a la emocionalidad de personas blancas
y encima de ello, ensenarles sobre cémo ser antirracista. En este sentido, se
vuelve fundamental que las personas blancas creen sus propios espacios de
concientizacién y aprendizaje que les resulten seguros para evidenciar lo que
realmente piensan. Es decir, si bien es cierto que la diversidad de asistentes
en los médulos enriquecié la discusién, también fue muy evidente que las
personas mestizas y blancas intentaban ser politicamente correctas en sus
comentarios, lo que impedia mostrar «lo que realmente pensaban» sobre las
cuestiones raciales. Este no saber lo que realmente estaba pasando por la
mente de las personas mestizas y blancas impedia tener conversaciones mds
acertadas y atinadas que ayudaran a desmontar su racismo y, por consiguiente,
que también pensaran en estrategias colectivas para interrumpir discursos y
pricticas de otras personas blanco-mestizas.

Con la educacién de los cuerpos blancos, quedé claro en ambos mddulos
que las personas que se identifican como blancas se ven simplemente como
aliadas de la lucha antirracista, es decir, como cuerpos ajenos que, por no vivir
cotidianamente el racismo, no es una opresién que les interpele, salvo si es
desde el lado de la culpa y la fragilidad, como mencioné lineas arriba. Es por
ello que, para discutir sobre la educacién antirracista de los cuerpos blancos,
se vuelve fundamental responder a la pregunta ;cémo es que los efectos del
racismo también tocan a las personas blancas? ;qué elementos antirracistas
pueden movilizar las personas blancas sin que sea desde posicionamientos
paternalistas, maternalistas, aliados o, incluso, desde un racismo amoroso?”.

"El término de «racismo amoroso» fue acufiado por la intelectual zapoteca Judith Bautista Pérez e
inspirado a su vez, en el trabajo de Carmen Martinez Novo. El concepto se refiere al sentimiento de
«mor» que gestores, antropologos, miembros de fundaciones internacionales u organizaciones mestizas
y blancas desarrollan por comunidades indigenas, negras y afro. Este sentimiento de «amor» sirve para
encubrir en el fondo un racismo que menosprecia las formas de vida comunitarias y que, debido al <camor»
que le tienen a las comunidades, intentan ayudarles a «salir de su estilo de vida». Puede profundizarse mas
en el siguiente trabajo: Martinez Novo (1998).
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Los comentarios negacionistas

Entre las personas blancas que asistieron, habfa doctorantes y postdoctorantes
de universidades europeas, asi como profesores universitarios de instituciones
latinoamericanas, particularmente de México. Es decir, la asistencia estaba
conformada con personas de distinta adscripcién étnico-racial, con participantes
pertenecientes a la comunidad LGBTIQ+ y de diversas adscripciones religiosas,
ademds de ser de edades muy diversas. A la mitad del médulo uno del seminario
se mencioné que existia una pdgina de internet llamada «Cosas de Whitexicans»®,
la cual, mediante un tono sarcistico,
explicitaba el racismo cotidiano que
reproducian las personas blancas en México. Al respecto surgieron intervenciones
que preguntaron a la ponente de esa sesidn, si no crefa que el nombrar como
«blancas» a personas que no necesariamente se identifican con esa identidad seria
causa de divisién entre personas adscritas a una misma clase social. Para explicitar
este comentario la ponente hizo alusién sobre cémo en Estados Unidos fueron
usadas las ideas de superioridad racial de modo que dichas ideas pudieron dividir
a la clase trabajadora y como ejemplo el participante mencioné el caso de las
personas irlandesas en Estados Unidos. Es decir, el argumento de este participante
iba en el sentido de que, explicitar que las personas son blancas, iba a causar
divisién entre la poblacién. Unos momentos después una académica explicé cémo
el origen judio de un prominente sociélogo alemdan radicado en México desde muy
joven fue el motor de su interés en investigar a la poblacién indigena de México.
Al finalizar la sesién uno de los doctorantes ingleses senalé que «babia leido en
algiin texto que en este momento no me acuerdo», que el genocidio u opresién contra
los irlandeses no existié; inmediatamente vinieron comentarios escritos en el chat
expuestos por otros participantes, los cuales respondian «x2, pero del holocausto
Judio», «x3»y «x4». Aqui hay que precisar que el uso de texto como «x2» significa en
las redes sociales «yo también» o «multiplicalo por dos». Esto es, surgi6 una especie
de consenso por parte de personas blancas europeas, blancas latinoamericanas
y mestizas mexicanas, o una suerte de negacionismo de los holocaustos que
han acontecido como el holocausto judio. Este negacionismo no es sorpresa
si revisamos los trabajos de Gleizer o Yankelevich, los cuales han explicado la
complejidad del proyecto racial de mestizaje en México, en el cual, en uno de sus
pliegues estd el sentimiento y las précticas antisemitas como pieza fundamental
del proyecto postrevolucionario mexicano (Gleizer, 2014; Yankelevich, 2015).
Ademds, los comentarios llegaron después de senalar que los proyectos raciales de
mestizaje se habian insertado en las diferentes geografias latinoamericanas a costa
del genocidio lento perpetrado contra las comunidades indigenas, y a costa de
un genocidio contra las personas negras, particularmente, jévenes negros quienes
han muerto constantemente a manos de las policias y el ejército de los Estados. Es
decir, pareciera que, para las personas blancas y mestizas, una manera de afirmarse

8 https://www.facebook.com/Whitexicans/
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como antirracistas es negar los holocaustos contra otras personas blancas como
la poblacién judia’. Dado que entre los asistentes se encontraba una académica
de raices judias, una vez que sucedieron
9 - H g |- . . ’
] ESF&mOS consclentes que‘ no t()dab lclS perS(‘)naS dlChOS COantarlOS, eSta abandono la
judias son blancas y que existe una heterogeneidad K ,
judia en todo el mundo, inclusive en México. Pero sala virtual. Lo que hay detrds de este
mi argumento es sefialar que, asi como en México, negacionaismo es una competencia olo

existen (l)tras geograﬁ'als lati.noalm_cricanas en donde que Ramén Grosfoguel bien ha llamado
predomina el estereotipo «judio=persona blanca». . . .

«las olimpiadas de las opresiones» y en
evidenciar quién ha sufrido mds el racismo. Sin embargo, la opresién racial es
una dindmica compleja pero también dialégica, que no existe sin su contraparte,
como el privilegio o las complicidades de otras opresiones. De esta forma, hacer
explicita la conversacién antirracista entre personas blancas y mestizos solo en
términos binarios es reduccionista y parcial y borra las diversas aristas.

Conclusiones

En este articulo esbocé algunas de las lineas en que los estudios sobre
blanquedad se han enfocado en los ultimos anos. De igual forma, expuse a
algunos pensadores y pensadoras cuyo trabajo ha abordado la blanquedad
desde el contexto latinoamericano. Con el esbozo de esta discusién pretendo
senalar que el concepto de blanquedad no es homogéneo y que guarda sus
variables conceptuales y de significado segiin el contexto desde el cual se piensa.
En cualquiera de los casos, el término de blanquedad o blanquidad implica
una serie de relaciones sociales a través de las cuales se expresa el privilegio
estructural que otorga el racismo en Latinoamérica.

Ademis, los seminarios nos permitieron observar que las précticas lingiisticas de las
personas blancas oscilan entre el mutismo y el ocupar mucho tiempo y espacio de
habla en las intervenciones. En el primero de los casos sucedié una suerte de cuasi
plagio (que no quiere decir que sea la regla) pero lo que alcanzamos a percibir es
que existe un interés por parte de personas blancas de ser parte de la conversacién
antirracista pero sélo en términos descriptivos, como explicar de forma tedrica el
racismo y los términos de la discusién del antirracismo, si estos son adecuados, si
son juegos lingiiisticos o identitarios. O bien, también hay una inclinacién de las
personas blancas de ser parte de las discusiones antirracistas desde la emocionalidad
como la fragilidad o la culpabilidad blanca. Sin embargo, vemos una resistencia
por parte de las personas blancas de participar en las conversaciones antirracistas
mds alld de la esfera discursiva. Con esto quiero decir que hasta el momento en
que escribo estas lineas no existe en México ni en conversaciones nacidas a partir
del seminario, de revisar la experiencia de las personas blancas que nos den pistas,
por ejemplo, sobre ;qué significa ser una personasblanca? ;qué posicionamientos
politicos criticos puede tener una persona blanca, mds alld del paternalismo y
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del racismo amoroso? O bien, ;como las personas blancas pueden desarrollar una
agenda antirracista propia, sin que eso signifique que tengan que «juntarse» o esperar
contencién desde los movimientos sociales y colectivos indigenas, afros y negros?

Como mencioné, un primer paso para poder tener una conversacién antirracista es
evidenciar la identidad racial de las personas blancas y mestizas. Para esto es necesario
hacer evidente o repetir las veces que sea necesario que una cosa es la identidad
emocional de las personas y otra la forma en que dichas personas son identificadas. De
esta manera, una persona puede sentirse afrodescendiente pero fenotipicamente
ser identificada como una persona blanca. Esta caracteristica fenotipica, aunada
a su clase social, a sus précticas lingiiisticas y a sus capitales puede gozar de
un privilegio racial en su contexto. La distincién entre identidad emocional e
identificacién fue necesario aclararla en multiples ocasiones de manera que
las personas blancas que asistieron al seminario la tuvieran clara. Entre las
resistencias al reconocimiento de esta distincién encontramos que, si las personas
blancas se reconocian como tales, sentian que se quedaban fuera de la identidad
hegeménica de sus geografias o proyectos nacionales. Con esto quiero decir
que los proyectos raciales latinoamericanos son diversos, pero tienen el comin
denominador de estar enmarcados en una mezcla ideal racial, por lo que el
sujeto mestizo se vuelve el sujeto teleolégico de las historias nacionales; estar
fuera de estas narrativas nacionales, ser indigena, ser negro, ser afro, ser asidtico e
incluso, ser blanco tiene implicaciones. Es decir, en Latinoamérica o al menos en
geografias como Centroamérica o en México, ser una persona blanca es también
correr el riesgo de quedar fuera de la narrativa nacional; de ahi la resistencia a
reconocerse como tal. Ademds, negar otras opresiones acontecidas contra cuerpos
blancos, particularmente contra personas judias o irlandesas contribuye a ese
binarismo del cual hablo lineas arriba, dejando entre lineas la ecuacién blanco
vs. no blancos, restando complejidad a las activaciones de las ideas de raza y
minimizando el problema racial latinoamericano. Por tanto, la estrategia de llevar
a cabo seminarios de literacidad racial no sélo se convierte en una metodologia
innovadora de antirracismo, sino también pone al descubierto otras metodologias
utilizadas como la entrevista, historias de vida, la observacién o acercamiento
a espacios blancos, dado que el seminario como metodologfa, ademds de que
evidencia la pregunta en dénde nos estamos atorando para tener conversaciones
antirracistas, es una forma de intervenir con précticas antirracistas o bien, de
interrumpir la circulacién del racismo.
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