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RESUMEN

Este texto se adscribe al proceso de investigacion sobre la re/de-construccion de
identidades interculturales en los procesos de produccién etnoliteraria en la zona
cultural andino-amazénica. Para tratar de comprender estos procesos he considerado
las perspectivas ofrecidas por la teoria decolonial, en un ejercicio que alterna: 1) las
posturas epistémicas de la teoria decolonial (Wallerstein, Quijano, Lander, Mignolo,
Maldonado-Torres, Grosfoguel, Walsh, Quintero, entre otros; 2) algunas intuiciones
acerca de la re/de construccién de identidades a partir de estas perpectivas; y 3) cier-
tas claves para un ejercicio interpretativo critico de la produccién etnoliteraria local.
Esto, con el fin de entretejer los discursos e ir poniendo en escena algunos términos
(tiempo vacio, identidades interculturales, lugar de enunciacién) que, desde la investi-
gacion etnogrdéfica, puedan encontrar o no sus sentidos y aportar en la configuracion
de este discurso que tensiona las formas contemporaneas de construccién identitaria
en Nuestra América.

Palabras clave: Lectura, Decolonial, Identidades Interculturales, Descolonizacion
Identitaria, Escritura.

ABSTRACT

This text is ascribed to the research process on the re / de-construction of intercultural
identities in the processes of ethno-literary production in the Andean-Amazonian
cultural zone. To try to understand these processes | have considered the perspec-
tives offered by the decolonial theory, in an exercise that alternates: 1) the epistemic
postures of the deconlonial theory (Wallarstein, Quijano, Lander, Mignolo, Maldona-
do-Torres, Grosfoguel, Walsh, Quintero, among others, 2) some intuitions about the
re / construction of identities from these perpectives; and 3) certain keys for a critical
interpretive exercise of local ethno-literary production. This, in order to interweave the
discourses and put on stage some terms (empty time, intercultural identities, place of
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enunciation) that, from the ethnographic research, can find or not their senses and
contribute in the configuration of this discourse that stresses the contemporary forms

of identity construction in Our America.

Key words: Reading, Decolonial, Intercultural Identities, Identical Decolonization,

Writing.

Para leer en clave decolonial...

Nuestra América atiin no es tan nues-
tra como lo deseamos. Nuestra América
es aun un campo de batalla en disputa.
Nuestra América sera nuestra si afron-
tamos de manera critica y determinada
las estructuras de dependencia, suje-
cion y miedo que nos dominan y opri-
men. El objetivo primordial de una lec-
tura en clave decolonial es la recreacién
del sujeto —un sujeto descolonizado- vy,
por tanto, la generacion de una fuerza
colectiva que interrogue y encuentre
los caminos para reconstruir un noso-
tros sin la determinacién del poder, del
saber y del ser colonial.

En la cuestidon del poder es donde
los debates contemporaneos de las/os
intelectuales latinoamericanas/os han
puesto su acento las ultimas tres déca-
das (Quintero, 2010). La experiencia
colonial en América Latina es una his-
toria estructural de dominacidn, explo-
tacién y conflicto en los &mbitos basicos
de la existencia social (trabajo, sexo,
subjetividad/intersubjetividad, autori-
dad colectiva y naturaleza), razén por
la cual, ha sido absolutamente necesa-
rio poner en el centro del debate las di-
ndmicas bajo las cuales opera el poder
y sus diversas relaciones en estos &mbi-
tos (Quijano, 2014). Por este camino se
ha llegado a una primera premisa sobre
la cual empezamos a reconstruir epis-
témicamente nuestros discursos: la co-
lonialidad del poder, «nodo epistémico
de la propuesta sobre la estructuracion
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del poder en la modernidad|...] dispuesto
por Quijano para caracterizar un patron
de dominacion global propio del sistema-
mundo moderno/capitalista originado
con el colonialismo europeo a principios
del siglo XVI» (Quintero, 2012: 3).

Para Quijano la colonialidad del
poder tiene su eje sobre la idea del ra-
cismo. El concepto de raza para este
intelectual peruano presenta las impli-
caciones mds hondas de determinacién
histérica estructural sobre los pueblos
de Nuestra América:

En América, la idea de raza fue un
modo de otorgar legitimidad a las rela-
ciones de dominacién impuestas por la
conquista. La posterior constitucién de
Europa como nueva identidad después
de América y la expansién del colonia-
lismo europeo sobre el resto del mundo,
llev6 a la elaboracion de la perspectiva
eurocéntrica de conocimiento y con
ella a la elaboracidn tedrica de la idea
de raza como naturalizacién de esas
relaciones coloniales de dominacién
entre europeos y no-europeos. His-
téricamente, eso significé una nueva
manera de legitimar las ya antiguas
ideas y practicas de relaciones de supe-
rioridad/inferioridad entre dominados
y dominantes. Desde entonces ha de-
mostrado ser el mas eficaz y perdura-
ble instrumento de dominacién social
universal, pues de él pasé a depender
inclusive otro igualmente universal,
pero mas antiguo, el inter-sexual o
de género: los pueblos conquistados
y dominados fueron situados en una
posicién natural de inferioridad y, en
consecuencia, también sus rasgos feno-
tipicos, asi como sus descubrimientos



mentales y culturales. De ese modo,
raza se convirtié en el primer criterio
fundamental para la distribucion de la
poblacién mundial en los rangos, luga-
res y roles en la estructura de poder de
la nueva sociedad. En otros términos,
en el modo bdsico de clasificacién so-
cial universal de la poblacién mundial
(Quijano, 2000: 2).

En lo enunciado por Quijano es cla-
ro el proceso de subalternizacidn de los
pueblos sometidos por este concreto y
procesual patrén de dominacién; proce-
so que fue y es reproducido en la episte-
me de los colonizados como la deriva-
cién l6gica de una inferioridad esencial
en su naturaleza y no como el resultado
de un conflicto de poder. De esta nocién
de raza -ligada al poder- surge un se-
gundo eje centrado en la posibilidad de
la produccién y el control de las subje-
tividades a través de un sistema de cla-
sificacién étnico/racial, el cual permitié
constituir un nuevo sistema de relacio-
nes sociales materiales que, a su vez,
sustentaron la dominaciéon del dmbito
del trabajo. Este doble proceso conso-
lidé una asociaciéon estructural entre
raza y divisién del trabajo, relaciéon que
era hasta el momento inexistente y que
pasé a constituirse como la forma uni-
versal en la distribucion de los recursos
y la fuerza de trabajo (Quijano, 2000).
Quintero sintetiza lo anterior afirman-
do que:

sobre la configuracion de estos dos ejes,
por un lado, la produccion de nuevas
identidades geoculturales (indios, ne-
gros, blancos, y en otro sentido, América,
Europa, Occidente, Oriente, etc.) y por
otra parte, el control del trabajo a través
del surgimiento de nuevas relaciones
sociales materiales de produccion, se
conforma la colonialidad como patrén
de poder global (Quintero, 2012: 9).
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La recuperacion de la memoria... el
tiempo vacio.

En el marco de esta propuesta in-
terpretativa es importante considerar
que para comprender el control de la
subjetividad a partir de la nocién de
raza, Quijano propone tres elementos
fundamentales que permiten un analisis
complejo de este proceso: el imaginario
social, la memoria histérica y las pers-
pectivas de conocimiento (“eurocentris-
mo”). Elementos que s6lo pueden existir
sobre la base de unas relaciones sociales
(intersubjetividad) que, supeditadas al
colonialismo, encaminaron estas nuevas
identidades geoculturales hacia una
necesidad concreta: materializarse en
un espejo que refleje de la manera mas
prolija los modelos culturales europeos.

El problema de una “nueva” intersub-
jetividad mundial, planteado por Quija-
no, es fundamental para comprender el
permanente movimiento de re/de-cons-
truccion de identidades geoculturales en
Latinoamérica y el mundo. El proceso
de re-identificaciéon historica impuesta,
en principio, por Europa y luego por
Norteamérica fue determinante para la
reproducciéon de una relacién de suje-
ciéon-dominaciéon aun persistente en el
gran sur global. Esas nuevas identidades
producidas bajo ese nuevo patrén de po-
der colonial (raza/trabajo) es, sin duda,
el factor determinante para “engendrar”
la idea de pureza/ superioridad racial
que permitié la forma de clasificacion
social de mayor envergadura, con un
caracter de casi absoluta universalidad,
por el cual siempre habra intersubjetivi-
dades diversamente desiguales. Es claro,
Europa (en su momento) y Norteamérica
(actualmente) ha concentrado bajo su
dominio hegemonico «el control de todas
la formas de control de la subjetividad, de
la cultura y, en especial, del conocimiento
y de la produccion del conocimiento.»
(Quijano, 2000:5)



Para Quijano, esas nuevas formas
de relacionamiento intersubjetivo de
dominacién que dieron origen a esas
nuevas identidades geoculturales en
Latinoamérica se caracterizaron, en
primer lugar, por la expropiacion de los
descubrimientos culturales de los nuevos
pueblos en funcion del desarrollo del
capitalismo. En segunda instancia, por la
represion de las formas de conocimiento
de los colonizados (patrones de produc-
cién de sentido, universos simbdlicos,
patrones de expresidén y objetivacion
de la subjetividad), lo que condujo, a
través de la via de la violencia, a que los
diversos pueblos indigenas y los diversos
pueblos venidos de Africa asumieran una
identidad bajo las formas de subculturas
iletradas (campesinas, pesqueras, mine-
ras, servidumbre), siendo despojados de
su herencia intelectual. Y, finalmente,
obligaron a los colonizados a aprender
parcialmente la cultura de los coloniza-
dores, en los aspectos que fuesen utiles
para la reproduccion de la dominacion
(Lander, 2000). Asi, el punto dlgido del
poder colonial reside en la colonizacién
de las perspectivas cognitivas,

De los modos de producir y otorgar sen-
tidos a los resultados de la experiencia
material o intersubjetiva, del imaginario,
del universo de relaciones intersubjetivas
del mundo, de la cultura en suma (Qui-
jano, 2000: 6).

De lo anterior es posible comprender
como la categoria “eurocentrismo” se
convierte en la perspectiva hegemdnica
de conocimiento. Siendo claves sus dos
principales mitos fundantes: el primero,
que la historia de la “civilizaciéon” huma-
na inicia y termina en Europa y, el se-
gundo, que la diferencia entre europeos
(superiores) y no-europeos (inferiores)
es una diferencia natural — la raza -y no
sustentada en la historia de poder (Qui-
jano, 2000). Estos imaginarios eurocén-
tricos condujeron indefectiblemente a la
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consideracién de la modernidad como
una creacién exclusivamente europea
con unos unicos protagonistas, ellos
mismos. Pero la fuerza de esta idea no
radica en el ya complejo hecho de que
los europeos la crean, sino en lograr que
otros —los pueblos colonizados- crean
en ella.

Es casi incomprensible el hecho de
que el eurocentrismo con sus mitos
fundantes haya tenido como origen la
aparicion de los “nuevos mundos” y, a
pesar de ello, fuese capaz de revertir la
fuerza de esas nuevas y diversas culturas
para hacernos creer que nuestra historia
empieza a tener sentido cuando entra
en interrelacién con la historia univer-
sal, es decir, con la historia de Europa
(Wolf, 1993); pero se hace aun mas
incomprensible y casi inverosimil que
esta “creencia” siga teniendo tal vigencia
que no pueda pensarse por fuera de los
canones impuestos por esa hegemonia
dominante.

De acuerdo con lo planteado por
Quijano, es factible reconocer que el
poder colonial tuvo dos implicaciones
decisivas en la construccion de las iden-
tidades geoculturales en Latinoamérica.
En primera instancia, se logré el despojo
de las propias y singulares identidades
histéricas de los pueblos americanos,
despojo que condujo a la extincién de
las mismas y para aquellas que no fueron
extintas les fue permitido pervivir bajo
una forma inferior o incivilizada. En
segunda instancia, el despojo de tales
singularidades conllevé a la necesidad
de una nueva identidad, una unica
identidad planteada en términos racia-
les: el ser indio. Esta ultima representd
a la vez una identidad negativa, una
manera de imponer al colonizado una
identidad que lo despojara también de
su lugar en la historia de la produccién
material-cultural de la humanidad (Qui-
jano, 2000). Estas implicaciones siguen



estando presentes en el sujeto individual
y colectivo colonizado. Es comtn pensar,
sobre todo el mundo indigena, como
un todo homogéneo anquilosado en un
pasado primitivo. Quijano plantea que
el patron de poder fundado en la colo-
nialidad determina que lo no-europeo
se constituyo como el pasado, inferior/
incivilizado, siempre primitivo (Quijano,
2000).

Sin embargo, es dable repensar esta
idea del pasado. El eurocentrismo logra
entronizar la perspectiva de que ese
nuevo lugar era inexistente —sin histo-
ria— por eso se concibe como anterior al
tiempo histoérico de la cultura universal,
es decir, mas que a la idea de un tiempo
pasado estamos frente a la idea de un
tiempo vacio. Considero que la idea del
tiempo vacio se instala a través de la re-
produccién sistemdtica de una historia
que ubica a América en un tiempo sin
Europa. Por lo tanto, la recuperacion del
tiempo vacio de los pueblos originarios
y oprimidos de lo que hoy llamamos
América es una de las claves que permite
trascender tanto la impronta dualista del
eurocentrismo, su vision eminentemente
lineal de la evolucién, su clasificacion
racial del mundo y sobre todo, la ubi-
caciéon de lo no-europeo como pasado,
elementos cultivados y desarrollados
gracias a la colonialidad del poder.

Antes de profundizar en ese con-
cepto del tiempo vacio, es importante
sefialar que estamos ante un concepto
profundamente ligado a la historia, es
decir, lo que esté en juego en un modelo
particular de la historia, en este caso, de
la historia lineal universal que subsiste
a pesar de la multiplicidad de criticas a
la misma. Quijano, plantea que la pers-
pectiva eurocéntrica de conocimiento
puede comprenderse desde una visién
de Homogeneidad/Continuidad en tanto
se considera que todo cambio histérico
es un proceso secuencial, continuo y
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aglutinador absoluto de toda la escena
histdrica o, por otro lado, desde una
vision Heterogeneidad/Discontinuidad
que surge como critica a esa idea de un
unico tiempo histérico universal, critica
que puede concebirse aproximandose al
proceso histérico de América después de
Europa. En este contexto, ninguna de las
formas pretendidamente hegemodnicas
son absolutas, es decir, la hegemonia
tendiente a homogeneizar debié reco-
nocer esas otras formas diversas, discon-
tinuas y conflictivas que se configuran
de manera particular, en gran medida,
para reproducir la dominacién. En este
sentido lo que concibe Quijano es una
heterogeneidad que articula las historias
diversas en una sola estructura de poder
(Quijano, 1988), todas bajo la forma de
un tiempo repleto de Europa y, ahora, de
Estados Unidos de Norte América.

Esta salvedad permite comprender
que hablar de un tiempo pasado/primi-
tivo conlleva a resignificar ese pasado
desde otras miradas que no evoquen
la nocién de primitivo, incivilizado o
inculto, es decir, resignificar desde la he-
terogeneidad histdrica. No obstante, este
proceso de recuperacién de la memoria
se hace desde un lugar desbordado de
memorias lejanas —porque somos hijos
de la civilizaciéon- y por tanto, nuestras
memorias del pasado son puestas en au-
to-sospecha si desconocen un antes y un
después de Europa. Por esto, la nocion
de tiempo vacio es primordial porque la
vaciedad de esas memorias colonizadas
del antes y del después permiten que ese
vacio pueda ser llenado de un contenido
que no contemple las tendencias dua-
listas/universalistas del eurocentrismo
sino que recree las actuales experiencias
glocales desde diversas perspectivas
temporales (ciclica, espiral, rizomadtica,
esférica) que privilegien lo heterogéneo
en funcién de una diversificacion, deses-
tructuracién y redistribucién del poder.



Otro elemento de suma relevancia en
la comprension de la construccion iden-
titaria son los procesos de configuraciéon
de las identidades nacionales en Latino-
américa. Quintero plantea lo siguiente:

Al ser la colonialidad del poder la base
de la estructuracion de la sociedad
en América Latina, la precariedad y
parcialidad de la conformacion de los
Estados-Nacién implica, a su vez, la
dificil sostenibilidad de las identidades
nacionales. En este marco, el ordena-
miento politico, administrativo y militar
de las republicas latinoamericanas, di-
rigido por las elites blancas estructuro,
en el mismo movimiento histérico, la
configuracién de imaginarios sociales y
memorias histdricas que instituyeran al
tiempo que ocultaban las jerarquias in-
ternas configuradas por la colonialidad
del poder (Quintero, 2009).

Por esto, la re/de-construccion de
las identidades geoculturales, minada
por la fragmentacién colonialista de
una presunta identidad nacional que
perfor6 las entrafias y lo més hondo de
nuestros huesos, a través del desarrollo
del colonialismo interno por parte de las
elites criollas durante todo el periodo de
consolidacion nacional (Mignolo, 2000;
Stavenhagen, 1969), puede recrearse
con base en esas mismas memorias va-
ciadas de colonialismo y posiblemente
llenas de memorias decoloniales, ale-
jadas de la mano castigadora y de la
mirada inquisidora del conocimiento
hegemonico de Occidente, con el fin de
ampliar el horizonte identitario geocul-
tural, no en funcién de iniciar un proceso
de transformacién que reemplace una
hegemonia por otra, sino en funcién de
generar redes entre las diversas zonas
geoculturales en Latinoamérica que, des-
de una sintonia intercultural, permitan
la cohesion de nuestros pueblos para
lograr, escalonadamente, la descoloni-
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zacion del sujeto individual y colectivo
nuestro americano.

Ahora, es fundamental comprender
que el tiempo vacio no es ni puede ser
olvido. Walter Mignolo, propone la di-
ferencia colonial como el espacio en
el que se articula la colonialidad del
poder, reconociendo que las respuestas
que surgen desde la diferencia colonial
a la coercién programada o ejercida por
la colonialidad del poder generan un
imaginario del mundo moderno/colonial
que tiene su origen en:

«la compleja articulacion de fuerzas,
de voces oidas o apagadas, de memorias
compactas o fracturadas, de historias
contadas desde un solo lado que supri-
mieron otras memorias y de historias que
se contaron y cuentan desde la doble con-
ciencia que genera la diferencia colonial»
(Mignolo, 2000: 63).

Esto implica reconocer que esas me-
morias subalternizadas de mds de 500
afios no pueden construirse desde el
olvido, al contrario, lo tnico de lo que
se debe prescindir en este proceso de
recuperacion de las memorias colectivas
locales en Latinoamérica es, precisa-
mente, del olvido de los vejamenes, la
opresion, la esclavitud, la explotacion, la
miseria y la muerte de nuestros pueblos
y de otros pueblos hermanos que com-
partieron iguales condiciones.

De este modo puede comprenderse
como la diferencia colonial permite en-
trever las diversas formas de lucha deci-
dida que desde las bases se han sostenido
en muchas partes de Nuestra América,
pero que por su misma agencia fueron
y son invisibilizadas, manipuladas, ami-
noradas, subvaloradas, subalternizadas
para conducirlas al abandono y a un ol-
vido generalizado (Menchu, 1996). Este
olvido es el que el tiempo vacio desafia,
puesto que esas memorias recobradas
del pasado estdn repletas de olvidos



selectivos, propios de una tradicion cul-
tural de la opresion. De ahi la necesidad
de que en ese tiempo vacio se recobren
esos olvidos y se conviertan en gérmenes
de resistencia, lucha y transformacion de
nuestros pueblos.

Lo planteado por Mignolo se hace
sumamente complejo de superar. Un
ejemplo de ello puede verse en la novela
Secreto en la Espiral de los tiempos, una
novela acerca de la antigua sabiduria
indl'ge,na (2013) del escritor narifiense
Luis Angel Bolafios Martinez, en ella se
propone un intento de superacion de
esa subalternizacién ejercida por el po-
der colonial al tratar de visibilizar unas
practicas y unos discursos enraizados en
tradiciones indigenas andinas: la minga
y el misio como formas de construccién
comunitaria que potencia las relaciones
de reciprocidad y apoyo mutuo. Ademas,
pretende la recuperacion de las voces
ancestrales de los sabedores para lograr
comprender el porqué de una configu-
racion identitaria local asociada a la
rebeldia y a una vivencia en espiral del
tiempo histérico (Bolafios, 2013).

Sin embargo, estas intenciones se
vuelven insostenibles a lo largo de la
novela porque prescinde de dos elemen-
tos fundamentales: en primer lugar, su
lenguaje carece de lo que yo denomino el
“renombrar” o devolverle a las cosas sus
nombres ‘propios’ u ‘originales’. El escri-
tor permite que la novela sea colonizada
por una estética eurocéntrica al evitar
que los objetos, los lugares, los protago-
nistas, los elementos centrales de su obra
se resistan a nombrarse en castellano. Es
claro que el uso de una lengua no nativa
es ya suficiente motivo para la subyuga-
cion, pero Bolafios no puede escapar de
esa subalternizacién en tanto desconoce
que esa lengua no nativa en contextos
locales ha sufrido las normales mutacio-
nes que derivan de su combinacién con
las lenguas nativas sobrevivientes y que,
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por tanto, la manera de apropiacion de
ésta se ha consolidado, a su vez, como
una forma de resistencia. Esto se puede
percibir notoriamente, sobre todo, desde
la oralidad, desde el uso cotidiano de la
palabra, que poco a poco empieza tam-
bién a instalarse en la escritura, donde,
el camino por recorrer es mas complejo,
dadas las condiciones que el mundo
culto/civilizado/ sigue imponiendo
como una de las formas del control del
pensamiento que rompe los esquemas
de la hegemonia del conocimiento/pro-
duccidén universalmente validos.

En segundo lugar, Bolafios esenciali-
za a tal punto las practicas y discursos
de la sabiduria andina que los mantiene
casi detenidos en el tiempo, como si es-
tos no se hubiesen transformado en los
distintos puntos de ese churo cosmico;
no logra armonizarlos en lo cotidiano de
la existencia, resistiéndose real y concre-
tamente al poder y al saber coloniales.
Asi, esa presunta rebeldia del pueblo de
Pasto es mdas una caracteristica esencial
que una forma de resistencia ante cual-
quier atisbo de dominacién hegemonica
(Maldonado-Torres, 2008).

Sumando a lo anterior, el escritor no
supera la visién caudillista, redentora
o mesidnica que privilegia el poder
individual sobre el colectivo (Palacios,
en imprenta); en la obra del narifiense,
la sabiduria andina se transmite a un
hombre elegido y no a un pueblo. Esta
perspectiva individualista no puede des-
ligarse de un colonialismo que se niega
a redistribuir el poder sobre el colectivo,
y su rebeldia parece no corresponder
con la actitud descolonial que desafia los
signos de muerte sino con una actitud
de rebeldia natural que resurge cada vez
que existe algtn tipo de amenaza sobre
su territorio. De este modo, el tiempo
vacio, propuesto como una posibilidad
decolonial de recuperacion de las me-
morias geohistdricas, es colmado, en la



novela de Bolafios, por memorias locales
cargadas de un evidente acento colonial,
sus recursos estéticos y sus imaginarios
no consiguen apartarse de Occidente.

Con esto, es posible reconocer que
la novela en mencidn es un claro ejem-
plo de toma de conciencia frente a la
subalternizacién de la colonialidad
del poder, es un intento concreto en la
tarea de “incrustar la voz en la espesura
hegemdnica” (Mignolo, 1998:5) pero un
intento que no logra superar los desafios
que esto supone; Secreto en la Espiral
de los Tiempos termina posicionandose
como un ejercicio etnoliterario que colo-
nizado por la densidad de esa “espesura
hegemdnica” no alcanza de manera sig-
nificativa a “crear las necesarias fisuras
mediante la insercion de lo local, desde
abajo, en lo global...” (Mignolo, 1998: 5),
pero, al menos, nos evoca algunas prac-
ticas y discursos que deben explorarse
e indagarse con la suficiente hondura y
valentia descolonizadoras.

Hacialare/de construcciondeidentidades
interculturales... el lugar de enunciacion

Recibimos el regalo de la palabra y
optamos por ahondar en su tierno y a
veces duro camino. Sabido es que nuestro
oficio es solitario, pero lleno de las voces
de nuestra gente y del Universo infinito.
Nos nutrimos de la observacion que nos
invita al silencio. Y aunque escribamos
para nosotros mismos, escribimos a ori-
llas de la oralidad de nuestros y nuestras
mayores, de cuya memoria aprendemos
los sonidos y su significacion ya develada.
Ellos y ellas nos entregan el privilegio —el
desafio— de lo por nombrar. “La pala-
bra dicha o escrita con verdad siempre
brillard como una estrella”, nos dicen
(Chihuailaf Nehuelpan, 2010).

Otro de los elementos constitutivos
de la re/de-construccién identitaria es la
relacién histérica entre culturas sosteni-
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da a través del imaginario hegemdnico
eurocéntrico, relacién que, como se ha
dicho, esta fundada en el poder colonial.
Mignolo advierte que este imaginario
fue inicialmente propuesto por Wallers-
tein bajo la forma de geo-cultura. Este
concepto que asienta sus raices en la
Revolucion Francesa desconoce diver-
sas influencias previas tanto del sur
de Europa, de Espafia, Portugal y del
Norte de Africa, como de los primeros
movimientos de descolonizacion en la
América colonizada (Independencia de
Norte América, Revolucién Haitiana) y
pone en el centro de la cultura sélo la
influencia de Inglaterra, Francia y Ale-
mania. Sin embargo, Mignolo trasciende
la vision de Wallerstein afirmando que la
geo-cultura debe contemplar todas estas
influencias y, si bien, puede entenderse
como «la imagen ideoldgica (y hegemo-
nica) sustentada y expandida por la clase
dominante, después de la Revolucion
Francesa» (Mignolo, 2000:45), requiere
ampliar esta comprension reconociendo
que:

La imagen hegemonica no es por tanto
equivalente a la estructuracion social
sino a la manera en que un grupo, el que
impone la imagen, concibe la estructura-
cion social. Por ‘imaginario del mundo
moderno/colonial’ deberia entenderse a
las variadas y conflictivas perspectivas
economicas, politicas, sociales, religiosas
etc. en las que se actualiza y transforma
la estructuracion social (Mignolo, 2000:
45).

Este imaginario privilegié una visiéon
del sistema-mundo desde la perspectiva
de los vencedores del norte de Europa
(Inglaterra, Francia, Alemania) que
luego cobrd la nociéon de Occidente.
Esto es lo que ponderé Wallerstein y lo
que determiné una forma especifica del
poder, del saber y del ser colonial desde
la modernidad. De ahi la importancia de
reconocer en los conceptos de colonia-



lidad del poder de Quijano y de dife-
rencia colonial de Mignolo los esfuerzos
por romper los limites de una versién de
construccion identitaria centrada en esa
estrecha nocién de Occidente y en las
l16gicas reductivas del concepto de geo-
cultura de Wallerstein que obvia ciertas
relaciones asimétricas de poder que aun
se sostienen.

En este imaginario reproducido he-
gemonicamente, la colonialidad del
saber pone en cuestién las estructuras
de conocimiento universales que validan
o legitiman el lugar desde donde se re/
de construyen las identidades colecti-
vas. Desde la Teoria Sistema-Mundo de
Wallerstein hasta las actuales reflexio-
nes aymaras y quechuas sobre el suma
gamana y el sumak kaway respectiva-
mente, han evidenciado criticamente
que los soportes epistémicos de todo
conocimiento construido desde la Amé-
rica premoderna ha puesto su centro en
Occidente, es decir, en el poder colonial y
que, por tanto, todo intento del nombrar
que se ha afianzado en una historia auto-
denominada como propia no ha podido
desligarse de ese centro. Esta precision
en el origen del concepto de geo-cultura
permite, en el proceso de construccién
identitaria, aproximarse a una nocién
mds especifica: la de identidades
geohistoricas. Desde aqui es posible dar
cuenta de procesos historicos localizados
(Mignolo, 1998) pero en permanente
tension con las diversas narrativas his-
téricas regionales y suprarregionales, en
otros términos, consiente el necesario
descentramiento que desencadena no
solo una nueva episteme sino una fuerza
transformadora que empiece a romper
las ataduras (sujeciones) econdmicas,
politicas, éticas, morales y culturales de
Occidente.

Esta nocién de identidades geohis-
toricas se articula a la percepciéon que
Mignolo tiene de la ultima etapa de la
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globalizacién, en la cual “se estd hacien-
do posible una transformacion radical
de la epistemologia al llamar la atencion
entre espacios geogrdficos y localizaciones
epistemologicas” (Mignolo, 1998: 4).
Los espacios geograficos son espacios
configurados por historias coloniales, es
decir, por historias localizadas que van
generando la re/de construcciéon de las
identidades dentro de ese proceso de
relaciones intersubjetivas que intenta
desprenderse o desligarse del concep-
to moderno de razén y conocimiento,
a menos, dice Mignolo, “que se siga
pensando, con René Descartes, que hay
un sujeto universal y des-incorporado
del conocimiento que piensa en ningtn
lugar y que lo que piensa vale tanto para
los legados coloniales en Bolivia como en
India”(Mignolo, 1998: 4). Desde esta
perspectiva se comprende que no sélo
se trata de historias locales multiples e
interconectadas, y por tanto, de identi-
dades que se van re/de construyendo
a la par de esas historias, sino son,
sobretodo, identidades “otras”, mejor
aun, son identidades interculturales
que terminan desafiando las estructuras
histéricas del poder.

Entonces, lo fundamental es reco-
nocer que estamos en los bordes o las
fronteras de unas epistemologias que
empiezan a tomar distancia de los lega-
dos del colonialismo (disefios globales
e historias locales) a partir una nueva
situacién histdrica, que desplaza la
epistemologia de fundacién cartesia-
na (Mignolo, 1998) y, por tanto, que
recupera al sujeto en el pleno de su
dimensién corporal, profundamente
emocional, interconectado con-los-otros,
con-lo-otro, consigo-mismo. Los caminos
para la descolonizacion del sujeto han
venido construyéndose en ese tiempo
vacio que ahora empieza a colmarse de
otras formas expresivas de la cultura
(pictogramas, cantos, danzas, peinados,
alimentos, vestimenta, oralidad, otros)



que fueron obviadas, ocultadas e in-
comprendidas por una episteme ajena,
extrafia, incapaz de leer en estas formas
a un-otro-semejante.

Mignolo afirma que:

La gestacion del conocimiento experto
presupone un espacio geohistorico en
el que se construye una localizacion
epistemoldgica desde donde se puede ex-
portar conocimiento, de Europa a las dos
Ameéricasy al resto del mundo (Mignolo,
1998: 21).

Es evidente que, en la linealidad del
tiempo y en la evolucién casi natural del
desarrollo de la cultura de las socieda-
des (eurocentrismo), la estructuracion
de las identidades debian responder a
esa forma del tiempo y a esa evolucion
civilizatoria. Las respuestas que se han
dado desde Latinoamérica no pueden
prescindir del caracter de exportacion-
importacidén de conocimiento que ha
tenido lugar en el mundo moderno, es
decir, las respuestas al saber colonial,
que surgen tanto como apropiaciones
de la episteme Occidental y como resis-
tencias y alternativas a la misma, fueron
asumidas por Occidente bajo una forma
también dominante: la subalternizaciéon
de esas respuestas y, por tanto, la sub-
alternizacién de la produccion de esos
conocimientos que intentaba e intenta
desligarse de una produccion ‘legiti-
ma’ del saber engendrada en Francia,
Inglaterra, Alemania y U.S.A., con sus
respectivos andamiajes idiomaticos.

Estos conocimientos producidos lo-
calmente rompen los esquemas de la dis-
tribucidn geo-epistemoldgica del mundo
moderno, por ende, esos conocimien-
tos locales y esas identidades locales
(geohistdricas) pueden desde la légica
de Occidente convertirse s6lo en objetos
de estudio, se hacen insostenibles como
conocimientos ‘legitimos’ porque previa-
mente se ha rebajado su posibilidad de
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reconocerse como conocimientos validos
(Mignolo, 1998). De este modo, la pro-
duccién del conocimiento local no puede
superar el tamizaje de Occidente, de ahi,
la necesidad de desafiar esa distribucién
geo-epistemolodgica y consagrar los es-
fuerzos de produccion del conocimiento
obviando tal tamizaje. Lo que se reclama
como ejercicio decolonial es la posibili-
dad del descentramiento, de prescindir
de la aprobacién de Occidente, de au-
tovalidar el conocimiento local desde lo
local, si en interconexién global, pero
nunca como un conocimiento subalter-
no y si, tal vez, como un conocimiento
intercultural. De ahi, como plantea
Mignolo, la necesidad de buscar puntos
de interseccién entre historias locales y
disefios globales, dando lugar a que estas
epistemologias fronterizas, entendidas
como conocimiento critico local (tanto
en Europa como en América o Africa),
restituya «a los agentes locales el espacio
para la produccion de conocimiento su-
primida por los mecanismos coloniales e
imperiales de subalternizacion» (Mignolo,
1998: 21).

Estas epistemologias fronterizas es-
tdn movilizando un pensamiento que,
desde lo local, ha empezado a provocar
ese giro des-colonial; porque es en esos
lugares concretos, particulares, loca-
lizados donde se perciben de manera
vehemente esas formas modernas del
poder que han venido produciendo y
ocultando «la creacion de tecnologias de
la muerte» (Maldonado-Torres, 2008:
66) que han logrado una afectacion en lo
mas profundo de las comunidades y en lo
mas intimo de los sujetos. Sin embargo,
Maldonado-Torres identifica, en el mar-
co de estas epistemologias emergentes,
que estas tecnologias de la muerte no
anulan por completo los procesos de re/
de-construccion identitaria asi estos las
desafien; lo que surge, entonces, es el
reconocimiento de la multiplicidad del
poder colonial moderno expresado tanto



en la experiencia como en los lenguajes
de los sujetos que han estado radical-
mente determinados por ese poder a
través de su gran «proyecto de muerte y
deshumanizacion» (Maldonado-Torres,
2008: 66).

Este ejercicio de reconocimiento de
las experiencias y lenguajes (practicas-
discursos) de los sujetos colonizados
se hace relevante porque es ahi, justa-
mente, donde puede comprenderse la
hondura de la herida provocada por la
colonialidad del ser en las identidades
de los sujetos colectivos; y, a su vez, es
desde ahi donde pueden generarse alter-
nativas que resistan y contrapunteen a
esas formas modernas de poder colonial.
Por esto, es fundamental comprender
que el giro descolonial no es un proyec-
to Unico, unidireccional y con una sola
matriz genérica; éste, al igual que el po-
der colonial debe ser multiple, es decir,
sus respuestas deben trascender las ideas
de una sola gramatica de la descoloni-
zacion y de un tnico y exclusivo ideal
de mundo descolonizado (Maldonado-
Torres, 2008). La descolonizacion debe
afincarse «como un sinnumero indefinido
de estrategias y formas contestatarias que
plantean un cambio radical en las formas
hegemdnicas actuales de poder; ser, y co-
nocer» (Maldonado-Torres, 2008: 66),
estrategias y formas contestatarias que
actien simultdneamente a la luz del
poder hegemonico y, también, bajo las
sombras.

Es innegable que la colonialidad
del ser ha exigido la configuracion de
identidades heterogéneas (pluricultura-
les-multiculturales), sin embargo, éstas
han poseido un caracter ocultamente
homogéneo que logra la reproducciéon
de las formas del poder y el saber co-
loniales. Por esto, plantea Maldonado-
Torres, se hace necesaria una actitud
descolonial —que no nace, como en
Occidente, a partir del asombro ante el
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mundo o lo cotidiano, sino a partir del
horror que produce la muerte — la cual
debe, en primera instancia, superar la
idea Occidentalizada de busqueda de
una verdad universal que resuelva todas
las inquietudes del sujeto (Grosfoguel,
2007); en segunda instancia, dejarse
inspirar por la verdad contenida en
el-Otro, no ser indiferente al-Otro/a-lo-
Otro, a sus horrores para, finalmente,
comprometerse con unas practicas que le
permitan determinar los problemas que
lo someten dentro de un mundo perverso
y encontrar los posibles caminos que lo
lleven a superar esos problemas, contra-
rrestando el sistema de la perpetuacion
de la muerte y acabando definitivamente
con la «relacion naturalizada entre amo y
esclavo en todas sus formas» (Maldonado-
Torres, 2008: 67).

Ademads, es clave comprender que
los desafios que se proponen a partir
de la colonialidad del ser no sélo se
plantean en términos de recuperar las
memorias de los sujetos subalternos en
tanto formas del pensar, sino que avoca
la recuperacion de las memorias en tanto
experiencias vividas de la colonizaciéon y
su impacto en el lenguaje (Maldonado-
Torres, 2004). Para Mignolo es claro que
los lenguajes son mas que fendémenos
“culturales” con los que las personas
pueden llegar a identificarse;

Estos son también el lugar donde el cono-
cimiento estd inscrito. Y si los lenguajes
no son cosas que los seres humanos
tienen, sino algo que estos son, la colo-
nialidad del poder y del saber engendra,
pues, la colonialidad del ser (Mignolo,
2003: 669).

Esta profunda inmersién de Mig-
nolo sobre la base misma de la vida
como experiencia colonizada acentua
el problema de la re/de-construccidon
de identidades, que ya no puede enten-
derse exclusivamente como procesos



de imposicién, asimilacién, apropiacién
y/0, incluso, resentimiento identitarios,
sino como un proceso de inter/mutuas
relaciones simétricas entre sujetos colo-
nizados (esclavo-esclavo) y asimétricas
entre sujetos colonizados y no-coloni-
zados en contextos geohistéricos con-
cretos; conectando asi, necesariamente,
los niveles genético (racial), existencial
e historico, lugares «donde el ser mues-
tra de forma mads evidente su lado colo-
nial y sus fracturas» (Maldonado-Torres,
2004: 131).

Este proceso de inter/mutuas re-
laciones, especialmente, el que se da
simétricamente entre colonizados (in-
digenas, afrodescendientes, mestizos
empobrecidos y otros grupos subalter-
nizados) ha venido desafiando la idea
universal que atina bajo la identidad de
“ciudadano” a “todos”, y un “todos” que
se comprende, excluyentemente, como
blanco-mestizos. Walsh plantea que la
relacién entre mestizaje con ciudadania
se ha configurado como una base iden-
titaria sobre la cual se ha construido el
imaginario de nacién en Latinoamérica
y, también, ha establecido las estrate-
gias de control de la diferencia étnico-
racial y colonial al interior de la misma
(Walsh, 2006). Las formas de ese con-
trol, como se sugirié en lineas anterio-
res, ha requerido mutar para favorecer
el proyecto hegemoénico neoliberal, de
esta mutacién han surgido las identi-
dades multiculturales o pluriculturales
que no hacen sino reproducir la colo-
nialidad.

Por esto, desde la lectura decolo-
nial, la clave estd en re/de-construir
las identidades locales en términos de
interculturalidad; la cual, pensada
desde lo indigena, desde lo afro y, de
un modo mas sucinto, desde los otros
grupos subalternizados, apunta a la
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generacion de cambios radicales en el
orden hegemonico establecido por el
poder colonial. Estos cambios radicales,
de acuerdo con Catherine Walsh, deben
articularse en un proyecto colectivo de
descolonizacion intercultural, en el
que:

La meta no es simplemente reconocer,
tolerar ni tampoco incorporar lo dife-
rente dentro de la matriz y estructuras
establecidas. Mds bien, es implosionar
desde la diferencia en las estructuras
coloniales del poder, del saber y del ser
como reto, propuesta, proceso y pro-
yecto; es hacer reconceptualizar y re-
fundar estructuras sociales, epistémicas
y de existencias que ponen en escenay
en relacion equitativa l6gicas, practicas
y modos culturales diversos de pensary
vivir. Por eso la interculturalidad no es
un hecho dado sino algo en permanente
camino y construccion.

Maés que un concepto de interrelacién o
comunicacién (como tipicamente suele
entenderse en el contexto europeo),
la interculturalidad en esta regién del
mundo, significa potencia e indica
procesos de construir y hacer incidir
pensamientos, voces, saberes, prac-
ticas, y poderes sociales “otros”; una
forma “otra” de pensar y actuar con re-
lacién a y en contra de la modernidad/
colonialidad. No nos referimos aqui a
un pensamiento, voz, saber, practica y
poder mas, sino unos pensamientos,
voces, saberes, practicas y poderes de
y desde la diferencia que desvian de
las normas dominantes radicalmente
desafiando a ellas, abriendo la posibi-
lidad para la descolonizacién y la edi-
ficacién de sociedades mas equitativas
y justas. Por eso, la interculturalidad y
la decolonialidad deben ser entendidos
como procesos enlazados en una lucha
continua. Una lucha dirigida a enfren-
tar y desestabilizar las construcciones
e imaginarios de nacién y de América
“Latina” concebidos por las elites lo-
cales, la academia y el occidente, y
a hacer construcciones e imaginarios



distintos, asi a la vez poniendo en
cuestion la nocién que las soluciones
a los problemas y crisis de la moderni-
dad tienen que venir de la modernidad
misma (Walsh, 2006: 35-36).

Este proyecto descolonizador susten-
tando en la interculturalidad es funda-
mental para empezar a re/de-construir
las identidades por fuera de los mar-
cos o constructos politico-econdmicos,
epistémicos y ontolégicos nacidos en la
academia Occidental. La interculturali-
dad debe comprenderse en su génesis
como una experiencia (también un con-
cepto) cuya formulacion y sentido son
dados principalmente por el movimien-
to indigena ecuatoriano; éste movi-
miento étnico-social, en una necesaria
implosion, ha configurado el concepto
de interculturalidad como un proyecto
de pensamiento que no se fundamenta
en el legado colonial eurocéntrico/mo-
derno y, tampoco, tuvo su origen en los
centros geopoliticos y geoculturales de
produccién de conocimiento académico
(Walsh, 2007).

Ellugar de enunciacién de la intercul-
turalidad es significativamente “otro”.
En principio fue un lugar de enuncia-
cién indigena y hoy, abiertamente, se
ha movilizado hacia los “otros” lugares
de enunciacion: afrodescendiente, mes-
tizo empobrecido, otros. Este lugar de
enunciacion evidentemente localizado
es, a su vez, un lugar politico-episté-
mico-ontoldgico; es el lugar desde el
cual se construye una perspectiva y una
practica que produce un pensamiento
oposicional y una politica cultural que
no abogan por la inclusién o el simple
reconocimiento, sino por la transforma-
cion estructural sociohistorica (Walsh,
2007) que, como consecuencia, posi-
bilite imaginar una futura diferencia y
construir formas alternativas de orga-
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nizacién, sociedad, gobierno, educa-
cion... de re-existencia.

En este sentido, el lugar de enuncia-
cidn se convierte en el escenario preciso
para re-leer las producciones literarias
localizadas en clave decolonial, con mi-
ras a redescubrir en ellas los visos, las
huellas, los vestigios y las memorias
del tiempo vacio que, desde mucho an-
tes, empezaron a recuperar las voces
enunciadoras que despuntaban cami-
nos nuevos de un pensamiento “otro”.
Un pensamiento fisurante de las estruc-
turas hegemonicas del poder e irruptor
en las légicas epistémicas y ontoldgicas
universales distantes, concebidas lejos
de la vida, de la experiencia concreta
de nuestros pueblos, pero abruptamen-
te invasoras y reproductoras del miedo,
la dependencia y la muerte. Esos “otros
ordenes” a los que se comprometen las
diversas simbdlicas del lenguaje, pue-
den ser traducidas por las/os escrito-
ras/es como formas colonizadas del
pensamiento o como formas “otras” (al-
ternativas) del pensamiento; esta es la
clave con la cual deben enfrentarse cri-
ticamente los procesos de produccién
etnoliteraria local.

Finalmente, pensar en un proyecto
de critica literaria en clave decolonial
se hace imprescindible en el contexto
actual de produccién etnoliteraria de
la zona cultural panamazdnica. Si bien,
las otras simbdlicas del lenguaje distin-
tas a la escritura (sobre todo la orali-
dad) han logrado resistir e incluso opo-
nerse al proyecto colonial/moderno, la
escritura, especialmente la novela, tie-
ne una deuda manifiesta en el contexto
local. Desde Chambti (1948) de Guiller-
mo Edmundo Chavez hasta Secreto en
la Espiral de los Tiempos (2013) de Luis
Angel Bolafios Martinez no han podido
desprenderse de la fuerza ejercida por



el poder, el saber y el ser colonial (Pala-
cios, en imprenta; Torres, 2004).

Es preciso volcar la mirada sobre
esos lugares de enunciacion “recupe-
rados” por la produccion etnoliteraria
en Colombia y otros lugares de Amé-
rica, con el fin de continuar abriendo
los caminos de la descolonizacion de
la escritura en el contexto regional; y
digo lugares de enunciacion “recupera-
dos” porque su novedad es llanamen-
te interpretativa mas no productiva. Ya
desde la segunda mitad del siglo XIX
el momposino afrocolombiano Cande-
lario Obeso nos ofrecia otra forma de
la escritura con sus Cantos populares de
mi tierra (1877), tomando la voz de los
bogas! 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-construirnos como sujetos desde
esa clave decolonial, desnarrarnos, re-

1. «El primer cuadro de costumbres que menciona a
los bogas fue escrito por Rufino Cuervo, padre del
gramatico y fildlogo Rufino José Cuervo, y data
de 1840. El boga era descrito en el texto como ‘un
pequefio pilluelo que necesitaba de correccién y
de la transformacién de su medio salvaje’ (Arias,
2005:102), y su fuerza, altivez y vivacidad debian
ser susceptibles de someterse a un procesos de ci-
vilizacién hasta convertirse en algo positivo para el
desarrollo de la nacién.» (Ortiz y Valdelamar, 2010)

2. «/Para los tigres esta mi troja/ Cuando duermo.../
Los animales tienen todo/ Su remedio; / Si no hay
contra conocida/ Es para el gobierno; / Conque asi
yo no cambio/ Lo que tengo/ Por las cosas que otros
tienen/ En los pueblos.../ (Obeso, 2010).
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cuperar el poder del nombrar, del de-
cir con nuestras propias voces. Tal como
nuestro oralitor yanacona Wifiay Mallki
«que habla con la palabra de sus abuelos»
(Chihuailaf Nahuelpan, 2010: 13); Ma-
11ki desde hace casi 30 afios ha logrado,
a través de la poesia, penetrar con su
voz «la espesura hegemonica», tratando
de disiparla a través de la palabra de
lucha y de resistencia, trayendo desde
ese tiempo vacio las voces (memorias)
de los hombres y las mujeres que han
dado sus vidas como ofrenda por la per-
manencia de los pueblos indigenas de
Nuestra América:

Nukapi chaskichiy hapttayshuk pa-
chamanta chaypipak causay [...]
Noka huiskcay makikuna, ruraypu-
yfiukuna sinchicay maccanacuy ima
chay huc fiukanchi qquechuk?®.

3. «Me entregaron un puiiado de tierra para que ahi
viviera[...]/ cerré entonces la mano, la hice pufio y
decidi pelear/ por aquello que otros nos arrebata-
ron./» (Mallki, 2010).
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