L a comunidad coreana de Buenos Aires. Una experiencia de
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En el presente articulo nos proponemos reflexisoare la experiencia de organizaciéon
comunitaria de las personas provenientes de Cak&uw desde 1962 hasta la actualidad. En
primer lugar nos centraremos en el desarrollo tiéstdy el proceso de instalacion del grupo en la
Argentina durante estos 45 afios. En segundo lugandremos las caracteristicas de los espacios
de sociabilidad comunitarios. Finalmente, trabajer® una reflexion acerca de la produccion de
identidade$ en la comunidad coreana de Buenos Aires, enmareadal dialogo que el grupo
establece con los no-coreanos.

A partir del afio 1965 puede hablarse de una inmi@nacoreana en la Argentina. El
namero de poblacién proveniente de Corea del Sia Angentina alcanzd su punto maximo en el
afio 1990, cuando llegaron a residir aproximadamenss 42.000 personas de este origen. La
mitad de esta poblacion llegd entre los afios 198089, instalandose principalmente en la
provincia y en la Ciudad de Buenos Aires. En logsa#il000 y 2001 habian descendido a 25.000
personas y en 2003 a 15.500 personas, ascendierai®e a 21.500 personas.

UN POCO DE HISTORIA

Los primeros coreanos que llegaron a Argentinddi@fon en los afios 1956 y 1957: trece
militares norcoreanos, prisioneros de guerra angsiese les dio la opcion de emigrar a otro
continente. Mas tarde, en 1962, llegaran por tiatgainos migrantes coreanos provenientes de
Bolivia y Paraguay. De esta manera, cuando en tie6Bmbarcan quienes arribaron en el primer
barco oficial de inmigrantes coreanos ya habia msidamilias viviendo en nuestro pais. Los
contingentes que llegan al pais desde 1965 vy liast®s de la década de 1980 se componen de
familias que se asentardn en colonias agricola®leinterior del pais, y gradualmente iran
instalandose también en las ciudades. Esta migraeigponde a las politicas de poblacion del
gobiergno de Corea que foment6 la “emigracion empaiule familias para establecerse en areas
rurales.

En abril de 1984 se firma el Acta de Procedimiguaa el ingreso de inmigrantes coreanos
a la Argenting por el que entraran en los siguientes cinco affids, de 20.000 personas. Este
nuevo flujo migratorio se diferencia de los antexgoporque traen capital para invertir y migran de
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una Corea moderna e industrializada. En este mepodemos sefialar la consolidacion de la co-

munidad coreana en nuestro pais. En trabajos amtgrhemos delineado dos momentos en el
proceso de instalacion: uno, que podriamos llaméaépoca de oro de la migracién coreana en la
Argentina” —desde fines de la década de 1980 Hastaipios de 1990, momento en el que se

consolida la organizacién institucional-, y otrajeqacompafia la agudizacion de la crisis

econdmica que vivio nuestro pais, caracterizaddgpoonstante disminucion cuantitativa y pérdida

de espacios de sociabilidad de la comurid&dolucién que puede observarse en el cuadro de
residentes coreanos en la Argentina, de 1965 #2007

LA LLEGADA A BUENOS AIRES

Si bien los primeros emprendimientos se dirigiartichacolonias rurales, estos no
prosperaron por la mala evaluacién de las condisiale las tierras en funcion de los proyectos
planificados, porque mucha de la poblacion no temtperiencia rural, y por la falta de
infraestructura bésica. Por estas razones, muelaiids se trasladaron a las ciudades para poder
prosperar en sus economias y en la calidad de vida.

Desde muy temprano, adoptaron una fuerte tendenci@ncentrase en ciertos barrios de
Buenos Aires. Primeramente se establecieron eaxs\dik emergencia, como la de Retiro, para luego
asentarse en barrios como Villa Soldati, Villegalscomplejo departamental de Ciudadela, y en
Presidente Mitre, en el bajo Flores. De esta édatael nombre del barrio Rivadavia, que relne la
principal concentracién de coreanos en la ciudaduaenos Aires hasta la actualidad: Baek-ku
(109Y. La llegada a las villas significé un descensoebestatus que tenian en su pais, ya que
provenian de los sectores medios de la sociedate [EHlos se contaban médicos, profesores
universitarios y secundarios, un técnico de tei@njsvarios religiosos, empleados publicos y
administrativos.

Con el tiempo se iran concentrando en pocos batdode coinciden con las actividades de
produccion textil y, a medida que mejora la sitGagicondmica, se desplazaran hacia calles de la
zona de un nivel medio, para terminar conformaridoaerio de Baek-ku. Desde los inicios, la
formacién del barrio fortificé la cohesion del goupl mismo tiempo que marcé de manera muy
particular el tipo de dialogo establecido con ofgngros migrantes y con la sociedad receptora. Los
lazos sociales intracomunitarios se articularoaddor de algunas instituciones étnicas, como ser
las iglesias y asociaciones de diferentes pertéammstablecidas en el barrio de Baek-ku. Ellas
funcionaron como los espacios sociales donde gewresentido del pasado colectivo a través de
diferentes formas de conciencia histérica (relameremonias conmemorativas, genealogias),
constantemente transformadas con relacion a sifisagion presente. Aln hoy, a 43 afios de su
llegada, las iglesias priorizan la ensefianza deltara y de la historia de Corea. El culto se nla e
coreano, siendo los pastores y los padres de esgondrigen. Las personas necesitan de esta red
para formar parte de la “sociedad coreana de lertiiga”, razon por la cual la estrategia religiosa
se vuelve estructurante de la vida comunitaria mienza a trascender los limites de la fe. Las
iglesias tienen un fuerte rol educador y son en gradida responsables de las camadas de jévenes
“bilinglies”. Finalmente, brindan también la posdad de obtener un estatus y una posicién social;
las iglesias, al igual que otras asociaciones,ym@a nuevas jerarquias que diferencian a unos de
otros, estableciendo nuevos codigos de estatus.
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® Elaboracién propia con datos obtenidos de lastinitines de la comunidad coreana de la Argentim,ee
Kyo Bom (Op. cit), de la Direccion de Migraciones del Ministerio Relaciones Exteriores y Culto, y de la
Direccion de Migraciones del Ministerio de Rela@srxteriores y Comercio de Corea (2005-2007).

" NGmero del bus que unia la Estacién de Retiro t&aje Flores.



Asi, las iglesias se vuelven instituciones multigiisionales que involucran practicas
religiosas, étnicas, politicas, econdmicas, cukgrg sus respectivas combinaciones. Es decir, las
funciones y las actividades de las iglesias no medgr entendidas sélo dentro de un marco
religioso, sino como estrategias socio-politicadjviduales, familiares y grupales. Hay personas
que participan por motivos religiosos y espiritsalg otras que concurren por motivos practicos o
utilitarios.

En 1966 se funda la Iglesia Union Coreana en leewtiga, primera iglesia evangélica
coreana en el pais, y la Asociacion de Coreanda Angentina; en 1967 se abre el primer taller
textil de propietarios coreanos; en 1969 se fuadaglesia Chae-Il (una de las mas grandes); y en
1970 se abren los primeros comercios de ropa dagbaoios coreanos en el barrio de Once, que
creceran cuantitativamente. Se ponen en circulaipnimer semanario y dos de los periddicos en
coreano que todavia se editan.

En la década de 1980 se constata un gran crecorgennomico en el area textil: fabricas,
talleres, comercios al por mayor y menor, y se t¢aeAsociacion de Comerciantes Coreanos.
Vemos que la vida comunitaria experimenta un pdescrecimiento cualitativo acelerado, que se
consolidan las asociaciones existentes y que surgewas, como la Asociacion de Profesionales
Universitarios Coreanos, la Asociacion de Univargis Coreanos en la Argentina, Medicina
Integral Koreana, el Instituto Coreano Argentinonyevos periddicos, ademas del Centro de
Informacion de la Cultura Coreana en la Argentiaaisociacion de Escritores, etcétera. También
en Baek-ku vemos este crecimiento cualitativo. Seuentran alli todo tipo de comercios con
carteles en coreano: panaderias con productosegjpiitieo-clubes con los titulos en coreano, casas
de modas y de belleza, peluquerias, dentistagegavadrierias, talleres mecanicos, supermercados
con productos coreanos, casas de arroz, restasirgetecaderias, agencias inmobiliarias, casas de
computacion, casas de regalos, florerias, unaiibyeuna biblioteca circulante, casas de fotografi
el Golf Shop, la Confederacién Argentina de Tae K\Wbm, estudios contables, farmacias, casas de
remises, agencias de viaje y turismo, etcétera.

El ritmo de la creacién de las asociaciones y redesunitarias se debe a dinamicas que
responden a los distintos momentos de la instadaaéb grupo. Gracias al vinculo establecido con
personas que participan de esas redes, y a laaneafiy a la solidaridad de los coterraneos, se
implementan intercambios y se obtienen diferenigsstde recursos que les permiten superar
algunos de los obstaculos propios de migrar a is guze no brindd ningun tipo de politica de
planificacion migratoria. Durante las décadas dé019 1970 primaron las asociaciones que se
nucleaban en base a vinculos existentes en eldpa@igen, mientras que a partir de 1985 se
afianzan las asociaciones que tienen que ver ceiddaen nuestro pais. Se trata en todos los casos
de redes que trascienden las fronteras nacionasableciendo vinculos e intercambios con
comunidades coreanas del Brasil, Paraguay, Méxios Fstados Unidos.

SOCIABILIDAD EN LA CIUDAD

Como ya hemos mencionado, los centros de cult@kpunto focal de la interaccion de la
mayoria de los inmigrantes y el centro de la vidmunitaria. A través de los encuentros en la
iglesia se hacen amigos, se intercambia informasi@me trabajos, escuelas para chicos, negocios,
servicios y beneficios sociales. Estas redes pivaibiel éxito de la reproduccién de las pautas
culturales propias y una beneficiosa inserciénl euevo contexto.

También la familia tiene un rol muy importante esteemodelo de organizacion social y en
el proceso migratorio. Se trata de un esquema ldeiores sociales marcado por las diferentes
ideologias que atravesaron el pensamiento tradicioie Corea a lo largo de la historia:
chamanismo, budismo, confucianismo, y mas tara@eigianismo, que se cristalizan en una suerte



de sincretismo ideoldgi€opresente en niveles de mayor y menor tensidtasefamilias de nuestro
pais, entre las primeras y segundas generaciones.

La familia extendida da paso a la familia nucleaderna, dejando la responsabilidad de la
socializacién cada vez mas en otras institucicc@®p las iglesias y escuelas. Los ancianos pierden
el rol de sabios y guias que tenian tradicionalementausa del no conocer los nuevos lenguajes,
manejo de espacios y tiempos, formas de pensarbidae las nuevas situaciones. Por su
adaptabilidad al nuevo contexto y a la lengua,higss son los intermediarios culturales entre
padres y abuelos y los no-coreanos, generando ehosigasos situaciones conflictivas al seno del
hogar por causa de la tension entre las expedtatigados adultos y los comportamientos de los
jovenes, que se han socializado en las institusidoeales. Es la mujer quien mediatiza las
diferentes posiciones garantizando la continuidadlad organizacién del grupo en los valores
étnicos. Es por esta razén que si bien ella camiighos comportamientos, sigue respetando y
reproduciendo el modelo tradicional. Esta dinamijiga adquiere la organizacién familiar, posibilita
una buena insercion en el nuevo contexto ya queilboye al éxito en el establecimiento de sus
propios negocios y a partir de interminables joasade trabajo, alcanzan el ahorro necesario para
crecer materialmente

La mayor parte de la actividad econémica se contemt la pequefia y mediana industria
textil y en el comercio de indumentaria, mayorigtainorista, en los barrios de Once y en la
avenida Avellaneda. En general, los miembros deolactividad coreana han protagonizado un
acelerado proceso de movilidad social ascenderdgesgulebe al tipo de organizacién social que
predomina en la comunidad, a una rigida discigli@drabajo que traen del pais de origen, y a los
sistemas de ayuda intracomunitafios

El éxito econdmico les permitié invertir en el ftdude sus hijos a través de la educacion
secundaria y universitaria, y esto se refleja eprésencia de estudiantes coreanos en los mejores
colegios de la ciudad, en la cantidad de profeésrareanos graduados en nuestras universidades,
asi como en la diversidad de profesionales de mraggeano en diferentes ambitos publicos y
privados™.

Las diferencias generacionales dan cuenta fundaimsstite del cambio en el sistema de
valoraciones de la experiencia de adhesion étiigeala a los niveles de adaptabilidad a la sociedad
argentina. Esto genera actitudes de diferenciamiftaral entre unos y otros que se dirimen en un
proceso interno de negociacién. Los jévenes senfinggan cada vez mas sin perder su condicion
de coreanos y los padres se aferran a la culmigaéaceptando las nuevas formas que imponen los
hijos. Vemos surgir una camada de jovenes que godd llamar “biculturales”. mantienen el
idioma y las practicas culinarias de Corea, losmamiamientos tradicionales al interior del hogar,
se casan en mayor proporcién con coreanos, pemisaho tiempo adoptan el castellano, se

8 Especialmente el confucianismo, definido por epegs a las jerarquias, el empefio por el trabajgusto
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manejan con soltura en ambitos no comunitariogrparan comidas locales y mantienen amistad
con personas no coreanas. Son jévenes preparadosxpariencias de convivencia intercultural.

COMUNICACION Y CONFLICTO

Podriamos enumerar los aportes que el grupo deantég coreanos hizo a nuestro pais,
desde lo econémico y comercial a lo recreativotucall y humano. Sin embargo, el aporte mas
importante, el que nos enriguece como colectivoma ciudadanos de este mundo cada vez mas
interconectado, es aquel que aparentemente genayares conflictos: la evidencia de la
biculturalidad como modo de organizacién sociall&EArgentina, el discurso hegemonico exige la
asimilacién de las minorias culturales, tiendemarear las situaciones de conflicto y a mostrar las
diferencias en forma negativa, subrayando aqugiogos que infringen las normas culturales
dominante¥.

Con la llegada masiva de inmigrantes coreanosg(d®i85 y 1990), aparece en el discurso
local un fuerte sentimiento de rechazo hacia estectividad, se instalardn en los medios de
comunicacion discursos fuertemente discriminadgres los asocian a atributos negativos como
“explotadores”, “invasores”, “cerrados”, entre atr&este momento coincide, en la década de 1990,
con la emergencia de discursos xeno6fobos y distaidures hacia las poblaciones migrantes en
general, a causa del intento de la Direccién deddignes del Ministerio del Interior por endurecer
las condiciones de ingreso al pais de los inmigeint_os medios de comunicacién, en los afios
'90, se hicieron eco de estos discutSd@etomaremos algunos que refieren a la migracéeana:
“Denuncian que un grupo de coreanos explota a iramigs ilegales”larin, del 20 de abril de
1993); “Operativo en el ‘Barrio Chino’ en busca dereanos explotadores. Inspeccionan 26
comercios de FlorestaC{arin, del 21 de abril de 1993); “Se comprobé que hagamos ex-
plotadores. La esclavitud que llegé de Orienteuslq en Flores SurL& Nacion del 21 de abril
de 1993); “Instalardn medidores de luz en lasviflartefias. Los villeros pagaran, ¢y los coreanos?
En el bajo Flores los coreanos también roban Eradelad” (La Nacion del 14 de julio de 1993);
“Allanan seis fabricas truchas donde explotabawsadbreros. Fue en Flores. La DGI buscaba
evasores. Los duefios son corean@arnin, del 25 de diciembre de 1994); “Coreanos, desdaés
la invasiéon” (Revista del Domingo del diatia Nacion de 1997); “La historia oculta de ropa que
se vende a precios muy bajos. Los duefios de loscimsgson coreanos, chinos, y bolivianos”
(Clarin, del 1° de febrero de 2000).

Como es de suponer, la agresividad discursiva hesfi@ grupo migratorio tendra sus
consecuencias en la forma de comunicacion conciedad global. El didlogo intercultural forma
parte de una relacion dialdgica que responde, pdado, a la dinamica de una colectividad que

12 carolina Mera. “Hegemonias culturales y discrimiéacEl caso coreano en Buenos Aires”, en Severin
Durin (coordinador):Entre la diferencia y el estigma. Etnicidad y prsee diferenciados de insercién
urbana.México, Co-edicién CIESAS-EGAP, 2007.

13 Susana Novick. “Evolucién reciente de la politiceynatoria argentina”. Ponencia presentada a la XXV
International Population Conference. Tours, Frar®5.

14 Gerardo Halpern. “Neoliberalismo y migracién: paragps en la Argentina en los noventa”, en revista
Politica y Culturan® 23. México, Universidad Autonoma de México Xauihco, de la primavera de 2005;
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Op. cit Gabriela Itzcovich y Roxana Santamaria. “Peragpms hacia la migracion reciente: el caso de los
coreanos y paraguayos residentes en Capital Fegl&@ahn Buenos Aires”, eRelaciones Interculturales:
experiencias y representacion social de los migrs(@arolina Mera y Néstor Cohen, compiladores). Bseno
Aires, Editorial Antropofagia, 2005; Susana Novidknrique Oteiza y Roberto Arujinmigracién y
discriminacion Buenos Aires, Editorial Globos, 1998.



crece, se complejiza y construye su identidad; iy qim lado es resultado del tipo de didlogo
entablado entre los diferentes grupos, basado &ifuente actitud discriminatoria que menosprecia
su cultura. Esta imagen que la sociedad receptésradvuelve sobre ellos mismos sera retomada
por el grupo como parte constitutiva de la nueeatidad colectiva.

Asi, la adhesion étnica de los jovenes se da axseriencia de estam betweel?. Estos
jovenes evidencian un alto grado de incorporacitas &structuras sociales de nuestro pais a la vez
gque mantienen fuertes lazos de sociabilidad y deesddn a la identidad comunitaria. Esta
caracteristica es posible gracias a su doble céndultural: en la casa y en las asociaciones
comunitarias internalizan las pautas del grupocétnnientras que en el colegio y en otras
instituciones secundarias incorporan los patroreesamportamiento locales. Sin embargo, en
nuestro pais, la tensién constante entre ambagasilfos hace victimas de una suerte de conflicto
permanente. Los estereotipos negativos de la mpeson sobre “lo coreano” generan dos
actitudes: en algunos casos la agresion extertelefoe los lazos de cohesion intragrupal; en otros,
aparece un mecanismo de distanciamiento del ghggando incluso a la negacion de sus propias
familias. Es el caso de los jovenes que manifiesta@rgonzarse de muchas de las costumbres
practicadas en la casa (sus padres no hablan lbéastellano, el olor de la comida coreana, tener
gue sacarse los zapatos antes de entrar a la éa$a)nientras que algunas personas adoptaran
posturas que justifican los discursos homogeneiead@'tenemos que hablar castellano porque
estamos en la Argentina” 0 “no tenemos que comeida coreana porque produce rechazo entre
los argentinos”) otras adoptardn posiciones m&sanas a modelos que privilegian la diversidad y
convivencia cultural.

Para contrarrestar estos conflictos, surge unaefisebrevaloracion de la cultura de origen
por parte de los adultos, quienes exigen a losngwemantener los habitos de la coreaneidad:
lengua, casamientos endogamicos, comidas y apegadie la historia de Corea, entre otras cosas.
En este sentido, las multiples identidades que geneen el escenario de la comunidad coreana de
Buenos Aires son el producto del didlogo y la consate categorizacion del grupo, y se relacionan
de manera directa con la experiencia de la diféaenc

A MODO DE CONCLUSION

La particular forma de sociabilidad que adoptd dangnidad coreana desde sus origenes le
permitié reproducirse y mantener sus pautas clésirao sélo creando su propia territorialidad
sino también a través de una fuerte intervenciovadi@ables como la modalidad de la organizacion
familiar, empresarial y recreativa. Ademas, esteeaéiza y dura en el tiempo gracias a las redes de
relaciones con grupos instalados en otros paises Cored.

La estructura comunitaria, simbolizada en el bateéd@aek-ku, ofrece una serie de espacios
gue permiten desarrollar una vida asociativa irenpartir de diferentes elementos que facilitan el
mantener vivas determinadas practicas cotidianakl ®ez, esta organizaciéon social es la que
fomenté el crecimiento econdmico del grupo, quédapente se desplazé a la formacion educativa
y cultural de los jovenes.

Sin embargo, constatamos que en nuestro pais, itodaisten discursos que, desde
posturas asimilacionistas, critican las diferendja®e el grupo reivindica. En este sentido, el
fendmeno de relaciones interétnicas entre la deiéatl coreana y la sociedad argentina nos remite
inevitablemente al problema de la aculturaciénimidecion de las minorias. La relacion entre la

15 Término que tomamos de Homi Bhabha: “Culture’s éwkeen”, en David Bennekulticultural States.
Rethinking Difference and Identityondres, Routledge, 1998.

16 | a territorialidad o “sentido” de territorio estijada al hecho de la vida en relacién, a ese sewuld
pertenencia e identidad espacial compartido popueblo. Véase, de Susana Sassone y Carolina Mera.
“Identidades urbanas vy territorialidad. El casolaenigraciéon boliviana y coreana en la Ciudad deriis
Aires”, en Severino Durin (coordinado©)p. cit

1" |dea desarrollada en: Carolina Me@lobalizacion e identidades migrantes. Corea y isgbra en la
Argentina(en prensa).



conformacién de una “identidad étnica” minoritayizl imaginario social global que pretende la
asimilacién de los particularismos culturales ssfg@la hoy como un problema politico y académico
que requiere de nuevas indagaciones y deBates

La comunidad coreana de Buenos Aires nos invienagr sobre los modelos de aceptacion
y valoracion de las diferencias culturales queamien el discurso social, reflexién que en la
actualidad debe ser enmarcada en el proceso mugidlzdl, ya que la produccion identitaria a
partir de una localizacion espacial permite el necimiento de un territorio urbano transnacional
en el que estaspersonas se identitita®i bien los barrios coreanos de San Paulo, BuAites,
Los Angeles o Sidney tienen caracteristicas profmdes operan en tanto marco de referencia para
cualquier coreano del mundo. Lo mismo pasa comsdgsindas generaciones de coreanos. Si bien
haber crecido en los Estados Unidos, América LatiAaia Central no es lo mismo, la experiencia
de compartir la diferencia y las vivencias bicudtas los hace reconocerse como un grupo
particular producto de las redes transnacionales, éntendemos el modelo de instalacion y
organizacion de la comunidad coreana en Buenoss Aioeno una propuesta inter y bicultural
adaptada a un mundo global.

18 Néstor Garcia CanclinDiferentes, desiguales y desconectados. Mapas detdeculturalidad Buenos
Aires, Editorial Gedisa, 2004.
9 Leonor Arfuch.Pensar este tiempo. Espacios afectos, pertenerissios Aires, Editorial Paidés, 2005.



