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Resumen

El analisis de este texto se concentrara en el concepto de nacién y como se ha construido
desde una matriz colonial y racista. Del mismo modo se reflexiona sobre la invisibilizacion
de otros proyectos de integracion social y formas de conocimiento del mundo en aras de
la defensa de dicha nocién. Se busca comprender desde qué paradigma se ha pensado la
nacion, a través de la critica no colonial, que fundamenta sus reflexiones en torno al modo
en gque la modernidad ha generado relaciones asimétricas de vida. La modernidad, en este
tenor, planted una nueva forma de ver la realidad, incluida la idea de comunidad nacional.
Finalmente se busca reflexionar como, desde la epistemologia del sur, puede complejizarse
el fendmeno de constitucion de los Estados nacionales y a su vez, la forma en la que éstos
han transformado su papel y accién ante los embates de la globalizacion.

Palabras clave: Colonialidad, racismo epistémico, nacion.

Abstract

The analysis of this text will focus on the concept of nation and how it has been constructed
from a colonial and racist matrix. In the same way, it reflects on the invisibility of other
projects of social integration and forms of knowledge of the world for the defense of the
notion of nation. It seeks to understand from what paradigm the nation has been thought,
through the non-colonial critique that bases its reflections on the way in which modernity
has generated asymmetrical relationships of life. Modernity, in this tenor, plated a way of
seeing reality completely, including the idea of a national community. Finally, we seek to
reflect how, from the epistemology of the south, the phenomenon of the constitution of
national states can be complexed and, in turn, the way in which they have transformed their
role and action in the face of the onslaught of globalization.

Keywords: Coloniality, epistemic racism, nation.

Introduccion

A proposito de los tiempos violentos en los que vivimos en la actualidad, resulta conveniente reparar
en la forma en la que se han construido regimenes conceptuales, politicos y sociales que permean las
practicas y ejercicios del poder nacional. Por ende, la discusion acerca de la constitucion de la nacion
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es de primordial importancia a raiz de que ésta asume un sistema que, para perpetuar su durabilidad
y hegemonia, crea marginados, periferias, enemigos tanto internos como externos, todo ello
fundamentado en una matriz moderna de tipo colonial que esparce el racismo institucional vy
epistémico. Porlo que las necesidades de dichos grupos han sido vulneradas e histéricamente relegadas
por el proyecto nacional. Como parte del nacionalismo de Estado los grupos sociales que viven y
conviven en su interior se encuentran en desventaja estructural respecto de aquellos que ostentan el
podery que crean los discursos e instituciones que dan sustento a la nacion.

Desarrollo

Cuestionarse sobre el concepto de modernidad permite, entonces, poner en duda todas sus formas
de manifestacion, las nociones que se desprenden de ella y las practicas que ha generado. Desde mi
punto de vista, el concepto de modernidad define un fendmeno que ha sido resultado de la confluencia
de factores materiales e ideoldgicos. Las practicas sociales y la complejizacion de los modos de vida
fueron los gatillos de la transformacion del pensamiento, concretada en cambios de mucha rapidez e
impacto. Ante tal postura y los cambios que la transicion del siglo XX al XX| han traido, fue necesario
replantearse el modo de generar conocimiento y de concebir la realidad, tras la ya mencionada crisis
de la modernidad y de los parametros que la misma asentd como verdaderos. De ese proceso se
desprende la alternativa epistémica no colonial, que plantea la reflexion sobre el modo en el que se ha
estructurado tanto la produccion del conocimiento como la organizacion econdmica, politica y social
en occidente, y su difusion hacia lo “no occidental”.

La cuestidon de las relaciones de poder comenzd a estudiarse a profundidad, pues éste era un gje
fundamental de la estructuracion tanto politica, econdmica y social como cotidiana de estos territorios.
Sin contar con que en los espacios latinoamericanos se perciben contradicciones en el gjercicio del
poder que eran claramente visibles dentro de lo que Immanuel Wallerstein llamo el sistema-mundo
capitalista moderno. Tales territorios habian sido dominados y denominados periféricos, en relaciones
de podervisiblemente asimétricas. Dentro de este campo de estudio se abrieron entonceslas preguntas
sobre la forma de funcionamiento del poder colonial aparejado a la conquista de América, a la apertura
del comercio y a la expansion del imperialismo capitalista en el orbe (Quintero, 2010, pp.1-3). En este
marco se inscriben las disertaciones sobre la colonialidad/descolonialidad, desde donde se busca
hacer el abordaje de esta investigacion.

El pensamiento no colonial ha producido fuertes criticas a la forma de estructuracion del mundo
moderno, sobre todo a partir de la segunda mitad del siglo XX. Sin embargo, ha pasado por alto algunos
de sus precedentes que de alguna manera abonan importantes reflexiones al tema del racismo
epistémico y sobre los embates del colonialismo, el imperialismo, el capitalismo vy la colonialidad. Un
importante antecedente en términos del pensamiento anticolonial y descolonizador fue Aime Cesaire
en las décadas de 1950 y 1960, asi como las propuestas de Frantz Fanon expuestas entre las décadas
de 1960y 1970.

Por un lado, Cesaire expuso a través de la poesia su posicion antocolonialista y reivindicatoria de la
negritud y de los valores culturales de la raza negra, sobre todo de las caracteristicas de Martinica y de
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su relacion colonial con Francia. En su texto Discurso sobre el colonialismo lo define como un acto de
racismo y violencia extrema del cual Europa no podra se expiada. Para ello argumenta lo siguiente:

(..) nadie coloniza inocentemente, que nadie coloniza tampoco impunemente; que una
naciéon que coloniza, que una nacién que justifica la colonizacién -y por tanto la fuerza es
ya una civilizacidon enferma, una civilizacion moralmente minada que, irremisiblemente, de
consecuencia en consecuencia, de negacién en negacion, clama por su Hitler, o sea por su
condena (Cesaire, s.f., p.10).

Es de evidenciar que en el texto de Cesaire se destaca el caracter jerarquizante de la colonizacion, de la
guerray de las ocupaciones, una jerarquia basada en la raza, donde solo se considera genocidio aquello
cometido entre individuos blancos, pero que se ha mantenido invisible mientras se trata de sujetos
racializados, a pesar de llevar siglos perpetuandose.

Franz Fanon (1973), por su parte, en textos como Piel negra, mascaras blancas, y Los condenados de la
Tierra, reflexiona con detalle acerca de los elementos de la colonizacién europea, sobre todo en Africa
y las fuertes consecuencias sociales de tal hecho. En Piel negra, mascaras blancas, Fanon habla, desde
sus conocimientos psiquiatricos, retomando a lo largo del texto anécdotas que vivid con sus pacientes,
acercadelaformaenlaquepor medio delaexplotacion tanto fisica como discursiva el blanco (europeo)
se considera superior al negro (africano), como en la lucha por la identidad el negro busca resaltar su
folclor y su naturaleza. Del mismno modo, cémo a la vez el africano, sobre todo aquellos que han sido
educados y han residido en Europa, trata de europeizarse a como dé lugar, aln a costa de perder su
propia identidad, pues se ha comprado y asimilado el modo moderno europeo de pensamiento. Lo
cual genera un circulo vicioso de dominacién y colonizacion interminable. Asi pues, para Fanon existe
una estructura colonial que ha permeado el comportamiento de occidente, y ha establecido al racismo
Como una estructura, como una institucion con practicas de dominacion.

Este tipo de dominacion se gjerce a través de la idea de que existe una la linea divisoria de la humanidad,
quelaseparaentreel “seronoser” considerado humano. Unas personas son hiperhumanizadas mientras
los que estan bajo la Iinea son deshumanizados, es decir, se consideran humanos o0 No humanos segun
Su posicion en relacion con dicha linea imaginaria. Imaginaria, si, pero bien instaurada en la episteme
occidental, linea que toma el criterio de la raza como uno de los gjes centrales de humanizacion o
deshumanizacion. En este sentido, para Fanon, dicha linea presenta la complejidad del tema de la raza,
pues no se trata sélo de la clasificacion por el color de la piel, sino también por cuestiones de sexo,
cosmovision, religion, etc. Todos criterios de discriminacion y de clasificacion en torno a dicha linea. Por
tanto, el racismo debera comprenderse desde esta dptica como una forma institucional que estructura
toda la sociedad, su pensamiento y sus practicas cotidianas en torno a la idea de superioridad sobre la
Iinea de lo considerado humano.

Por una parte, aguellas personas que se encuentran sobre la linea del ser a pesar de ser considerados
humanos, también viven en su cotidianidad conflictos relacionados con la clase y el género. Es decir, se
presentan formas de actuar a la vez heterogéneas y conflictivas. Se vive pues, con una dialéctica del Yo
(dominador, capitalista, colonialista, blanco, masculino) y el Otro (dominado, obrero, colonizado, piel de
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color, mujer u otros géneros). Es decir, que bajo esta I6gica existen también grupos que son oprimidos
en esa misma zona, sin embargo, sudominacion se ve aminorada o apaciguada por los privilegios de raza
(del ser) que se viven sobre de dicha linea de lo que si es considerado humano.

En otro punto se encuentran aquellos que se ubican debajo de la linea, porque son considerados
humanos a medias, cuasi personas. Son los deshumanizados que estan en la zona del no ser, y que por
tanto viven continuamente diversas las formas de opresion, que son estructurantes y que padecen
cotidianamente. Viven disputas y dominacion al igual que los otros, pero todas sus experiencias se
agravan por la variable de la raza, es decir, viven en su cotidianidad la materialidad de la dominacion
epistémica.

Aunado a lo anterior, la episteme racista no ha generado sélo los grupos que se encuentran debajo o
encima de la linea, sino también se ha encargado de entretejer un sistema de division de los grupos
inferiorizados entre subhumanos y no humanos. Es decir, algunos que son poco mas humanos dentro
de la misma opresion, todo orquestado para generar disputas entre ellos por alcanzar privilegios, pero
siemprebajolalineadel ser. Como consecuencia de ello sereproducenlégicas de dominacién constante
entre los mismos grupos inferiorizados que no permite salir del circulo vicioso de la dominacion (Fanon,
1961).

Tomandoentonceslareflexionelaborada por Fanonen el sentidodelarazayextrapolandoloal problema
gue atafie a este texto encontramos que de hecho el problema de constitucion de las naciones encarna
uno colonial de raza, pues dentro de la misma nacién existen sujetos que por sus caracteristicas de
clase, sexo, etnig, etc., tienen mas privilegios que otros y también lanocion de estado nacional se impone
como matriz de exclusion para toda aquella forma de vida que no compagine con las costumbres,
instituciones y normas que ésta ha generado, para con ello minimizar, invisibilizar o incluso eliminar
formas de vida tanto internas como provenientes del exterior.

En Los condenados de la tierra hace una critica profunda a los conceptos universales que emprende el
humanismo europeo, que tiene una fuerte raiz deshumanizante de lo “no-europeo”.

Qué palabreria: libertad, igualdad, fraternidad, amor, honor, patria. éQué sé yo? Esto no nos
impedia mantener al mismo tiempo un discurso racista: cochino negro, cochino judio, cochino
moro. Los buenos espiritus, liberales y tiernos -los neocolonialistas, en una palabra- pretendian
sentirse asqueados por esa inconsecuencia; error o mala fe: nada mas consecuente, entre
nosotros, que un humanismo racista, puesto que lo europeo no ha podido hacerse hombre sino
fabricando esclavos y monstruos (Sartre, 1961, p.10).

Vemos entonces que, donde existe un conflicto de colonialidad relacionado con la conformacion de
la nacion, existen también las comparativas y discriminaciones derivadas del ser o del no ser nacional,
que se intersectan con agravantes o aminorantes de raza, de género o clase. Vemos en el problema
de la nacion como matriz de dominacion a todos aguellos que se ubican sobre la linea. En el caso de
México, de hecho, vemos que bajo el discurso de una nacion mestiza hay situaciones que disminuyen la
opresion en torno a la raza, pues para un hombre, de clase media o0 media alta, de tez blanca hay mayor
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acceso a una vida decente, mientras que una mujer, pobre e indigena no consigue las condiciones de
alimentacion, vivienda vy salud adecuadas. Vemos entonces que en el problema nacional sucede lo
mismo que detalla Fanon en sus textos donde se aprecia que hay sujetos oprimidos en la zona del ser y
hay sujetos que viven la opresion a mayor escala por deshumanizacion.

La nocién de Estado-nacion permite, asi, una clasificacion especifica de los humanos en el mundo vy su
desarrollo con base en tal idea, pues pasa por el mismo registro acordado con el tema de la raza, del ser
onoserhumano. Asitodas las practicas de los sujetos privilegiados racialmente se consideran normales,
humanasy superiores por excelencia, ya sean las lenguas, pedagogias, maneras de pensar, relacion con
la naturaleza, etc., se construyen y perpetidan en la memoria nacional, en sus practicas, instituciones y
relatos histdricos. Mientras que las acciones y formas de ser de los oprimidos no se consideran parte del
conjunto nacional, se consideran entonces inferiores, malas o erréneas, la cosmovision, la medicina, las
costumbres, lavestimenta, lareligion, etc. de estos sereshumanos. Seles ve como salvajes, no civilizados,
0 en el mejor de los casos como folcléricos. Con base en ello las instituciones aplican politicas publicas
encaminadas a unificar a la nacidn bajo la premisa de civilizar, acercarlos mas a lo considerado nacional
y humano, llevarles el progreso y desarrollo propios de la modernidad colonizante.

Con base en lo anterior, Fanon resalta el caracter violento de la colonizacion, pero afiade que la no
colonizacion también es un fendmeno violento. Porque a través de ella se busca hacer visible lo invisible,
cambiar el orden establecido del mundo, dondelas dos caras del conflicto lucharan por su supervivencia.
Donde también, en el gjercicio de la liberacion de la colonialidad, se toman las armas y se busca justicia
por medio de la violencia. Se busca unaliberacion de la episteme dominatoriay de su materialidad, tratan
de generarse cambios al sistema-mundo capitalista, patriarcal, racista, moderno y colonial y todas sus
formas de opresion ligadas a la idea de modernidad como proyecto civilizatorio y genocida.

De hecho Ramoén Grosfoguel (2008), quien también se adscribe a la iniciativa reflexiva del grupo del giro
descolonial, hace un rescate de las proposiciones llevadas a cabo por Cesaire y Fanon para integrarlos a
esta propuesta critica (Grosfoguel, 2008, pp.199-215) partiendo de la critica a los postulados basicos de
la filosofia de occidente, que dieron forma a la I6gica moderna con la cual entendemos hasta nuestros
dias larealidad sociocultural. De principio, realiza una exposicion critica de los preceptos filoséficos mas
representativos de esta matriz colonial de pensamiento: Descartes, Kant, Hegel y Marx, para poder hacer
un planteamiento desde otras miradas de hacer filosofia, desde otra geopolitica.

Con la propuesta de Descartes, el entendimiento del mundo hasta ese entonces se ve trasformados,
con sufamosa premisa cogito ergo sum, el filésofo abre un surco entre el sujeto cognoscente y el objeto
por conocer. Este dualismo cartesiano afecta severamente la concepcion del mundo, fundando las
bases para un pensamiento colonial, que como sefala Dussel, tiene como gje el Ego conguirus imperial
del “yo conquisto, luego soy”, que esta asociado al “pienso, luego existo- cogito ergo sum” de Descartes,
que dafundamento a todas las practicas desvalorativas de otras formas de conocimiento y también ala
explotacion de la naturaleza y del ser humano mismo.

De hecho, el conocimiento occidental propagado por su modelo de universidad se sustenta

precisamente en el dualismo cartesiano; es en estos nlcleos de reproduccion de una sola forma de
conocimiento donde se pueden percibir mejor tres formas de colonialidad: la del ser, del saber y del
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poder. El modelo epistémico de la modernidad funciona como un eje que ha dividido y subdividido el
conocimiento en distintas areas. Se le ha otorgado también a esa forma de conocimiento la tarea de
impulsar el progreso tecnoldgico y moral de las naciones. El conocimiento, bajo este estandar, se ha
fraccionadoy ha implantado fronteras dificiles de franquear. Esto se ve reflejado en la estructura de sus
programas académicos y en la incapacidad de sus profesores para transgredir las divisiones entre las
ciencias. De ese modo, el conocimiento universitario no soélo se fragmenta, sino que también excluye
bajo un sistema binario. En este se diferencia entre la creencia vy la episteme, el conocimiento valido e
invalido (Castro-Gémez, 2012, pp.79-91).

Grosfoguel continua tomando como ejemplo a Kant que niega la existencia de poder conocer “la cosa
en si misma”, por el contrario, para Kant, el ser humano tiene categorias de conocimiento a priori, las
cuales le permitiran dar orden al caos de la realidad. Estas categorias universalizantes son dadas a priori,
perosoloparacierto tipo de sujetos: el burgués, hombre, blancoy europeo. En estalinea de pensamiento,
sitUa a Hegel, que a partir de su método dialéctico permite historizar las ideas. Para él es el mismo
hombre (masculino, blanco y europeo) a partir de sus cualidades cognoscitivas y un proceso historico
especifico en el que se construyen las categorias de la realidad. Hegel, desde su postura idealista, no
escudrifd en la materialidad de la razdn, no obstante, su forma de ver el conocimiento no abarca
sociedades no occidentales, incluidas las americanas. Méas tarde Marx llegd a exponer a partir de su
legado filoséfico conocido como materialismo dialéctico que solo a partir de los medios de produccion
dadosen ciertas sociedades se generan patrones de podery de realidad. Sinembargo, segln Grosfoguel,
Marx recae en el racismo epistémico desde el cual solamente existe una epistemologia con capacidad
de universalidad, y ésta soélo puede ser la tradicion occidental.

Es asi que en contraposicion a este corpus filoséfico occidental se encuentran las reflexiones de
Cesaire y Fanon. Aimé Césaire, que desde la memoria de la esclavitud y la experiencia de la corpo-
politica del conocimiento de un negro caribefo, desvela/visibiliza la geopolitica y la corpo-politica del
conocimiento blanco-occidental, disfrazada de universalismo abstracto “descarnado” de la ego-politica
del conocimiento (Grosfoguel, 2012, pp.79-102).

Por otro lado, se encuentra también Anibal Quijano, uno de los precursores del giro descolonial,
quien propuso en la década de 1990 el término colonialidad del poder para referirse a los patrones
de dominacion global que se generaron en el seno del sistema-mundo capitalista y moderno, el cual
constituyd una matriz epistémica de dominacion colonial en todo el orbe. En cuanto al tema de la
colonialidad, éste la liga al concepto de poder vy sus respectivas formas de funcionamiento. Quijano
sostiene que el poder es una forma de relacionarse en términos de explotacion, conflicto y dominacion,
sobre al menos cuatro aspectos que rigen el funcionamiento social: el sexo, el trabajo, la subjetividad y
el mundo natural. Por lo que dichas relaciones de dominacion ejerceran influencias en cualquiera de los
campos mencionados. Aungue, a pesar de que la existencia de las relaciones de poder en todos esos
rubros tiene una vasta existencia, Quijano admite que no es hasta la llegada de la modernidad que ese
poder logré consolidarse al ejercerse de forma asimétrica y vertical (Quintero, 2010, p.4).

Por una parte menciona que el paradigma que dio pauta a dicha manifestacion del poder fue el
racionalista iniciado en el periodo moderno europeo y con los cambios ideoldgicos que implico la
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llegada a América y la revolucion cientifica; es el que propicié la categorizacion de lo natural y lo social
en formas dicotdmicas y antagdnicas. Dicho paradigma trajo consigo la vision de la ciencia como
producto de larazdn, por tanto, era fuente de conocimiento verdadero, y raiz de autoridad. Asi el sujeto
se convirtié en un individuo aislado, encapsulado y separado de su realidad comunitaria y natural. Sin
embargo, no debe pensarse que lamodernidad, y la racionalidad sélo se dieron en el campo de las ideas,
en abstracto, sino que ésta fue el resultado directo de la materialidad capitalista e imperialista que se
genero con la busqueda y expansion de los mercados europeos hacia el Atlantico, es decir, tras tocar
tierras americanas en 1492.

Quijano sostiene que esa misma forma de comerciar, de ejercer el poder, de relacionarse e incluso
de generar conocimiento, permitié que se conformaran estructuras sociales y de jerarquias. Estas
ponderaban la existencia de estadios sociales y la evolucion cultural, donde lo europeo era el modelo
de civilizacion a alcanzar. Dicha idea pervive hasta nuestros dias, y niega a su vez la existencia de otras
formas de conocimiento y de vida material de los sujetos “no europeos” que las producen. Asf pues, la
dominacion se presenta en todos los rubros de la vida como el gje fundamental de todas las relaciones
de poder. La dominacion, la explotacion y el conflicto no se dan por separado, se interceptan con todos
los rubros al mismo tiempo, lo cual tiene consecuencias visibles en el comportamiento de los sujetos.
Esto se da de la siguiente manera:

(...) al control del trabajo moldeando principalmente el maneo y manipulacién del medio
ambientey de las tecnologias de sobrevivencia (incluso el control de la fuerza misma de trabajo),
elcontroldelsexoydelareproducciénsexual (sobretodoconrespectoalas mujeres)(...), control
delasubjetividad/intersubjetividad se refiere ala produccién de sentidos sociales incluidos aqui
los imaginarios, las memorias histéricas y las perspectivas centrales de conocimiento. (...) el
control de la naturaleza expide ala obtencién de recursos y lareproduccién de la vida (Quintero,
2010, p.5).

Cuando Quijano menciono este tipo de relaciones asimétricas de poder, ancladas en la modernidad
capitalista y eurocentrada, dio pie a las discusiones en torno a lo que llamd “colonialidad del poder” de
la cual la idea de la “raza” con las debidas interseccionalidades de dominacion que se dan con la misma
son de vital importancia para esta investigacion.

La colonialidad del poder es uno de los elementos constitutivos del patrén global de poder
capitalista. Se funda en laimposicién de unaclasificacién racial/étnica de la poblacién del mundo
como piedra angular de dicho patrén de poder, y opera en cada uno de los planos, ambitos y
dimensiones, materiales y subjetivas de la existencia cotidiana y a escala social. Se origina y
mundializa a partir de América. Con la constitucién de América (Latina), en el mismo momentoy
en el mismo movimiento histdrico, el emergente poder capitalista se hace mundial, sus centros
hegemdnicos se localizan en las zonas situadas sobre el Atlantico -que después se identificaran
como Europa-, y como ejes centrales de su nuevo patrén de dominacién se establecen también
la colonialidad y la modernidad. En otras palabras: con América (Latina) el capitalismo se hace
mundial, eurocentrado y la colonialidad y la modernidad se instalan, hasta hoy, como los ejes
constitutivos de ese especifico patrén de poder (Quijano, 2007, pp.93-94).
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Entonces para abordar el fendmeno de la colonialidad es necesario, segun Quijano, sefalar qué dio
origen a ese tipo de relacion de poder permitira cuestionar el mundo actual donde las relaciones de
dominacion hacen mas visible la polarizacion entre los grupos de dominadores vy las victimas. En ese
sentido, menciona las diferencias entre el concepto de colonialidad y el colonialismo, entendiendo éste
dltimo como la dominacién que se dio de forma directa en términos politicos, territoriales y culturales
por parte de los europeos para con el resto del mundo. Para concretar, América Latina, Africa y algunas
zonas de Asia. Pero que a pesar de ello, dicho colonialismo vio su fin con las revoluciones de insurgencia
latinoamericanas en el siglo XIX y otros movimientos emancipatorios. No obstante, la dominacion
no ceso, sino que dio lugar a una nueva forma de dominacidon/explotacion que tomo caracteristicas
extremadamente depredatorias con la globalizacion, el auge capitalista y el incremento de las politicas
de despojo por parte de los paises considerados de primer mundo.

Asimismo, con el arribo de la modernidad, el fendmeno del imperialismo expandid consigo el control
econdmico y politico bajo la premisa de integrar a otras culturas a la “civilizacion occidental”
por antonomasia unlugar inferior dentro de la estructura del poder impuesto por los grupos dominantes
(eurocentrados). Asi, retomando las categorias de diferenciacion social propias de la colonia, fueron
readaptadas como factores de discriminacion, como la nocion de raza, género, situaciones étnicas,
etc, todas ellas, a la postre, fueron avaladas como modelos clasificatorios aplicados por la ciencia, por
la politica y sus instituciones modernas. La cultura europea considerada como superior tomo el papel
de colonizar los imaginarios e imponer una nueva forma de pensamiento que gird en torno a tales
clasificaciones. Categorias que posteriormente se tomaron como verdades bien interiorizadas en la
cultura y vida cotidiana de los dominados. Quijano sefiala que esa colonizacion implico la imposicion de
todo un modelo epistemoldgico y cultural que se asumid como universal y como imagen de lo civilizado.
De esa manera todo aquello que no se encuadrara en el margen de la nocién europea del mundo, no
estaria en capacidad de mostrarse, de reproducirse mas que por métodos encubiertos constrefiidos
al ambito de o oral. Como consecuencia de lo anterior y de la desaparicion del colonialismo emerge la
colonialidad, del poder que demuestra las secuelas de las relaciones de explotacion que tuvieron lugar
desde la llegada a América. La colonialidad implicara entonces la interiorizacion de esos impuestos
categoricos en la vision del dominado y en sus practicas culturales.

dandoles

Respecto al tema de la raza en Anibal Quijano, este plantea su surgimiento también tras la apertura de
las nuevasrutas de mercado en el Atlantico, sobre todo en torno a América. Porque, a pesar de gue antes
también habia diferencias culturales marcadas dentro del mundo europeo, nunca previo al siglo XV se
las habia visto completamente inferiores. Por el contrario, cuando se dio el arribo maritimo en América
se clasificé a sus habitantes como “no europeos”, carentes de civilizacion e inteligencia, diferentes
biolégicamente, por tanto inferiores. Incluso se cuestiond la humanidad de los nativos americanos,
hasta llevar la discusion al tema del alma de los mismos. Este modo de concebir el mundo se llevé a la
practica a través de la instauracion de actitudes, practicas sociales, tabues, valores, trabajos, imagenes
que terminaron por perpetuar tal sistema de dominacidn, en el que el europeo era superior y todo lo que
no lo fuera debia ser transformado, civilizado, y de no ser asi, aniquilado. Segun Quijano este fendmeno
deriva en lo que hoy se presenta como racismo, el cual atraviesa el campo del trabajo, el sexo, laedad y
la clase social (Quijano, 2014, pp.757-775).
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Desde estas perspectiva, la colonialidad que se ha descrito con anterioridad, no sélo ha sido un
fendmeno que resulta de la evidente colonizacion europea, sino que también, a pesar de que la
colonizacion territorial ya no existe, éste modo de ser, de pensar y de vivir ha permeado la estructura
de las sociedades colonizadas. Al grado de que dentro de ellas dichos patrones de comportamiento
permiten estructurar la sociedad de tal manera que en su seno se continlen reproduciendo tales
relaciones de poder asimétricas bajo la vision eurocéntrica del mundo.

El eurocentrismo, por lo tanto, no es la perspectiva cognitiva de los europeos exclusivamente,
o sélo de los dominantes del capitalismo mundial, sino del conjunto de los educados bajo su
hegemonia. Se trata de la perspectiva cognitiva producida en el largo tiempo del conjunto del
mundo eurocentrado del capitalismo colonial/ moderno, y que naturaliza la experiencia de las
gentes en este patrén de poder (Quijano, 2007, pp.94- 95).

Es posible entender asi a la colonialidad como un patréon de poder que emergid resultado del
colonialismo moderno, de las colonizaciones militares, geograficas e ideoldgicas que tuvieron origen en
la modernidad. En dicho patréon se distribuye el poder, pretendiendo una base “natural”, fundada en la
clasificacion racial étnica, el géneroy el trabajo. La colonialidad fue originada y mundializada a partir de la
conquista de América, a través de la imposicion y la violencia.

La colonialidad ha ido configurando nuevas identidades, con sus respectivas relaciones intersubjetivas
y de dominacion, donde Europa y los europeos son ubicados como las sociedades mas avanzadas,
superiores, racionales y civilizadas, mientras que los no europeos son considerados inferiores,
irracionales y primitivos; haciendo referencia no sdélo a sus identidades, sino a todo lo que de ellos
proviene. Implica, por tanto, la forma en que el trabajo, el conocimiento, la naturaleza, la autoridad y las
relaciones sociales se articulan entre si, a través del mercado capitalista mundial. La colonialidad no
es una idea del pasado, quedd tan enraizada en la mente de los colonizados y colonizadores, que hoy
continla presente, especialmente porque favorece el sistema econdmico hegemaonico, el capitalismo,
por lo que dichas ideas continlan cultivandose y son manifestadas en los manuales de aprendizaje,
en el trabajo académico, en la cultura, el sentido comun, la autoimagen de los pueblos, las aspiraciones
de lossujetosyotrosaspectosdelaexperienciamoderna; asicomo enellenguaje cotidiano que minimiza
lossaberesdelospueblosoriginarios, deloscolonizadosy exaltaelconocimientoymétodos occidentales.

ldeas como la colonialidad en las relaciones de género (donde el hombre debe gozar de libertad sexual
y las mujeres deben mantenerse leales v fieles a sus esposos para mantener a sus familias unidas) y en
las culturas (a través de la destruccion de las estructuras sociales establecidas, consideradas rurales
e iletradas, despojadas de sus saberes), continlan fomentandose, entendiendo su conveniencia
capitalista, en un sistema donde la dignidad humana merece menos valor que los productos con valor
monetario, y todas las actividades se orientan a su desarrollo, implantando imaginarios colectivos de
destino e ideologizacion.

Ante la posibilidad de generar una articulacion de elementos histéricamente heterogéneos, a través de

relaciones reciprocas y multiples, la conquista y la colonialidad, optan por la imposicion de ideas de un
grupo sobre otro, a través del control, la violencia; pretendiendo generar estructuras sociales sistémicas
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y mecanicas, donde es una sola idea la que gobierna todo, argumentando que incluso dichas ideas han
estado antes de la historia; esta situacion genera un ambiente de tension pues si bien las sociedades
se han adaptado para sobrevivir, las ideas de revuelta estan latentes y se mantienen constantes, en la
busqgueda de recuperar su identidad, siendo cada vez mas visibles.

No obstante, no se puede hablar de modernidad, de capitalismo ni de colonialidad en abstracto, como
mero concepto o sdlo con un sistema de ideas y de formas de ver el mundo, sino en su manifestacion
material concreta. Autores como Immanuel Wallerstein, Bolivar Echeverria y el mismo Anibal Quijano
sefialan acertadamente la conexién viva que tiene la modernidad con las practicas materiales que
han propiciado y permitido la puesta en marcha de la dominacion eurocéntrica y capitalista. Asi como
también han sefialado la importancia material que tiene el tema de la raza como sistema de dominacion
vigentey cotidiano. De la misma manera manifiestan como es que ésta ha entrado en crisis debido a que
no solo se trata de un resquebrajamiento en términos epistémicos ni abstractos, sino que dicha crisisde
la modernidad capitalista se da por el cansancio -cada vez mas manifiesto- de la gente ante la reduccion
de las posibilidades de vida humana bajo el capitalismo como modo de produccion, intercambio y
acumulacion.

Wallerstein expone quelaeconomia-mundo capitalistalleva funcionando mas de dos siglos, sinembargo,
hasta tiempos actuales es que se ha generado la necesidad de comprender su funcionamiento en
aras de comprender la constitucion del sistema-mundo capitalista. El autor muestra que ese sistema
econdémico y moderno tuvo su origen en el siglo XVI, en el cual participaban muy activamente Europa
y América. Sin embargo primero refiere a la economia mundo como un sistema geografico en el cual
se dan relaciones de intercambio que no estan precisamente sujetas a marcos territorialmente bien
definidos, sino que comprende muchas culturas y grupos, unidos por ese sistema de intercambio de
productos, valores y personas. Y el sistema-mundo surgié en la medida en la que dichas relaciones
de intercambio se integraron bajo la I6gica de explotacion, consumo y produccion capitalista. Dicho
sistema-mundo teje sus redes en relaciones de explotacion de los recursos naturales de los territorios
mas pobresy vulnerados tras la expansion colonial europea, lo cual deja a dichos territorios en situacion
desigual dentro del sistema. No obstante, como sefiala Wallerstein:

Las complejas relaciones de la economia-mundo, las compaiias, los estados, las unidades
domeésticas y las instituciones a través de las unidades domésticas vinculadas a los miembros
de clase y grupos de estatus se encuentran amenazadas por dos temas ideolégicos opuestos
pero simbidticos: el universalismo por un lado y el racismo y sexismo por el otro (Wallerstein,
2005, p.59).

Estas dos unidades constitutivas del sistema-mundo capitalista son opuestas y complementarias
porque el universalismo es lo que se pretende alcanzar, el lado positivo, con la globalizacion de la
economia, el libre mercado, la universalizacion de los derechos, la ciudadania, etc. Pero esta marcada
por su antiuniversalismo, negativo, racista y sexista, donde todo lo que no sea blanco y masculino es
catalogado jerarquicamente inferior. “En dltima instancia, el sistema-mundo moderno ha asumido una
caracteristica centralen suestructura de existencia, propagaciony practica simultanea del universalismo
y el antiuniversalismo. Este dido antindmico es tan fundamental al sistemna como lo es la division del
trabajo sobre el eje centro-periferia” (Wallerstein, 2005, p.63).
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Por otra parte, la propuesta de Bolivar Echeverria alude a la modernidad y al capitalismo como
momento fundacional de la serie de conceptos y formas materiales de dominaciéon que se presentan
en la actualidad. Una de sus caracteristicas principales es que subsume dentro de la realidad capitalista
y moderna a todo aquello que por sus caracteristicas no compagine con los criterios occidentales y
noreuropeos de vida. A la par que entonces, se asume a la modernidad capitalista como forma normal
y natural de funcionar de la sociedad, asicomo la Unica manera posible de existir. Con ello, se incurrié en
lo que él denomina “la tentacion de cambiar el mundo, cambiar la vida”, que se generd en la dimension
politica, como en la social, tendiente al peso fuertemente econdmico (Echeverria, 2011, p.69).

Hablando de la modernidad, se enfrentod al proceso de avanzar como una historia ligada al progreso
tecnoldgico. Echeverria menciona que ahora es un hecho consumado v vivo, del cual ya somos parte
en la actualidad, pero éste no es un proyecto finiquitado, todo lo contrario, abre una serie de caminos, el
caso es que se ha hecho evidente que el camino tomado fue el de la modernidad capitalista como Unica
via de produccion econdmica para el ser humano. El autor afiade entonces que: “(...) de ninguna realidad
histérica puede decirse con mayor propiedad que sea tipicamente moderna como el modo capitalista
de reproduccion de la rigueza social; a la inversa, ningun contenido caracteristico de la vida moderna
resulta tan esencial para definirla como el capitalismo” (Echeverria, 1995, p.5).

Segun el autor, la modernidad capitalista noreuropea se fundamenta en cuatro ejes que constituyen
la columna vertebral de la episteme occidental de dominacion: el humanismo, el progresismo, el
racionalismo, el individualismo y el urbanismo, los cuales estructuran la materialidad social en torno
a ellos (Echeverria, 2011). El humanismo en tanto que se constituye al ser humano como centro del
universo, objetivandotodoaquello querepresentalo otro, alanaturaleza o al ser humano. El racionalismo
que reduce la facultad de pensar a la razén y manipulacion instrumentalizada del mundo, lo cual se liga
intimamente con elhumanismo. El progresismo que afirma el avance histérico hacia la civilizacion, por lo
quetodoaquelloquese considere barbaro o salvaje habra de ser transformado o sustituido. Elurbanismo
que es la expresion geografica de la dominacion, que crea la dicotomia entre centros, semiperiferias y
periferias, campo y ciudad, potencias y paises desarrollados, burguesia y proletariado, etc., el cual se
basa en sustituir el caos por el orden civilizatorio occidental. Finalmente, el individualismo que parte de
la sintetizacion del sujeto en un ente (con caracteristicas de blanquitud) que sélo es capaz de consumir
y producir, cuya valia se expresa Unicamente en esas dos facetas, donde cualquier otra forma de
expresion de socializacion que genere identidad comunitaria es vista con inferioridad. El individualismo
provoca que, por sustitucion, se busque esa forma de socializacidn comunitaria por otras vias, necesidad
quelogra satisfacerse atravésdelacreaciondelanacion, lo cualborralas formas comunitarias locales de
asociacion y de produccion en lo inmediato. Esta nueva forma de asociacion responderia a los criterios
de exclusion eurocéntricos, donde el criterio de blanquitud constituiria un gje central, y que a su vez se
encontraria al servicio de los intereses de produccion, explotacion e intercambio capitalistas.

Asi, desprendidas de estos procesos es que se muestran las distintas formas de modernidad, asf
como las muy variadas formas del capitalismo, de las cuales resaltan al menos dos polos en torno a la
propiedad de los recursos naturales v la tecnologia. Pero al parecer la mayor inclinacion de la economia
capitalista da peso en la balanza al poseedor de la tecnologia y no al poseedor de los recursos naturales.
Aellose une el fendmeno de la incorporacion de un ethos que ha provisto de las condiciones necesarias
para el desarrollo de formas de comportamiento que permitan la aceptacion y reproduccion en la vida
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cotidiana del modo de produccion capitalista extractivo, al grado de generar su propia naturalizacion y
normalizacion.

No obstante, reducirse sélo a la critica del modelo eurocéntrico moderno y capitalista no plantea
una solucion real a la crisis del mundo en la actualidad, segin Quijano. Plantea entonces que la via se
encuentra enladestruccion de la colonialidad a través la descolonialidad epistemoldgica en primer lugar,
ya que descolonizar los imaginarios implicaria el acceso a una nueva forma de comunicacion, una nueva
forma de relacion de poder horizontal, que permitiese la liberacion de las practicas de explotacion y
dominacion. Una nueva forma de relacion de poder de forma horizontal que permitiese la liberacion de
las practicas de desigualdad, discriminacion y explotacién (Quijano, 2000). Esta es una de las principales
propuestas que hace el giro descolonial en torno ala critica de la modernidad. Desde mi particular punto
de vista, la descolonizacion epistémica no va antes ni después del resto, sino que es un proceso que se
da en la cotidianidad, pues de nada sirve que sdélo sea en abstracto, sélo en “el decir” y no en “el hacer”.
Debe estar complementado con la agencia de los actores que son dominados, la consciencia plena, real
y material de dicha dominacion hara factible el inicié de la descolonizacion efectiva.

De esamisma formaloexpone Grosfoguel cuando hace hincapié enla postura del grupo “decolonialidad/
colonialidad”, también hace énfasis en la division que implican los enfoques poscoloniales y los
partidarios del sistema-mundo. Los primeros se concentran en la importancia de las estrategias
conceptuales, discursivas, ideoldgicas y culturales de la colonialidad y de la acumulacion capitalista,
mientras que los tedricos partidarios del concepto sistema-mundo se han concentrado en el analisis
de aspectos meramente politicos y econdmicos, sin reparar en la cultura y en el sistema de dominacion
epistémico y material que implica el capitalismo vy la colonialidad, cuyos ejemplos se manifiestan en
el racismo, clasismo, sexismo y otras formas de jerarquizacion y clasificacion de los seres humanos.
El caso es que para ambas posturas ha sido dificil crear puntos de confluencia para comprender
el funcionamiento de la modernidad capitalista y sus practicas de acumulacion rapaz. Grosfoguel
reconoce que autores como Immanuel Wallerstein, tedrico del sistema mundo, es uno de los pocos
que han apostado por incluir categorias como el racismo y el sexismo en sus andlisis (Grosfoguel, 2017).

Por una parte Grosfoguel debate sobre el tema del racismo que es imposible pensar desde una sola
arista, puesto que su mero concepto tiene implicaciones mas que tedricas y que se explican por
interseccionalidades que se materializan en el dia a dia de las poblaciones oprimidas por el sistema-
mundo capitalista, modernoy colonial. Desde su punto de vista, la teoria descolonial no puede escindirse
de explicar los problemas del racismo, mucho menos en el mundo contemporaneo donde muchos
paises han expuesto su repelencia racista ante las migraciones masivas, y también al ver como es que
Estados Unidos con el gobierno que ha tomado el poder ha implementado politicas abiertamente
racistas, ademas de violentas. Pero no sélo eso, toda la polémica que se ha desatado enla Ultima década,
con los nacionalismos exaltados y el auge de las politicas econdmicas aislacionistas, no hace mas que
revivir una enfermedad que han desarrollado practicamente todos los paises del mundo occidental
de los Ultimos quinientos afios. Grosfoguel de hecho sostiene que después de estos afios se han
internalizado concepciones y practicas racistas en todo el mundo occidental, herencia principalmente
de la colonizacion y del epistemicidio. A partir de este supuesto es que se debate entonces sobre el
concepto de racismo, que a decir de Grosfoguel va mas alla del simple prejuicio que se pueda tener
sobre otro grupo social. No se trata solo de un problema de grupos extremistas que desprecian el
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comportamiento de otras comunidades basados en sus estereotipos, porque de ser asi, atajando
el problema y educando a los grupos extremistas la situacion del racismo acabaria por completo. El
verdadero conflicto no estriba en el prejuicio y el estereotipo, sino que éstos se ven reproducidos vy
perpetuados por instituciones que en sus programas y practicas ejercen dominacion racial sobre otros.

Es por ello que definirlo es mas complejo, pues se debe entender el racismo como un fendémeno
de carécter institucional, en tanto que en sus discursos y practicas se han establecido formas de
dominacion estructural. Estas instituciones avalan en sus practicas el prejuicio y los estereotipos, para
que se traduzcan en efectos sociales nocivos. El problema radica en que se permite que tales afecten
sistematicamente, con violacién de derechos humanos y ciudadanos constantes, y también se incide
de manera significativa en la vida material de los grupos racializados. Se ejercen practicas racistas
constantemente que manifiestan el fendmeno a nivel institucional, pero tal vez aln queda la pregunta
¢queé tipo de practicas pueden ser éstas? Se trata de algunas que dan privilegios a ciertas poblaciones
sobre otras, situaciones que perpetlan el estereotipo de atraso y salvajismo, entre otras, que facilitan
el gjercicio de acciones de dominacion sistematica contra las poblaciones ya de por si estereotipadas.

Como menciona Grosfoguel, puede presentarse que en el plano delo individual, en lo cotidiano, aquellas
personas que forman parte de las instituciones no piensen en términos racistas, incluso que lo rechacen,
pero a pesar de ello el conjunto institucional y sus politicas son de corte racista y violan constantemente
derechos humanos de las comunidades marginalizadas por su raza (que pueden sufrir otra clase de
marginaciones al mismo tiempo. Asi pues, como muchas de las instituciones que prevalecen hoy,
las latinoamericanas también, conservan practicas propias de la colonia, donde se excluye de la
participacion democratica directa a las comunidades no criollas, blancas o mestizas. A la par de ello,
vemos que en el mundo globalizado de la actualidad, y la expansion a gran escala del capitalismo, el
racismo toma giros altamente destructivos. Implica asi, no sélo la destruccion fisica de seres humanos
sino también la de estructuras de conocimiento, donde se privilegio a seres humanos y conocimientos
de un solo sector de la humanidad, sin contar con la destruccion de la naturaleza y el despojo. Con ello
la modernidad se funda sobre estructuras racistas, sexistas y de clase. No se traduce Unicamente en
su esquema capitalista, sino que contiene una potente estructura patriarcal y racista al mismo tiempo
(Grosfoguel, 2017).

El racismo, por tanto, no debe entenderse Unicamente como un tema de color de piel, no se trata
solo de una discusion en torno a los prejuicios y estereotipos, es institucional, estructural y sistémico,
porque aungue los individuos que conforman las instituciones no tengan prejuicios, ejercen practicas
institucionales racistas y sexistas, lo que hace aun mas grave el problema y mas dificil de erradicar y
combatir. Ahora bien, encontramos que en la conformacion de los Estados nacionales, es importante
para América Latina y en otros lugares del mundo, donde el prejuicio por el color de piel es constante
aungue no es el Unico punto a distinguir pues existen otros indicadores de racismo: identidad étnica,
identidad religiosa, encuadre territorial, etc. Para marcar inferioridad en sociedades con el mismo color
de piel, {qué se toma como indicador de inferioridad?, puede ser la identidad religiosa, el idioma, la etnia,
mas alla del tema del color de piel.

En ese sentido, Raul Prada, respecto del racismo, del problema nacional en América Latina y de las
reflexiones de la descolonialidad del poder menciona que las naciones en América Latina se han fundado
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sobre la base del genocidio indigena. Ademas afiade que es por esta razén que se deben cuestionar
constantemente las estructuras actuales del poder de estos estados nacionales, pues también hoy
ejercen dominio sobre las comunidades indigenas restantes, se les aminoran sus derechos, se excluyen
y explotan. Un sujeto indigena que interpela profundamente al Estado-nacion como estructura de la
continuidad liberal y la continuidad colonial, al neoliberalismo (Prada, 2014). Ante ello, son los indigenas
quienes vuelven a plantear el tema colonial del Estado nacional vy su crisis, desde la perspectiva
indigena, la nacion moderna se funda en el desconocimiento o asimilacion de las naciones indigenas,
asimilacion dada muchas veces mediante el uso de la fuerza. Otras ocasiones dicha asimilacion se
lleva a cabo mediante la construccion de un Estado mestizo sobre la base de la continuidad colonial
y sus dominaciones sistematicas y estructurales que han permanecido desde la conquista de las
tierras americanas. Es por ello que para Prada resulta de primordial importancia comprender desde la
teoria critica y la perspectiva descolonial el concepto de pluralismo, su diferencia y sefialar el racismo
epistémico que se apareja a los problemas sociales de América Latina, para que asi los pueblos que se
han mantenido en el anonimato retomen las riendas para su emancipacion y reclamo de derechos.

La critica de-colonial parte de apreciaciones de la diferencia y de la pluralidad, cuestiona el
pensamiento universal, el pensamiento moderno, sacando a luz las relaciones y estructuras
de dominacién perdurables. Apunta a construir un pensamiento propio, actualizando las
cosmovisiones indigenas, interpretando las resistencias, las rebeliones y las transgresiones
heterogéneas de los pueblos que rompen con su condicién subalterna (Prada, 2014, p.10).

Al mismo tiempo, Prada hace énfasis en que la teoria descolonial es una de las vias por las cuales ha
sido posible arrojar claridad sobre las formas de dominacién que comenzaron en el siglo XVI, y ademas
permite realizar una critica a fondo de su perdurabilidad y subsistencia, a pesar de las sociedades que
fueron colonizadas. Igualmente hace hincapié en que conocer la colonialidad permitird alas “sociedades
poscoloniales” saber cdmo han heredado practicas colonizadoras de si mismas a pesar de haberse
independizado del colonizador, y asumir que ya no son colonias en el sentido formal. También sefiala que
la descolonizacion emprende un trabajo anticapitalista hacia las organizaciones y I6gicas muy diversas
gue ponen en entredicho la unidad de la nacién y de los Estados en América Latina. A la vez que éstas
sociedades, en los momentos en los que el Estado nacional se debilita, en situaciones que acarrean
crisis politicas, econdmicas y sociales, toman la coyuntura para pronunciarse contra el neoliberalismo, el
capitalismo, el Estado nacional homogeneizador y el sistema de despojo en general (Tapia, 2010, p.102).

Conclusiones

Observamos entonces gue el marco epistémico que gira en torno a la discusion del sistema colonial
moderno v las distintas formas de colonialidad, asi como su relacion con el racismo vy la creacion de
conceptos universalizantes da pauta a generar un abordaje critico al problema nacional colonial, que a
la vez facilita la critica desde un enfoque de derechos humanos, que se encuentre dirigido hacia la lucha
emancipatoria de las comunidades sisteméaticamente marginalizadas por la modernidad colonial, por
el sistema capitalista y por la matriz patriarcal imperante en el mundo globalizado de hoy. No basta con
criticar el modelo eurocéntrico y moderno del conocimiento, sino conseguir comprender de otra forma
mucho mas liberadora, lo otro, lo diferente. Consistira entonces, como lo menciona Marafion:
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(...) realizar el andlisis a partir de relaciones sujeto-sujeto, pues la racionalidad dominante,
elaborada por Europa, ha excluido en términos epistemoldégicos y ontoldgicos a toda la “no
Europa”, a todos aquellos “no blancos” por su supuesta inferioridad bioldgica y cultural en
términos de “raza”, estableciendo que lo europeo es lo Unico legitimo, separando de este modo
lasformascientificasy nocientificasdelsaber (lopopular,lo“indigena”).(...) noes posible explicar
la realidad desde lo simple, especializado, compartimentalizado y disciplinario (economia,
politica, sociologia, cultura), sino desde la totalidad social (la sociedad mundial y no desde el
Estado-Nacién), y desde la historicidad, ya que ninguna sociedad es inmutable pues puede ser
modificada a partir de laaccién social. Sostiene, ademas, que no es posible la objetividad puesto
que quien hace ciencia tiene dentro de si subjetividades que no se pueden dejar de lado y mas
bien hay un compromiso ético por la justicia, la igualdad, la libertad y la democracia (Marafién,
2017, p.7).

La criticay las apuestas por la emancipacion son respuestas a la crisis aguda e irreversible que presenta
hoylamodernidadytodoloqueestaligadoaella. Se tratade unacrisisde modelo de civilizacion moderna.
Esto se produce por los embates de la globalizacion vy la Iogica capitalista, asi como la intromision de
intereses supranacionales en las decisiones de Estado. Es por esto que con la sobreexplotacion y la
dominacion evidente no se encontré mas camino para conseguir sustentar el discurso delamodernidad,
por lo que se plantean nuevos retos.

Se ha planteado la crisis también en términos de derechos y de soberanias, pues los encargados de
representar los intereses comunes no han logrado satisfacer las demandas sociales de los grupos que
han sido estructuralmente marginados. Lo cual se ha convertido en un campo de lucha, donde se han
puesto en tension los altos intereses con la busqueda de nuevas formas de regulacion y gobiernos por
parte delascomunidades marginas por lamodernidad. En América Latinase hangenerado precisamente
nuevas formas de concebirlarealidad, la cienciay la convivencia, emanadas de los espacios de conflicto.
Por tanto, la teoria critica latinoamericana, debe ser una nueva forma de descolonizar los saberes, de
crear nuevas epistemologias. Conocimiento que se genere fuera de las universidades, que no brote
Unicamente de los escritorios, sino que se origine y fortalezca dentro de los movimientos sociales,
es decir, en la realidad material concreta, para generar nuevas formas de organizacion que generen
ambientes de vida dignos.

La critica que abre la postura descolonial igualmente facilita vislumbrar la forma en que todo tipo de
practicas culturales estan, existen y coexisten en contextos histdricos y sociales diversos y complejos.
Inclusive se manifiestan al mismo tiempo que el proyecto moderno capitalista, y funcionan desde sus
propios marcos normativos, moralesy éticos. Se presentan como formas distintas de organizacion para
el trabajo, relaciones de género, etnia o la forma de convivir con la naturaleza.

Mas alld de cualquier sistema de creencias, cosmovision y forma de gobierno, se encuentra una
experiencia materialmas cautivadora, alaquellama cara a cara, en tanto que ésta parte de la proximidad
y seliga conaquello superior que es la ética. La proximidad permite ver al otro, no sélo como algo exterior,
sSino como otra persona gue interpela nuestra voluntad. Es en esa relacion directa donde surge la ética
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con postura critica, pues permite ver, rescatar al otro en su alteridad, lejos de las categorizaciones que el
sistema le haimpuesto y las cuales lo atraviesan (Dussel, 2016, p.18).

Siretomamos esta propuesta, la moral del sistema es aquella que genera lo habitual, plantea patrones
de comportamiento, crea formas en las que consigue perpetuar su modelo, sus instituciones, aln con
el costo de invisibilizar otras formas de habitos. Ahora bien, hay que reconocer que, como relacion
socialy de poder, lamodernidad capitalista-colonial con caracteristicas expansionistas y depredatorias,
estéd atravesada por escisiones vy fallas. Dichas fallas pueden derivar en formas de contradiccion
al modelo establecido vy resultar potencialmente contestatarias, tanto que generan movimientos
contrahegemonicos a todas las abstracciones universalizantes que surgieron junto al paradigma
moderno vy sus influencias en la actualidad. Surgen otros modos de vida, de comportamiento, de
gobernanza paralelos al orden capitalista y colonial.

Asi, por ejemplo, como apunta Alain Badiou en su obra £l siglo, reflexionar sobre los principales
fundamentos que han pervivido a lo largo del siglo XX, y también en lo que va del siglo XX| colaboraréa a
presentar otras posibilidades de vida ala actual, fundada en la democracia liberal y el capitalismo. Aligual
cabe cuestionar como es que se hadado larelacion entre el “yo” y el “otro”, y cémo es que se ha pensado
en un “nosotros” para conjuntar sujetos colectivos de distinta indole, como los Estados nacionales, las
naciones sin Estado, las comunidades afrodescendientes, indigenas, etc. (Badiou, 2009).

Finalmente quedadecirquedichafilosofiadelaliberacion seasumira como unafilosofiaque deconstruya
las ideas universalizantes de la modernidad, que terminan por validar el poder en unas cuantas manos.
Con ello se daran las pautas para la creatividad en respuesta a la realidad y asi favorecer la construccion
de mecanismos para defender la vida digna en comunidad y proteger a los grupos estructuralmente
marginados.
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