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Resumen: Este articulo tiene como objetivo presentar modos de existencia que se contraponen
directamente a la politica de muerte y desencantamiento perpetrada por la colonialidad y las
categorias de subyugacién creadas a partir de la colonizacién. Los dispositivos de racialidad
y la necropolitica son traidos a este texto para elucidar las politicas sistematicas de muertes
vaciadas de sentido. En contraposicidn, conceptos como matripotencia y otras claves de
pensamiento, sobre todo afrocentradas, se presentan como respuestas estéticas y politicas
de vida que poseen la dimensién del encantamiento como posibilidad de enfrentamiento a las
practicas presentes en el colonialismo tardio. De esta forma, entendemos la dimension estética
de las experiencias cosmoldgicas africanas y afrodiaspdricas como fuerzas relevantes para la
profundizacién y complejificacién de las experiencias sensibles, lo opuesto de los racismos
que aplastan y aniquilan subjetividades.

Palabras clave: racismo, colonialidad, matripotencia, estética, cosmologias africanas, politicas
de encantamiento.

Abstract: This article aims to present sorts of existence that are directly opposed to the politics of
death and disenchantment perpetrated by coloniality and the categories of subjugation created
from colonization. The devices of raciality and necropolitics are brought to the text to elucidate the
systematic politics of deaths voided of meaning. In contrast, concepts such as matripotence and
other keys of thought, especially Afrocentric ones, are presented as aesthetic and political responses
to life that have the dimension of enchantment as a possibility of confronting the practices present
in late colonialism. In this way, we understand the aesthetic dimension of African and Afro-diasporic
cosmological experiences as relevant forces for the deepening and complexification of sensitive
experiences, the opposite response for racisms that flatten and annihilate subjectivities.
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POLITICAS DE MUERTE Y LAS RESPUESTAS ESTETICO-POLITICAS DE ENCANTAMIENTO

Introduccion

as personas socialmente reconocidas como negras son el objetivo preferencial de las

politicas de muerte antinaturales y perversas que no solo disminuyen sus expectativas

de vida en sentidos fisicos y subjetivos, sino que también retiran toda la posibilidad de
ritualizacién y experiencia del luto de la propia muerte. La reduccién de la muerte a un episodio
tragico, cruel y aterrador, ademds de la creacion de la experiencia de muerte como contraria
a la nocién de vida, se forjaron por la colonizacién. No es comun a todos los sistemas de
pensamiento que tal experiencia esté necesariamente relacionada con un evento aterrador.
Aspiramos presentar modos de existencia y politicas de encantamiento que se contraponen
directamente a la politica de muerte y de desencantamiento perpetrada por la colonialidad y
a las categorias de subyugacién creadas a partir de la colonizacién.

El pensamiento hegemdnico propaga la falsa idea de que los procesos de independencia
de las colonias fueron suficientes para llevar a cabo el proyecto de colonizacién. Sin embargo,
como defienden autores como Frantz Fanon (1980) y Achille Mbembe (2017), la exploracién de los
pueblos indigenas, africanos y sus descendientes se perpetia de forma compleja, refinaday es la
base estructural de lo que se entiende como civilizacidn moderna occidental. La colonialidad es
la “légica global de deshumanizacidn que es capaz de existir incluso en la ausencia de colonias
formales” (Maldonado, 2018, p. 36). Asi, mientras la colonizacién se refiere a momentos histéri-
cos en que colonizados se insurgieron exigiendo la independencia, la decolonialidad se refiere
“a la lucha contra la I6gica de la colonialidad y sus efectos materiales, epistémicos y simbdlicos”
(Maldonado, 2018, p. 36).

Para Frantz Fanon, la descolonizacién es un “programa de desorden absoluto” que debe
partir de las mujeres y los hombres colonizados, pero un cambio que solo se puede asumir
como proyecto comunitario, en el cual la participacién de las y los colonos es imprescindible,
aunque para ellos lo sea bajo la proyeccién de un futuro aterrador en sus consecuencias. La
descolonizacién es un proceso que solo es posible a medida que se aparta de la colonizacidn, el
movimiento historizante que la constituye. Segun el autor, “la descolonizacién es el encuentro de
dos fuerzas congénitamente antagonistas, que tienen precisamente su origen en esa especie de
substantificacién que la situacion colonial excreta y alimenta” (Fanon, 2013, p. 52), y el encuentro
entre esas dos fuerzas tuvo lugar primeramente bajo el signo de la violencia. De esta forma, la
descolonizacién es un evento que modifica fundamentalmente a los seres a partir de un nuevo
lenguaje, de una nueva sociedad y de una nueva humanidad. Asi, el “objeto” de la colonizacién
se vuelve humano en el mismo proceso por el cual se liberta.

Partiendo de Fanon y de la nocién de dispositivo de racialidad de Foucault, Sueli Carneiro
(2005) ofrece una lectura situada del racismo que inscribe a personas de piel oscura en el signo
de la muerte en Brasil, involucrando un andlisis de la blanquitud, en sintonia con el pensamiento

! Las citas de este articulo fueron originalmente consultadas en portugués y las traducciones al espafiol son de
responsabilidad de la autora y del autor.
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fanoniano de liberacidon como proyecto comunitario, como forma de comprender lo que se nombrd
por Lelia Gonzalez como "“la sintomatica que caracteriza la neurosis brasilefa”

Foucault (2015) presenta el derecho de vida y de muerte como uno de los privilegios carac-
teristicos del poder soberano para Occidente. El derecho de vida y de muerte seria, mas especi-
ficamente, el derecho de causar la muerte o de dejar vivir. Con todo, a partir de la época cldsica,
Occidente pasa por una transformacién de mecanismos de poder y las guerras condicionadas
a la defensa del soberano y de su permanencia como tal se sustituyen por guerras trabadas en
nombre de la sobrevivencia de poblaciones, por medio de la destruccién de otras. Una sustitucion
de la legitimidad juridica basada en la soberania por una de naturaleza bioldgica, situando el
ejercicio de poder “en el nivel de la vida, de la especie, de la raza, y de los fendmenos macizos de
poblacién” (Foucault, 2015, p. 148). Consecuentemente, poblaciones enteras pasan a inscribirse
bajo el signo de la muerte, una vez que son "asesinados legitimamente aquellos que constituyen
una especie de peligro bioldgico para los demdas” (Foucault, 2015, p148). De ese modo, el derecho
de causar la muerte o dejar vivir se sustituye por el poder de causar la vida o devolver a la muerte.

En consonancia, Mbembe presenta el poder de determinar quién puede y quién no puede
vivir, o matar y dejar vivir, como limites y rasgos caracteristicos .de la soberania. La nocién de
biopoder para Foucault estad condicionada a la discusién sobre el poder sobre la vida y sobre la
muerte. El dispositivo de racialidad se constituye, asi, como dispositivo de poder sobre la racia-
lidad, denominado biopolitica o biopoder.

En esa biopolitica, género y raza se articulan produciendo efectos especificos, o definiendo
perfiles especificos para el “dejar vivir y dejar morir" En lo que dice respecto al género
femenino, se evidencia el énfasis en tecnologias de control sobre la reproduccién, las cuales
se presentan de manera diferenciada segun la racialidad; en cuanto al género masculino,
se evidencia la simple violencia. (Carneiro, 2015, p.72).

Como lo presenta Carneiro, el dispositivo de racialidad se constituye como un tratado de la
blanquitud, calcado en la complicidad con relacién a la subalternizaciéon y al genocidio de
personas no blancas. "Una dindmica impulsada por la articulacién de técnicas disciplinarias
derivadas del dispositivo de racialidad y de eliminacién informadas por el biopoder” (Carneiro,
2015, p. 150). Para Foucault, el dispositivo de racialidad, como dispositivo de poder, resignifica
y actualiza otros dispositivos construidos en momentos histéricos diferentes y en funcién de
objetivos especificos para atender estrategias. De esa forma, el dispositivo de racialidad utiliza
representaciones sobre personas no blancas y las resignifica a partir de la constitucién de las
relaciones del periodo colonial,

articulandolos y re-significdndolos a la luz del ideario de racializacion vigente en el siglo XIX,
donde la presunta y consagrada inferioridad de unos y la superioridad de otros definiran
las nuevas jerarquias sociales que emergeran en Brasil en post abolicién en funcién de
la diversificacién de la estructura social que la constitucion de la Republica, la abolicion
del trabajo esclavizado, la instauracién del liberalismo en el plan politico imponen al pais.
(Carneiro, 2015, p. 150).
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Mbembe, apoyado en Arendty en Foucault, presenta el racismo como “una tecnologia orientada
para permitir el ejercicio del biopoder” (Mbembe, 2017, p.116), sugiriendo el entrecruzamiento
de la politica de raza con la politica de muerte. De esta manera, el racismo opera como criterio
biolégico que determina quién puede vivir y quién debe morir, demostrando que la esclavitud fue
uno de los primeros ejemplos de experiencia biopolitica. “El mundo colonial fue terreno fértil para
nuevas experiencias radicales, como la seleccion de las razas, la prohibicién de los casamientos
interraciales, la esterilizacion forzada e incluso el exterminio de los pueblos conquistados”
(Mbembe, 2017, p. 116).

La invasién europea de las Américas y la expropiacién de parte importante del continente
africano —en particular, Africa subsahariana- involucré una distorsién del significado de humani-
dad, alcanzando la intersubjetividad y la nocién de alteridad, ubicando a los pueblos colonizados
debajo de la categoria de pueblos humanos. El desplazamiento geogréfico y cultural de pobla-
ciones enteras a territorios anteriormente habitados por poblaciones autéctonas tuvo implicacio-
nes profundas en la nocién de civilizacién de los imperios europeos, que impuso proyectos de
civilizacién basados en la violencia y en la subalternizacién de otras poblaciones. El colonialismo
se sostuvo fundamentalmente para el progreso civilizatorio y como salvacién de los pueblos no
occidentales, atribuyendo objetivos al acto de matar.

El ideario filoséfico occidental que transforma al hombre europeo en hombre universal y todos
los pueblos y culturas como variaciones menos evolucionadas, gana fuerzas en el siglo XVI. A
partir de esa concepcién de humanidad, la filosofia occidental moderna del siglo XVII se vuelve
al hombre como sujeto y objeto del conocimiento, y la llustracidn crea una serie de herramientas
de comparaciény de clasificacion de los distintos grupos basado en caracteristicas fisicas y cultu-
rales, inaugurando la distincién filoséfico-antropoldgica entre civilizado y salvaje (Almeida, 2018).

En el siglo XIX, el racismo cientifico, amparado en teorias de determinismo geogréfico y carac-
teristicas fenotipicas emerge para explicar diferencias morales, intelectuales y psicolégicas entre
las razas para justificar la brutalidad y el exterminio de personas no blancas. “El racismo, como
mecanismo de un sistema politico de dominacién, sostiene dos ideas que se complementan: la
primera, que existen distintas razas humanas; y la segunda, que existen razas humanas que son
inferiores a las otras” (Pessanha y Nascimento, 2018, p. 152). La negacién de la humanidad de los
pueblos no blancos es fundamental para la concepcién de la superioridad europea basada en
el binarismo yo versus otro, en el cual la afirmacién del ser se realiza en la negacién del no ser:

El No ser asi constituido afirma el Ser. O sea, el Ser construye el No ser, substrayéndole
aquel conjunto de caracteristicas definidoras del Ser pleno: autocontrol, cultura, desarrollo,
progreso y civilizacién. En el contexto de la relacién de dominacion y rectificacion del otro,
instalada por el proceso colonial, el estatuto del Otro es el de “cosa que habla” (Carneiro,
2005, p. 100).

Los efectos del colonialismo tardio son la naturalizacién del exterminio del cuerpo no blancoy de

las subjetividades no blancas, de forma permanente y sancionadas por el estado o por practicas
extralegales.
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Colonizacidn de los cuerpos por el entrecruzamiento de raza y género

Como lo presenta Frantz Fanon (2013, p. 31), “el colono y el colonizado se conocen hace mucho
tiempo. Y, en realidad, tiene razén el colono cuando dice conocerlos. Fue el colono que hizo y
sigue haciendo al colonizado” Oyéronké Oyewumf (1997) refuerza la tesis de Frantz Fanon de
que el colonizador y el colonizado, ambos presumidamente hombres, son creaciones del sistema
colonial y, ademas de la diferencia del color de la piel, lo que los hace diferentes es el estado de
consciencia, pero presenta una relevante contribucion al agregar la discusion sobre la dominacion
del colonialismo expresado en términos sexuales de emasculacién del colonizado, denunciando
gue tanto la historia del colonizador como la del colonizado ha sido escrita desde el punto de vista
masculino. La autora elucida que la colonizacién ha impactado a hombres y mujeres, aunque
de maneras distintas, una vez que fue un proceso construido por hombres que se apoyaban en
identidades de género occidental. De este modo, cualquier discusién sobre el colonialismo debe
abarcar el género como un fuerte componente, en adicién a la raza.

La cultura occidental europea presenta una limitacién en la comprensién de los cuerpos y su
lectura se basa en aspectos fisicos y visuales, pautados en una idea reduccionista relacionada con
aspectos bioldgicos. La creacién de “mujer” y de "negro” como categorias fue una de las primeras
realizaciones del estado colonial. Ambas categorias se definen por su anatomia: “mujer” como
subordinada al hombre en todas las situaciones, y “negro” como categoria subordinada al blanco.
Por lo tanto, las mujeres negras sufren el proceso de inferiorizacién racial concomitantemente
a la subordinacién de género. Para el pensamiento euro-occidental, que se expresa a través de
jerarquia entre raza y género, hay cuatro categorias, no dos: hombres (europeos), mujeres (euro-
peas), nativos (hombres africanos o indigenas), otras (mujeres africanas o indigenas) (Oyéewumi,
1997). De esta forma, basados en el pensamiento de la autora, utilizaremos el término “cosmoper-
cepcién” para anunciar las diversas experiencias y sistematizaciones de perspectivas de mundo
que no se reducen a una légica de la visualidad como la palabra “cosmovisiéon” nos lleva a creer.

La violaciéon colonial perpetrada por los sefiores blancos europeos contra las mujeres negras
africanas e indigenas esté en la génesis de la construccion de Brasil y es una de las manifesta-
ciones de la necropolitica y la banalizacién de la muerte, “por lo tanto, en el caso brasilefio, el
discurso sobre la identidad nacional posee esa dimensién escondida de género y raza” (Carneiro,
2020, p. 151).

Frantz Fanon, al percibir el racismo como elemento de compromiso pasional y delirante,
explora una nueva dimensién: “el racismo era una forma de que el sujeto desvie hacia el Otro la
verglienza intima que sentia de si mismo; transferirla a un chivo expiatorio” (Mbembe, 2017, p. 131).
Siendo la zona del No ser anterior a la de Ser, el yo hegemdnico, incapaz de ejercer la alteridad,
solo se realiza por la negacion del otro.

En esta etapa, el racismo ya no se atreve a mostrarse sin disfraces. Se contesta. En un
numero cada vez mayor de circunstancias, el racista se esconde. Aquel que pretendia "sen-
nu

tirlos’) "adivinarlos’, se descubre vigilado, mirado, juzgado. El proyecto racista es entonces
un proyecto perseguido por la mala consciencia. (Fanon, 1980, p. 40).
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Las heridas causadas por la brutalidad empleada durante el periodo colonial y el altericidio, la
violencia del colono como respuesta al encuentro con el otro, construyeron una forma de neurosis
del colonizador.

Politicas de encantamiento y matripotencia

Achille Mbembe desnaturaliza la muerte no lamentable comun a la politica de muerte insertada
por el colonialismo al dilucidar que el “poder necropolitico opera por un género de reversion
entre vida y muerte, como si la vida no fuera el médium de la muerte. Procura siempre abolir la
distincién entre los medios y los fines. De ahi su indiferencia a las sefiales objetivas de crueldad”
(Mbembe, 2017, p. 65). Una vez que confrontamos la naturalizacién de la politica de muerte,
tenemos la oportunidad de buscar en otras epistemologias modos de manejar la muerte que
no sea la aniquilacién del enemigo por medio de violencia y brutalidad. El filésofo Nascimento
(2020), anclado en las filosofias de los terreiros de candomblé, presenta la Ikupolitica como una
respuesta de resistencia a la necropolitica y, por lo tanto, la posibilidad de experiencia de muerte en
comunidad como proceso natural de una vida bien vivida. Demostrando que la forma de manejar
la muerte estéa intrinsecamente relacionada con los modos de comprensidn de vida, particulares
de cada cultura: por ejemplo, para los indigenas maxakali, en el territorio brasilefio, morir puede
significar "convertirse en canto” (pasar de la palabra al canto) (Alvares, 2006); entre los bakongo,
en el continente africano, morir puede significar ancestralizarse, haber hecho historia y aiin seguir
en ella participando (Santana, 2019); o entre los Baba Egungun,? morir puede implicar el regreso
a la comunidad de una fuerza no visible que se viste en bellos tejidos, baila, canta y aconseja a
los miembros de esa comunidad.

Entender la muerte cruel y violenta como modus operandi vigente en la cultura occidental,
permite también negarla, asi como a otras construcciones del pensamiento europeo, como, por
ejemplo, la invencién del hombre y de la mujer.

El pensamiento euro-occidental, que excluye lo que no es él mismo y que se basa en la
correspondencia entre atributos bioldgicos y funciones sociales, transforma la experiencia de la
maternidad en el locus de la aniquilacién de poblaciones no blancas. Mujeres negras y empo-
brecidas son las sobrevivientes recurrentes de la violencia obstétrica, del aborto inseguro, de la
esterilizacién forzada, y, cuando sobreviven a todas estas agresiones, son victimas secundarias
del Estado al ser sus hijos el blanco preferido de la necropolitica que les mata, encarcela y violenta
comenzando por los jévenes negros.

A partir de la perspectiva colonial, la maternidad es una instituciéon generizada y la cate-
goria “madre” es corporificada por mujeres que son esposas, subordinadas y relativamente
marginalizadas socialmente (Oyéwumi, 2016). Estos conceptos, tomados por naturales y
universales, no se conocian en varias sociedades africanas y originarias de Las Américas y el

2 | os Baba Egungun, de acuerdo con cémo son traidos a este texto, se refiere a los espiritus ancestrales (directos o no)
de comunidades que les rinden culto con las especificidades y complejidades que los caracterizan. Se trata de fuerzas
ancestralizadas, como son conocidos en Brasil, sobre todo, en la Isla de Itaparica, en el estado de Bahia, referenciadas a
partir de una forma de culto presente en las tradiciones del antiguo Imperio de Oyd, en el continente africano.
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Caribe y necesitan ser abandonados para que logremos comprender otras posibilidades de
composicion familiar y de arreglos que se oponen a la necropolitica. Por ejemplo, mientras la
familia nuclear occidental es generizada y la nocién de mujer de transforma en la definicién
de esposa, la familia tradicional precolonial ioruba del sudeste de Nigeria, a su vez, se organiza
por la senioridad y no por el género (Oyewumi, 2020). lyé es el &mago del sistema basado en
la ancianidad y simboliza la matripotencia:

Matripotencia es el poder espiritual y material, que deriva del papel procreativo de lya.
La eficiencia de ly4 es alin més significativa cuando se asume con relacién a su prole. El
ethos matripotente expresa el sistema de ancianidad el en cual lya ocupa la posicién de
més antigua con relacién a su prole. Una vez que todas las personas poseen una lyd, y que
todas nacieron de una lya, no hay puesto mas alto y méas digno que el de lya. (Oyewumi,
2016, p. 58).3

Por lo tanto, lya y su prole son la unidad social fundamental en el mundo ioruba. ly4 es el
arquetipo humano del cual toda sociedad deriva. La prole es, fundamentalmente, en primer
lugar, nacida espiritual y fisicamente de su ly4. Se trata entonces de la entidad que gesta y
que pare un alma ya existente, y ese proceso es mas espiritual que bioldgico. El Oshunismo,
concepto basado en Oshun, orisha de la fertilidad, de la creatividad (presente en las artes y en
las ciencias) y de la prosperidad, es central en la matripotencia. La informacién mas importante
sobre Oshun, sin embargo, es que ella no es mujer, sino lyé. El poder de Oshun se funda en
el papel de deidad progenitora. Oshun es la lya primordial (Oyéwumf, 2016). Dicho esto, nos
amparamos en la concepcién de la matripotencia como articulaciéon entre epistemologia
ioruba y la institucién sociopolitica ly4, propuesta por Oyéwumi (2016) encontrar, en el espejo
del Oshunismo, un distanciamiento de la colonialidad de la visién y del sentido, una politica de
encantamiento que promueve un giro decolonial estético y espiritual.

Giro estético

Percibir otros modos de reproduccién permite entender otros modos de relacionarse.
Relacionarse como una forma de posicionarse ante la/el otra/o y establecer lazos. Si la politica
de muerte, necropolitica, es altericida, la politica del encantamiento, como politica de vida, se
fortalece en el encuentro. Para los pueblos indigenas no hay separacidén ni jerarquia entre lo
que determinado Occidente ha categorizado como persona y naturaleza. Los condenados y
las condenadas surgen, asi, como creadores y creadoras cuando la actitud decolonial pautada
por la estética y espiritualidad reaviva sentidos de conexidn como respuesta a un mundo que
separa, reduce y niega todo lo que les es extrafio a los ojos (Maldonado, 2020).

*En el original: Matripotency describes the powers, spiritual and material, deriving from lyd's procreative role. The efficacy
of | y & is most pronounced when they are considered in relation to their birth children. The matripotent ethos expresses
the seniority system in that 1y 4 is the venerated senior in relation to their children. Since all humans have an lya, we are
all born of an ly4, no one is greater, older or more senior to lya.
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POLITICAS DE MUERTE Y LAS RESPUESTAS ESTETICO-POLITICAS DE ENCANTAMIENTO

En ese sentido, y con base en las disposiciones reflexivo-experimentadas de la matripotencia,
se puede concebir la propia accién inventiva, en el campo estético, como una existencia, tanto
en el continente africano como en la didspora negra, que propone contrariedad substancial a
los aniquilamientos, borramientos y sobreposiciones que, necesariamente, constituyen el colo-
nialismo y la colonialidad.

Las poéticas tejidas por la palabra cantada, con frecuencias ritmadas; la imaginacién de
los colores y las combinaciones de las telas que envuelven arboles y tambores en las practicas
espirituales de matrices africanas en Brasil; los conjuntos gestuales bailados que no establecen
separacion categdrica entre musica y danza; las figuraciones que dibujan las comidas ofrenda-
das a las fuerzas cultivadas por los colectivos; las rezos de los orikis y sus performatividades; la
armonia pluralistica que envuelve un rito flnebre (principalmente cuando la muerte en cuestion
no sea causada por el racismo, por el feminicidio o por los problemas sociales); el reposo de las
manos sobre los atabaques consagrados; todo se dirige a la percepcién sensible anticipada y
ulterior a las presuntas decodificaciones racionales, si llevamos en consideracién una especifica
racionalidad que se reconoce en la Modernidad euro-occidental. Hay otras racionalidades fuera
del tal eje hegemdnico. No olvidemos, que, en la lengua bantu africana Kikongo, razén (o justeza)
es lunga - étimo que resguarda el principio kalunga. Conceptualmente, nos reportamos aqui a la
fuerza que transbordé el vacio (mbungi), en una poética de multiplicidades y es, simultdneamente,
manifestacion y no manifestacion, existentes a partir de si.

El vacio (mbungi) que tal fuerza poéticamente liquida como los humores de los cuerpos
o aquellos que bailan en los sulcos grandes y pequefios de la Tierra traspasa es también esa
fuerza. Kalunga, por lo tanto, es la interaccion —para traer un concepto del congolés Zamenga
Batukezanga- entre lo que se aprehende y lo que no se aprehende, el cual permanece sin
descripcién, sin forma, sin ser cosa y que, en su ausencia presente, tiene la relevancia de lo
aprehensible. Al pensarse en Kalunga, se piensa, si queremos viajar por otra analogia, en un
bigbang que inicia el universo y el tiempo, segun lo que es aventado con vigor tedrico en la
fisica, aunque no con exclusividad, y en la precedencia a ese evento, la cual permanece como
lo no sabido. Kalunga es la presencia de las presencias y ausencias, si eso es posible. Es
también mar océano, espacio-tiempo de la muerte, si lo hay, nos aproxima a los transcursos
sin fin (como paraje), asi como cualquier accién transmutativa, la propia idea de cambio, de
alteracidn, de variacién, sobre todo, cuando se combina con la perspectiva de regulacién, cual
una dindmica fundamental en los supra capacitados terreiros de candomblé, entre lo que
podemos llamar de atabaques de constancia y de variacién, en los que mueven a aquellos y
aquellos que los sostienen.

La traduccién de Kalunga (e incluso la de Nzambi - término-concepto sobre el cual no
discurriremos aqui), principalmente, en su acepcién kongo precolonial, como Dios es absoluta-
mente sesgada y reductora, y, por supuesto, fruto de la conyuntura colonial releta de misionarios
lexicografos. Cuestionando las aserciones respecto a la inexorabilidad de los arquetipos, asi
como ni cualquier comunidad cultural necesita un pensamiento/narrativa de origen de lo que
se puede comprender, en lineas generales, como mundo -o sea, ni toda cosmologia es cosmo-
gbnica- tampoco necesita a Dios como singularidad (o incluso pluralidad) creadora de un todo
teodescendiente.
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Kalunga es donde el sol se zambulle cuando se disipa del cuerpo y entra en la nada de los
ojos y de la piel. A ese locus temporal, los bakongo llaman ndimina. Al dia siguiente, el sol resurge,
nuevo y antiguo, a partir de él y de la nada de los ojos y de la piel. Eso es el encanto: la combi-
nacion entre huecos y manifestaciones. No es agarrar el hueco ni obliterar la manifestacién o
sobreponer su carnalidad a la inmaterialidad abstracta.

Consideraciones

La matripotencia y el principio kalunga, procedentes de fuentes africanas se encuentran
en los movimientos y paisajes diaspéricos (en Brasil y en Cuba, por ejemplo) y
salvaguardan la centralidad del encantamiento, como proposicién de anti muerte
colonial. Encantar, con efecto, es, en una perspectiva reversa, torcer el dolor y la
brutalidad coloniales en la dimensién de la percepcién que crea, hace y da a vivir.
El “in-cantare” latino, a partir del cual se tiene, naturalmente, el verbo “encantar’, contiene
la idea de la emisién hechicera de palabras, frecuencias sonoras que extasia; cantar o
estar entre el sonido estético y el silencio que vela. Cantar como que para los ya aludidos
Egungun, en Amoreiras (Bahia) o en Benin, trayendo las respuestas, las ondulaciones, los
movimientos y las voces del que no tiene cuerpo, del que, al exprimirse, afirma la nada de
la comprensiéon humana.

La nada (y aqui no se trata de la nada sartreana) se viste, educa una comunidad, traduce y
es traducida, llega a nuestros sentimientos, prefiere ciertos colores a otros y respeta los ixan (o
las varetas de los grandes arboles), respeta la savia, la sangre, al tiempo en que su presencia es
no savia o sangre. Conocer a los Egungun, de este modo, es necesariamente desconocerlos.
Encantar, para quien lo testimonia es, asi, como leer una accién encantatoria, parece ser reconocer
y desconocer la ausencia que existe en la presencia, cantar aire y vacuo, sambar en el hueco y
en el cuerpo del circulo, como si el circulo fuera —como dirfa el compositor brasilefio Paulinho
da Viola— “los horizontes del mundo”

Al discurrir sobre las politicas de muerte y crueldad, presentes en la colonialidad, y al pre-
sentar cosmo-persepciones como politicas de encantamiento, en la que muerte y vida no son
contrapuestas, sino eventos naturales de la existencia, insistimos que el giro epistemoldgico
decolonial a partir de su dimensién estética y espiritual no espera inauguracién, pues ya se
encuentra ancestralmente colocada. Re-acceder a la muerte que no desencanta puede ser un
proyecto colectivo de descolonizacién y de reafirmacion de la propia vida.

Referencias

Almeida, S. L. (2019). Racismo estrutural. Pdlen.

Alvarés, M. M. (2006). Yamiy: o canto e pessoa maxakali. En R.P. Tugny y R.C. Queiroz (coords.),
Mudsicas africanas e indigenas no Brasil (pp. 297-320). Editora UFMG.

Carneiro, S. (2005). A construgdo do outro como ndo-ser como fundamento do ser. FEUSP. [Tesis
de doctorado, Universidade de Sao Paulo].

LiminaR. Estudios sociales y humanisticos, vol. XXI, nim. 2, julio-diciembre, 2023, €997, elSSN 2007-8900.


https://liminar.cesmeca.mx/index.php/r1/index
http://vol. XX, núm. 1, e798. ISSNe 2007-8900.
https://liminar.cesmeca.mx/index.php/r1/index
http://vol. XX, núm. 1, e798. ISSNe 2007-8900.

POLITICAS DE MUERTE Y LAS RESPUESTAS ESTETICO-POLITICAS DE ENCANTAMIENTO

Fanon, F. (1980) Racismo e Cultura. En F. Fanon, Em defesa da Revolugdo Africana (pp. 32-48).
Instituto Nacional do Livro e do Disco.

Fanon, F. (2008). Pele negra, mascaras brancas (R. da Silveira, Trad.). EDUFBA.

Fanon, F. (2013). Os condenados da terra. Ed. UFJF,

Foucault, M. (2015). Historia da Sexualidade: a vontade de saber. Paz & Terra.

Gonzélez, L. (2018). Primavera para rosas negras. Unido dos Coletivos Pan-Africanistas. Didspora
Africana.

Maldonado, N. (2018). Analitica da colonialidade e da decolonialidade: algumas dimensées
basicas.En J.Bernardino Costa, N. Maldonado Torres y R. Grosfoguel (coords.), Decolonialidade
e Pensamento Afrodiaspdrico (pp. 27-54). Autentica.

Mbembe, A. (2017). Politicas da Inimizade. Antigona.

Nascimento, W. F. (2020). Da necropolitica a ikupolitica. Revista Cult, 254.

Oyewumi, O. (1997). The invention of women: making an African sense of western gender
discourses. University of Minnesota Press.

Oyewumi, O. (2016). What gender is motherhood?: changing Yoruba ideas on power, procreation,
and identity in the age of modernity. Palgrave Macmillan.

Oyeéwumi, O. (2020). Conceituando o género: os fundamentos eurocéntricos dos conceitos
feministas e o desafio das epistemologias africanas. En E. B. Hollanda, Pensamento feminista
hoje: perspectivas decoloniais (84-96). Bazar do Tempo.

Pessanha, E. A.de M, y do Nascimento, W. F. (2018). NECROPOLITICA: Estratégias de exterminio
do corpo negro. ODEERE, 3(6), 149-176. https://doi.org/10.22481/odeerev3i6.4327

Santana, T. (2019). Tradugéo, interagdes e cosmologias Africanas. Cadernos de Tradugéo, 39
(ndm. esp.), 65-77. https://doi.org/10.5007/2175-7968.2019v39nespp65

LiminaR. Estudios sociales y humanisticos, vol. XXI, nim. 2, julio-diciembre, 2023, €997, elSSN 2007-8900.

10


https://liminar.cesmeca.mx/index.php/r1/index
http://vol. XX, núm. 1, e798. ISSNe 2007-8900.
https://liminar.cesmeca.mx/index.php/r1/index
http://vol. XX, núm. 1, e798. ISSNe 2007-8900.
https://doi.org/10.22481/odeere.v3i6.4327
https://doi.org/10.5007/2175-7968.2019v39nespp65

