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Resumen

Este texto se adscribe al proceso de investigasabre la re/de-construccién de identidades
interculturales en los procesos de produccion iémalia en la zona cultural andino-amazonica.
Para tratar de comprender estos procesos he cratdls perspectivas ofrecidas por la teoria
decolonial, en un ejercicio que alterna: 1) las p@suepistémicas de la teorgeconlonial
(Wallarstein, Quijano, Lander, Mignolo, Maldonadoriles, Grosfoguel, Walsh, Quintero, entre
otros; 2) algunas intuiciones acerca de la re/destoaccion de identidades a partir de estas
perpectivas; y 3) ciertagavespara un ejercicio interpretativo critico de lagwocion etnoliteraria
local. Esto, con el fin de entretejer los discursas poniendo en escena algunos términiesnpo
vacio, identidades interculturales, lugar de enac@n) que, desde la investigacion etnografica,
puedan encontrar o no sus sentidos y aportar eonliiguracion de este discurso que tensiona las

formas contemporaneas de construccion identitariduestra América.



Para una lecturadecolonial de la construccion de identidades interctdrales
(Acercarse a ladesolonizacion identitaria a través de la escritura)

Para leer en clavaedecolonial...

[Nuestra América aun no es tan nuestra como loates® Nuestra América es aln un campo de
batalla en disputa. Nuestra América sera nuestafiantamos de manera critica y determinada las
estructuras de dependencia, sujecion y miedo gseominan y oprimen. El objetivo primordial

de una lectura en clave decolonial es la recreat@brujeto —un sujeto descolonizado-y, por tanto,
la generacion de una fuerza colectiva que integogencuentre los caminos para reconstruir un

nosotros sin la determinacion del poder, del sgloed ser colonial.]

En la cuestion del poder es donde los debates ropot@neos de las/os intelectuales
latinoamericanas/os han puesto su acento las §ltiraa décadas (Quintero, 2010). La experiencia
colonial en América Latina es una historia estmattde dominacion, explotacion y conflicto en los
ambitos basicos de la existencia social (trabagxo,s subjetividad/intersubjetividad, autoridad
colectiva y naturaleza), razon por la cual, ha sidsolutamente necesario poner en el centro del
debate las dinamicas bajo las cuales opera el ppdais diversas relaciones en estos ambitos
(Quijano, 2014). Por este camino se ha llegadoaapuimera premisa sobre la cual empezamos a
reconstruir epistémicamente nuestros disculsosolonialidad del poder,«nodo epistémico de la
propuesta sobre la estructuracion del poder en lademnidad/.../ dispuesto por Quijano para
caracterizar un patron de dominacion global propi®l sistema-mundo moderno/capitalista

originado con el colonialismo europeo a principaa siglo XVI»(Quintero, 2012:3).

Para Quijanda colonialidad del podertiene su eje sobre la idea del racismo. El concéetmza
para este intelectual peruano presenta las implices mas hondas de determinacidon historica

estructural sobre los pueblos de Nuestra América:

«En América, la idea de raza fue un modo de otorgategitimidad a las relaciones de
dominacion impuestas por la conquista. La posteriorconstitucién de Europa como nueva
identidad después de América y la expansién del oolialismo europeo sobre el resto del
mundo, llevaron a la elaboracion de la perspectivaurocéntrica de conocimiento y con ella a la
elaboracioén tedrica de la idea de raza como naturiahacion de esas relaciones coloniales de
dominacion entre europeos y no-europeos. Histdricagnte, eso significd una nueva manera de
legitimar las ya antiguas ideas y practicas de retiones de superioridad/inferioridad entre
dominados y dominantes. Desde entonces ha demostoader el mas eficaz y perdurable
instrumento de dominacion social universal, pues d&l pas6 a depender inclusive otro
igualmente universal, pero mas antiguo, el inter-s@ial o de género: los pueblos conquistados y
dominados fueron situados en una posicién natural e inferioridad y, en consecuencia,



también sus rasgos fenotipicos, asi como sus desomientos mentales y culturales. De ese
modo, raza se convirtié en el primer criterio fundanental para la distribucién de la poblacion
mundial en los rangos, lugares y roles en la estrura de poder de la nueva sociedad. En otros
términos, en el modo basico de clasificacion sociainiversal de la poblacion mundial.»
(Quijano, 2000:2)

En lo enunciado por Quijano es claro el processutmlternizacion de los pueblos sometidos por
este concreto y procesual patron de dominaciéoceso que fue y es reproducido en la episteme
de los colonizados como la derivacion légica da inferioridad esencial en su naturaleza y no
como el resultado de un conflicto de poder. Da estcion de raza —ligada al poder— surge un
segundo eje centrado en la posibilidad de la pdaog el control de las subjetividades a traves de
un sistema de clasificacion étnico/racial, el queximitié constituir un nuevo sistema de relaciones
sociales materiales que, a su vez, sustentarodortanacion del ambito del trabajo. Este doble
proceso consolidd una asociacion estructural eag@ y division del trabajo, relacion que era hasta
el momento inexistente y que paso a constituirgeocka forma universal en la distribucion de los
recursos Yy la fuerza de trabajo (Quijano, 2000)uint@ro sintetiza lo anterior afirmando que:
«sobre la configuracion de estos dos ejes, por uio,lda produccion de nuevas identidades
geoculturales (indios, negros, blancos, y en otatislo, América, Europa, Occidente, Oriente,
etc.) y por otra parte, el control del trabajo a#es del surgimiento de nuevas relaciones sociales
materiales de produccion, se conforma la colonadiccomo patrén de poder globa{®uintero,
2012:9).

La recuperacion de la memoria..el tiempo vacio.

En el marco de esta propuesta interpretativa e®riante considerar que para comprender el
control de la subjetividad a partir de la nocién @eza, Quijano propone tres elementos
fundamentales que permiten un analisis complejestie proceso: el imaginario social, la memoria
historica y las perspectivas de conocimiento (“eenirismo”). Elementos que soélo pueden existir
sobre la base de unas relaciones sociales (injetisudiad) que, supeditadas al colonialismo,
encaminaron estas nuevas identidades geocultirabés una necesidad concreta: materializarse en

un espejo que refleje de la manera mas prolijalogelos culturales europeos.

El problema de una “nueva” intersubjetividad muahdbdlanteado por Quijano, es fundamental para
comprender el permanente movimiento de re/de-amwén de identidades geoculturales en
Latinoamérica y el mundo. EIl proceso de re-ideadfion histérica impuesta, en principio, por



Europa y luego por Norteamérica fue determinante pa reproduccion de una relacion de
sujecion-dominacion aun persistente en el graglelnal. Esas nuevas identidades producidas bajo
ese nuevo patron de poder colonial (raza/trabag)) sen duda, el factor determinante para
“engendrar” la idea de pureza/ superioridad ramigd permitio la forma de clasificacién social de
mayor envergadura, con un caracter de casi absohiversalidad, por el cual siempre habra
intersubjetividades diversamente desiguales. B®,cluropa (en su momento) y Norteamérica
(actualmente) han concentrado bajo su dominio hégmm «el control de todas la formas de
control de la subjetividad, de la cultura y, en espl, del conocimiento y de la producciéon del

conocimiento: (Quijano, 2000:5)

Para Quijano, esas nuevas formas de relacionamietgisubjetivo de dominacion que dieron
origen a esas nuevas identidades geoculturalbatemoameérica se caracterizaron, en primer lugar,
por la expropiacion de los descubrimientos culagatle los nuevos pueblos en funcion del
desarrollo del capitalismo. En segunda instan@a)arepresion de las formas de conocimiento de
los colonizados (patrones de produccién de sentidiversos simbolicos, patrones de expresion y
objetivacién de la subjetividad), lo que condwgotravés de la via de la violencia, a que los
diversos pueblos indigenas y los diversos puetdosdes de Africa asumieran una identidad bajo
las formas de subculturas iletradas (campesinasgupeas, mineras, servidumbre), siendo
despojados de su herencia intelectual. Y, finalmenbligaron a los colonizados a aprender
parcialmente la cultura de los colonizadores, srakpectos que fuesen Utiles para la reproducciéon
de la dominacion (Lander, 2000). Asi, el puntoddgilel poder colonial reside en la colonizacion
de las perspectivas cognitivagde los modos de producir y otorgar sentidos a emittados de la
experiencia material o intersubjetiva, del imagimmardel universo de relaciones intersubjetivas del

mundo, de la cultura en sumgQuijano, 2000:6)

De lo anterior es posible comprender como la categteurocentrismo” se convierte en la
perspectiva hegemodnica de conocimiento. Siendoeslaus dos principales mitos fundantes: el
primero, que la historia de la “civilizaciéon” hunamicia y termina en Europa vy, el segundo, que la
diferencia entre europeos (superiores) y no-eumfateriores) es una diferencia natural — la raza
— y no sustentada en la historia de poder (Quij@@®0). Estos imaginarios eurocéntricos
condujeron indefectiblemente a la consideracién lde modernidad como una creacién

exclusivamente europea con unos unicos protagsnidtas mismos. Pero la fuerza de esta idea no



radica en el ya complejo hecho de que los eurol@eoan, sino en lograr que otros —los pueblos

colonizados— crean en ella.

Es casi incomprensible el hecho de que el euraserdrcon sus mitos fundantes haya tenido como
origen la aparicién de los “nuevos mundos” y, aapeke ello, fuese capaz de revertir la fuerza de
esas nuevas Yy diversas culturas para hacernosgueenuestra historia empieza a tener sentido
cuando entra en interrelacion con la historia usiade es decir, con la historia de Europa (Wolf,
1993); pero se hace aun mas incomprensible ymasidsimil que esta “creencia” siga teniendo tal

vigencia que no pueda pensarse por fuera de l@ameanmpuestos por esa hegemonia dominante.

De acuerdo con lo planteado por Quijano, es factibconocer que el poder colonial tuvo dos
implicaciones decisivas en la construccion de dentidades geoculturales en Latinoamérica. En
primera instancia, se logré el despojo de las peopi singulares identidades histéricas de los
pueblos americanos, despojo que condujo a la &utinde las mismas y para aquellas que no
fueron extintas les fue permitido pervivir bajo uftama inferior o incivilizada. En segunda
instancia, el despojo de tales singularidades eadlh la necesidad de una nueva identidad, una
Unica identidad planteada en términos racialeseelindio. Esta ultima representé a la vez una
identidad negativa, una manera de imponer al codaln una identidad que lo despojara también de
su lugar en la historia de la produccién matendiucal de la humanidad (Quijano, 2000). Estas
implicaciones siguen estando presentes en el sidiadual y colectivo colonizado. Es comudn
pensar, sobre todo el mundo indigena, como un tanogéneo anquilosado en un pasado
primitivo. Quijano plantea que el patrén de podardiado en la colonialidad determina que lo no-

europeo se constituyé como el pasado, inferioniliado, siempre primitivo (Quijano, 2000).

Sin embargo, es dable repensar esta idea del pa&hdeurocentrismo logra entronizar la
perspectiva de que ese nuevo lugar era inexistamtehistoria — por eso se concibe como anterior
al tiempo historico de la cultura universal, esideoas que a la idea de un tiempo pasado estamos
frente a la idea de urempo vacio Considero que la idea de#mpo vacicse instala a traves de la
reproduccion sistematica de una historia que uligdemérica en un tiempo sin Europa. Por lo
tanto, la recuperacion délempo vaciode los pueblos originarios y oprimidos de lo qug h
llamamos América es una de las claves que permasezdnder tanto la impronta dualista del

eurocentrismo, su vision eminentemente lineal devtducion, su clasificacion racial del mundo y



sobre todo, la ubicacion de lo no-europeo como dmsealementos cultivados y desarrollados

gracias a la colonialidad del poder.

Antes de profundizar en ese conceptotaehpo vaciogs importante sefialar que estamos ante un
concepto profundamente ligado a la historia, esr,decque esta en juego en un modelo particular
de la historia, en este caso, de la historia linealersal que subsiste a pesar de la multiplicaiad
criticas a la misma. Quijano, plantea que la patsga eurocéntrica de conocimiento puede
comprenderse desde una vision de HomogeneidadiDadd en tanto se considera que todo
cambio histérico es un proceso secuencial, contuaglutinador absoluto de toda la escena
historica o, por otro lado, desde una visién Hegeneidad/Discontinuidad que surge como critica a
esa idea de un unico tiempo histérico universaticer que puede concebirse aproximandose al
proceso historico de América después de Europa. esf@ contexto, ninguna de las formas
pretendidamente hegemoénicas son absolutas, es tediegemonia tendiente a homogeneizar
debid reconocer esas otras formas diversas, disgasty conflictivas que se configuran de manera
particular, en gran medida, para reproducir la a@acidn. En este sentido lo que concibe Quijano
es una heterogeneidad que articula las historisggdis en una sola estructura de poder (Quijano,
1988), todas bajo la forma de un tiempo repletd&cdepa y, ahora, de Estados Unidos de Norte
América.

Esta salvedad permite comprender que hablar dempd pasado/primitivo conlleva a resignificar
ese pasado desde otras miradas que no evoquegide m@ primitivo, incivilizado o inculto, es
decir, resignificar desde la heterogeneidad hisadiNo obstante, este proceso de recuperaciéon de la
memoria se hace desde un lugar desbordado de nasniejanas —porque somos hijos de la
civilizacion — y por tanto, nuestras memorias dekamlo son puestas en auto-sospecha si
desconocen un antes y un después de Europa. Bpidasiocion ddeiempo vacioes primordial
porque lavaciedadde esas memorias colonizadas del antes y del @egmrmiten que esacio
pueda ser llenado de un contenido que no contehapléendencias dualistas/universalistas del
eurocentrismo sino que recree las actuales expagerglocales desde diversas perspectivas
temporales (ciclica, espiral, rizomatica, esférigag privilegien lo heterogéneo en funciéon de una

diversificacion, desestructuracién y redistribucitih poder.



Otro elemento de suma relevancia en la comprem&da construccién identitaria son los procesos

de configuracion de las identidades nacionalesatimhameérica. Quintero plantea lo siguiente:

«Al ser la colonialidad del poder la base de la estcturacion de la sociedad en América
Latina, la precariedad y parcialidad de la conforma@n de los Estados-Nacion implica, a su
vez, la dificil sostenibilidad de las identidades ationales. En este marco, el ordenamiento
politico, administrativo y militar de las republicas latinoamericanas, dirigido por las elites
blancas estructurd, en el mismo movimiento histérix, la configuracién de imaginarios sociales
y memorias histéricas que instituyeran al tiempo ge ocultaban las jerarquias internas
configuradas por la colonialidad del poder» (Quinteo, 2009:).

Por esto, la re/de-construccion de las identidagisculturales, minada por la fragmentacion
colonialista de una presunta identidad nacionalpgréoré las entrafias y lo mas hondo de nuestros
huesos, a través del desarrollo del colonialisnbermo por parte de las elites criollas durante todo
el periodo de consolidacion nacional (Mignolo, 208tavenhagen, 1969), puede recrearse con base
en esas mismas memoria@ciadas de colonialismo y posiblemente llenas de memorias
decoloniales, alejadas de la mano castigadora y denitada inquisidora del conocimiento
hegemonico de Occidente, con el fin de ampliaroeizbnte identitario geocultural, no en funcién
de iniciar un proceso de transformacién que reerepl@a hegemonia por otra, sino en funcién de
generar redes entre las diversas zonas geocufiuealelatinoamérica que, desde una sintonia
intercultural, permitan la cohesidbn de nuestros bjmse para lograr, escalonadamente, la

descolonizacion del sujeto individual y colectivgestroamericano.

Ahora, es fundamental comprender quéeghpo vaciano es ni puede ser olvido. Walter Mignolo,
proponela diferencia colonial como el espacio en el que se artidalacolonialidad del podet
reconociendo que las respuestas que sutgede la diferencia coloniah la coercion programada
0 ejercida por la colonialidad del poder generarnnuaginario del mundo moderno/colonial que
tiene su origen erla compleja articulacion de fuerzas, de voces oidlapagadas, de memorias
compactas o fracturadas, de historias contadas elesdsolo lado que suprimieron otras memorias
y de historias que se contaron y cuentan desdeoldedconciencia que genera la diferencia
colonialy (Mignolo, 2000:63). Esto implica reconocer que esas memorias subasstas de mas
de 500 afios no pueden construirse desde el oleidopntrario, lo Unico de lo que se debe
prescindir en este proceso de recuperacion deéasonias colectivas locales en Latinoamérica es,
precisamente, del olvido de los vejamenes, la apreka esclavitud, la explotacién, la miseria y la

muerte de nuestros pueblos y de otros pueblos hesmpe compartieron iguales condiciones.



De este modo puede comprenderse cdendiferencia colonial permite entrever las diversas
formas de lucha decidida que desde las bases sedsénido en muchas partes de Nuestra
Ameérica, pero que por su misma agencia fueron yisasibilizadas, manipuladas, aminoradas,
subvaloradas, subalternizadas para conducirlabaaldano y a un olvido generalizado (Menchd,
1996). Este olvido es el que &mpo vaciodesafia, puesto que esas memorias recobradas del
pasado estan repletas de olvidos selectivos, maj@aina tradicion cultural de la opresion. De ahi
la necesidad de que en d@mempo vacicse recobren esos olvidos y se conviertan en g&snea

resistencia, lucha y transformacion de nuestroblpae

[Lo planteado por Mignolo se hace sumamente complejsuperar. Un ejemplo de ello puede
verse en la novel@ecreto en la Espiral de los tiempos, una novetaaecde la antigua sabiduria
indigena(2013) del escritor narifiense Luis Angel Bolafiostiiaz en ella se propone un intento
de superacion de esa subalternizacion ejercideelppoder colonial al tratar de visibilizar unas
practicas y unos discursos enraizados en tradigiortigenas andinas: faingay el misio como
formas de construccion comunitaria que potenciardéaciones de reciprocidad y apoyo mutuo.
Ademas, pretende la recuperacion de las vocesteaiessde los sabedores para lograr comprender
el porquéde una configuracion identitaria local asociada eebeldiay a una vivencia en espiral
del tiempo historico (Bolafios, 2013).

Sin embargo, estas intenciones se vuelven insbstera lo largo de la novela porque prescinde de
dos elementos fundamentales: en primer lugar, sgulge carece de lo que yo denomino el
“renombrar” o devolverle a las cosas sus nombres ‘propiostigifales’. El escritor permite que

la novela sea colonizada por una estética eurocgrdt evitar que los objetos, los lugares, los
protagonistas, los elementos centrales de su elmessstan a nombrarse en castellano. Es claro que
el uso de una lengua no nativa es ya suficienté&vmptira la subyugacion, pero Bolafios no puede
escapar de esa subalternizacion en tanto descqoneacesa lengua no nativa en contextos locales ha
sufrido las normales mutaciones que derivan de @mbmacion con las lenguas nativas
sobrevivientes y que, por tanto, la manera de ae@m de ésta se ha consolidado, a su vez, como
una forma de resistencia. Esto se puede percibrinmente, sobre todo, desde la oralidad, desde
el uso cotidiano de la palabra, que poco a pocdezapambién a instalarse en la escritura, donde,

el camino por recorrer es mas complejo, dadasoladiciones que el mundo culto/civilizado/ sigue



imponiendo como una de las formas del control @glspmiento que rompe los esquemas de la

hegemonia del conocimiento/produccién universalmealidos.

En segundo lugar, Bolafios esencializa a tal puag@tacticas y discursos de la sabiduria andina
gue los mantiene casi detenidos en el tiempo, cein@stos no se hubiesen transformado en los
distintos puntos de esghuro césmico; no logra armonizarlos en lo cotidiano deekistencia,
resistiéndose real y concretamente al poder y l@rseoloniales. Asi, esa presumébeldia del
pueblo de Pasto es mas una caracteristica eseugalina forma de resistencia ante cualquier

atisbo de dominacion hegemonica (Maldonado-ToR@83).

Sumando a lo anterior, el escritor no supera l@wicaudillista, redentora 0 mesianica que
privilegia el poder individual sobre el colectiv@alacios, en imprenta); en la obra del narifiemse, |
sabiduria andina se transmite a un hombre elegitma/ un pueblo. Esta perspectiva individualista
no puede desligarse de un colonialismo que se @iegdistribuir el poder sobre el colectivo, y su
rebeldiaparece no corresponder conaetitud descoloniatjue desafia los signos de muerte sino
con una actitud de rebeldia natural que resurge er que existe algun tipo de amenaza sobre su
territorio. De este modo, eliempo vacio,propuesto como una posibilidadecolonial de
recuperacion de las memorias geohistéricas, esaclpen la novela de Bolafios, por memorias
locales cargadas de un evidente acento colonial,recursos estéticos y sus imaginarios no

consiguen apartarse de Occidente.

Con esto, es posible reconocer que la novela erigreas un claro ejemplo de toma de conciencia
frente a la subalternizacion de dalonialidad del poder, es un intento concreto en la tarea de
“incrustar la voz en la espesura hegemonig@ignolo, 1998:5) pero un intento que no logra
superar los desafios que esto sup&@sereto en la Espiral de los Tiemgesmina posicionandose
como un ejercicio etnoliterario que colonizado [@odensidad de esaspesura hegemonicaho
alcanza de manera significativd’@ear las necesarias fisuras mediante la inserca lo local,

desde abajo, en lo global..(Mignolo, 1998:5), pero, al menos, nos evoca algumi@cticas y

discursos que deben explorarse e indagarse coffid@ate hondura y valentia descolonizaddras.



Hacia la re/de construccion de identidades intercturales... el lugar de enunciacion.

«Recibimos el regalo de fzalabray optamos por ahondar en su tierno y a veces danoino. Sabido es que
nuestro oficio es solitario, pero lleno de las v@de nuestra gente y del Universo infinito. Nosimas de la
observacion que nos invita silencia Y aunque escribamos para nosotros mismos, eswa orillas de la
oralidad de nuestros y nuestras mayores, de cuyaaria aprendemos los sonidos y su significacion ya
develada. Ellosy ellas nos entregan el privilegib desafio— de Ipor nombrar:La palabra dicha o escrita
con verdad siempre brillarad como una estrella”, rieen.» (Chihuailaf Nehuelpan, 2010)

Otro de los elementos constitutivos de la re/destancion identitaria es la relacion historica entr
culturas sostenida a través del imaginario hegern@urocéntrico, relacion que, como se ha dicho,
esta fundada en el poder colonial. Mignolo adeieude este imaginario fue inicialmente propuesto
por Wallerstein bajo la forma de geo-cultura. Estecepto que asienta sus raices en la Revolucién
Francesa desconoce diversas influencias previas dah sur de Europa, de Espaiia, Portugal y del
Norte de Africa, como de los primeros movimientesdgscolonizacion en la América colonizada
(Independencia de Norte América, Revolucion Ha#t)ay pone en el centro de la cultura solo la
influencia de Inglaterra, Francia y Alemania. Simbargo, Mignolo trasciende la visién de
Wallerstein afirmando que la geo-cultura debe auoptar todas estas influencias vy, si bien, puede
entenderse comela imagen ideoldgica (y hegemonica) sustentada pamdida por la clase
dominante, después de la Revolucién Franee@dignolo, 2000:45) requiere ampliar esta
comprension reconociendo quéa imagen hegemonica no es por tanto equivalentda a
estructuracion social sino a la manera en que uopgt el que impone la imagen, concibe la
estructuracion social. Por ‘imaginario del mundo aeono/colonial’ deberia entenderse a las
variadas y conflictivas perspectivas econdmicaditipas, sociales, religiosas etc. en las que se

actualiza y transforma la estructuracion soei@Mignolo, 2000:45).

Este imaginario privilegié una vision del sistemanto desde la perspectiva de los vencedores del
norte de Europa (Inglaterra, Francia, Alemania) lgego cobré la nocion de Occidente. Esto es lo

gue ponderé Wallerstein y lo que determin6é una &omspecifica del poder, del saber y del ser
colonial desde la modernidad. De ahi la importadeiaeconocer en los conceptoscdnialidad

del poderde Quijano y daliferencia colonial de Mignolo los esfuerzos por romper los limites de

una version de construccion identitaria centradeesm estrecha nocion de Occidente y en las
I6gicas reductivas del concepto de geo-cultura dallefétein que obvia ciertas relaciones

asimétricas de poder que aun se sostienen.
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En este imaginario reproducido hegemdnicamédateolonialidad del saberpone en cuestion las
estructuras de conocimiento universales que valmdegitiman el lugar desde donde se re/de
construyen las identidades colectivas. Desde laide®istema-Mundo de Wallerstein hasta las
actuales reflexiones aymaras y quechuas solmeneh gamang el sumak kawayespectivamente,
han evidenciado criticamente que los soportesépisbs de todo conocimiento construido desde
la América premoderna ha puesto su centro en Queides decir, en el poder colonial y que, por
tanto, todo intento del nombrar que se ha afianeadana historia autodenominada como propia no
ha podido desligarse de ese centro. Esta preasid@h origen del concepto de geo-cultura permite,
en el proceso de construccidén identitaria, aprossmaa una nocidbn mas especifica: la de
identidades geohistéricas. Desde aqui es posible dar cuenta de procesawitist localizados
(Mignolo, 1998) pero en permanente tension condigsrsas narrativas histéricas regionales y
suprarregionales, en otros términos, consienteee¢sario descentramiento que desencadena no
sblo una nueva episteme sino una fuerza transfaraaque empiece a romper las ataduras

(sujeciones) econdmicas, politicas, éticas, mosatedturales de Occidente.

Esta nocion delentidades geohistoricase articula a la percepcion que Mignolo tiene ddtiena
etapa de la globalizacion, en la ctisé estd haciendo posible una transformacion ratida la
epistemologia al llamar la atencion entre espaaesgraficos y localizaciones epistemoldgicas”
(Mignolo, 1998:4). Los espacios geograficos sgaei®s configurados por historias coloniales, es
decir, por historias localizadas que van generdmde/de construccion de las identidades dentro de
ese proceso de relaciones intersubjetivas que tantdasprenderse o desligarse del concepto
moderno de razéon y conocimiento, a menos, dice digrique se siga pensando, con René
Descartes, que hay un sujeto universal y des-irarago del conocimiento que piensa en ningun
lugar y que lo que piensa vale tanto para los legadcoloniales en Bolivia como en
India” (Mignolo, 1998:4). Desde esta perspectiva se conggrejue no solo se trata de historias
locales multiples e interconectadas, y por tantoidéntidades que se van re/de construyendo a la
par de esas historias, sino son, sobretodo, icatggl “otras”, mejor aun, somlentidades

interculturales que terminan desafiando las estructuras histodebgoder.

Entonces, lo fundamental es reconocer que estamokse bordes o las fronteras de unas
epistemologias que empiezan a tomar distanciagdiedados del colonialismo (disefios globales e

historias locales) a partir una nueva situaciomhisa, que desplaza la epistemologia de fundacion
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cartesiana (Mignolo, 1998) y, por tanto, que recaijaé sujeto en el pleno de su dimension corporal,
profundamente emocional, interconectado con-lasspiton-lo-otro, consigo-mismo. Los caminos
para la descolonizacion del sujeto han venido coyéshdose en esgempo vacioque ahora
empieza a colmarse de otras formas expresivasaldtiaa (pictogramas, cantos, danzas, peinados,
alimentos, vestimenta, oralidad, otros) que fuesbwiadas, ocultadas e incomprendidas por una

episteme ajena, extrafia, incapazed®en estas formas a un-otro-semejante.

Mignolo afirma quexla gestacion del conocimiento experto presuponespacio geohistorico en

el que se construye una localizacion epistemolédesde donde se puede exportar conocimiento,
de Europa a las dos Américas y al resto del mun@tignolo, 1998:21). Es evidente que, en la
linealidad del tiempo y en la evolucion casi ndtael desarrollo de la cultura de las sociedades
(eurocentrismo), la estructuracion de las identdadiebian responder a esa forma del tiempo y a
esa evolucion civilizatoria. Las respuestas quehae dado desde Latinoamérica no pueden
prescindir del caracter de exportacion-importaciten conocimiento que ha tenido lugar en el
mundo moderno, es decir, las respuestas al salmialpque surgen tanto como apropiaciones de
la episteme Occidental y como resistencias y ateas a la misma, fueron asumidas por
Occidente bajo una forma también dominante: lalseripé&zacion de esas respuestas y, por tanto, la
subalternizacion de la produccion de esos cononimseque intentaba e intenta desligarse de una
produccion ‘legitima’ del saber engendrada en Raarlaglaterra, Alemania y U.S.A., con sus

respectivos andamiajes idiomaticos.

Estos conocimientos producidos localmente rompen dsquemas de la distribucion geo-
epistemoldgica del mundo moderno, por ende, esoscanientos locales y esas identidades locales
(geohistéricas) pueden desde la l6gica de Occidamteertirse sélo en objetos de estudio, se hacen
insostenibles como conocimientos ‘legitimos’ porgoeviamente se ha rebajado su posibilidad de
reconocerse como conocimientos validos (Mignolo98)9 De este modo, la produccion del
conocimiento local no puede superar el tamizaj©@dedente, de ahi, la necesidad de desafiar esa
distribucion geo-epistemoldgica y consagrar losuerzios de produccién del conocimiento
obviando tal tamizaje. Lo que se reclama como igjeradecolonial es la posibilidad del
descentramiento, de prescindir de la aprobacicDatgdente, de autovalidar el conocimiento local
desde lo local, si en interconexion global, penocaucomo un conocimiento subalterno y si, tal vez,

como un conocimiento intercultural. De ahi, como plantea Mignolo, la necesidad de lwusca
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puntos de interseccion entre historias locales sefttis globales, dando lugar a que estas
epistemologias fronterizas, entendidas camaocimiento critico local(tanto en Europa como en
Ameérica o Africa) restituya«a los agentes locales el espacio para la producdérconocimiento

suprimida por los mecanismos coloniales e impesidle subalternizacion(Mignolo, 1998:21).

Estas epistemologias fronterizas estan movilizandopensamiento que, desde lo local, ha
empezado a provocar ese guescolonial; porque es en esos lugares concretosicylares,
localizados donde se perciben de manera vehemeate fermas modernas del poder que han
venido produciendo y ocultandda creacion de tecnologias de la mueri@aldonado-Torres,
2008:66) que han logrado una afectacion en lo pné&indo de las comunidades y en lo mas
intimo de los sujetos. Sin embargo, Maldonadod®ridentifica, en el marco de estas
epistemologias emergentes, que estasologias de la muerteo anulan por completo los procesos
de re/de-construccion identitaria asi estos laafties lo que surge, entonces, es el reconocimiento
de la multiplicidad del poder colonial moderno egado tanto en la experiencia como en los
lenguajes de los sujetos que han estado radicadndetdérminados por ese poder a través de su gran
«proyecto de muerte y deshumanizagivlaldonado-Torres, 2008:66).

Este ejercicio de reconocimiento de las experiangi@nguajes (practicas-discursos) de los sujetos
colonizados se hace relevante porque es ahi, jastadonde puede comprenderse la hondura de
la herida provocada pola colonialidad del seren las identidades de los sujetos colectivos;sy a
vez, es desde ahi donde pueden generarse altamgtie resistan y contrapunteen a esas formas
modernas de poder colonial. Por esto, es fundaheminprender que giro desolonial no es un
proyecto unico, unidireccional y con una sola maag)énérica; éste, al igual que el poder colonial
debe ser multiple, es decir, sus respuestas deasrender las ideas de una sola gramatica de la
descolonizacién y de un unico y exclusivo idealndendo descolonizado (Maldonado-Torres,
2008). Ladegolonizacién debe afincargeomo un sinnumero indefinido de estrategias y ferma
contestatarias que plantean un cambio radical enftamas hegeménicas actuales de poder, ser, y
conocep (Maldonado-Torres, 2008:66), estrategias y formamntestatarias que actuen

simultdneamente a la luz del poder hegeménicanbitn, bajo las sombras.

Es innegable que leolonialidad del serha exigido la configuracion de identidades hetenegé

(pluriculturales-multiculturales), sin embargo, aésthan poseido un caracter ocultamente
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homogéneo que logra la reproduccion de las fornehgpaoder y el saber coloniales. Por esto,
plantea Maldonado-Torres, se hace necesariaagtimd desolonial —que no nace, como en
Occidente, a partir delsombroante el mundo o lo cotidiano, sino a partir lu@iror que produce la
muerte — la cual debe, en primera instancia, smparidea Occidentalizada de busqueda de una
verdad universal que resuelva todas las inquietdgéssujeto (Grosfoguel, 2007); en segunda
instancia, dejarse inspirar por la verdad conteaidal©Otro, no ser indiferental-Otro/a-lo-Otro, a
sushorrores para, finalmente, comprometerse con unas practjaasle permitan determinar los
problemas que lo someten dentro de un mundo peryeencontrar los posibles caminos que lo
lleven a superar esos problemas, contrarrestandisteima de la perpetuacion de la muerte y
acabando definitivamente condeelacion naturalizada entre amo y esclavo en toslas formas
(Maldonado-Torres, 2008:67).

Ademas, es clave comprender que los desafios gomgenen a partir de leolonialidad del ser

no soélo se plantean en términos de recuperar lasonmes de los sujetos subalternos en tanto
formas del pensar, sino que avoca la recupera@dasdmemorias en tanto experiencias vividas de
la colonizacion y su impacto en el lenguaje (Maktto Torres, 2004). Para Mignolo es claro que
los lenguajes son mas que fendémenos “culturales’ los que las personas pueden llegar a
identificarse;«estos son también el lugar donde el conocimierniascrito. Y si los lenguajes no
son cosas que los seres humanos tienen, sino alga@stos son, la colonialidad del poder y del
saber engendra, pues, la colonialidad del»s@vlignolo, 2003:669). Esta profunda inmersion de
Mignolo sobre la base misma de la vida como expeigecolonizada acentta el problema de la
re/de-construccion de identidades, que ya no peatenderse exclusivamente como procesos de
imposicién, asimilacion, apropiacion y/o, inclusesentimiento identitarios, sino como un proceso
de inter/mutuas relaciones simétricas entre suggmmizados (esclavo-esclavo) y asimétricas entre
sujetos colonizados y no-colonizados en contexteshigtoricos concretos; conectando asi,
necesariamente, los niveles genético (racial) texigal e histérico, lugaresionde el ser muestra

de forma mas evidente su lado colonial y sus frastyMaldonado-Torres, 2004:131).

Este proceso de inter/mutuas relaciones, especigmel que se da simétricamente entre
colonizados (indigenas, afrodescendientes, mestimgmbrecidos y otros grupos subalternizados)
ha venido desafiando la idea universal que aumalbagentidad de “ciudadano” a “todos”, y un

“todos” que se comprende, excluyentemente, cblanco-mestizasWalsh plantea que la relacion

14



entre mestizajecon ciudadaniase ha configurado como una base identitaria s@al se ha
construido el imaginario de nacion en Latinoaméyicéambién, ha establecido las estrategias de
control de la diferencia étnico-racial y colonibirdgerior de la misma (Walsh, 2006). Las formas de
ese control, como se sugirid en lineas anteridrasiequerido mutar para favorecer el proyecto
hegemdnico neoliberal, de esta mutacibn han surdak identidades multiculturales o

pluriculturales que no hacen sino reproducir lac@llidad.

Por esto, desde la lectudecolonial, la clave estad en re/de-construir las tidexles locales en
términos denterculturalidad ; la cual, pensada desde lo indigena, desde loyatte un modo mas
sucinto, desde los otros grupos subalternizaalmsnta a la generacion de cambios radicales en el
orden hegemonico establecido por el poder colontaktos cambios radicales, de acuerdo con
Catherine Walsh, deben articularse en un proyemtritivo dedesolonizacion intercultural, en

el que:

«La meta no es simplemente reconocer, tolerar ni tgmoco incorporar lo diferente dentro de
la matriz y estructuras establecidas. Mas bien, esnplosionar desde la diferencia en las
estructuras coloniales del poder, del saber y detscomo reto, propuesta, proceso y proyecto;
es hacer reconceptualizar y re-fundar estructuras aciales, epistémicas y de existencias que
ponen en escena y en relacion equitativa légicastapticas y modos culturales diversos de
pensar y vivir. Por eso la interculturalidad no esun hecho dado sino algo en permanente
camino y construccion.

Mas que un concepto de interrelacion o comunicacioftomo tipicamente suele entenderse
en el contexto europeo), la interculturalidad en éa region del mundo, significa potencia e
indica procesos de construir y hacer incidir pensamntos, voces, saberes, practicas, y poderes
sociales “otros”; una forma “otra” de pensar y actuar con relacion a y en contra de la
modernidad/colonialidad. No nos referimos aqui a urpensamiento, voz, saber, practica y
poder més, sino unos pensamientos, voces, sabepeacticas y poderes de y desde la diferencia
gue desvian de las normas dominantes radicalmenteshfiando a ellas, abriendo la posibilidad
para la descolonizacién y la edificacién de sociedes mas equitativas y justas. Por eso, la
interculturalidad y la decolonialidad deben ser entndidos como procesos enlazados en una
lucha continua. Una lucha dirigida a enfrentar y dsestabilizar las construcciones e
imaginarios de nacion y de América “Latina” concebias por las elites locales, la academia y el
occidente, y a hacer construcciones e imaginariosstintos, asi a la vez poniendo en cuestion la
nocién que las soluciones a los problemas y crisie la modernidad tienen que venir de la
modernidad mismax»(Walsh, 2006:35-36).

Este proyectadesolonizador sustentando en la interculturalidadueslamental para empezar a
re/de-construir las identidades por fuera de logcosa o constructos politico-econémicos,
epistémicos y ontologicos nacidos en la academia@id@ctal. La interculturalidad debe

comprenderse en su génesis como una experienadiéia un concepto) cuya formulacion vy
sentido son dados principalmente por el movimiémiégena ecuatoriano; éste movimiento étnico-
social, en una necesarimplosion, ha configurado el concepto de interculturalidad coom

proyecto de pensamiento que no se fundamenta é&gaiio colonial eurocéntrico/moderno v,
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tampoco, tuvo su origen en los centros geopolitjcgsoculturales de produccién de conocimiento
académico (Walsh, 2007).

El lugar de enunciaciémle la interculturalidad es significativamente “6trden principio fue un
lugar de enunciacion indigena y hoy, abiertamesgeha movilizado hacia los “otros” lugares de
enunciacion: afrodescendiente, mestizo empobrecutogs. Este lugar de enunciacion
evidentemente localizado es, a su vez, un lugatiqgukpistémico-ontoldgico; es el lugar desde el
cual se construye una perspectiva y una practieapgoduce un pensamiento oposicional y una
politica cultural que no abogan por la inclusioneb simple reconocimiento, sino pda
transformaciéon estructural sociohistoric@Walsh, 2007) que, como consecuencia, posibilite
imaginar una futura diferencia y construir form#eraativas de organizacion, sociedad, gobierno,

educacion... de re-existencia.

En este sentidoel lugar de enunciaciérse convierte en el escenario preciso para re-ber |
producciones literarias localizadas @dave decoloniglcon miras a redescubrir en ellas los visos,
las huellas, los vestigios y las memorias ttehpo vaciogque, desde mucho antes, empezaron a
recuperattas voces enunciadorague despuntaban caminos nuevos de un pensamanbd. ‘Un
pensamiento fisurante de las estructuras hegensdd@goder e irruptor en las légicas epistémicas
y ontologicas universales distantes, concebidass lde la vida, de la experiencia concreta de
nuestros pueblos, pero abruptamente invasoras rpdeqtoras del miedo, la dependencia y la
muerte. Esos “otros 6rdenes” a los que se compaymigs diversas simbdlicas del lenguaje,
pueden ser traducidas por las/os escritoras/es ¢omms colonizadas del pensamiento o como
formas “otras” (alternativas) del pensamiento; e=stalaclave con la cual deben enfrentarse

criticamente los procesos de produccion etnolitetacal.

Finalmente, pensar en un proyecto de critica ligmenclave deolonial se hace imprescindible en
el contexto actual de produccion etnoliterariaaedna cultural panamazonica. Si bien, las otras
simbolicas del lenguaje distintas a la escrituodi(s todo la oralidad) han logrado resistir e isclu
oponerse al proyecto colonial/moderno, la escritespecialmente la novela, tiene una deuda
manifiesta en el contexto local. Des@hambi(1948) de Guillermo Edmundo Chavez hasta

Secreto en la Espiral de los Tiemp013) de Luis Angel Bolafios Martinez no han podido
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desprenderse de la fuerza ejercida por el podesaledr y el ser colonial (Palacios, en imprenta;
Torres, 2004).

Es preciso volcar la mirada sobre efimgares de enunciaciotrecuperados” por la produccion
etnoliteraria en Colombia y otros lugares de Angraon el fin de continuar abriendo los caminos
de la descolonizaciénde la escritura en el contexto regional; y diggares de enunciacion
“recuperados” porque su novedad es llanamentepmet@tiva mas no productiva. Ya desde la
segunda mitad del siglo XIX el momposino afrocoltanb Candelario Obesnos ofrecia otra
forma de la escritura con s@antos populares de mi tierd877), tomando la voz de lb®gas

para cantar desde “abajo”:

«Pa lo trigues ta mi troja

Cuando ruécmo....

Los animales tienen toros

Su remerio;

Si no hai contra conocia

Pa er Gobiécno;

Conque asina yo no cambio

Lo que tengo

Poc las coas que otros tienen

En los pueblos..»? (Obeso, 1877)

Entonces, se hace imprescindible re/de-construicteeo sujetos desde estave deolonial,
desvarrarnos, recuperar el poder awimbrar, del decir con nuestras propiagces.Tal como
nuestro oralitor yanacona Winay Mallkque habla con la palabra de sus abuel@¢€hihuailaf
Nahuelpan, 2010: 13); Mallki desde hace casi 3@ &ddogrado, a través de la poesia, penetrar con
su voz«la espesura hegemonigatratando de disiparla a través deplaabra de lucha y de
resistencia, trayendo desde @sepo vacidasvoces(memorias) de los hombres y las mujeres que
han dado sus vidas como ofrenda por la permandedi@s pueblos indigenas de Nuestra América:
«Nukapi chaskichiy hapttayshuk pachamanta chaypipalkcausay]...]

Noka huiskcay makikuna, ruraypuyfiukuna sinchicay macanacuy
ima chay huc fiukanchi qquechuk»?

! «El primer cuadro de costumbres que menciona hdgas fue escrito por Rufino Cuervo, padre del gtim y filslogo Rufino
José Cuervo, y data de 1840. EIl boga era desgritel é2xto como ‘un pequefio pilluelo que necesitdbacorrecciéon y de la
transformacion de su medio salvaje’ (Arias, 2008)19 su fuerza, altivez y vivacidad debian secspsbles de someterse a un
procesos de civilizacién hasta convertirse en plgitivo para el desarrollo de la nacion.» (Ortaldelamar, 2010)

2 «/Para los tigres esta mi troja/ Cuando duermo.../dmsales tienen todo/ Su remedio; / Si no hayreorinocida/ Es para el
gobierno; / Conque asi yo no cambio/ Lo que teRgo/las cosas que otros tienen/ En los pueblos bhg4@ 2010).

* «Me entregaron un pufiado de tierra para que alergiv..]/ cerré entonces la mano, la hice pufio y decidigoepor aquello que
otros nos arrebataron./» (Mallki, 2010).
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