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Presentacion

Arturo Escobar

Es para mi un gran honor escribir esta corta presentacion. Estoy conven-
cido de que no hay una obra en las ciencias sociales de América Latina
o anglosajonas de similar envergadura. Sus alcances teoricos y politicos
son impresionantes, lo cual la convierte en un gran ejemplo tanto de la
investigacion social y cultural comprometida como de la imaginacion uto-
pica. La obra constituye una mirada compleja, critica y honesta del cono-
cimiento activista, y se sittia del lado de la militancia por la vida, en todas
sus manifestaciones, desde lo biologico hasta lo humano, lo cultural y lo
sobrenatural. Constituye un testimonio del intenso proceso colaborativo
emprendido por parte de un gran nimero de autores(as) y del gran senti-
do de compromiso e imaginacion de sus coordinadoras(es).

Esta obra colegiada plantea preguntas que se hacen cada vez mas
acuciantes, aunque la academia “normal” no se dé ain por enterada de
su importancia para la construccién del conocimiento: ;con quién, como 'y
desde donde pensamos? ;Con qué propositos? ;Qué significa pensar con
otros —con los activistas de los movimientos que producen sus propios co-
nocimientos, con los subalternos, con los grupos sociales en resistencia—en
vez de pensar solamente desde, y con, los canones de las ciencia sociales,
por criticas que éstas parezcan? Responder estas preguntas hoy en dia,
como bien lo demuestran muchos de los capitulos aqui incluidos asi como
la obra en su totalidad, requiere surtirse de las tendencias politicas y tedri-
co-criticas mas novedosas del momento, aunque sin desconocer los apor-
tes de la ciencia social comprometida del pasado, en particular el impetu
politico liberador que ésta tuvo. De esta forma, aunque la obra construye
sobre las tradiciones de la “investigacion comprometida”, iniciada en el
continente Americano desde la década de 1960 y 1970, va mucho mas alla
de las formulaciones de esa época. Aqui vemos con rigor y pasion nuevos
lenguajes de la investigacién comprometida: desde las metodologias diald-
gicas hasta la decolonialidad, desde los paradigmas de la emancipacién a
los proyectos autonémicos, desde la interculturalidad a las epistemologias
feministas e indigenas, desde las epistemologias del Sur al concepto de
intersaberes, desde la interseccionalidad a las practicas pos y decoloniales.
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Y no solamente esto: al rearticular el “Sur” como espacio de enun-
ciacion —al SURear/se, es decir, al posicionarse en la produccién de conoci-
miento transformador en los panoramas intelectuales globales— este libro
practica, como uno de los capitulos lo anota, un “jYa Basta! epistémico”
que cuestiona fundamentalmente las ciencias sociales modernas. Los au-
tores aqui reunidos nos convocan a ir mas alla de la configuracion del ser/
hacer/conocer definida por la episteme de la modernidad. Es decir, este
conjunto de trabajos, me parece, se mueve en los limites de la configura-
cion del conocimiento moderno eurocéntrico (incluyendo el espectro de
“teorias criticas”) y ahonda en el proyecto de vislumbrar y nombrar todas
esas dindmicas de la vida cultural, social, politica, econdmica y natural que
ya no encuentran un lugar evidente en la configuracion de la modernidad.
Y lo hace como un conjunto, no como capitulos o autores aislados: en ello
radica parte de su valor. La importancia de este paso es inmensa en nues-
tro momento historico actual, marcado por multiples crisis —ecologica,
energética, social, de alimentos, cultural y espiritual-, frente a las cuales la
modernidad ya no tiene formas de pensar adecuadas. Como bien lo ha di-
cho Boaventura de Sousa Santos, enfrentamos problemas modernos para
los cuales no hay soluciones modernas. Este conjunto de trabajos contribu-
ye a construir nuevas formas del ser/hacer/conocer que, aunque basadas
parcialmente en las teorias criticas de las ciencias sociales modernas, sean
conscientes de la problematica de los “usos y abusos de otros saberes” y
busquen espacios de enunciacion, lenguajes y colaboradores que las cien-
cias modernas invisibilizaron o solo percibieron de forma muy indirecta.

La antropologia tiene su especificidad en este proyecto. Como uno
de los capitulos lo anota, se trata de reactivar el papel subversivo de la
antropologia, es decir, de reorientarla hacia la construcciéon de “mundos
y conocimientos de otro modo”. Las vertientes de la antropologia aqui re-
presentadas reconocen que muchas de las luchas del presente son luchas
ontolodgicas, que las cuestiones del conocimiento no son s6lo un asunto de
epistemologia, sino problematicas epistémicas, ontologicas y, por tanto,
politicas, en el sentido mas profundo de la palabra, es decir, que involu-
cran multiples visiones del mundo y de la vida. Por eso en este libro se re-
conoce la existencia de “fronteras borrosas” entre los(as) antropdlogos(as)
y el activismo, las contradicciones de la practica politica del conocimiento
antropoldgico y la importancia de reimaginarse la etnografia de formas
mas colaborativas, como un verdadero fruto de la co-labor.

Finalmente, y sobre todo, enfatizo el hecho de que esta antropologia
es vista hoy en dia como parte integral del proceso de construccién de
mundos. La antropologia, como “una experiencia del mundo vivo”, como
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practica dialogica y critica, se ve hoy a si misma ineluctablemente inmersa
en un mundo que se transforma con dindmicas inusitadas, un mundo que
quiere atravesar transiciones significativas, experimentar quizds cambios
profundos de “modelo civilizatorio”, como lo han venido afirmando los
intelectuales de movimientos indigenas, afrodescendientes, ambientalis-
tas, campesinos y de mujeres, en sus cumbres y a lo largo y ancho del con-
tinente desde el comienzo del milenio. De este modo, la antropologia se
convierte en importante compafiera de viaje de todas aquellas dindmicas
de vida socionatural y politica que siempre y constantemente estan cons-
truyendo, y defendiendo, el pluriverso.

Chapel Hill, Carolina del Norte, Estados Unidos
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Prélogo
Boaventura de Sousa Santos

Esta obra colegiada tiene un encuentro luminoso con la liberacién de los
pueblos oprimidos. Su destino estd trazado: va a convertirse en una obra
de referencia y lo serd cada vez mas en la medida en que los afios pasen.
Es una obra de nuestro tiempo, en lo que nuestro tiempo ofrece de mas
genuina esperanza a los pueblos oprimidos, de mas articulada vision de
los retos de la liberacidén, de mas consistente disefio de los caminos senti-
pensantes de la lucha. En resumen, es una obra de nuestro tiempo en lo que
éste tiene de tiempo emergente.

No dudo en considerar que esta obra colegiada es la demostracion
hasta ahora mas elocuente no solo de la posibilidad sino también de la vi-
talidad de las epistemologias del Sur que vengo defendiendo. En Africa y en
Asia (sobre todo en la India) florecen hoy las epistemologias del Sur, pero,
hasta donde llega mi conocimiento, ninguna de sus manifestaciones logra
la riqueza, la profundidad y la diversidad de practicas de pensar, sentir
y actuar por la liberaciéon de los pueblos que se hacen presentes en esta
magnifica obra colegiada.

Mi identificacién con sus objetivos y trayectos no puede ser mayor.
Y es que esta obra profundiza y amplia mucho mas all4 de lo que yo podria
imaginar el trabajo de radical transformacion de las relaciones de saber
y de poder (la lucha epistemoldgica como lucha politica), sin el cual no
seria posible imaginar de modo consistente y creible otro mundo posible,
y mucho menos lograr que se realice en nuestras vidas y en las vidas de
nuestros descendientes.

Entiendo por epistemologia del Sur el reclamo de nuevos procesos de
produccion y de valoracion de conocimientos validos, cientificos y no cien-
tificos, y de nuevas relaciones entre diferentes tipos de conocimiento. Nue-
VOs procesos y nuevas relaciones que se organizan a partir de las practicas
de las clases y los grupos sociales que han sufrido de manera sistematica
la destruccion, la opresion y la discriminacion causadas por el capitalismo,
por el colonialismo y por todas las naturalizaciones de la desigualdad en
que se han desdoblado, sean ellas el valor de cambio, la propiedad indi-
vidual de la tierra, el sacrificio de la Madre Tierra reducida a naturaleza
inerte, el racismo, el sexismo, el individualismo, lo material como superior
a lo espiritual y todos los demas fundamentalismos econémicos, politicos
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y culturales que intentan bloquear la imaginacién emancipatoria y desa-
creditar la lucha por las alternativas.

El Sur global no es, entonces, un concepto geografico, aun cuando la
gran mayoria de estas poblaciones oprimidas viven en paises del hemisfe-
rio sur. Es mas bien una metafora del sufrimiento humano causado por el
capitalismo y por el colonialismo en el nivel global y de la resistencia para
superarlos o minimizarlos. Es por eso un Sur anticapitalista, anticolonial y
antiimperialista. Es un Sur que existe también en el Norte global,' en la for-
ma de poblaciones excluidas, silenciadas y marginadas, como son los in-
migrantes sin papeles, los desempleados, las minorias étnicas o religiosas,
las victimas del sexismo, la homofobia y el racismo, esto es, lo que alguna
vez se llam¢ el Tercer Mundo interior.

El Sur que vive, piensa, siente y lucha en las paginas de esta obra
colegiada esta geograficamente localizado, pero la situacion y la condicion
humana de que da cuenta abre espacios para articulaciones translocales
desde donde puede surgir el tnico universalismo digno de los humanos,
el universalismo desde abajo construido a partir de traducciones intercul-
turales y articulaciones entre repertorios de narrativas y practicas de lucha
contra la opresion, una red infinita de cosmopolitismos parciales subalter-
nos e insurgentes.

Las dos premisas de una epistemologia del Sur son las siguientes.?
Primera, la comprension del mundo es mucho mas amplia que la compren-
sion occidental del mundo. Esto significa, en paralelo, que la transformacion
progresista del mundo puede ocurrir por caminos no previstos por el pensa-
miento occidental, incluso por el pensamiento critico occidental (sin excluir
el marxismo). Segunda, la diversidad del mundo es infinita, una diversidad
que incluye modos muy distintos de ser, pensar y sentir, de concebir el tiem-
po, la relacién entre seres humanos y entre humanos y no humanos, de mi-
rar el pasado y el futuro, de organizar colectivamente la vida, la producciéon
de bienes y servicios, y el ocio. Esta inmensidad de alternativas de vida, de
convivencia y de interaccién con el mundo queda en gran medida desperdi-
ciada porque las teorias y los conceptos desarrollados en el Norte global y en
uso en todo el mundo académico no identifican tales alternativas y, cuando
lo hacen, no las valoran en cuanto contribuciones vélidas para construir una
sociedad mejor. Por eso, en mi opinidn, no necesitamos alternativas, sino un
pensamiento alternativo de alternativas. De estas dos premisas derivan los
dos procedimientos principales de las epistemologias del Sur: la ecologia de
saberes® y la traduccion intercultural *

En ese marco, esta obra colegiada invita a profundizar las epistemo-
logias del Sur en nuevas direcciones. Considerando algunas de sus contri-
buciones, en lo que sigue me concentro en aclarar algunas de las especifi-
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cidades de las epistemologias del Sur frente a otras tradiciones de teoria
critica. La pregunta que me propongo contestar es en qué se distinguen las
epistemologias del Sur (ES) de las teorias criticas desarrolladas en el marco
de las epistemologias del Norte, especificamente de la teoria critica de la
Escuela de Frankfurt (EF).

El humano con el no humano

Tanto las ES como la EF son epistemologias en las que hay una relacion de
interioridad entre el sujeto y el objeto —toda reflexion es autorreflexion-—,
cuya dindmica es la transformacion reciproca del sujeto y del objeto —toda
transformacion es autotransformacion. Pero aqui comienzan las diferen-
cias. El sujeto de la EF es el sujeto individual auténomo cuya humanidad
se construye por negacion de la naturaleza, concebida como animalidad y
determinacion opaca. Occidente fue construyendo la nocién del individuo
desde los griegos y en esa fuente reside la primacia civilizatoria y cultural
de Occidente, o sea, de Europa. El universalismo es necesariamente un
universalismo europeo y en su nombre se justifica la lucha contra el nacio-
nalismo necesariamente reaccionario. Segun la EF, el liberalismo prometio
consolidar la generalizacion de la circulacién mercantil, una promesa que
todavia no ha cumplido porque el capitalismo, al mismo tiempo que ga-
rantizaba la circulacion, exigia la dominacién del individuo por via de la
explotacion de la fuerza de trabajo. Asi, este sujeto autonomo garantiza su
autonomia al transformar la sociedad capitalista y al construir el socialismo.
Para las ES, en cambio, los griegos no son el comienzo ya que mu-
cho de lo que lograron fue el resultado de inspiraciones africanas, arabes,
persas, hindues y chinas; ademas, su conversion en razén y fuente del uni-
versalismo europeo es un acontecimiento muy tardio, de mediados del
siglo XIX, un acontecimiento politicamente cargado que elimina la enorme
riqueza y diversidad de la tradicion grecolatina para transformarla en el
canon del imperialismo europeo, o sea, del nacionalismo europeo empe-
fado en destruir todos los demas nacionalismos del mundo en nombre del
capitalismo y el colonialismo. Asi, no todo el nacionalismo es reaccionario, y
cuando lo es la lucha no puede ser conducida en nombre del universalismo
europeo sino en su contra. Luchar contra el nacionalismo en nombre del uni-
versalismo europeo es luchar con las armas que éste usa para defenderse.
La dialéctica de la EF se asienta en la contradiccion entre lo humano
y la naturaleza. El individuo auténomo nace en esa contradiccion. La dia-
léctica consiste en que los logros del individuo en la construcciéon de su hu-
manidad, al mismo tiempo que se consiguen en lucha contra la naturaleza,
acaban por provocar la afirmacion de ésta por via de una caida regresiva
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en la animalidad y la barbarie. No es un retorno sino un deterioro fatal.
Es una dialéctica negativa que tiene en Friedrich Nietzsche su principal
inspirador y en el nazismo su cabal comprobacion (con lo que liberan a
Nietzsche del peso de haber inspirado el nazismo y lo transforman en el
visionario de los peligros que estaban ya en el horizonte).

Para las ES la autonomia del sujeto no es primordialmente indivi-
dual ni es construida a partir de la negacion de la naturaleza. Por el con-
trario, la autonomia individual no es posible ni sostenible sin la autonomia
comunitaria o colectiva, y ésta a su vez se construye con y como parte de la
naturaleza y no en su contra. Los humanos —el humano es una abstraccién
inerte— y la naturaleza son parte de un continuum césmico, diferentes pero
convergentes constelaciones de materialidad y espiritualidad, entidades
vivientes con ciclos vitales que se reproducen y florecen en la medida en
que se complementan. Si fuera adecuado usar la metafora liberal diriamos
que el contrato originario es un contrato natural y no el contrato social.
Pero la metafora no es adecuada porque entre los humanos y la naturaleza
no hay relaciones horizontales abstractas: en cuanto natura naturans,” la
naturaleza manda; en cuanto natura naturata, la naturaleza obedece.

Por eso, al contrario de la EF, para las ES no hay humanidad sino
humanizacién y deshumanizacién; y la humanizacién no se conquista ne-
gando la naturaleza sino obedeciendo a la natura naturans y mandando
sobre la natura naturata. Esta es la dialéctica positiva que hace posible a los
humanos usar la naturaleza para su beneficio —la naturaleza que manda
obedeciendo—, con la conciencia de que los limites del uso no son determi-
nados unilateralmente por ellos sino por la naturaleza que obedece man-
dando. El uso es infinitamente creativo, tal como el abuso puede ser infini-
tamente destructivo. El uso que conduce al abuso no es el uso intenso sino
el uso indiscriminado, o sea, el uso que reduce la naturaleza a la natura
naturata, el uso que niega o no entiende la espiritualidad de la naturaleza
y los modos como se manifiesta. Asi, el regreso dialéctico de la animalidad
segun la EF no es otra cosa que la deshumanizacion de los humanos al
amputar su vinculo con la natura naturans.

Desde los griegos y mucho antes, la dialéctica positiva entre proce-
sos de humanizacion y procesos de naturalizacion estuvo en el horizonte
de posibilidades. Este horizonte colaps6 con Descartes y el colonialismo
moderno y fue radicalmente reconstruido por el liberalismo y el capita-
lismo. Reducida la naturaleza a res extensa, o natura naturata, los humanos
occidentales (y no todos por supuesto, ya que las mujeres fueron exclui-
das) pudieron transformar en naturaleza todo aquello en lo que pudieran
mandar unilateralmente, sean cosas o seres humanos (mujeres, pueblos
originarios, esclavos, nifios). El mandar se separ6 del obedecer y en eso
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consistié la mayoridad que Immanuel Kant atribuy6 al hombre de la Ilus-
tracion. Esta autonomia es falsa desde el inicio porque se asienta en la pér-
dida fundamental del vinculo con la natura naturans y, con ello, la pérdida
del vinculo comunitario.

Con la pérdida de la espiritualidad que vincula a los individuos con
entidades que los sobrepasan, la relacion de sustentabilidad de la vida es
reducida a la relacion de produccion material, que el capitalismo transfor-
ma en relacién fundamental de sociabilidad. Entonces, lo que en aparien-
cia es la maxima superacion de la animalidad constituye mas bien la ani-
malidad omnipresente, sub species homini, o sea, convertida en fundamento
universal de sociabilidad. Por eso, el deterioro o el regreso a la animalidad
a que la EF otorga la dignidad de movimiento dialéctico es una ilusion
oOptica derivada de mirar el liberalismo con ojos liberales y el capitalismo
con ojos capitalistas. Las promesas liberales de igualdad, libertad y frater-
nidad no son genuinas. Son la astucia de la razon liberal para ocultar la
deshumanizacién y la desnaturalizacion causadas por el capitalismo. Tales
promesas estan presentes desde siempre en diferentes formas en todas las
culturas, y las versiones liberales y capitalistas son mas convincentes sola-
mente por su proximidad y porque estan ancladas en las poderosas episte-
mologias del Norte que ocultan, marginan o desacreditan otras versiones
de libertad, igualdad y fraternidad.

Ampliar el horizonte de inteligibilidades para ampliar el horizonte
de posibilidades

Al hacer presentes otras versiones, las ES amplian el horizonte de inteli-
gibilidades con el objetivo de ampliar el horizonte de posibilidades. Por
ellas, al contrario de la EF, el liberalismo no es asumido como un paso
necesario en el camino de la emancipacion ni el capitalismo es el eslabon
necesario para llegar al socialismo. Liberalismo y capitalismo no pueden
ser redimidos dialécticamente porque en ambos el hilo de la obediencia
fue cortado, las relaciones de sustentabilidad de la vida fueron sustituidas
por las relaciones de produccion material, y la espiritualidad de la natura
naturans fue exilada hacia los reinos de dioses que pueden o no existir y
que, si existen, son facilmente embaucados por los humanos, ya que no
castigan sin consentimiento ni exigen verdaderos sacrificios.

El liberalismo es un paso posible como el capitalismo es un esla-
bon posible. O sea, las contradicciones del liberalismo y del capitalismo
no dictan el futuro como si el mundo se redujera a ellas. Ademas, tales
contradicciones por si solas pueden conducir tanto a la emancipacion y al
socialismo como a la servidumbre y a la barbarie. El mundo es bastante
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mas amplio que el liberalismo y que el capitalismo, y el vinculo de la obe-
diencia y la primacia de las relaciones de sustentabilidad de la vida siguen
vigentes en el mundo mismo aunque marginadas y desacreditadas. Las
contradicciones del liberalismo y del capitalismo ocurren en un mundo
que no se agota en ellas, un mundo que tiene otras vivencias y experiencias
y que se mueve por otras contradicciones que no son las del liberalismo y
el capitalismo. En esta diversidad del mundo reside la esperanza de que
la libertad, la igualdad y la fraternidad se realicen de manera amplia y
duradera. La diversidad del mundo es la condicion de la utopia poslibe-
ral y poscapitalista. Ni el liberalismo ni el capitalismo son totalidades que
agotan las posibilidades de comprension y de transformacion del mundo.
Pueden ser concebidos, siendo realistas, como totalidades solamente en lo
que llamamos Occidente, pero como dije arriba, la comprension del mun-
do es infinitamente mas amplia que la comprension occidental del mundo
y en consecuencia las posibilidades de transformacion pueden ocurrir en
formas impensables para Occidente. La lucha emancipatoria no es tanto
una demanda de otro futuro como una demanda de otro presente.

La ruptura entre mandar y obedecer tuvo consecuencias politicas de
largo alcance. El colonialismo representa la maxima ruptura y genera la
doble animalizacién de quien manda y de quien obedece. Sobre esta doble
animalizacion el capitalismo construye la doble negacion de la naturaleza,
la autonomia del individuo, sea capitalista u obrero, y su dominio irrestric-
to sobre la naturaleza. La volonté generale es la voluntad de todos los que
pueden ser forzados a ser libres, como decia Rousseau, y por eso excluye a
los que no son ni pueden ser libres, los que nacieron solamente para obe-
decer, sean ellos naturaleza o humanos, esto es, la gran mayoria de los se-
res vivientes humanos y no humanos en la tierra. La sociedad civil se erige
para ocultar la condena de estas mayorias al estado de naturaleza. El Esta-
do moderno colonial mantiene separadas estas dos condiciones mediante
regulaciones, mas que distintas, inconmensurables. Asi, la humanizacién
liberal y capitalista pasa a estar dialécticamente vinculada a la deshumani-
zacion de los humanos y a la desnaturalizacion de la naturaleza.

Las utopias a la medida de las historias y de las luchas

La utopia estd igualmente presente en la EF y en las ES, pero éstas la con-
ciben de modos distintos y le dan espacios diferentes. La utopia en la EF
es una hipotesis desesperada y poco convincente, ya que lo que domina
es la dialéctica negativa, los procesos histdricos que transforman las mas
genuinas aspiraciones de emancipacion y las brillantes superaciones de
la animalidad en el regreso sin progreso a la opresion, el totalitarismo y
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la animalidad barbara. El trasfondo de la EF es la ocurrencia del fascismo
y del nazismo y el ya visible fracaso de la revolucion proletaria. Segun la
EF, tanto en Oriente como en Occidente emergen nuevos totalitarismos de
diferentes tipos. El socialismo, que no atenta contra y al contrario realiza
plenamente la autonomia del individuo liberal, es la salida utépica de la
EF, una utopia a la medida de la historia de Occidente e imaginada como
futuro emancipatorio de Europa.

Para las ES, la totalidad europea es una totalidad muy parcial y por
eso los movimientos dialécticos que la constituyen en ningtin caso pueden
dictar los términos y las posibilidades de la utopia. Hay otras historias por
fuera de la historia “universal” occidental y la conversacion de la humani-
dad sdlo sera posible cuando las diferentes historias se puedan confrontar,
lo que hasta ahora no ha sido posible debido a la voracidad imperial de la
historia europea. El trasfondo de las ES no es el desvio totalitario que boi-
cotea o niega dialécticamente las posibilidades de emancipacion del libera-
lismo y del capitalismo. El totalitarismo es constitutivo y su matriz es el co-
lonialismo, que es la condicion necesaria del capitalismo y del liberalismo
y la raiz profunda de los diferentes totalitarismos modernos. Al contrario
de la EF, las ES atribuyen un lugar central al colonialismo y lo conciben no
solamente como un modo especifico de dominacion politica y econdmica,
sino también como una dimensién fundamental de las epistemologias y
ontologias dominantes en el Occidente moderno, compartidas ademas por
la teoria critica eurocéntrica y por las concepciones eurocéntricas de so-
cialismo. El colonialismo es la reduccién mas acabada y mas amplia de la
naturaleza a la natura naturata, toda vez que involucra, ademas de cosas y
seres no humanos, a los seres humanos mismos. En ese sentido, la utopia
de las ES es una utopia a la medida del mundo colonizado, el Sur global
antiimperial, la descolonizacion de la vida.

Es una utopia paraddjicamente mas dificil y menos desesperada
que la utopia de la EF. Mas dificil porque la descolonizacién implica la re-
construccion del vinculo mando-obediencia, la primacia de las relaciones
de sustentabilidad de la vida por encima de las relaciones de produccion
material, y la reactualizacién de la suprimida pero no eliminada espiri-
tualidad de la natura naturans. Se trata, pues, de algo mucho mas amplio
que la sustitucion de las relaciones capitalistas de produccion material por
relaciones socialistas de produccion material. Pero, por otro lado, es una
utopia menos desesperada porque el colonialismo, al contrario del capi-
talismo, al mismo tiempo que animaliza, exterioriza. El colonizado s6lo
interesa al colonizador como natura naturata, como recurso natural, y por
eso puede seguir viviendo segtin sus vinculos ancestrales con la natura
naturans en todo lo que no colisiona con la expropiacion sistémica. O sea,
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el colonialismo, al contrario del capitalismo, permite el gobierno indirecto,
esto es, el control del colonizado sobre lo que no interesa al colonizador.
Sus modos de vida y de gobierno local (no nacional), sus costumbres y dio-
ses ancestrales, sus vinculos con la natura naturans son irrelevantes si no in-
terfieren con la apropiacién/violencia y los misioneros quedan satisfechos
con la adhesion superficial y aceptan la astucia de la razén del colonizado
como parte de la convivencia subordinada. En otras palabras, el obrero
pertenece mas intimamente al capitalista que el colonizado al colonizador,
y por eso las historias del Sur global son mas diversas y ricas que las histo-
rias de los obreros en cuanto obreros.

Para las ES, el colonialismo es un sistema de apropiacion/violencia
que, para ser eficaz en el centro, crea multiples margenes donde las histo-
rias paralelas, las lealtades ancestrales, las economias propias, las resisten-
cias pasivas, las identidades centrifugas son posibles y pueden convertirse
en nudos de insubordinacion. La vida del colonizado es mucho mas am-
plia que su vida como colonizado. Un sistema tan monolitico y tan mono-
cultural ha dejado florecer mas diversidad que la que le podria interesar
para sus propositos de apropiacidon/violencia o que podria ver o imaginar
con sus estrechas gafas epistemoldgicas y ontologicas. Para las ES en esto
reside la infinita diversidad de las experiencias del mundo que hay que
rescatar con nuevas inteligibilidades y activar para nuevas posibilidades.
Frente al pesimismo historico de la EF que se nutre de una sola historia,
las ES oponen el optimismo tragico que resulta del encuentro entre mul-
tiples historias. Y es aqui donde entra en juego el contenido de esta obra
colegiada.

De las teorias de vanguardia a las teorias de retaguardia

La transicion que se expresa en la EF puede formularse como transicion
entre un periodo revolucionario y un periodo posrevolucionario. Esto se
manifiesta en su posicion ante un tedrico que tuvo mucha influencia: Georg
Lukacs. En Historia y conciencia de clase (1969 [1923]), para Lukacs el pensa-
miento de la clase obrera, en cuanto clase revolucionaria, es el pensamiento
que expresa el sentido de la historia y como tal es objetivo en su lectura tanto
del presente como del futuro. En esto reside la relacion de intimidad com-
plementaria entre teoria y practica. La teoria revolucionaria es la vanguardia
que manda sobre la practica, pero eso no es mas que el resultado reflexivo
de su obediencia al movimiento de la practica revolucionaria.

Para la EF esta concepcion de Lukacs es demasiado optimista para
el tiempo que viven, un tiempo en que ya hay sefiales evidentes de la trai-
cién de la clase obrera a sus objetivos revolucionarios, una traicion dra-
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maticamente presente en la emergencia del estalinismo. En esta vision la
coincidencia entre la teoria y la practica estd rota y quizas para siempre. El
problema no es solamente el estalinismo sino también el efecto destructivo
sobre todo el proceso de reflexion y autorreflexion causado por la socie-
dad de consumo. Para sobrevivir y mantener su integridad el pensamiento
critico tiene que aislarse, separarse, resguardarse, de hecho, refugiarse en
una torre de marfil. Es tal vez la manifestacion mas contundente del pesi-
mismo revolucionario de la EF.

El contexto de las ES es mas complejo. Nuestro tiempo parece dema-
siado tardio para ser revolucionario y demasiado prematuro para ser pre-
rrevolucionario. Se habla hoy de revoluciones pero no de La Revolucion.
Particularmente en América Latina la palabra “revolucion” esta de nuevo
en la agenda politica, sea la revolucién bolivariana, la revolucion ciuda-
dana o la revolucion comunitaria. Pero todas estas revoluciones emergen
de procesos democraticos liberales y, al contrario de La Revolucién, no
significan rupturas radicales con la sociedad prerrevolucionaria ni son la
expresion del movimiento histdrico de una clase revolucionaria bien de-
finida. Al contrario, son complejos procesos politicos hechos de rupturas
y de continuidades con el statu quo prerrevolucionario, movilizados por
fuerzas politicas heterogéneas y sustentadas en bloques (pluri)naciona-
les-populares muy inestables.

Para las ES, La Revolucion que la EF vive como la gran pérdida es
una manifestacion limitada y eurocéntrica del movimiento de las historias
de los pueblos. Representa el maximo de conciencia posible de la version
mas progresista del universalismo europeo, pero es igual de eurocéntrico.
El contexto de las ES es mucho mas amplio que la presencia-ausencia de La
Revolucion. En sus historias, los pueblos oprimidos siempre vivieron mul-
tiples experiencias de resistencia a la opresion; experiencias de rebelion
que no fueron adecuadamente valoradas precisamente porque las ideolo-
glas colonizadas del pensamiento dominante de izquierda eran rehenes de
la presencia o de la ausencia de La Revolucion, de una o de otra segun la
época: si los movimientos de rebelion de los pueblos oprimidos no coinci-
dian con las manifestaciones imaginadas e imaginarias de la presencia de
La Revolucion eran descartados como peligrosos o reaccionarios; si, por
el contrario, tales movimientos cuestionaban el consenso sobre la ausen-
cia de La Revolucion eran descartados como ineficaces, triviales o “falsos
positivos”.

El contexto de las ES es la permanencia de la rebelion, quizas ahora
mas evidente dada la ausencia no sdlo de La Revolucién sino también del
drama de la ausencia-presencia de La Revolucion. La rebelién, al contrario
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de La Revolucién, no se deja teorizar desde fuera, desde lejos y mucho me-
nos desde antes o desde después. La rebelion, como toda accion colectiva,
busca un sentido y demanda una teorizaciéon exigente que la acomparie
y oriente en todos sus pasos. Ese papel no puede ser desempefiado por
una teoria de vanguardia, pues ésta camina con pasos propios y por otros
senderos. A pesar de ser contemporanea de la practica revolucionaria, la
imagina como un espacio vacio entre un antes y un después, ambos ciertos
e inequivocos en su cardcter negativo y positivo, respectivamente. Por eso
la teoria de vanguardia no puede errar; la practica si y, de hecho, siempre
lo hace. Vista desde las perspectivas de las ES, la teoria de vanguardia de
la EF no podria tener otro destino que no sea la torre de marfil. No se trata
de un desvio causado por la traiciéon de la clase obrera o por la seduccion
del fetichismo de las mercancias de la sociedad de consumo, sino que es el
destino constitutivo de una luz que se imagino por fuera y distante para
iluminar mejor el aqui y el ahora.

Las teorias adecuadas a la rebelion son las teorias de retaguardia, las
teorias que acompanan la practica revoltosa para facilitar los intercambios
de experiencias y la densificacion de su sentido, para ampliar las sefiales
emergentes que dan fuerza a la lucha y hacen creibles los esfuerzos y los
riesgos, para criticar la novedad que se disfraza de rutina y la rutina que se
disfraza de novedad, para ayudar a los que caminan mas despacio y evitar
que se pierdan y que su andar los encamine hacia la contrarrevolucion. Las
ES pretenden contribuir a la emergencia de teorias de retaguardia y en eso
reside la centralidad de los procedimientos de la ecologia de saberes y de
la traduccion intercultural.

En ese marco, una lectura atenta de esta magnifica obra colegiada
revela con una precision y una veracidad impresionantes todos los temas
que aqui expongo: el humano con el no-humano en relaciones de man-
do-obediencia, de sustentabilidad de la vida por encima de la produccién
material y de vivencias de sentidos materiales y espirituales; la ampliacion
del horizonte de inteligibilidades como condicién para extender el hori-
zonte de posibilidades; las utopias a la medida de las historias y de las
luchas; el dificil camino de autorreflexion y de autotransformacion que
conduce de las teorias de vanguardia a las teorias de retaguardia. Nuevas
y alentadoras direcciones, esta dicho, para profundizar las epistemologias
del Sur. Creo que los lectores que no se sientan transformados después de
leerla deben cuestionar su vida y volver a leerla.

Coimbra, Portugal
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Notas

Hay también un Norte global en los paises del Sur constituido por las élites locales que se bene-
fician de la produccién y la reproduccion del capitalismo y del colonialismo. Es lo que llamo el
Sur imperial.

Sobre la epistemologia del Sur véase Sousa Santos (2005, 2006a, 2006b, 2007, 2008, 2009, 2010a,
2010b). Véase también Sousa Santos y Meneses (2009).

El fundamento de la ecologia de saberes es que no hay ignorancia o conocimiento en general;
toda la ignorancia es ignorante de un cierto conocimiento, y todo el conocimiento es el triunfo
sobre una ignorancia en particular. Por eso, conocer significa reconocer que hay otros conoci-
mientos.

La traduccién intercultural es entendida como el procedimiento que permite crear inteligibili-
dad reciproca entre las experiencias del mundo, tanto las disponibles como las posibles.

La natura naturans y la natura naturata son dos expresiones latinas, originarias de la filosofia
medieval occidental, muy elaboradas por el filésofo Baruch de Spinoza. La idea central es que
lo que llamamos naturaleza es al mismo tiempo dos cosas muy distintas. La natura naturans
es la naturaleza en su sentido activo, la naturaleza viviente que se autoproduce segtin sus pro-
pias causas. La natura naturata, al contrario, es la naturaleza en su sentido pasivo, las cosas
creadas o hechas y disponibles. Spinoza criticaba a Descartes por concebir la naturaleza sola-
mente en cuanto natura naturata, transformandola asi en una cosa extendida (res extensa) al
servicio arbitrario de los humanos. Al contrario, para Spinoza las dos concepciones eran dos
lados de la misma moneda y su conjunto era deus: deus sive natura, deus, o sea, la naturaleza.
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Breve introduccién a los tres tomos

Xochitl Leyva Solano

Esta obra colegiada, compuesta por tres tomos, no esta desvinculada del
momento histdérico en que vivimos, por el contrario, es fruto de él, de nues-
tras busquedas como estudiosos(as) y como seres humanos habitantes del
planeta Tierra. Es importante sefialar que cuando cada uno(a) de los y las
co-autores(as) nos preguntamos sobre el eje que nos convoco: produccion de
conocimiento ;desde donde, desde quién, para qué, para quién, con quién, cudndo
y como?, lo hicimos desde alguna posicion critica y reflexiva que incluia el
actuar y no solo el pensar de cara a situaciones particulares que enfren-
tamos nosotros(as) mismos(as) y los sujetos-actores(as) con los y las que
trabajamos en estos tiempos de globalizacion neoliberal.

En 2008, cuando empezamos los primeros intercambios que luego
desembocaron en la idea del armado de lo que ahora tienen en sus manos,
el periodico espafol El Pais desplegaba en su portada del 11 de octubre un
titular que nos recuerda de manera sintética el palpitar mediatico de ese
momento:

El crash de 2008. El panico hunde las bolsas. Wall Street y el resto de mercados
cierran la semana con caidas superiores a las sufridas en las crisis de 1929y 1987.
El Ibex vuelve a desplomarse (-9,14%) y vive la peor sesién, la peor semana y el
peor afio desde que se cre6. Rusia, Brasil y Austria entre otras plazas suspenden
las cotizaciones ante el imparable desplome de valores.

Pero tengo que reconocer que entonces la relacion entre “la crisis”
—concebida en singular- y la produccién de conocimiento no nos resulto
tan evidente, sino que fue al correr de los afios, mientras preparabamos
estos tomos, que esta relacion se fue haciendo mas evidente en la medida
en que las crisis —asi en plural- se agudizaban y nos interpelaban de dife-
rentes formas en nuestros espacios académicos y universitarios, a la vez
que el capitalismo salvaje y su concomitante colonialidad arremetian con
mas fuerza contra los sujetos-actores con los que trabajabamos o de los que
éramos/somos parte organica (tomo I y II).

Diferentes pensadores han nombrado de distintas maneras lo que
hoy vivimos: “Cuarta Guerra Mundial”,? “lento, silencioso y letal holo-

causto social”,®> “la democracia disciplinaria”,* “crisis sistémica”,® “crisis
7 6 “” 7 7 £’

capitalista”,® “crisis mundial del capitalismo”,” “crisis de la civilizacién oc-
cidental capitalista”® o bien “crisis del patrdn civilizatorio hegemdnico”.?



Xochitl Leyva Solano

Todas estas conceptualizaciones ponen énfasis en distintos aspectos, pero
de alguna manera coinciden en que la crisis que estamos viviendo como
humanidad es global, sistémica, y va mas alla de ser solamente una crisis
econdmica o financiera. Para varios analistas se trata de una crisis mul-
tifacética’ que es simultaneamente medioambiental, energética, alimen-
taria, migratoria y bélica.!! Al mismo tiempo, otros sehalan que la crisis
actual se manifiesta como crisis politica en una triple dimension: crisis de
la hegemonia del imperialismo, de legitimidad del Estado moderno y de
la democracia liberal representativa,'> asi como crisis cultural y ética en
cuanto crisis de valores, de proyectos de vida, de las formas de identidad
y subjetividad dominantes.” Otros hacen especial énfasis en la crisis de las
estructuras y de las formas dominantes de conocimiento."

He ahi donde cabe preguntarnos: ;como estamos viviendo esta crisis
de estructuras y formas de conocimiento dominante en la Academia, des-
de las disciplinas de las ciencias sociales y desde los(as) universitarios(as)?
¢Como ello esta generando otras practicas de conocimiento, otra geopoli-
tica y otra economia del conocimiento? ;Qué alternativas metodoldgicas,
epistémicas, éticas y politicas siguen construyéndose en diferentes puntos
del planeta Tierra? ;Qué alcances, limites y contradicciones internas tienen
dichas alternativas? ;Qué procesos de reconfiguracion estan en curso? ;En
qué condiciones historicas y socioculturales se dan dichas reconfiguracio-
nes? ;Para qué sirven? o mas bien ;a quién(es) le sirven? De todo eso trata
el conjunto de esta obra colegiada y cada uno de los tres tomos que ustedes
tienen en sus manos.

Pero alguien podria preguntarse para qué queremos discutir eso.
Una posible respuesta podria darse parafraseando aquel pensador anar-
quista que postula que para agrietar el capitalismo se requiere el hacer an-
ticapitalista desde la vida cotidiana (Holloway 2011). En ese tenor, podria-
mos decir que para agrietar el sistema académico® neoliberal —que es el que
hoy gobierna nuestros espacios de trabajo (tomo II)- se requiere del hacer
sentipensado y situado que contribuya a trasformar de raiz el actual pa-
tron de saber/poder, que es parte del patrdn civilizatorio dominante, hoy
en crisis.' De hecho, coincidimos con aquellos que sefialan que el sentido
terminal de la crisis nos exige una nueva racionalidad no sélo econémica,
sino de vida colectiva para todo el planeta.'” Podriamos incluso decir que
el sentido terminal de la crisis nos abre —en general y estos tomos no son la
excepcion- la posibilidad de (re)valorar las practicas de conocimiento de
aquellos que ya de por si viven o han vivido mas all4 de la racionalidad
moderna occidental. Me refiero a revalorar los aportes politicos, epistémi-
cos, éticos, tedricos, de vida, de aquellos que han dado sustento a rebelio-
nes, resistencias, patrones de movilizacion insurreccional y movimientos

24



Breve introduccion a los tres tomos

antisistémicos, antipatriarcales, antirracistas, antiimperialistas en diferen-
tes momentos y partes del mundo.

Juan Ricardo Aparicio y Mario Blaser afirman, en el capitulo 1 del
tomo I, que dichos patrones de movilizacién no se pueden entender, para-
dojicamente, sin tomar en cuenta los embates y las sendas abiertas por el
avance del propio neoliberalismo tanto en comunidades rurales margina-
les como en espacios urbanos de los que los Estados neoliberales se retira-
ron o abandonaron. Desde esos espacios emergen lo que Aparicio y Blaser
llaman patrones de movilizacién insurreccional que, entre otras cosas, nos de-
jan ver la insurreccion contemporanea de saberes subyugados que, como
veremos en su capitulo y en los de los tomos I y I, a la vez que desafian
al régimen dominante de saber/poder en América Latina, son expresiones
de proyectos alternativos a la modernidad en cuanto —nos dicen Aparicio
y Blaser— se caracterizan por un trabajo permanente de co-ajuste entre di-
ferentes subjetividades, un esfuerzo consciente y practico para evitar la
imposicion de verdades, un interés deliberado en producir conocimiento
como parte de la vida experimentada en comunidades (llamense universi-
dades otras, colectivos, escuelas auténomas, etc.) donde opera simultanea-
mente la “contaminacién” (epistémica), la colaboracion y el desafio, donde
lo central no es quién tiene conocimiento sino cdmo se produce y con qué
consecuencias.

La mayoria de los patrones de movilizacion insurreccional referidos
en el tomo I y Il hunden sus raices en tiempos coloniales pero se refuerzan
y avivan, sobre todo, en la década de 1990, cuando los pueblos originarios
de Abya Yala empiezan a conformar articulaciones continentales y movi-
mientos indigenas de alcance nacional.'® A partir de ese momento, éstos se
movilizan masivamente," practican la desobediencia civil* y, como suce-
di6 en Chiapas (México), se levantan en armas con un modo muy propio,
no abogan por la toma del poder sino, simplemente, por cambiar el mun-
do, empezando por el suyo propio.*

Todo ello sucedia al mismo tiempo que en América Latina se daba
una reforma estructural del Estado y un cambio institucional.?? Como re-
feriremos a detalle en las respectivas introducciones a los tomos I y II, las
luchas politicas de los pueblos originarios en el periodo 1990-2012% son
multifacéticas y tienen una clara y abierta dimensién que disputa —de mil
maneras— el sentido y la forma del saber/conocer dominante e incluso va
mas alla de €l. Dicha dimensidn, a la que llamamos epistémica, me permi-
te hablar de las luchas politico-epistémicas de los indigenas movilizados.
Estas luchas se gestan y van in crescendo conforme avanzan comunidades,
organizaciones y movimientos indigenas en acciones de autodefensa prac-
ticadas como defensa de su territorio/vida; de autonomias sin permiso; de
video-autorrepresentaciones en rechazo a la heterorrepresentacion; de co-
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municacion comunitaria articulada en lo continental, pero operando desde
lo mas abajo posible; y en la construccion de universidades, escuelas y
curriculos que buscan responder a las necesidades de sus organizaciones,
movimientos, lenguas y culturas. Todo ello como parte de un momento
clave de (re)constitucion de los pueblos originarios en un contexto caracte-
rizado por crisis y guerras.

Como se verd en los dos primeros tomos, en las luchas politico-epis-
témicas en curso desempenian un papel clave las mujeres indigenas or-
ganizadas, los maestros campesinos nombrados desde las propias co-
munidades en pie de lucha, los jovenes indigenas artistas urbanos, los
comunicadores comunitarios y los(as) indigenas académicos(as) universi-
tarios(as) que se atreven a retar lo naturalizado (tomo I).* Pero las luchas
politico-epistémicas, como veremos en el tomo II, también estan siendo
dadas por los y las militantes, activistas y feministas de los colectivos,
organizaciones, movimientos y redes antipatriarcales, antirracistas, anti-
capitalistas y antiimperialistas.” Todos(as) ellos(as) forman parte de “las
multiformes resistencias al nuevo orden panamericano”,* que desde co-
mienzos de la década de 1990 han contribuido a frenar o retrasar procesos
privatizadores con acciones callejeras masivas, insurrecciones armadas,
derribamientos de presidentes (véase Ecuador, Argentina, Paraguay, Pert
y Brasil) o el desmantelamiento de regimenes corruptos (véase Venezuela
y Pert).”

Vale aclarar que estos tomos no tratan sobre los movimientos en si,
sino sobre cémo y ddénde las insurrecciones de saberes subyugados que
conllevan esos nuevos patrones de movilizacion estan agrietando el pa-
tron dominante de saber/poder e incluso haciendo mucho mas que s6lo
eso. Asimismo, hablan de cémo dichas insurrecciones descentran y retan
al sistema académico conduciendo a la busqueda, en muchos casos, de
nuevas metodologias, de nuevas epistemologias, de nuevas ontologias.

En momentos en que la acumulacion global del capital pareciera de-
mandar la produccién de diferencias,”® y en momentos en que los movi-
mientos sociales en América Latina estan desarrollando estrategias para
construir un lugar de enunciacion propio,” estos tomos buscan contribuir
a visibilizar y cartografiar lo que he dado en llamar pricticas otras de cono-
cimiento(s) y asi abonar, desde el Sur, tanto a la reordenacion, ya en curso,
espacio-temporal del conocimiento (geopolitica del conocimiento) como
al pensamiento critico de la geohistoria donde se produce el pensamiento
mismo. Con esta cartografia® y con las rutas de conocimiento® que, de he-
cho, cada capitulo aporta, se busca contribuir a (re)orientar nuestro hacer/
sentir/pensar y la construccion de alternativas civilizatorias, sociales, poli-
ticas, epistémicas, éticas, metodologicas, tedricas y/o ontologicas.
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Hablamos de pricticas de conocimiento porque, a diferencia de aque-
llos autores que se mueven en el campo del deber ser (normativo/prescrip-
tivo), los y las autoras de esta obra nos movemos en el campo del hacer, es
decir, del “asi lo hice, asi lo hicimos”.*> Por ejemplo, en varios capitulos
no nos referimos a cémo debe ser la interculturalidad sino a las practicas
interculturales vividas de un modo o de otro. En otros, no hablamos de la
subalternidad y la descolonizacion en abstracto, sino de cémo, donde y
cudndo se subalterniza al Otro(a) y de las practicas hechas carne y orien-
tadas hacia la descolonizacion. En otros, no abordamos la co-teorizacion
como un ideal a alcanzar o un deber politicamente correcto, sino que ha-
blamos de nuestras practicas de co-teorizacion puestas ya en marcha en un
tiempo, espacio y sociedad determinados. Las practicas de conocimiento(s)
referidas implicaron desplazamientos que nos permitieron (re)conocer las
relaciones de saber/poder implicitas en nuestras interacciones al tiempo
que nos permitieron dar cuenta, critica y reflexivamente, de las formas en
que buscamos subvertirlas a través de practicas geopoliticamente localiza-
das(bles), situadas, posicionadas, o sea, practicas de conocimiento(s) situa-
do(s). Por ello es que en esta obra damos mucho peso al cémo lo hicimos, con
quién y para qué y no solamente al qué hicimos y qué resulto.

Hija de nuestros tiempos, esta obra nos muestra nuestra diversidad
humana, nuestra diversidad de caminos, de formas, de modos propios y
heterogéneos de producir conocimiento(s) desde el Sur. Aunque los(as)
autores(as) de esta obra nacimos en diferentes paises de América Latina,
Europa y Estados Unidos,” podemos decir que nuestro lugar de enuncia-
cién es el Sur, entendido éste no como un lugar geografico sino como una
accién, condicion o estado del sujeto (Escobar en “Presentacion”) que nos
invita y conduce a otorgarle la debida importancia a nuestros modos lo-
cales de construccion de saberes y de practicas. Practicas que nos han ido,
poco a poco, permitiendo desnaturalizar lo dado y asi empezar a intentar
descolonizar nuestros sistemas de pensamiento y de vida para orientar-
nos mejor, para SURearnos, como propone el antropodlogo brasilefio Marcio
D’Olne en el capitulo 33 del tomo II.

El principio filosofico maya sustento de esta obra, el Ichel-ta-muk’, es
presentado y reflexionado por el socitlogo tseltal Juan Lopez Intzin en el
capitulo 4. Ich’el-ta-muk’ puede ser traducido al espafiol como “apreciar la
grandeza de cada ser” y para efectos de esta obra podriamos decir: de cada
autor(a) que participa en ella, de cada lucha a la que él o ella alude. Este
principio se contrapone al de la filosofia occidental neoliberal de competir
para brillar por si solo y alcanzar individualmente la “cima del éxito”. El
esfuerzo realizado para ponernos en sintonia busca también mostrarnos
algo de lo mucho que hay y que por lo general no conocemos ni a caba-
lidad ni a fondo; ni en el campo académico ni mucho menos en el campo
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de las comunidades, pueblos, movimientos y redes antipatriarcales, anti-
rracistas, anticapitalistas o antiimperialistas. Todas ellas son parte activa y
prolija en la produccion, construccion y creacion de conocimiento(s), a la
vez que nodos claves para la construccion/creacion de alternativas (epis-
témicas, éticas, sociales, politicas, econdmicas, de vida) a la actual crisis
civilizatoria. Asunto nada menor si nos preguntamos ;hasta dénde esta
crisis es también una crisis de alternativas?

San Cristdbal de Las Casas, Chiapas, México*

Notas
1 Enlinea: <http://elpais.com/diario/2008/10/11/economia/1223676001_850215.html>.
2 Concepto acufiado por el neozapatismo en 1999, durante el periodo mas algido de la politica
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contrainsurgente en Chiapas. Este concepto forma parte de la estrategia, la teoria y la filosofia
politico-militar neozapatista. Como afirma el Subcomandante Insurgente Marcos (1999), para
ellos las guerras mundiales tienen tres constantes: a) la conquista de territorios y su reorgani-
zacion, b) la destruccién del enemigo y c) la administracion de la conquista. Desde ahi se puede
entender la Primera, la Segunda, la Tercera y la Cuarta Guerras Mundiales. Ellos llaman Tercera
Guerra Mundial a lo que otros llaman Guerra Fria y consideran que con el derrumbe del campo
socialista y de la Unién Soviética a fines de la década de 1980 y principios de la de 1990 se co-
menz6 a vislumbrar la Cuarta Guerra Mundial. Esta se caracteriza —agrega el Subcomandante—
por tener como enemigo al género humano, al que busca destruir en su dimension de ser hu-
mano, de ser con historia, cultura y tradicion propias. La Cuarta Guerra Mundial trata de homo-
geneizar a todos los que se resisten a desaparecer como diferentes. Su propdsito es homogenei-
zar una propuesta de vida: la vida global con su lenguaje informatico. Usa a la globalizacién
para la universalizacion e imposicion de la ley del mercado, asi como a los Estados-nacion y
a los ejércitos nacionales. Se trata —concluye— de una guerra que puede darse en cualquier lado,
momento o circunstancia (es versatil) y de una guerra total (econémica, diplomatica, politica,
comunicativa) y no s6lo militar.

Concepto acufiado por Atilio Bordén para referirse a las condiciones en que vivimos en América
Latina debido a la “intensificacion sin precedentes de las caracteristicas predatorias de un modo
de produccidn, el capitalista, que, al concebir a los hombres y mujeres, y a la naturaleza, como
meras mercancias, como valores de uso que al mercantilizarse se convierten en fuentes de inago-
tables ganancias, pone en peligro la sobrevivencia misma de la especie en nuestro planeta”
(2008: 44-45). Bordn se pregunta si hay vida después del neoliberalismo y examina a detalle las
perspectivas concretas y posibles para un futuro no capitalista para América Latina en el marco
de un debate mayor acerca del socialismo del siglo XXI.

Pablo Davalos (2010) reflexiona sobre la complejidad del capitalismo tardio y afirma que el capi-
talismo no es un enfermo terminal dado que se refuncionaliza con nuevas estrategias. Davalos
pone bajo sospecha la episteme dominante y reivindica la desconfianza y la suspicacia ante los
discursos del poder al reflexionar sobre el proyecto posneoliberal para América Latina revi-
sando tres momentos diferentes: 1982-1990, 1990-2007 y un tercero, que se inicia desde el afno
2000 con la privatizacion territorial, desposesion y criminalizacion social. Analiza la légica del
ajuste macrofiscal y la reforma estructural y se detiene en el rol del Fondo Monetario Interna-
cional y del Banco Mundial, asi como en los efectos de sus politicas en los Estados y en las élites
nacionales. Para comprender de una manera totalizante e histérica al neoliberalismo al interior



10

11

12
13
14

15

16

17

18

Breve introduccion a los tres tomos

del sistema-mundo capitalista, hace uso de las coordenadas geopoliticas y biopoliticas donde
territorios, cuerpos, subjetividades e incluso las fibras blandas del cerebro son espacios impor-
tantes de disputa y conflicto. Davalos se detiene a analizar la produccién de discursos de poder
que legitiman al neoliberalismo y la heuristica del miedo, que es hoy condicién basica de lo que
llama la “democracia disciplinaria”, que lo mismo obstruye los espacios deliberativos y criticos
que utiliza los sistemas electorales como dispositivos de poder para alcanzar una gobernabili-
dad total del sistema politico.

Véase Wallerstein (2008, 2010), Petras y Veltmeyer (2003), Amin (2008) y también la manera en
que retoman y actualizan dicho concepto los estudiosos latinoamericanos miembros del Grupo
de Trabajo sobre Estados Unidos de Clacso (Gandasegui 2007, Gandasegui y Castillo 2010, y
Castillo y Gandasegui 2012).

Concepto usado por los miembros del Grupo de Trabajo sobre Economia Mundial, Corporacio-
nes Trasnacionales y Economias Nacionales de Clacso (Gambina 2010).

Concepto usado por Eric Hobsbawm (2010).

Concepto usado por Agustin Lao-Montes (2012).

Concepto usado por Edgardo Lander (2012).

Véase Lander (2012), Hoetmer (2009), Lao-Montes (2012), Painceira y Dias (2010), Gambina
(2010) y Papi (2010).

Al respecto, les invito escuchar de viva voz las ponencias de miembros de movimientos, asi
como de estudiosos comprometidos con esas luchas, todos participantes en el Primer, Segundo
y Tercer Seminario Internacional de Analisis y Reflexion. Planeta Tierra: Movimientos Antisisté-
micos, celebrados en el CIDECI Las Casas/Unitierra-Chiapas entre 2008 y 2013. Sobre la situa-
cion de las crisis en 2012 se pueden oir las ponencias de Gustavo Esteva, Francois Houtart y
Silvia Ribeiro impartidas en el marco del Tercer Seminario. Las ponencias de todos esos colo-
quios y seminarios estan en linea en: <http://seminarioscideci.org>.

Véase Lao-Montes (2012) y Lander (2012).

Véase Davalos (2010), Daza, Hoetmer y Vargas (2012) y Lao-Montes (2012).

En la seccién intitulada “Una mirada al tomo I” se hace referencia en extenso a la bibliografia
que debate distintos aspectos de la actual crisis de las estructuras y formas de conocimiento
dominantes.

Concepto acufiado por Andrés Aubry (2007) para denotar la relacion intrinseca existente entre
el sistema-mundo capitalista y la Academia.

Actual patrén civilizatorio al que Edgardo Lander caracteriza como antropocéntrico, mono-
cultural, patriarcal, de crecimiento sin fin y de guerra sistematica contra las condiciones que
hacen posible la vida en el planeta Tierra. “Terminal” —agrega Lander—, en cuanto que estamos
llegando a los limites del planeta y en que no esta garantizada la continuidad de la vida humana
a mediano plazo “sin un freno a corto plazo de este patrén de crecimiento desbordado y una
reorientacion hacia el decrecimiento, la armonia con el resto de la vida y una radical redistribu-
cién del acceso a los bienes comunes del planeta” (Lander 2012: 1).

Los y las zapatistas lo han dicho muy bien, de lo que se trata es de cambiar el mundo. Se puede
ver al respecto también Borén (2008), Chomsky (2003), Dos Santos (2012a, 2012b), Lander (2012),
Lao-Montes (2012).

Véase, en concreto, el proceso desatado en Abya Yala después de octubre de 1989, fecha en que
tuvo lugar (en Bogota, Colombia) el Encuentro Latinoamericano de Organizaciones Campesi-
nas e Indigenas (ONIC 1990, Caudillo 2005). A este encuentro asistieron 30 organizaciones pro-
venientes de 17 paises de América Latina y acordaron la formacién de instancias nacionales
para llevar a cabo las actividades que terminarian siendo el corazén de la contra-celebracion
del llamado V Centenario del Descubrimiento de América y de la Campafia Continental 500
Afios de Resistencia Indigena, Negra y Popular (Juncosa 1992, Sarmiento 1998, Flores 2005,
Caudillo 2005, Burguete 2011). Los movimientos étnico-raciales de esas décadas no sélo inclu-
yen alos indigenas, sino también a los nuevos movimientos politicos afrolatinoamericanos y del
Caribe criollo (Lao-Montes 2012).
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En la madrugada del 28 de mayo de 1990 la Coordinadora de las Nacionalidades Indigenas del
Ecuador (Conaie) llevé a cabo un gran bloqueo en diferentes partes del pais para reclamar
respeto a las nacionalidades indigenas, asi como el reconocimiento de la Ley de Nacionalidades
(Alb6 2011: 138). El 6 de junio de 1990, en la Plaza de El Salto en Latacunga, provincia de Coto-
paxi (Ecuador), mas de 35 mil indigenas se concentraron y luego marcharon en silencio hacia
la capital. Sus reclamos, resumidos en 16 puntos en un documento que intitularon el Mandato
por la defensa por la vida y por los derechos de las nacionalidades indigenas, eran por tierra,
salud, vivienda, crédito y otros derechos, que por su justeza lograron legitimidad ante la so-
ciedad mas amplia ecuatoriana (Ortiz 2011: 74). Legitimidad y visibilidad que también gana-
ron las organizaciones de los pueblos minoritarios de las tierras bajas de Bolivia, quienes en
1990 marcharon hasta La Paz para defender sus territorios, exigir mayor control de sus recursos
y del medio ambiente, asi como el reconocimiento de sus formas internas de gobierno (Albd
2011: 142). Recuérdense también en esa década las movilizaciones por la reforma agraria en
Paraguay, Guatemala y Brasil y las numerosas asambleas, congresos, encuentros, foros, jorna-
das, cumbres y masivas movilizaciones que se dieron en diferentes paises latinoamericanos
entre 1990 y 1992 en el marco de la contra-celebracion del V Centenario (una compilaciéon de las
declaraciones, acuerdos, resolutivos de esos espacios se puede ver en ONIC 1990 y en Sarmiento
1998).

En la seccion intitulada “Una mirada al tomo I” detallamos mas la relacién entre crisis de las
estructuras dominantes del conocimiento y la desobediencia civil que desde mediados de la
década de 1990 1lev6 a cabo un ala del movimiento mapuche.

Me refiero al movimiento politico-militar neozapatista. Sus declaraciones, cartas y comunicados se
pueden consultar en linea: <http://palabra.ezln.org.mx/>.

Véase Davalos (2010: 48-49).

Dentro del periodo 1990-2012 se pueden identificar diferentes ciclos, por ejemplo, el que va de
1990 a 2003, en el cual los movimientos indigenas existentes en diferentes paises de América La-
tina se constituyeron “en actores politicos nacionales y transnacionales y decanta[ron] una
agenda de derechos de los pueblos indigenas [...] [logrando] poner en el centro del debate
publico, con distinta intensidad, sus reclamos de reconocimiento como colectivos diferencia-
dos —pueblos- sujetos de derechos, exigiendo nuevos estatutos que garantiz[aran] su existencia
y su libre determinacion”. Dicho ciclo es parte de “una expresion de una amplia corriente global
de re-emergencia de las identidades y conflictos etnopoliticos, post guerra fria” (Toledo 2005: 68).
Aunque en esta obra colegiada predomina el trabajo con y desde los pueblos originarios, que-
remos mencionar también los aportes politico-epistémicos de los(as) afrodescendientes en pie
de lucha.

De manera muy somera, en el tomo II se abordan las luchas epistémico-politicas dadas desde
las y los miembros de las organizaciones no gubernamentales de la sociedad civil, véase en
particular el capitulo de Jenny Pearce.

Retomo aqui al escritor y sociélogo cubano Luis Sudrez (2010).

Retomo esto ultimo de Raul Zibechi (2008: 15, 23), quien después de casi dos décadas de reco-
rrer los espacios y los territorios ocupados por los miembros de los movimientos de los sectores
populares, indigenas, sin tierra, sin techo, sin trabajo, sin derechos, nos comparte su perspectiva
de los movimientos latinoamericanos de abajo. Todos ellos —agrega Zibechi— promueven una
nueva territorialidad, un nuevo patrén de organizacion del espacio geografico, donde surgen
nuevas practicas y relaciones sociales, y donde el espacio es apropiado material y simbdlica-
mente de cara a la reformulacion de los Estados y de los viejos modos de dominacién del capital.
Como afirma Santiago Castro-Gémez (2000).

Como senala Juliana Flérez-Florez (2007: 263).

Para pensar esta obra colegiada como una cartografia nos hemos inspirado en el uso epistémico,
social y politico que han dado a las cartografias radicales, feministas situadas, mestizas e intrusas
(hooks et al. 2004), artistas, activistas e investigadores-activistas (Moguel y Bhagat 2008), asi como
colectivos tales como: La Colectiva Eskalera Karacola (<http://www.sindominio.net/karakola/>),
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Iconoclasistas (<http://www .iconoclasistas.com.ar>), el Programa Democracia y Transformacion
Global-PDTG (<http://www.democraciaglobal.org>), Antipode (<http://antipodefoundation.org/>),
The Counter Cartographies Collective-3Cs (<http://www.countercartographies.org/>), El colec-
tivo An Architektur (<http://www.anarchitektur.com/english.html>), The Center for Urban
Pedagogy (<http://www.anothercupdevelopment.org>), The Institute for Applied Autonomy
(<http://www.appliedautonomy.com>), The India Institute for Critical Action/Centre in
Movement-CACIM (<http://www.cacim.net>), Visible Collective/Naeem Mohaimen (<http://
www.shobak.org>) y The Corrections Documentary Project (<http://www.ashleyhuntwork.net>).

31 Llamo ruta de conocimiento a ese camino sentipensado, que en gramatica académica decimos
que es epistémico, ético, metodoldgico, politico y tedrico, y que cada autor(a) de cada capitulo
traza al escribir y al momento de sustentar sus argumentos principales. Las rutas de conoci-
miento no se reducen sélo a un listado bibliografico o a un debate académico, sino que también
comprenden experiencias vividas (presentes y pasadas) y conexiones glocales.

32 Hago referencia a una reflexion diferente, pero similar, que escuché después de haber escrito
esta introduccién. A finales de 2012, en el auditorio del CIDECI Las Casas, Gustavo Esteva
afirmaba: “Vivimos tiempos de indignacién, de horror y por ello mismo de reflexion y de ac-
cion”. En seguida pasaba a preguntarse(nos) como y en qué direcciéon movernos para lograr
cambios radicales. Y mas adelante se respondia: “Es necesario recuperar la esperanza, pero no
como ilusion de algo que nos va a llegar, sino de algo que podemos nosotros mismos hacer hoy.
Conectar el deseo con la realidad, cambiar los sustantivos por los verbos, por ejemplo, en vez
de decir ‘educacion’, que implica que alguien nos educa, mejor plantearnos ‘aprender’, que nos
permite recuperar nuestra agencia. En vez de decir ‘salud’, mejor hablar de ‘sanar’, que como
verbo implica la accién, el hacer, el actuar por nosotros mismos”. La conferencia completa pue-
de ser oida en linea: <http://seminarioscideci.org>.

33 Son co-autores(as) personas originarias de Centroamérica (Guatemala), el Caribe (Cuba),
Sudamérica (Colombia, Argentina, el pais mapuche, Ecuador, Bolivia, Perti, Chile y Brasil),
México (Chiapas, Guadalajara, Jalapa, México D.F. y Yucatan), Estados Unidos (Carolina del
Norte, Austin, Georgetown), Canadad y seis paises de Europa (Espafa, Inglaterra, Suiza, Portu-
gal, Alemania y Finlandia).

34 Agradezco a Axel Kohler, Valentin Val, Jorge Alonso, Aura Cumes, Arturo Escobar, Gilberto
Valdés y Héctor Nahuelpan su lectura y comentarios criticos a este texto.
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¢Reconfiguracion del régimen moderno
de saber/poder en América Latina:
dénde, como y quiénes?



Una mirada al tomo I

Xochitl Leyva Solano

En el tomo I, investigadores(as) con diferentes raices (indigenas, académi-
cas, activistas, etc.) nos comparten como ellos(as) retan aspectos medula-
res del régimen moderno de saber/poder, aspectos que han sido clave para
el funcionamiento del sistema moderno/colonial patriarcal capitalista occi-
dental. Este tomo nos permite explorar, desde diferentes aristas, la relacion
entre poder y conocimiento(s) tomando como punto de partida experien-
cias concretas sucedidas sobre todo en las ultimas décadas (1980-2014) en
Ecuador, Guatemala, Colombia, el pais mapuche' y México. Experiencias
que nos han obligado a repensar y cambiar nuestras practicas académicas
a contraluz de la forma en que los(as) miembros de los pueblos originarios
y afrodescendientes vuelven central las dimensiones epistémicas, éticas,
politicas, ontoldgicas y tedricas en sus luchas personales y colectivas.

Me detengo en el capitulo 1 donde Juan Ricardo Aparicio y Mario
Blaser nos invitan a reflexionar sobre quiénes estan hoy impulsando la
reconfiguracion del régimen moderno de saber/poder en América Latina.
Atendiendo a varios de los aportes de este tomo, podriamos responder
diciendo que en gran medida se trata de aquellos(as) indigenas en pie de
lucha quienes, desde diferentes lugares, tiempos y formas, son parte de
procesos mas amplios de reconstitucion de sus pueblos originarios y de
construccion de autonomias (de facto, sin permiso, por derecho) de cara
a unos Estados-nacion que se encuentran no so6lo en un fuerte proceso de
transformacion, sino en crisis.? Estados-nacion que, por un lado, son pre-
cursores en el reconocimiento de los derechos indigenas pero, por el otro,
son modelo de una politica de dependencia que restringe la posibilidad de
construccion plena de verdaderas autonomias (Colombia).’ Estados que
no cumplen los Acuerdos de Paz firmados y que para legitimarse destapan
espirales de violencia, como “la guerra contra el crimen organizado” (Mé-
xico). Estados que, después de la firma de los Acuerdos de Paz, adoptan
discursos y politicas multi e interculturales que no logran transformar de
raiz, legal y estructuralmente, al propio Estado y la sociedad (Guatema-
la). Estados que se niegan a reconocer los derechos territoriales y politicos
de las naciones originarias y prefieren criminalizar su protesta con “leyes
antiterroristas” (Chile). Con estas afirmaciones quiero enfatizar la impor-
tancia de no perder de vista la relacion del Estado-nacion con los pueblos
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originarios, los afrodescendientes* y la sociedad civil organizada cuando
reflexionamos sobre la dimension epistémica, ética, politica, ontoldgica y
tedrica de la actual insurreccion de saberes subyugados que tiene lugar
en América Latina y allende los mares. De hecho, Aparicio y Blaser, en su
capitulo, profundizan en la manera cémo colectivos insurrectos y univer-
sidades campesinas e indigenas retan y desafian los limites de lo posible
y lo razonable, asi como los criterios de razén y verdad (episteme) hege-
monicos.

No me cabe la menor duda de que cada lector(a) emprendera su pro-
pio camino para acercarse a los capitulos que contiene este tomo. La ruta
que a continuacién se propone es sélo eso: una propuesta basada en una
mirada. Una mirada que hace énfasis en los contextos de crisis y guerras
en los que se esta produciendo/construyendo/creando conocimiento(s) de
otro modo, practicas de conocimiento otras. Esta ruta no es casual ni arbi-
traria, tiene una base sociohistorica y sociocultural y es una critica a aque-
llos modos en que los asuntos epistémicos, epistemolodgicos y metodoldgi-
cos se tratan de manera des-contextualizada, ahistorica y des-encarnada.

Investigadoras de pueblos originarios retan el régimen dominante
de saber/poder

Desde Guatemala, la antropdloga maya kaqchikel Aura Cumes (autora
del capitulo 2) nos comparte su reflexion de lo que implicé para ella en-
trar, entre 2004 y 2008, al campo de la investigacion social en Guatemala
desde una posicién formal de poder: co-coordinadora de un proyecto de
alcance nacional con financiamiento internacional. Cumes nos dice que su
posicion de autoridad en la investigacion era negada, incluso inconscien-
temente, cuando su presencia e interlocucion era invisibilizada y mino-
rizada en los diferentes espacios de didlogo, por encarnar ella la imagen
racializada y sexualizada de subordinacion en tanto mujer indigena. Es
decir, su lugar en la historia y sus condiciones sociales, la colocaron en una
situacion de subalternidad. Dicha autora procesa su experiencia perso-
nal-colectiva para problematizar las relaciones naturalizadas entre poder
y conocimiento desde un contexto historico, cultural y politico particular.
Aborda y critica las opresiones, dominaciones, reduccionismo, racismos y
universalismos vengan de donde vengan: de las izquierdas, de la Acade-
mia, del feminismo o del movimiento maya.’

Cumes nos comparte a detalle las dificultades concretas a las que
se enfrentd cuando su sola presencia retaba los imaginarios dominantes
de autoridad en el campo de la investigacion social guatemalteca, ya que
los estereotipos de las mujeres mayas solo dan cabida para que éstas sean
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“marias”, empleadas domésticas, campesinas, jornaleras y/o trabajadoras
de maquiladoras. Pero para valorar en sus justos términos la importancia
de la presencia de una mujer maya co-coordinadora de un proyecto aca-
démico de envergadura (inter)nacional hay que mencionar varios asun-
tos. Primero, que el campo de la investigacion social guatemalteca ha sido
histéricamente dominado por académicos hombres blancos, sobre todo
por extranjeros, pero también por ladinos.® Segundo, que dicho campo es
altamente fragil pues estd marcado por 36 afios de guerra genocida’ en la
que el Estado guatemalteco militariz6 y masacr6 a las comunidades indi-
genas,® hecho que llevo al exilio masivo a mayas, universitarios y clases
medias identificadas con o parte del movimiento revolucionario. Esas ma-
sacres y exilios condujeron a la pérdida de intelectuales mayas y no mayas.
No obstante, también hay que mencionar que la lucha revolucionaria fue
la “escuela” de muchos dirigentes y dirigentas (mayas y no mayas), quie-
nes desplegaron sus acciones sobre todo en los campos militar y politico.
A diferencia de esas generaciones pasadas, las nuevas, compuestas por
mujeres “jovenes”® profesionistas universitarias posgraduadas, luchan en
y desde el campo académico. Ellas desarrollan su trabajo académico y poli-
tico —pues varias son también feministas— en tiempos posteriores a la firma
del Acuerdo de Paz Firme y Duradera, suscrito en diciembre de 1996 por
las guerrillas que formaban parte de la Unidad Revolucionaria Nacional
Guatemalteca (URNG)" y el gobierno guatemalteco. Este contexto es su-
mamente relevante para el tema que tratamos, ahora me explico.

En marzo de 1995, como parte del Acuerdo de Paz Firme y Durade-
ra, se firmo el Acuerdo sobre Identidad y Derechos de los Pueblos Indige-
nas (AIDPI), el cual oficialmente reconocia" la desigualdad étnica de Gua-
temala y la existencia del “Pueblo Maya, Xinka y Garifuna”. Ese Pueblo
Maya que ha sido explotado y discriminado por su raiz, historia y cultura,
y que busca y ha buscado, de diferentes formas —el campo académico es
una mas-, revertir la inferiorizacién, discriminacién e inequidad de la que
ha sido objeto. Pero por mas que hoy nos parezca totalmente normal el uso
de categorias como “mayas” y “Pueblo Maya”,"” no debemos olvidar que
son construcciones sociales con una fuerte carga politica (Esquit 2004) que
cierto segmento de la poblacion indigena ha recreado para dignificar su
vida, conectar y legitimar sus luchas.” En el caso de Guatemala, desde la
década de 1990, estos términos se expandieron y se volvieron hegemodnicos
entre las organizaciones indigenas del “Movimiento Maya”, sobre todo a
partir del momento en que se involucraron en el debate y la implementa-
cion de los acuerdos alcanzados en el AIDPI. Acuerdos que, por diferentes
razones, no culminaron con la aprobacién de las reformas constituciona-
les correspondientes, lo que condujo, entre 2000 y 2001, a una crisis entre
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los(as) miembros del movimiento maya, a un repliegue de la sociedad civil
y a un ambiente en el que —a decir de Bastos y Camus (2003)—- no se queria
ya hablar de “derechos indigenas” y del “reconocimiento a la identidad”.
Sin embargo —como ellos mismos sefialan—, fue el mismo AIDPI firmado
por el Estado el que hizo que éste tultimo asumiera el discurso asociado a
la multiculturalidad ddndole asi un caracter de legitimidad al discurso de
la diferencia étnica (ibid.).

Traigo a colacion la crisis en que cay6 el movimiento maya porque
ello movio a sus dirigentes(as) a la reflexion profunda sobre muchos as-
pectos; algunos de ellos fueron la representatividad del movimiento y
la relacion entre dirigentes y base social. Es ahi cuando dirigentes de or-
ganizaciones parte de ese movimiento solicitaron ideas a investigadores
que venian caminando con ellos' y es en ese contexto que se gestan las
primeras ideas que dieron pie al proyecto Mayanidad y vida cotidiana. La
ideologia multicultural en la sociedad guatemalteca, del cual fuera co-coordi-
nadora Aura Cumes."”> Como nos dicen sus coordinadores(as), dicho pro-
yecto buscéd generar una nueva relacion entre la investigacion social y la
accién politica. Para ello se sustentd en una metodologia colaborativa que
promovio' el debate y el didlogo permanente entre activistas, académicos,
miembros de instituciones de gobierno y de la cooperacion internacional
con el objeto de fomentar, en la Guatemala de “posguerra”, lo que los(as)
coordinadores(as) llamaron una cultura de didlogo que permitiera discutir
con la gente de a pie y de la milpa la manera cdmo reciben, viven y recrean
la ideologia multicultural que se presenta hoy en Guatemala como alterna-
tiva para entender la diferencia étnica (Bastos y Cumes 2007). Los(as) coor-
dinadores(as) buscaron asi que la investigacion fuera de utilidad no sélo
a la academia sino a todos los actores interesados en elaborar discursos y
acciones que tomaran en cuenta y recogieran las aspiraciones de la gente.

Ese es parte del contexto historico y coyuntural que nos ayuda a
comprender mejor lo que Cumes nos expone en el capitulo 2. En él, ella
toma la via de lo que en gramatica feminista y académica llamamos situar
el conocimiento, es decir, plantea desde donde se habla, quién habla y para
qué se habla. Cumes nos dice que lo hace no para victimizarse, sino para
que “(re)conozcamos las condiciones sociales reales” que la marcan a ella
y a muchos de los(as) profesionistas universitarios(as) de pueblos origi-
narios quienes, como ella —agrega—, provienen de “familias campesinas,
analfabetas, cuya prioridad ha sido siempre la sobrevivencia”. Pero decia
yo, Cumes nos invita, como varias de sus predecesoras,'” a preguntarnos
sobre las implicaciones que tiene la interseccion de la clase, la raza, la et-
nia y el género para la produccion del conocimiento académico y para la
vida concreta de las mujeres investigadoras indigenas feministas. Nos in-
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vita a preguntarnos qué pasa cuando uno toma el camino critico a la sub-
alternidad, a la colonizacioén, al colonialismo, al sistema patriarcal y a la
modernidad/colonialidad. Camino que no es necesaria ni automaticamen-
te el elegido por todos(as) los(as) profesionistas, sean o no miembros de
pueblos originarios. Cumes nos dice que, siguiendo la tradicion feminista
negra,’® ella intentd transformar sus desventajas sociales en materia para
la reflexividad y fuente importante de aprendizaje societal. Creo que éste
es el camino seguido también por los(as) profesionistas de pueblos origi-
narios autores de los capitulos 3, 4, 5,9, 12 y 14.

Hablar de la subalternizacion nos lleva a principios de la década de
1980, cuando historiadores de la India, principalmente, formaron el Gru-
po de Estudios Subalternos desde una posicion critica y en oposicion a
la historiografia del nacionalismo indio dominada tanto por el elitismo
colonialista como por el burgués nacionalista (Guha 1982).” El Grupo de
Estudios Subalternos tuvo repercusiones importantes en muchas partes,®
por ejemplo, en América inspir6 la emergencia, a principios de la déca-
da de 1990, del Grupo Latinoamericano de Estudios Subalternos.?’ Ambos
grupos, cada uno a su tiempo y en su contexto particular, no estaban sa-
tisfechos por la forma en que el subalterno, el pobre, habia sido subsumi-
do —tanto por liberales como por socialistas— en una narrativa que no era
exactamente la suya. Ambos grupos ponian especial énfasis en la politica
de la localizacion y buscaban desmantelar la razon colonial que permeaba los
campos académicos (Rodriguez 2001). Dentro del primer grupo menciona-
do, destacd el trabajo de la estudiosa “marxista-feminista-deconstructora”
—como ella se autodefine— Gayatri Spivak (2003 [1988]), quien se preguntd
en 1983 si el subalterno podia hablar. Pregunta que sigue siendo valida
en cuanto que nos obliga a pensar tanto en nuestra posicion politica como
en nuestras presuposiciones analiticas académicas.”” Creo que la pregunta
lanzada hace treinta afios: ;como es representado en el discurso occidental
el sujeto del Tercer Mundo?,” podria ser reformulada asi: ;cémo se repre-
senta hoy a si mismo el sujeto subalternizado ante un Occidente globali-
zante neoliberal? De hecho, en 2012, en una universidad estadounidense
parafraseaban la reformulacion asi: jpueden los subalternos conocerse a si
mismos?, jpueden los subalternos leerse a si mismos?*

Al respecto podemos decir que lo que parece estar sucediendo desde
hace tres décadas y media en ciertas esferas societales es la emergencia, en
diferentes puntos de América Latina y el Caribe, de investigadores, profe-
sionistas y analistas miembros de pueblos originarios y afrodescendientes,
quienes estando aun muy cerca de sus comunidades de origen o yendo y
viniendo de ellas, revaloran y reconstruyen de mil formas su matriz on-
tologica-cultural y, desde ahi, cuestionan la subalternizacién a la que se
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han visto histéricamente sometidos. En América Latina y el Caribe ello
esta sucediendo entre estudiantes de raiz indigena y afro cursantes de los
programas de licenciatura y de posgrado de instituciones de educacion
publica y privada, en las agrupaciones creadas ex profeso como asociacio-
nes de investigadores(as) universitarios de los pueblos indigenas,” en los
espacios académicos creados y controlados por los pueblos y naciones ori-
ginarias® y/o afrodescendientes, y en la academia precarizada (Reyes 2012).
De hecho, la precarizacion en las condiciones del trabajo académico y la
corporativizacion neoliberal de la comunidad universitaria estan empu-
jando hoy a la critica no sdlo de la subalternizacion, sino de lo que se ha
llamado la “explotacién y esclavitud moderna”?® que se vive en las propias
universidades publicas. La precarizacion de estos profesionistas universi-
tarios estd provocando incluso el retorno a un “lugar en el que nunca es-
tuvieron... [donde estan hoy] aprendiendo a cultivar su comida, algunos
incluso moviéndose tan lejos como es posible de la economia capitalista”
(Reyes 2012: 154).%

Los(as) jovenes universitarios(as) de pueblos originarios y afrodes-
cendientes no son los inicos que participan en estos nuevos procesos de
reconstitucion de los saberes propios, pero sin duda ellos(as) juegan un
papel central en lo que llamamos las luchas por la justicia epistémica. Esta
justicia no es solo un asunto de “individuos”, por el contrario, como nos
muestran los estudiosos del tema,*® en América Latina han sido, en gran
parte, los(as) miembros de los movimientos indigenas quienes, desde hace
varias décadas, han desplazado la “demanda indigena” a una educacion
con pertinencia cultural y calidad desde los niveles basicos a los de educa-
cion superior. Pero a pesar de que el acceso de los(as) indigenas a la edu-
cacién superior es aun muy limitado,* éste les ha permitido construir un
locus de enunciacion desde donde se peguntan lo mismo que se pregunto
en el Cauca, Colombia, en 2001, Susana Pifacué, una de las investigado-
ras universitarias nasa miembro del Consejo Regional Indigena del Cauca
(CRIC): “;con qué enfoque estan haciendo [su investigaciéon]? ;Cémo la es-
tan escribiendo? ;En donde la estan escribiendo? ;Qué estan escribiendo?
¢Para quién la estan escribiendo?” (cit. en Rappaport en este tomo).

Cada vez un numero mayor de ellos(as) disputan, en su actual ha-
cer investigativo, sentidos, significados, modos, métodos, epistemologias,
teorias y escrituras normalizadas por el régimen moderno de saber/poder.
¢Coémo lo hacen? Varia mucho el modo segtin el contexto historico, politico
y cultural, pero para muchos(as) el reto estd en como conectar los dife-
rentes mundos a los que pertenecen, porque si bien ellos(as) poseen una
raiz propia que va mas alla de lo que llamamos “Occidente”, también es
verdad que sus sociedades y culturas han vivido quinientos y pico de afios
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bajo el dominio de ese Occidente. Al respecto, en el marco de la inaugura-
cion de las universidades indigenas de Bolivia (Unibol), en agosto de 2009,
un sabio aymara decia que era importante “saberse indigena y saber de
otras culturas”, a la par que una lider guarani afirmaba que era necesario
“partir de lo nuestro pero complementandose con todos los conocimientos
universales” (cit. en Ampuero s.f.: 13). En 2011, en la Feria Internacional
del Libro realizada en Guadalajara, México, una profesionista guatemal-
teca maya k’iche” de raiz comunitaria, Gladys Tzul, nos recordaba en su
ponencia que los sistemas comunitarios indigenas, si bien aparecen como
un proceso organizado para resistir y defenderse, se recrean en el hori-
zonte del mundo republicano. Todo ello —agregaba— lleva a dichas comu-
nidades a desplegar una accion politica hibrida y le hace afirmar a ella
que su trabajo doctoral en proceso no solo trata de interpretar la historia,
sino pensar desde lo indigena para “seguir en las luchas de disputas del
sentido comdn de nuestras disidencias y para problematizar y avizorar
las posibilidades de fracturar o intentar fracturar los 6rdenes que buscan
seguir siendo permanentes” (2011: s. num. de p.).

Pero pareciera que no todo debe ser leido en clave de domina-
cion-subordinacion-subalternizacion. Pongo un ejemplo: en los capitulos
3,4,5,9,12y 14 se trasluce también cémo la academia y las ciencias socia-
les han aportado herramientas a los(as) profesionistas provenientes de los
pueblos originarios® para hacer oir su voz sin ventriloquias e incluso sin
ventriloquias comprometidas. Les ha permitido nutrir sus procesos (colec-
tivos y personales) de desdomesticacion, descolonizacién, despatriarcali-
zacion. Muchas de esas voces se nos presentan como autorias personales,
otras como autorias organizacionales, pero ambas son parte de un concier-
to de voces y luchas que reclaman respeto, equidad, justicia, autonomia y
soberania desde y para los pueblos, nacionalidades, comunidades y orga-
nizaciones indigenas y de afrodescendientes.

Entre colonialismo y descolonizaciéon: ;didlogos epistémicos in-
terculturales?

De hecho, en el capitulo 3 el investigador mapuche Héctor Nahuelpan se
pregunta: ;jes posible alcanzar la soberania epistémica? No, se responde. No
—aclara—, si no logramos verdaderos didlogos epistémicos interculturales que
vayan mas alld de una “interculturalidad unidireccional” basada solo en el
respeto retorico y la tolerancia politicamente correcta (capitulos 3, 7 y 8).
Nahuelpan se pregunta sobre como se pueden construir dichos didlogos,
pregunta que en otras latitudes ha sido respondida argumentando que
los didlogos no son posibles bajo condiciones de desigualdad e inequidad,
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hoy exacerbadas por la globalizacion neoliberal (Moya 2009). Nahuelpan
mismo afirma que tendriamos que partir de (re)conocer y visibilizar las
experiencias concretas e historicas de despojo, represion, militarizacion,
judicializacion y criminalizacion de que han sido objeto las naciones ori-
ginarias. Agrega que ademas tenemos que reflexionar sobre el papel que,
en cada lugar y tiempo concreto, han jugado la educacién escolarizada y
la universidad para la reproduccién de las relaciones coloniales, asi como
considerar, creo yo, como se ha dado la produccion del conocimiento propio
en ese contexto de histdricas y multiples dominaciones y guerras.

Al respecto, el socidlogo maya-tseltal Juan Lépez Intzin (en el capi-
tulo 4) responde desde lo que llama la hermeneusis intercultural. A partir
de ella conjuga en su ser, persona y cuerpo el conocimiento propio y el
de Occidente desde una experiencia multisituada de vida y trabajo, mar-
cada —nos dice enfaticamente— por el monel kajtesel (“acostumbramiento,
domesticacion, entrenamiento”) que desde tiempos de la conquista ha su-
frido el stalel jkuxlejaltik sok jts'umbaltik, o sea, el “modo de ser, pensar, ac-
tuar, sentir, decir nuestro y de concebir el mundo y la vida tseltal”. Lopez
Intzin expone en su capitulo elementos de su caminar para lograr el sujtesel
ot'an sok sjultesel ch’ulel, o sea, “volver-regresar el corazon y despertar la
conciencia de(sde) los jovenes mayas”. Ello —nos dice—, con la esperanza
de asi contribuir a refundar las bases de la humanidad y del conocimiento
hegemonico.

Sobre ese tema, la investigadora maya mam Jacolb’e Lucrecia Garcia
y el investigador guatemalteco Sergio Mendizabal —co-autores del capitulo
5- sefialan que les preocupa que, a pesar de encontrarnos en plena crisis
civilizatoria, sigamos sin atender el potencial de transformacion y emanci-
pacion que nos ofrece la practica sociocultural de los pueblos originarios.
Pero para no quedarse a nivel de enunciado normativo, Garcia y Mendiza-
bal nos narran como tomaron el camino de lo que en académico llamaron
la investigacion intercultural critica transformativa. Con un equipo de inves-
tigacion compuesto por no mayas y por sik’ol naleb’ (buscadores mayas de
conocimiento)® se dieron a la tarea de reconectar con sus raices, con la pa-
labra-memoria de los abuelos y con los territorios propios a través de una
experiencia intensa de alteridad intra maya. Esta busqueda les permitio a
los propios investigadores mayas conocer y revalorar los saberes de cuatro
diferentes grupos mayas guatemaltecos y, a la vez, poner en evidencia,
desde la vida cotidiana y en-carnada, la tension existente entre lo que se es,
se era y lo que se imagina uno que sigue siendo. Tensiones reflexionadas
que buscan contribuir a la construccion de lo que ellos llaman identidades
interculturales integradoras y emancipadoras.
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No es casual que para muchos(as) investigadores(as) provenientes
de pueblos y naciones originarias el punto de partida sea la dominacion co-
lonial con todas sus violencias pasadas, mismas que hacen eco en muchas
de las vividas actualmente en sus lugares de origen. Al respecto, Héctor
Nahuelpan afirma:

[...] los actos de conquista y ocupacién colonial son algo mas que el producto de
la fuerza y la violencia descarnada mediante la cual se ocupan, explotan, saquean
territorios ajenos, asesinan o disciplinan sus poblaciones. El colonialismo es tam-
bién un proyecto cultural donde el conocimiento habilitado por la conquista o pro-
ducido por ésta, contribuye a la formacién y renovacién de relaciones de control y
subordinacién social (2013: 76).

Los historiadores mapuche Pablo Mariman, Sergio Caniuqueo, José
Millalen y Rodrigo Levil (2006) argumentaron desde el campo académi-
co-politico que lo que hoy se vive en el ancestral territorio mapuche (lla-
mado Wallmapu) es el producto del colonialismo hispdnico y del colonialismo
interno que emerge a partir de la incorporacion forzada del soberano pais
mapuche —a mediados del siglo XIX- a los Estados chileno y argentino,
y que se refuerza con la economia neoliberal capitalista extractiva. Este
proceso, por vias muy diversas,* ha contribuido al despojo de 95% del
territorio ancestral reconocido como tal por la corona espanola luego de su
derrota militar y, sobre todo, tras la sublevacién masiva de los mapuche a
finales del siglo XVL

Frente al despojo y las violencias, los(as) mapuche han resistido y
luchado, aunque como Nahuelpan et al. (2012a)* afirman, se han visto ase-
diados por mecanismos multiples de domesticacion, disciplinamiento y
cooptacion. Sin embargo, dichos mecanismos no siempre han resultado
como el Poder lo esperaba, por ejemplo, baste ver el papel tan importante
que los(as) jovenes profesionistas universitarios(as) mapuche han jugado
en la historia y formacion de las diversas organizaciones del movimiento
mapuche, cuyos origenes contemporaneos podrian remitirse a principios
del siglo XX (Mariman et al. 2006 y Nahuelpan et al. 2012a). Desde media-
dos de la década de 1990, dicho movimiento rompid con el Estado y su
institucionalidad frente al fallido acuerdo realizado entre el movimiento
mapuche y la Concertacion de Partidos por la Democracia. Fallido para los
mapuche por las leyes que implementaron los gobiernos de la Concerta-
cion* y por sus politicas abiertamente neoliberales que permitian y fomen-
taban en su territorio la privatizacion de los derechos del agua, del mar y
del borde costero, la expansion de plantaciones forestales, la constitucion
de concesiones mineras y la explotacion de hidrocarburos, la patente de
germoplasma, la creacion de grandes obras viales, energéticas y turisticas,
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asi como la instalacion de vertederos. Todo ello denunciado en 2002 por
la Coordinacion de Identidades Territoriales y Organizacion Mapuche (cit.
en Mariman y Aylwin 2008: 136).

La ruptura implicé desobediencia civil: toma de caminos, accio-
nes contra plantaciones forestales y ocupacion de predios en conflicto al
tiempo que se exigia la autodeterminacion del pueblo mapuche entendida
como autogobierno, el control de sus recursos naturales, la recuperacion
del territorio despojado y el desarrollo fundamentado en la cultura propia
y en la cosmovision mapuche. El territorio era(es) reclamado como soporte
material y espiritual. El Pueblo entendido como sujeto colectivo deposita-
rio de derechos politicos y territoriales (ibid.). La nacion mapuche conce-
bida como utopia o comunidad politica a reconstruir a ambos lados de la
cordillera andina (Caniuqueo 2006 y Millalen 2012).

Estos actos de desobediencia civil recibieron como respuesta del Es-
tado la represién politica de las comunidades mapuche y la persecucion
judicial de sus lideres: del afio 2000 en adelante, 24 de ellos fueron conde-
nados a penas de prision de hasta diez afios y un dia por conflictos territo-
riales, la mayoria de ellos responsabilizados de “actos terroristas” con base
en una legislacién que data de la época de la dictadura militar (Mariman
y Aylwin 2008: 143, Levil 2006: 227).” Esta postura de desobediencia civil
también ha implicado desobediencia epistémica, dentro de la cual se ha re-
tomado la tarea de (re)construir, desde los mapuche, su historia nacional
Esta reconstruccion se convierte en un arma de lucha que contribuye a
comprender la situacion colonial que se vive en la actualidad (Nahuelpan
2013) y a denunciar la violencia y el racismo en general, y epistémico en
particular, del que han sido objeto. Hay violencia y racismo epistémico,
por ejemplo, en las interpretaciones de los historiadores nacionales winka,*
quienes hablan de la “Pacificacion de la Araucania” para referirse a la cam-
pafia militar de invasion del Ngulumapu por parte del entonces naciente
Estado chileno (Mariman et al. 2006). Hay violencia y racismo epistémico
en la concepcién de victimizacién y en la 1dgica de la derrota que encap-
sula la frase: “el tema mapuche” (Canuiqueo 2006: 173). También estan
contenidos en la traduccidon que se hace del etnénimo “mapuche” como
“hombre de la tierra”, misma que viene a reforzar, desde lo ideoldgico, el
proceso de campesinizacion y reduccion forzada a la que han sido someti-
dos los(as) mapuche, sobre todo en el siglo XX (Mariman et al. 2006).

El valor explicativo asignado por estos(as) profesionistas mapuche
al colonialismo nos hace verles como parte de una amplia genealogia/carto-
grafia que en la memoria corta,*® y desde el punto de vista de lo académico
y desde lo propio, nos llevaria, en América Latina y el Caribe, por ejem-
plo, a los aportes que desde mediados de la década de 1980 han hecho los
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historiografos académicos aymaras bolivianos Roberto Choque (1986) y
Carlos Mamani (1991), quienes fueron “mas alld del velo encubridor de
la retorica liberal republicana” (Rivera Cusicanqui 2010b: 53). O al aporte
del profesionista maya kaqchikel, Demetrio Cojti Cuxil (1984, 1991, 1995),
quien por esos afios también reflexionaba académicamente sobre la iden-
tidad nacional, el pensamiento maya, el colonialismo interno y el racismo
en Guatemala. Nos llevaria a las contribuciones de Silvia Rivera Cusican-
qui (1984, 2010a, 2010b), fundadora del Taller de Historia Oral Andina
en Bolivia, quien desde mediados de la década de 1980 introduce la idea
de la existencia de multiples planos dentro de la conciencia historica del
campesinado y en 1990 nos muestra como opera en Bolivia el sistema de
violencias encubiertas y las contradicciones coloniales renovadas por las
reformas liberales y populistas, y como todas ellas se constituyen en ele-
mentos cruciales de la forja de identidades culturales de todos los sectores
del pais, tanto en el pasado como en el presente.

Esta propuesta de cartografia otra nos obligaria a ir mas alld de la
academia y a retomar, por ejemplo, la praxis proveniente del movimiento
lamista en Colombia,*! del pensamiento “existencial descolonizador”,* asi
como a valorar en sus justos términos, por ejemplo, el aporte descoloni-
zador en Bolivia del indianismo revolucionario, del pensamiento amdutico® y
del katarismo indianista,* o del Movimiento Indio Tojil en Guatemala,*
por citar solo algunas propuestas tedrico-politicas creadas desde los movi-
mientos indigenas. Nos llevaria también a los estudiosos no indigenas ar-
gentinos, mexicanos, colombianos, guatemaltecos, peruanos y ecuatoria-
nos que desde mediados del siglo XX en adelante han reflexionado desde
diferentes lugares de enunciacion sobre el colonialismo interno y la situacion
colonial ** Pero, como ya varios(as)’” hemos apuntado, la cartografia del
colonialismo y la descolonizacion en América Latina y el Caribe tendria
que evitar quedarse reducida al enunciado de nombres de intelectuales,
politicos y académicos, y tendria que reconocer la diversidad de aportes
practicos y tedricos hechos por todos(as) aquellos(as) que han participado
colectiva e individualmente en las luchas anticoloniales dadas por los(as)
indigenas, los(as) afrodescendientes desde el inicio de la conquista y la
esclavitud hasta nuestros dias.

En ese marco, la descolonizacién y la produccién de conocimiento
desde lo propio en el pais mapuche podria ser vista como parte de la actual
ola de practicas descolonizadoras que se agitan en un amplio radio que
va, por decirlo apresuradamente, desde Canada hasta la Patagonia; desde
Guatemala y Chiapas*® hasta Nueva Zelanda* y Laponia.” Este reposicio-
namiento podria ser visto como parte de lo que ha sido llamado, desde la
mirada latina: el actual movimiento social de gran escala del discurso anti-
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colonialista o, desde la investigacion critica cualitativa estadounidense: el
presente metodologico contestatario™ que, a decir de la feminista chicana
comunicadora Chela Sandoval (2000), se caracteriza por la proliferacion de
epistemologias y metodologias indigenas.

En el caso del pais mapuche, dicha ola de descolonizacién ha sido
(re)emprendida, nutrida, avivada por una parte importante de profesio-
nistas universitarios(as), lideres, artistas, comunidades y organizaciones
del movimiento mapuche. Como nos dice el historiador mapuche Sergio
Caniuqueo, miembro del colectivo auténomo y autogestivo de profesio-
nistas mapuche recientemente formado y llamado Comunidad de Historia
Mapuche (CHM): “poco a poco hemos ido formando un discurso de lo
que somos —discurso que no esta acabado ni pretende ser uniforme- para
plantearnos un desarrollo y un bienestar de acuerdo a nuestra cultura”
(2006: 211-212). En ese caminar la reconstruccion de las identidades te-
rritoriales estd jugando un papel central y se da a varios niveles (fami-
liar, de movimiento, en la ciudad, en el campo, en el renacer de la lengua
mapudungun) y podria ser “la férmula de mayor eficacia para que el dia
de mafiana se pueda manejar una autonomia” (Caniuqueo 2006: 270) que
permita el autogobierno y el ejercicio de la autodeterminacion con sus res-
pectivos derechos (de autoafirmacion, autodefinicion, autodelimitacion y
autodisposicidn), asi como la recuperacion de la soberania suspendida con
la invasion y la conquista de los Estados chileno y argentino (Mariman et
al. 2006: 253-256).

Como los(as) miembros de la CHM afirman, el fenémeno colonial no
solo se manifest en la ocupacion y el despojo territorial, econémico, espi-
ritual, sino también en los campos del saber pasado y presente. Respecto a
este ultimo destacan el uso y abuso que se ha hecho del conocimiento ma-
puche a través del rol de “informantes nativos” rastreables en los trabajos
de misioneros, filologos, etnologos, antropologos, lingiiistas, historiadores
y documentalistas. Los miembros de la CHM afirman que, a pesar de las
buenas intenciones o incluso de la defensa que esos autores hagan de la
cultura mapuche, ellos y ellas no prestaron atencion a la cuestion de la
autoria mapuche ni reconocieron en sus términos el valor del conocimien-
to propio (Nahuelpan et al. 2012b). Ante esto, la CHM se propone no sdlo
denunciar las practicas extractivas del conocimiento o reclamar la autoria
mapuche, sino también llevar a cabo practicas colectivas y autogestivas de
investigacion y de difusion de sus propias producciones desde una edito-
rial propia. Précticas que, como hemos explicado brevemente, solo pueden
entenderse a cabalidad como parte de las luchas mapuche anticoloniales y
anticapitalistas. Practicas que nos obligan a situarnos mas alla de la geopo-
litica del conocimiento y nos conducen a pensar y discutir lo que Silvia Rive-
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ra Cusicanqui (2010a) llama la economia politica del conocimiento. Categoria
que nos invita a visibilizar y desmenuzar las estrategias econdémicas y los
mecanismos materiales, tales como los salarios, las comodidades, los pri-
vilegios, la concesion de titulos, las becas, las invitaciones y las oportuni-
dades de publicacion que operan detras de los discursos. Estas estrategias
y mecanismos —agrega la misma autora— terminan abonando clientelismos
y reforzando modos de dominacién colonial.

Para cerrar este apartado se podria decir que la urgencia de la CHM
de asumir y trabajar desde el potencial que albergan las historias y la me-
moria mapuche para la interrogacion critica y para el desmantelamiento
del colonialismo™ nos recuerda, si, el trabajo del Grupo de Estudios Sub-
alternos del sudeste asiatico, pero sobre todo el del Taller de Historia Oral
Andina en Bolivia y el de la Escuela de Frankfurt en Alemania, en cuanto
que las practicas de conocimiento de estos dos tltimos y de la propia CHM
han sido animadas y motivadas por los horrores producto de la desvalo-
rizacién de la vida humana en pro de la acumulacion, la “eficiencia” y la
“neutralidad”.”

Entre la paz y la guerra: practicas académicas alternas de inves-
tigacion

Podriamos decir que mientras que los investigadores(as) mapuche y ma-
yas nos hablan desde el lugar de la diferencia colonial, los autores de los
capitulos 6, 7 y 8 nos hablan desde otra posicionalidad: la de académicos
mestizos o extranjeros comprometidos con procesos de educacion alterna,
universitaria y extra aula. A ellos hemos llamado aqui comparieros de viaje,
categoria que puede ser utilizada también para varios(as) autores(as) de
los tomos II y III, en cuanto que unos y otros trabajan con mujeres y/o
hombres de pueblos originarios y afrodescendientes movilizados para de-
fender sus derechos (sociales, econdmicos, politicos, culturales, humanos).
¢Cbémo contribuyen estos compafieros(as) de viaje con su hacer a descen-
trar aspectos medulares del régimen de saber/poder académico extractivo
convencional, como ellos(as) mismos(as) lo llaman? ;En qué momento y
contexto sociopolitico lo realizan? ;Qué retos encuentran en su hacer? Es-
tas son algunas de las interrogantes a las que responde esta introducciéon
y dichos capitulos.

Los cuatro autores(as) agrupados en esta seccion, cada uno a su
modo, llevan a cabo una revision intra ciencias sociales y un hacer extra-
muros académico para de ahi derivar lo que nos proponen y llaman, res-
pectivamente, antropologias alternas (capitulo 6), investigacion-accion des-
de la lingiiistica revitalizadora (capitulo 7) y etnografia doblemente reflexiva
(capitulo 8). Estas practicas de investigacion los(as) distancian consciente
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y voluntariamente de las antropologias convencionales, de las lingtiisticas
descriptivas y documentales e, incluso, en uno de los tres casos, de las et-
nografias experimentales posmodernas, de las antropologias militantes y
de las de la liberacion.

Los diversos procesos de interculturalizacion de los que nos hablan
dichos autores(as) se suceden en México en un periodo de casi quince afios
(1994-2008), afios de crisis y guerras en los que el gobierno se ve sacudido,
primero, por la declaracion de guerra hecha por el Ejército Zapatista de
Liberacion Nacional (EZLN) el 1 de enero de 1994 y, segundo, por lo que
se ha dado en llamar “la alternancia democratica” a nivel federal ocurrida
en el afio 2000, la cual nos condujo a “la guerra contra el narcotrafico y el
crimen organizado”. Esto es importante mencionarlo, sin duda, para po-
der entender como y en qué contexto politico-militar-paramilitar surgen
las referidas propuestas de praxis alternas investigativas. Ello también nos
hace recordar la apuesta epistemologica que concibe Ia crisis como un mo-
mento de emergencia que permite un nuevo tipo de intersubjetividad, la
crisis como método de conocimiento.”

En el capitulo 6, Maria Bertely nos explica paso a paso como llega a
y practica la antropologia alterna, misma que ha contribuido a co-descu-
brir, co-nombrar y co-teorizar los conocimientos de nifios(as) y maestros
campesinos mayas chiapanecos fundadores y miembros de la Unién de
Maestros de la Nueva Educacion para México (UNEM). De hecho, la me-
todologia del investigar obedeciendo que nos presenta Bertely solo puede ser
comprendida a cabalidad si se anota que sus colaboradores pertenecen a
ese mundo diverso de comunidades y organizaciones que reconstruyen,
en tiempos de guerra, después del levantamiento de 1994, su identidad y
su quehacer politico, y que se atreven a reclamar sus derechos educativos
inspirados por la autonomia que practican las comunidades zapatistas en
resistencia. En ese marco, en 1995, un centenar de indigenas de Los Altos,
la Selva y el Norte de Chiapas formaron la UNEM® y, mandatados por sus
comunidades, empezaron a trabajar en lo que llamaron “la nueva educa-
ciéon”, es decir, una propuesta pedagdgica autogestiva de educacion pri-
maria cuyos principios son: combinar la teoria y la practica, tejer la escuela
con la vida y la ensefianza con la produccion, usando las variantes de la
lengua de cada pueblo. Ellos mismos, en 1997, arrancaron un bachillerato
pedagogico comunitario y elaboraron, en 2001, junto con organizaciones
no gubernamentales (ONG) e instituciones educativas, las tarjetas de au-
toaprendizaje. Estas acciones fueron emprendidas desde su particular for-
ma de entender y practicar el enfoque intercultural bilingiie y tenian como
fin contribuir a la formacién de los maestros de sus propias escuelas pri-
marias comunitarias y del movimiento educativo alternativo, que ya para
entonces estaba en marcha en Chiapas y del cual ellos eran (son) parte.”
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Uno de los mas graves problemas a los que se enfrentan estos y
muchos otros maestros campesinos indigenas es el desplazamiento que
sufren las lenguas originarias por las lenguas imperiales/coloniales, tales
como el espafiol. Al respecto, en el capitulo 7, José Antonio Flores Farfan
afirma, incluso, que “en un par de generaciones la mayoria de las lenguas
del mundo seran un recuerdo [...] [ya que] s6lo perdurara alrededor de
20% de la diversidad lingiiistica y cultural actual”. Ante ello, su metodo-
logia, la investigacion-accion revitalizadora, se vuelve un grito de urgen-
cia a favor no sdlo de la intervencion expedita, sino sobre todo creativa y
participativa. Su metodologia nos recuerda hasta cierto punto al colom-
biano Orlando Fals Borda en cuanto promueve la participacion activa de
los mismos sujetos involucrados, en el caso de Flores Farfan: nifios(as),
abuelos(as), mujeres y profesionistas lingtiiistas nativos. Pero mientras Fals
Borda impulsd la investigacion-accion participativa (IAP) durante los afios
de la guerra fria, del auge del marxismo, de la educacion popular y del
indigenismo integracionista, la investigacion-accion revitalizadora florece
en el marco de lo que el socidlogo catalan Manuel Castells (1998) llama la
Era de la Informacion y la Sociedad Red. Tal vez por eso, este y otros proyectos
académicos, al contribuir a revitalizar las epistemologias propias de los
pueblos, usan creativamente la oralidad, la imagen y los formatos audio-
visuales (sobre todo los videos) de alcance y difusiéon masiva. Asi se logra
ir mas alla del salon de clase, de la educacion escolarizada y de la escritura
en lenguas coloniales/imperiales.

Flores Farfan pone mucho énfasis en como en el habla se materia-
lizan las relaciones de poder y ahi coincide con Gunther Dietz y Laura
Mateos (co-autores del capitulo 8), quienes se preguntan como se ejerce el
poder entre diferentes lenguas, culturas y saberes en las relaciones entre
actores diversos, y también entre éstos y las instituciones. Buscan com-
prender, ademas, como todo esto permea los haceres y saberes inter e intra
culturas. Esto no es para ellos s6lo una pregunta tedrica lanzada al aire,
sino sobre todo forma parte de su quehacer como investigadores acom-
panhantes y comprometidos con un proceso educativo llevado a cabo en la
Universidad Veracruzana Intercultural (UVI), la cual, desde su creacion en
2005, busca, a través de nuevas practicas de conocimiento, retar la 1dgica
universalista, monologica y monoepistémica de las universidades conven-
cionales. En ese marco, el proyecto InterSaberes coordinado por Dietzy
Mateos trabaja para contribuir a que los jévenes universitarios logren pro-
ducir un conocimiento util y pertinente a las comunidades y regiones de
donde provienen o en donde laboran.” Dietz y Mateos nos hablan episté-
mica y tedricamente sobre su via: la etnografia doblemente reflexiva que,
practicada por ellos, se vuelve interteorizacion entre la mirada académica
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acompanante y la mirada autorreflexiva activista, sea ésta de sabios(as),
lideres naturales o “expertos(as)” locales. Estudiantes, docente e inves-
tigadores de la UVI registran y estudian etnograficamente las pautas de
interaccion entre los diferentes actores involucrados para ver como, en la
practica misma, se puede enriquecer la propuesta educativa intercultural
con la cultura comunitaria mesoamericana, la cultura organizacional de
los movimientos (de la sociedad civil involucrada) y la cultura académica
occidental. ;Es eso posible?, ;qué retos conlleva?

El capitulo de Dietz y Mateos nos abre la posibilidad de hacer un close
up auna de las nueve universidades interculturales que el gobierno federal
cred® por decreto a partir del 10 de diciembre de 2003. Ello se dio después
de la reforma constitucional de 2001 sobre derechos y cultura indigenas,
en la que el Congreso de la Union redujo a los pueblos indigenas a sujetos
de interés publico y no los reconocié juridicamente como sujetos de dere-
cho publico con derecho a su libre determinacién.”® Este reconocimiento
era el corazon de los Acuerdos de San Andrés firmados el 16 de febrero de
1996 entre el EZLN vy el gobierno mexicano en el marco de un proceso de
paz formal abierto por ambas partes. En un clima de tension gestado por
las expectativas no cubiertas y frente a los reclamos de sectores importan-
tes de la sociedad civil, el gobierno federal panista en turno —apoyandose
en los articulos 3 y 4 de la constitucion mexicana y en otras leyes, declara-
ciones y convenios—* “intent6 responder” con diferentes estrategias® a las
demandas educativas gestadas desde abajo y contenidas muchas de ellas
en los acuerdos de paz o bien emitidas en diversos momentos por los(as)
zapatistas® y diferentes organizaciones del movimiento indigena® y afro-
descendiente® que han venido pugnando por una educacion no sélo de
calidad sino también con pertinencia cultural y control comunitario.® Asi,
por ejemplo, en 2001, mientras la Unesco aprobaba la Declaracion Univer-
sal sobre la Diversidad Cultural,®® en México se creaba la Coordinacién
General de Educacion Intercultural y Bilingtie (CGEIB) como parte de la
Secretaria de Educacion Publica (SEP). Esta instancia gubernamental se
fij6 como meta institucional trabajar a todos los niveles educativos desde
el “enfoque intercultural ‘para todos’” los y las mexicanas para lograr una
educaciéon con equidad, pertinencia y calidad” (DGEIB 2007: s. nim. de
p.)-¥ En 2003 se creo el Instituto Nacional de Lenguas Indigenas (Inali) en
el marco de la entonces reciente Ley General de Derechos Lingiiisticos de
los Pueblos Indigenas, cuyo pasado inmediato no puede entenderse sin
considerar, por ejemplo, el papel que jugaron en las décadas de 1970 y
1980 el movimiento y los profesionistas indigenas organizados,®® y en la
década de 1990 el EZLN, el Congreso Nacional Indigena y la asociacion de
Escritores en Lenguas Indigenas. Estos ultimos afirmaban, en 1997, a unos
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meses de celebrada la Mesa 1 del Didlogo por la Paz, lo siguiente: “La di-
versidad es nuestro proyecto [...] la diversidad es riqueza [...] somos cul-
turas vivas [...] No puede haber igualdad mientras que nuestras lenguas
y culturas sigan subordinadas [...] no puede haber justicia mientras que
el flagelo de la marginacion, econdmica y cultural, forme parte de la vida
cotidiana de nuestros pueblos” (Escritores en Lenguas Indigenas 1997: s.
num. de p.).*

De hecho, el Inali fue creado desde arriba en el transcurso del mismo
ano (2003) en que se publicé en el Diario Oficial de la Federacién la Ley Fe-
deral para Prevenir y Eliminar la Discriminacion.” Ese mismo afio los(as)
zapatistas en Chiapas reconfiguraron su poder politico y echaron a andar
su iniciativa llamada Los Caracoles Zapatistas y las Juntas de Buen Gobier-
no. Esta decision implementada desde abajo por la via de facto y empu-
jada por la ausencia de una salida constitucional, permitié profundizar la
autonomia local y regional zapatista, en la que la educacion es uno de los
pilares fundamentales.”’ La demanda zapatista de educacion fue incluida
en la Primera Declaracion de la Selva Lacandona, pero fue en el contexto
de los didlogos y los acuerdos de paz que los zapatistas expresaron mas
especificamente que exigian tanto “cambios cualitativos en el ambito de
la educacién indigena” como “la participacion de los indigenas en el di-
sefio de las politicas educativas” (Gutiérrez 2005: 54, 66). Los Acuerdos de
San Andrés enfatizaban dos aspectos centrales de la educacion: su caracter
intercultural” y su cardcter autondémico, aspectos que terminaron entre-
tejiéndose como resultado del didlogo dado no sdlo entre el EZLN vy el
gobierno, sino también con muchos actores sociales y politicos que ambas
partes invitaron a sentarse en la mesa de negociacién.” Pero, como se ha
sefalado, entre las bases zapatistas y sus representantes no se enarbola la
bandera discursiva de la “educacion comunitaria” o de la “educacion in-
tercultural”, aunque ambos aspectos estan presentes cuando se ponen en
practica los proyectos auténomos zapatistas (Baronnet 2012: 278).

Es importante destacar que la educacion auténoma zapatista™ es re-
ferente obligado después de 1994, ya que interpel6 e interpela a la guber-
namental a partir de su sola existencia, sentido, contenido, tiempos y mo-
dos. La educacién autonoma zapatista ha sido construida bajo condiciones
de guerra integral de desgaste.”” Interpela al Estado al no ser un fin en si
mismo regulado por politicas publicas —de facto centralizadas—, motoriza-
das a través de salarios, burocracias administrativas y sindicales, y planes
y programas bastante ajenos a las urgencias y los referentes culturales de
las comunidades indigenas. Por el contrario, es un conjunto de practicas
sociales emanadas desde las necesidades de las familias en resistencia y
desde el movimiento zapatista mismo. En ella son los sujetos colectivos en
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pie de lucha (asambleas, autoridades municipales, consejos, comisiones y
comités de educacion, familias en resistencia, delegados y promotores de
educacion) quienes organizan el funcionamiento de la escuela (calenda-
rios, horarios, ceremonias), la construccion de aulas, enfrentan y resuelven
los problemas educativos-comunitarios, producen los materiales educa-
tivos requeridos, vigilan la calidad educativa y del docente comunitaria-
mente electo, asi como definen los contenidos de lo que solemos llamar “la
curricula”, con base principalmente (pero no exclusivamente) en la cultu-
ra, la lengua y la historia propias.”

En México, el desarrollo de las propuestas educativas zapatistas y la
autonomia zapatista que inspiraron-impulsaron muchas de las practicas
investigativas alternas expuestas en los tomos I y 1II, se cocinaron en rela-
cién (directa o indirecta) con lo que en su momento llamamos “el proce-
so de paz”, que en verdad tuvo mucho mas de violencia y de guerra. De
guerra de baja intensidad (GBI) y de politicas contrainsurgentes, mismas
que se han caracterizado por la alta presencia en Chiapas y en la “zona
de conflicto” de fuerzas armadas, de retenes militares y policiacos, por
la emergencia de fuerzas paramilitares, la masacre de Acteal, las acciones
gubernamentales para el desmantelamiento de varios de los municipios
auténomos zapatistas, la expulsion de internacionalistas, la persecuciéon
y cooptacion de lideres sociales y religiosos y la implementacion de “po-
liticas sociales” que han sido altamente contrainsurgentes al promover e
instigar la violencia atroz y fratricida contra la autonomia zapatista.”” La
forma en que dicha guerra ha operado entre 1994 y 2014 daria para varios
tomos mas, por el momento lo que quiero resaltar en esta seccion es como
en México y Chiapas de esos abigarrados y violentos contextos de guerra
emergen las practicas alternas educativas e investigativas y como ellas al-
teran, retan y transforman no sélo el patron de saber/poder dominante,
sino también varios aspectos medulares epistémicos, éticos y politicos de
las propias guerras en curso. Asunto que muy pocas veces se pone sobre
la mesa a discusion.

Practicas de investigacion colaborativa y de co-teorizaciéon en
medio de insurrecciones campesinas e indigenas

En los capitulos 9 al 15 el(la) lector(a) podra explorar otras aristas de la pra-
xis investigativa colaborativa dada en contextos similares pero diferentes.
De hecho, los capitulos 9 y 10 deben ser leidos a contraluz, dado que son
producto de didlogos colaborativos. El primero ha sido escrito por Susana
Pihacué Achicué, investigadora nasa miembro del Programa de Educacion
Bilingtie del Consejo Regional Indigena del Cauca (CRIC);”® el segundo fue
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elaborado por la antropologa estadounidense Joanne Rappaport, quien
desde 1973 trabaja en esa region colombiana.” Ambas fueron, entre 2003
y 2004, parte de un equipo trans e intercultural constituido por antropolo-
gos(as) nasa, colombianos(as) y estadounidenses. Se tratd de un equipo co-
laborativo de investigacion etnografica que, al inicio del siglo XXI, se puso
como meta examinar los escenarios donde se estaba rearticulando la au-
toridad indigena y se estaban creando nuevos liderazgos surgidos de las
mismas comunidades indigenas, de los cuadros formados por las organi-
zaciones regionales indigenas, las iglesias catdlica y protestantes, las ONG,
la guerrilla y/o la universidad (Rappaport 2004). De hecho, los(as) investi-
gadores(as) nasa del referido equipo son parte de la nueva generacion de
“liderazgos organicos indigenas” —como los llama Joanne Rappaport.

El proyecto colaborativo aludido tenia varios ejes de trabajo® pero
un objetivo comun: contribuir al fortalecimiento del programa de educa-
cion bilingiie y a la capacitacion de los(as) militantes del CRIC, asi como
abonar al desarrollo de una nueva cultura politica dentro del movimiento
indigena, en concreto dentro del CRIC, pero también dentro de espacios
de convergencia politica de éste con otros movimientos: campesino, afro,
urbano y de profesores. A la vez, para los(as) antropologos(as) extranje-
ro(as), la metodologia colaborativa buscaba simultdneamente identificar y
borrar la relacion entre el etnografo y el “Otro”,*! ya que ellos(as) comul-
ga(ba)n con la premisa de que el Otro no es siempre el objeto de la etnogra-
tia, sino que se vuelve sujeto al practicarla. Para Joanne Rappaport y para
otros estudiosos, la etnografia no puede ser reducida a un texto escrito o a
un método de recoleccion de datos, sino que es mas bien un espacio critico
de construccion tedrica.* De ahi que en el equipo colaborativo formado
en 2003 cada investigador(a) tuvo su propia agenda, investigacion y resul-
tados, pero éstos eran presentados, discutidos y criticados por todos(as)
los miembros del equipo y también por los miembros de los diferentes
programas y areas de trabajo del CRIC, asi como por las autoridades co-
munitarias.

Joanne Rappaport nos narra con detalle en el capitulo 10 como la
etnografia colaborativa propici6 la co-teorizacién, en particular, a partir
del momento en que el binomio conceptual adentro/afuera puesto sobre
la mesa por los(as) investigadores(as) nasa les sirvié como vehiculo con-
ceptual para crear un espacio colectivo intercultural en el que se repensd
criticamente entre todos(as) el sentido y el modo de la investigaciéon indi-
gena. Vale destacar que las identidades étnicas y politicas jugaron un rol
bien importante en los procesos de co-teorizacion, mientras que el binomio
adentro/afuera les permiti6 reflexionar colectivamente sobre la forma en
que las interpretaciones, sobre todo académicas, pero también activistas
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y organizacionales, promueven muchas veces homogeneizaciones, di-
cotomias y esencialismos. Como veremos en los capitulos de Pinacué y
Rappaport, con la co-teorizacion también se enriquecio la mirada y el ac-
tuar critico de los(as) investigadores(as) nasa en cuanto a su proceso de
revitalizacion de la cultura propia.

Pero, como podemos apreciar a través de las publicaciones del
CRIC,® aquel afio 2003 no era la primera vez en que la investigacion social
estaba en manos de los indigenas organizados y en pie de lucha. Como
bien afirma Rappaport, desde la tltima década del siglo XX los nuevos in-
telectuales organicos indigenas del Cauca vienen desarrollando aproxima-
ciones especificamente indigenas materializadas en metodologias intros-
pectivas,® participativas,® literarias descolonizadas,® asi como en estudios
etnoeducativos, etnolingiiisticos y en la traduccion de sus resultados de
investigacion a idiomas indigenas propios.” Ain mads, como los investiga-
dores guambianos Avelino Dagua y Misael Aranda y el antropologo Luis
Guillermo Vasco afirman, en Colombia existe un trabajo pionero, arran-
cado en 1982, cuando el Cabildo guambiano cred el Comité de Historia
con miembros de la comunidad, a quienes se les encargd “recuperar la
historia” a la par que se daba la movilizacion para recuperar las tierras de
la hacienda Las Mercedes, luego de que en 1980, en la Primera Asamblea
del movimiento indigena, de manera pionera los guambianos declararan
“somos un pueblo [...] y vamos a luchar por recuperar todo [...] por tener
todo completo” (cit. en Vasco 1998: 15).

Dagua, Aranda y Vasco (1998) sefialan que para 1986 el equipo de
investigacion promovido por las autoridades guambianas contaba ya con
tres investigadores guambianos, un antropdlogo colombiano y dos miem-
bros del grupo de solidarios con la lucha guambiana, estos tres ultimos
invitados ex profeso por el Cabildo. Todos ellos conformaron lo que Vasco
llamo el “equipo internacionalitario”,® que trabajo con una metodologia
basada en “una de las formas de manejo del conocimiento propias de los
namuy misak® y de otros indigenas que permit[id] socializar, confrontar
y hacer avanzar el saber de cada uno de los participantes” (1998: 17). En
este caso el saber de mayores, autoridades, sabios tradicionales, dirigentes,
maestros, hombres, mujeres y nifios. En un segundo momento se integra-
ron al equipo de investigacion estudiantes de etnografia para acompanar
el proceso a la manera en que los guambianos viven el linchap, es decir, el
andar juntos, el estar reunidos, el compartir. Y entre todos y todas lograron
hacer avanzar la tarea que les habia conferido el Cabildo y mostrar que la
tradicion y la cosmogonia guambianas no habian desaparecido, como va-
rios académicos lo habian decretado, sino que habian resistido y estaban
vivas en el territorio, la cabeza y el actuar cotidiano de los namuy misak.
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Como nos cuenta Luis Guillermo Vasco en el capitulo 11, para los guam-
bianos luchar e investigar fue de la mano y permiti6é ubicar un cuerpo de
conceptos claves, propios de su pensamiento, relevantes para “recuperar la
historia” y el territorio guambiano, asi como los modos de autogobernarse.

Al leer el capitulo 9 escrito por Susana Pifiacué uno entiende por qué
la urgencia académica de la etnografia colaborativa que movié a los(as)
académicos(as) estadounidenses se vio, en su caso, sustituida por la ur-
gencia politica. Como la misma Pifiacué nos explica, ella planted su in-
vestigacion desde su ser mujer nasa universitaria, desde su ser miembro
de una organizacion indigena en transformacién permanente y desde la
diversidad interna de dicha organizacion y de las propias mujeres nasa
miembros del CRIC. Su punto de partida, como el de los investigadores
guambianos, es su propia cosmovision y los conceptos en su lengua (nasa
yuwe). Ahi se encuentra Piflacué con la investigadora maya tseltal Maria
Patricia Pérez Moreno (autora del capitulo 14), con el investigador maya
tseltal Juan Lopez Intzin (autor del capitulo 4) y con la investigadora maya
mam Jacolb’e Lucrecia Garcia (co-autora del capitulo 5). Pero alguien se
podria preguntar qué implicaciones tedricas, epistémicas, metodoldgicas
tiene que los investigadores de pueblos originarios y afrodescendientes
arranquen sus investigaciones desde conceptos en su lengua y desde la
cosmovision y la cultura indigena propia. Creo que, atendiendo a los ca-
pitulos mencionados, uno puede atisbar algunas de esas implicaciones,
retos y beneficios. Me detengo en uno de los retos: como argumenta Maria
Patricia Pérez en su capitulo, al estudiar la cultura propia se transgrede el
principio de alteridad, principio epistémico central del quehacer antropold-
gico convencional.” Este principio postula que para tener un entendimien-
to claro y preciso de los procesos que se investigan se necesita la distancia
que da el ser/o hacerse ajeno (foraneo) a la cultura “objeto” de estudio.

Al respecto puedo agregar que creo que la investigacion desde lo
propio tiene que ver con el punto de partida 'y éste con el lugar de enunciacion.
Sin embargo, el segundo no es sinénimo del primero. Me explico. Susana
Pinacué se sitla como mujer nasa u’y nasa na'w u’jusa y desde ahi decide
tomar como punto de partida los referentes mitoldgicos de la cosmovi-
sion y de la historia nasa para reflexionar sobre el liderazgo y el poder de
las mujeres nasa. Desde ahi concluye que en las condiciones actuales, el
liderazgo y el poder de las mujeres nasa se reconstruyen dentro de una
dinamica contradictoria. Pifiacué inicia su investigacion reconociendo la
diversidad del pueblo nasa y desde ahi identifica diferentes tipos de mu-
jeres nasa: nasa u'y dxihk fxizesa (mujer que piensa y vive como nasa), nasa
u'y nasanawgxa yaatxisa (mujer de movimiento constante, que, con el tiem-
po, sale de su comunidad cultural) y la nasa u’y nasa na’w u’jusa (mujer que
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permanece en constante movimiento, entra y sale de la comunidad, pero
piensa como nasa). En esta tltima categoria -nos dice— podria ubicarse
ella misma y podria ser incluida la antrop6loga maya tseltal Maria Patricia
Pérez Moreno. Esta ultima, por su parte, en el capitulo 14, se sittia como
mujer maya tseltal universitaria y desde ahi reflexiona sobre la recurrente
presencia del vocablo o'tan (corazoén) en el habla cotidiana de su propia
lengua materna. Maria Patricia parte en su investigacion del cruce concep-
tual del o’tan y el stalel, este iltimo puesto sobre la mesa por sus dialogan-
tes mayas tseltaletik.

Como Maria Patricia nos muestra en su capitulo, para los(as) mayas
tseltaletik todo brota del corazén: el deseo, la verdad, los suefios, el anhelo,
las palabras, la vida, el carifio, los sentimientos, los pensamientos, las emo-
ciones, las acciones, el conocimiento, la forma de ser-estar-sentir (stalel).
El o’tan refleja la vida y para los mayas tseltaletik todo estd vivo y tiene
corazén: las montafias, el agua, la tierra, el maiz, los animales, las plantas,
los rayos, la lluvia. Maria Patricia nos narra como pudo trabajar el cruce
del stalel y el o’tan a través de talleres dialogales de co-labor realizados con
mujeres, jovenes y maestros bilingiies de Bachajon (Chiapas, México). Con
ellos vivid un proceso de co-teorizacion en donde el 0’tan emergio a la vez
como proceso de aprendizaje, como memoria historica y como lenguaje
sagrado. Ello le permitid, por una parte, dar carne a lo que Maria Patricia
y otros estudiosos chiapanecos han llamado la antropologia del nosotros(as)®*
y, por otra, abonar un granito mas al proceso en curso de la revitalizacién
de la cultura maya tseltal para fortalecer su ser en medio de una sociedad
dominante que —como ella afirma- los sigue discriminando, desvalorizan-
do y desarraigando.

Pinacué y Pérez Moreno forman parte de ese grupo reducido de mu-
jeres profesionistas universitarias académicas que, después de la universi-
dad o el posgrado, retornan a lo local para trabajar® a favor de un cambio
cultural en sus sociedades a través del fortalecimiento de su identidad y
su cultura. Para ambas el retorno a lo local-comunitario les ha permitido
hacer mucho mas que solo investigacion colaborativa; he aqui otra parti-
cularidad de su trabajo politicamente situado. Esto nos lleva a plantearnos
varios interrogantes: ;es posible ir mas alld de la investigacion colabora-
tiva? ;Qué pasa cuando investigadores activistas de raiz académica son
co-participes de un trabajo de colaboracion que rebasa el campo académi-
co al emerger mas bien desde las convergencias politicas? ;Qué pasa cuan-
do conviven conocimientos académicos con conocimientos artisticos y po-
liticos?, jcuando los dialogantes hablan seis lenguas diferentes?, ;cuando
la mayoria de los interlocutores no son ni investigadores universitarios ni
investigadores indigenas? ;Cuando la investigacion académica se convier-
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te en s6lo una herramienta mas entre muchas otras y no en un fin en si mis-
mo? El antropologo de raiz germana Axel Kohler nos habla, en el capitulo
13, del proceso colectivo en red del que él mismo es parte. Dicho proceso
puede ayudarnos a despejar varias de esas interrogantes. En él, Kohler y
los(as) fundadores(as) de la Red de Artistas, Comunicadores Comunita-
rios y Antropolog@s de Chiapas (RACCACH) crearon lo que llamamos,
en gramatica académica, el hacer sentipensado desde la raiz, el corazén
y la co-razén.” Este quehacer nunca se plante6 como una propuesta “me-
todoldgica”, sino mas bien como una apuesta por la vida y para la lucha
(politica, cultural, activista).

Kohler nos cuenta, en su capitulo, cémo en sesiones plenarias, de las
parejas creativas y la escritura dialogada afloraron juegos conceptuales y
metaforas tales como la de “desnudarse” y la de ser “puente” y “péndulo”,
acufiadas, respectivamente, por el director zinacanteco del grupo de bats’i
rock Damidn Martinez Martinez y por el socidlogo y fotégrafo maya tseltal
Juan Lopez Intzin. Estos juegos conceptuales —agrega Kohler— pueden ser
vistos en el campo académico como ejes creativos de un proceso de co-teo-
rizacién en cuanto que permitieron que los(as) participantes en el trabajo
colectivo dieran forma discursiva a una parte de los saberes practicos y
las teorias implicitas en ellos. Posibilitaron, asi, el pasar de una concien-
cia practica a una discursiva-personal-colectiva y sintetizar experiencias
vivenciales culturalmente arraigadas, portadoras de valor heuristico y de
capacidad de conexion inter e intra cultural.

El(la) lector(a) podria preguntarse a estas alturas qué estamos enten-
diendo por teoria y si el conocimiento tedrico lo producen tnicamente los
académicos. Bertely, Pifiacué, Rappaport, Vasco, Pérez Moreno, Kohler,
Leyva y Speed, en este tomo, a través de sus pricticas de conocimiento situa-
do coinciden en mostrarnos que la co-teorizacion de la que fueron parte fue
posible gracias a que los actores-sujetos no académicos con quienes traba-
jaron también teorizan. No necesariamente en clave académica, pero si en
sus propios términos, modos y tiempos para resolver sus propios proble-
mas, necesidades y urgencias. Una premisa como ésta no es aceptada, por
lo general, en muchos d&mbitos académicos donde se sigue trabajando bajo
la l6gica positivista o neopositivista (también podriamos decir: bajo la 16-
gica de la colonialidad del saber) de que es el académico el tinico capaz de
teorizar mientras que el “informante” provee la materia prima. El “dato”,
le llaman varios colegas sin caer en la cuenta de que su modo de hablar
evidencia su vision y practica cosificante. Todo esto caza muy bien con una
sociedad global donde hay un Norte extractor de materias primas y un Sur
proveedor de ellas; donde se separa permanentemente el trabajo intelec-
tual del manual, la ciencia de la vida cotidiana, y se sigue despreciando el
sentido comun frente al cientifico.

58



Una mirada al tomo I

Sobre estas cuestiones tratan Xochitl Leyva Solano y Shannon Speed
en el capitulo 15, al tiempo que nos presentan los aspectos epistémicos,
éticos y politicos de la experiencia colectiva de investigacion de la que fue-
ron parte entre 2003 y 2005 cuando coordinaron® un proyecto de alcance
latinoamericano en el que participaron como corresponsables de la inves-
tigacion lideres comunitarios, lideres(as) indigenas de organizaciones re-
gionales y nacionales, asi como investigadores(as) académicos(as) de raiz
indigena, mestiza y blanca, originarios(as) de México, Guatemala, Ecua-
dor, Chile, Nicaragua, Estados Unidos e Inglaterra. En dicho proyecto la
co-reflexion y el co-analisis se dio en torno:

[...] [tanto a] las formas y los retos que enfrentaron los gobiernos indigenas en
sus jurisdicciones [...] [cuando llevaron a cabo] la gestién de la diversidad (étnica,
politica, religiosa, ideoldgica, de edad y de género) [...] [como a] los discursos y las
précticas de los Estados para gestionar la multietnicidad de las sociedades nacio-
nales (Burguete 2008: 16).

El trabajo de co-investigacion realizado en dicho proyecto fue bauti-
zado, nos dicen Leyva y Speed en su capitulo, como investigacién de co-la-
bor por una doble razon: por una parte, para marcar su especificidad, por
otra, para reconocer a los(as) predecesores(as) de procesos similares que
han buscado la descolonizacién de las ciencias sociales en otros tiempos
y latitudes. De hecho, el interés en la co-investigacion entre académicos y
lideres(as) e intelectuales de comunidades y de organizaciones indigenas
en pie de lucha fue posible cuanto ésta fue concebida/vivida por los prime-
ros mas alla de una actividad de indole sélo académica y por los segundos
como parte de la lucha contra la historia colonial impuesta, como estrate-
gia politica y como parte de la batalla coyuntural propia. Por ejemplo, a
decir de la lideresa kichwa, doctora en derecho y miembro del Movimien-
to Indigena y Campesino de Cotopaxi (MICC), Lourdes Tiban, la co-in-
vestigacion le(les) permitié repensar desde dentro las formas de trabajo
implementadas, desde 1996, por los gobiernos locales alternativos que im-
pulsaron como movimiento indigena ecuatoriano a la vez que contribuyé
a reflexionar sobre la alianza-ruptura que la Conaie habia realizado con el
exmilitar Lucio Gutiérrez (Tiban y Garcia 2008). Esta alianza llevo a derro-
car estrepitosamente al gobernante en turno y a Lucio Gutiérrez a ocupar
la presidencia de Ecuador entre 2003 y 2005. La ruptura de dicha alianza
desembocd en la cooptacion y la persecucion de muchos de los(as) lideres
del referido movimiento. Otra fue la situacion en las Regiones Auténomas
de Nicaragua, que en aquel 2003 estaban debatiendo la Ley de Régimen
de Demarcacion y Titulacion de Tierras de los pueblos indigenas miski-
tu, sumu ulwa, sumu mayagna y rama. En ese marco, la co-investigacion
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permitio reforzar las voces de los actores locales-regionales y fortalecer su
argumento acerca de la falta de una “autonomia verdadera” mas alla de la
Ley de Autonomia o Ley 28, vivida por dichos grupos como una “autono-
mia limitada” a pesar de ser constitucional (Wilson, Gonzalez y Mercado
2008).%

La investigacion de co-labor que practicamos en cinco paises de
América Latina no podria ser entendida a cabalidad fuera del giro hacia
el retrotraimiento indigena, que desde la tltima década del siglo XX han
dado los pueblos indigenas de América Latina como parte de la:

[...] estrategia de colocar sus identidades, instituciones, territorios, conocimien-
tos, saberes y patrimonio en el terreno del esencialismo, del aislamiento, de la
inconmensurabilidad, en autonomias de facto o en légicas antagénicas a las del
capitalismo neoliberal [...] [Con el fin de] encontrar soluciones desde adentro de
sus propias raices para sacar las manos del Estado y con ello echar arena a la ma-
quinaria del libre mercado y cortar los dedos del capital (Burguete 2008: 37-38).

De hecho, al mirar a América Latina con detenimiento nos dimos
cuenta de que habia una relaciéon intrinseca directamente proporcional:
mientras mas se expandian los grandes capitales (petroleras, mineras,
empresas forestales, ecoturismo, privatizacion del agua), mientras mas se
desplegaban los tratados de libre comercio y el Estado renunciaba a la de-
fensa de la soberania nacional, varios pueblos indigenas renovaban sus
resistencias y diversificaban sus estrategias de lucha: unas implementadas
desde dentro del Estado, otras contra el Estado y unas mas desde fuera del
Estado en el aislamiento voluntario (Burguete 2008).*® Estas estrategias son
producto, en parte, tanto de una gran desilusion ante el fracaso de la “nue-
va relacion” que el multiculturalismo constitucional prometio impulsar entre
los pueblos indigenas y el Estado,” como del agotamiento de las politicas
de reconocimiento en América Latina.”® En ese marco la co-investigacion,
la co-teorizacidn y la co-labor de académicos(as) con lideres, profesionistas
universitarios indigenas, artistas de raiz comunitaria, maestros y comuni-
cadores comunitarios fueron impulsadas en diversas regiones indigenas
de América Latina como parte consubstancial de los procesos de autono-
mizacion, educacion propia y revitalizacion de las culturas y sociedades
indigenas en pie de lucha. Regresemos y hagamos un close up en el Cauca,
Colombia.

Desde finales de la década de 1970, la educacion propia se fue cons-
truyendo dentro de organizaciones etnopoliticas tales como el Conse-
jo Regional Indigena del Cauca (CRIC). El CRIC arrancé su lucha con la
recuperacion de las tierras de los resguardos indigenas” invadidas por
terratenientes.'” En esos resguardos desintegrados total o parcialmente,
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los fundadores del CRIC empezaron a dar a conocer las leyes agrarias, a
promover el no pago del terraje'® y a trabajar para reconstituir el cabildo
indigena. La consigna del entonces incipiente movimiento indigena co-
lombiano —del cual, como mencioné, era pionero el CRIC- fue “recuperar
todo”,'* es decir, no s6lo el resguardo y el cabildo, sino también la historia,
la lengua y las costumbres —como hizo el Comité de Historia Guambiana
(capitulo 11). Las reacciones de los poderosos no se hicieron esperar y a
finales de la década de 1970, en medio de una fuerte represion contra los
miembros del CRIC, éstos fundaron el Programa de Educacion Bilingtie
(PEB) y mas tarde también intercultural (PEBI),'® asi como las escuelas bi-
lingiies atendidas por maestros nombrados por las propias comunidades.
Con ello ponian el cimiento de lo que llamaron la educacion propia.'**

Como Graciela Bolafios y Abelardo Ramos Pacho, fundadores y
coordinadores del PEBI-CRIC, nos narran en el capitulo 12, la educaciéon
propia, entendida como proceso, era y es la base para la lucha politica del
CRIC. Se trata de un espacio organizativo desde donde se contribuye a
formar comunidad, a formar dirigentes, a fomentar una mentalidad critica
y comprometida en direccion de un proyecto de vida propio. No es posible
revisar aqui a detalle los 42 afos de lucha, trabajo, problemas y aportes del
CRIC ni los 35 del PEB-PEB], solo destaco que dentro de ese largo y com-
plejo proceso, miembros del CRIC fundadores(as) del PEB-PEBI hicieron
germinar lo que me atreveria a llamar: la investigacién propia.'® Como Bo-
lafios y Ramos anotan en su capitulo, ésta, a diferencia de la investigacion
académica practicada en las universidades y centros de investigaciéon, no
lleva definidas a priori las preguntas y los objetivos, sino que los construye
conforme a las necesidades locales, zonales, regionales y organizacionales
(eje de comunitariedad) de quienes la practican. La investigacion propia
del CRIC usa la interculturalidad como dispositivo conceptual para arti-
cular diferentes voces, acercamientos, pensamientos y corrientes tedricas
y parte de los elementos de las culturas indigenas (cosmovision) para re-
flexionar sobre la realidad que se vive con miras a transformarla. En el PE-
BI-CRIC la investigacion se practica en diferentes niveles y por diferentes
actores, tales como los ninos(as), sus padres y madres, los maestros(as)
comunitarios(as), los lingiiistas profesionistas de extraccion comunitaria
y los(as) coordinadores(as) de programas, asi como las autoridades del
cabildo y de la organizacion (el CRIC). La investigacion ha desempefiado
un papel central en los procesos de revitalizacion de la lengua y la cultura
propia y ha aportado pistas conceptuales claves para reconstruir la histo-
ria y la identidad de los indigenas del CRIC en pie de lucha.

La educacién y la investigacion propia practicadas por los miembros
del PEBI-CRIC se desarrollaron —con sus pros y contras—' conforme el
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movimiento indigena del Cauca gano terreno en lo social y en lo politico, y
mientras éste se articulaba con sectores populares y participaba en el pro-
ceso constituyente de 1991 con el que se logro el reconocimiento constitu-
cional de Colombia como pais multilingtie y pluricultural afianzado en el
derecho a la autodeterminacién de los pueblos. Este es un aspecto central
a considerar al hacer cualquier cruce o comparacion entre el Cauca y las
regiones indigenas de Chiapas, México, donde, como ya se explico, no se
logro, con la reforma de 2001, un estatuto constitucional autonémico para
los pueblos originarios.

En Colombia, en cambio, bajo el marco constitucional de 1991 y me-
diante la resolucion 025 de 1999, el CRIC fue reconocido como Autoridad
Tradicional Indigena capaz de asumir la imparticion y la administracion
de la educacion propia en su territorio, lo que contribuyé a desarrollar el
Sistema Educativo Indigena Propio (SEIP), en el que la investigacion es
uno de los ejes rectores.!”” Dicho sistema articula lo politico, lo organizati-
vo, lo pedagdgico, lo comunitario y lo administrativo,'® a la vez que ope-
ra como un espacio para el posicionamiento de epistemologias diversas:
propias y ajenas.'” Pero, como bien aclaran las coordinadoras del PEBI, "

[...] al hablar de epistemologias no nos referimos sélo al pensamiento y formas
de construir conocimiento-sabiduria de cada cultura, sino al amplio bagaje de ele-
mentos que intervienen en un campo mas global que va configurando tejidos de
conocimiento, espacios de interaccién de epistemologias alternativas que, reinter-
pretadas desde las cosmovisiones de cada pueblo, se convierten en fuerzas y ener-
gias impulsoras de nuevos sentidos y reordenamientos sociales (Bolarios, Tattay
y Pacho 2008: 221).

De hecho, la educacion y la investigacion propias impulsadas por el
PEBI-CRIC arrancaron y se desarrollaron en paralelo a la caida del precio
del finque, a la militarizacion de la zona, a la persecucién, desaparicion o
encarcelamiento de los dirigentes del CRIC por los agentes del gobierno
o por grupos guerrilleros,'! quienes también le disputaban al CRIC terri-
torio, gobierno y poblacion. La guerrilla perpetr6 cruentas masacres que
llevaron, por ejemplo, en 1985 a 40 autoridades de cabildos reunidos en la
Junta Directiva del CRIC a exigir, a través de la Declaracion de Vitoncd,
respeto a la cultura, autonomia y autoridades indigenas del Cauca y, en
1987, a que el CRIC hiciera una propuesta de paz''* que el ejército rechazé.
Baste mencionar que en la década de 1980 los diferentes actores armados'
activos en la region agudizaron sus enfrentamientos'* y ya para 1988 la
violencia era generalizada en todo el pais. Al tiempo, paraddjicamente, el
CRIC presentaba al Ministerio de Educacion la “Propuesta de Capacita-
cion hacia la Profesionalizacion de Docentes Indigenas”*® y publicaba su
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texto Kih’ yuy a’tkahaa’w ya’papeyi’ (;Para qué investigamos?), interrogante
de corte epistémico, ético y politico emergida desde el corazén de la propia
insurreccion campesino-indigena colombiana y no solo desde los cubicu-
los académicos o las aulas universitarias.

El florecer de la teorizacion y las epistemologias indigenas en
tiempos de la defensa del pluriverso

Para esta seccion retomemos los aportes del capitulo 1 a contraluz de los re-
sultados de investigacion de colegas que, después de revisar experiencias
de Ecuador, Bolivia, Pert1, Brasil, Guatemala y Colombia,''® nos muestran
como existen organizaciones indigenas que vienen creando sus instancias
de educacion propia y sus instituciones de educacion superior, y como
dentro de ese andar ellas “han puesto en cuestion la ontologia del cono-
cimiento y, desde tal perspectiva, cuestionan las posturas positivistas que
priman en casi todas las universidades de la region y el caracter de univer-
salidad asignado al conocimiento occidental hegemodnico” (Lopez, Moya
y Hamel 2009: 229). “La disputa ha dejado de ser solamente politica para
situarse también en la arena epistemoldgica y, desde alli, con mas fuerza,
cuestionar o en algunos casos disputar la hegemonia cultural y politica
imperante” (Lopez 2009b: 10). Y como se ha mencionado para el caso del
movimiento indigena ecuatoriano, “sus luchas no son simplemente luchas
identitarias sino cognitivas, entre posiciones hegemonicas y subalternas
relacionadas con diversas formas de producir y aplicar el conocimiento”
(Walsh 2012: 32). Como veremos en los tomos que conforman esta obra
colegiada, en ese “nuevo” campo politico epistémico ontoldégico encontramos
actuando no sdlo a los y las profesionistas universitarias, a los y las nifias,
maestros(as), jovenes, mujeres, padres de familia y autoridades de comu-
nidades y organizaciones indigenas y afrodescendientes en pie de lucha,
sino también a otros actores de la sociedad civil (académicos-activistas,
activistas-investigadores, miembros de ONG) y a actores estatales y trans-
nacionales (véanse los capitulos 22, 23, 24, 28, 30 y 31 del tomo II).

En otra latitud, pero con similar espiritu y practica descolonizadora,
a finales del siglo XX la investigadora maori de Nueva Zelanda, Linda Tu-
hiwai Smith, consideraba central preguntar a cualquier proyecto de inves-
tigacion —indigena o no- lo siguiente:

1. ;Qué investigacién queremos que se haga?

2. ;Para quién es?

3. ;Qué diferencia hara?

4. ;Quién la llevard a cabo?

5. ;Cémo queremos que se haga la investigacién?
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6. ;Cémo sabremos que vale la pena?
7. ;Quién va a ser el propietario de la investigacién?
8. ;A quién va a beneficiar? (Tuhiwai Smith 2000: 239)

Visto asi, la investigacion y los conocimientos (en plural) se vuelven
hoy un asunto no solo “estratégico” sino vital. Asi sucede en varios puntos
de América Latina, donde, a la par que avanzan las autonomias de facto
y las autonomias sin permiso, se discute como y quién va a “controlar” la
investigacion hecha por investigadores(as) indigenas o no indigenas. Pero
de hecho, desde diferentes trincheras, cada vez se impulsan mas procesos
colectivos para desaprender, reaprender, desalambrar y descolonizar no
sOlo la academia o las ciencias sociales, sino en general el hacer sentipensa-
do de los(as) seres humanos organizados de diferentes maneras y no sélo
en movimientos sociales, politicos o etnopoliticos. Se trata de personas or-
ganizadas de mil formas para luchar por hacer valer las multiples maneras
de entender y vivir la autonomia, la soberania, el ser mujer, por citar al-
gunas de sus banderas de lucha. Ellos(as) son “actores” o “sujetos”, como
solemos conceptualizarlos en la academia o en la politica (Alonso et al.
en esta obra), pero antes que todo son seres humanos relacionandose con
otros seres humanos, como enfatizaron los artistas y comunicadores ma-
yas miembros de la RACCACH (2012) y la socidloga inglesa Jenny Pearce
(en el capitulo 31 del tomo II). Humanos parte de un continuum césmico,
entendidos como entidades vivientes que se reproducen y florecen en la
medida en que humanos y naturaleza se complementan, como sefialan
varios de los capitulos de estos tomos y como menciona en el prologo el
sociologo portugués Boaventura de Sousa Santos.

En América Latina, gracias a los avances tecnoldgicos, a la globaliza-
cion desde abajo en curso y al marginal pero real avance dentro de las pro-
pias instituciones académicas de diversas practicas de conocimiento des-
colonizadoras se esta empezando a conocer mejor y con mas detalle como
en diferentes latitudes se esta o se viene haciendo investigacion propia desde
los y las miembros de las organizaciones indigenas, de mujeres y afrodes-
cendientes de América Latina y el Caribe. Sin negar estos avances vemos
que todavia siguen existiendo, en las relaciones trans, inter e intra movi-
mientos y personas, enormes barreras comunicativas, por ejemplo: los pro-
fesionistas universitarios de pueblos originarios del Sur no necesariamen-
te conocen la investigacion propia producida en el Norte, escrita en inglés
o producida en otros lugares marginalizados pero traducida solamente al
inglés. Por su parte, los intelectuales nativoamericanos (Native American)
suelen no conocer la investigacion propia escrita en espafiol, mucha de ella
producto de esfuerzos comunitarios y organizacionales que incluso cues-

64



Una mirada al tomo I

tionan implicitamente mucho del hacer de los profesionistas (indigenas y
no) individualizados y domesticados por la inercia del sistema académico.
Tampoco muchos académicos no indigenas del Norte Global las conocen
y lo peor es que no les preocupa su ignorancia. Como sabemos, el asunto
no es de buenas o malas personas, sino de geopolitica del conocimiento, de
colonialidad del saber,'” de razon indolente, que produce activamente la no
existencia —la invisibilizacion— como parte de la monocultura racional que
caracteriza el paradigma dominante de la ciencia moderna."®

Quizas en nuestro medio hispanohablante una excepcién han sido
las escritoras, mujeres de color (latinas, chicanas, negras y asiaticoamerica-
nas) y feministas —lesbianas en su mayoria—, que fungen como puente entre
diversas culturas y lenguas en-carnadas en ellas mismas,'" y los(as) inves-
tigadores(as) comprometidos(as) con los pueblos, quienes también servi-
mos de puente y de nodos articuladores entre lenguas, culturas y mundos
diversos. Puentes y nodos que nos deberian llevar a seguir profundizando
en las complejidades de la traduccion como trabajo politico, intelectual,
emocional, inter e intra cultural. Esto nos podria ayudar —como sefiala
Boaventura de Souza Santos (2009)- a abrir nuestra imaginacion episte-
moldgica y a crear otros criterios de validez para las practicas cognitivas
de los pueblos y de los grupos histéricamente explotados y oprimidos por
el colonialismo, el capitalismo global y —agrego— por el sistema patriarcal.

Cada vez méas hoy —en los albores del siglo XXI-, pero ya desde fina-
les del siglo XX, en diferentes ambitos académicos, legislativos, politicos,
organizativos se habla y debate sobre las epistermologias indigenas y las prac-
ticas descolonizadoras en el marco de sociedades que han sufrido mas y
nuevas reformas constitucionales y mas y nuevos embates del capital cor-
porativo transnacional. En la academia latinoamericana y latinoamerica-
nista gran parte de esas practicas de conocimiento y debates discurren en
el marco del nuevo paradigma de la interculturalidad, de la descoloniza-
cion y la decolonialidad,'® de la descolonizacion y la despatriarcalizacion
de Nuestra América,'! de la descolonizacion del feminismo'? o del reco-
nocimiento tanto de las teorias del feminismo indigena'* como de las teorias
encarnadas por las mujeres indigenas organizadas y en pie de lucha (véase
tomo II).

En la academia estadounidense, el discurso y el debate sobre las epis-
temologias indigenas aparece, por ejemplo, como parte medular de las me-
todologias criticas e indigenas (Critical and Indigenous Methodologies),"* de
los saberes tribales o de la teoria tribal (tribal knowledges'® o tribal theory),'*
de la teoria criticoeducativa (Critical Educational Theory)'” y de la teoria
critica nativoamericana (Native American Critical Theory)."® Entre los(as)
latinoamericanistas y en los cruces del activismo y la academia, las epis-
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temologias indigenas son parte de lo que hemos dado en llamar unas los
Otros Saberes' y otros las Epistemologias del Sur.™*® Pero incluso algunos,
yendo mas alla de lo epistemoldgico, hablan de la perspectiva de la onto-
logia politica™' y la de las ontologias relacionales.” Por su parte, en la region
Andina, las epistemologias indigenas quechua y aymara son el sostén del
“nuevo” paradigma del buen vivir (vivir bien, vivir en plenitud). Paradigma
de vida'*® que se volvio pilar fundamental en las asambleas constituyentes
y las nuevas constituciones aprobadas en Ecuador, en septiembre de 2008,
y en Bolivia, en enero de 2009.

De hecho, detenernos en las practicas de conocimiento creadas por
los(as) miembros de los movimientos indigenas y afroecuatorianos nos
permite traer a colacion cinco elementos caracteristicos de esas episte-
mologias:

a) Desarrollan las lenguas indigenas para potencializar la creacién de conocimiento
a partir de ellas.

b) Valoran la diferencia tanto cultural como epistémica.

¢) Fortalecen la identidad cultural como proceso permanente que enfrenta a la colo-
nizacién, inclusive mental.

d) Interrelacionan los saberes de las culturas originarias con los saberes de las culturas
denominadas “universales” [interrelacién a la que se ha llamado interculturalidad
epistémical.

e) Parten de una visién de conflicto que implica la construccién y valoracién de los
pueblos indigenas a través de los levantamientos, movilizaciones, didlogos, con-
frontaciones con el Poder y los levantamientos mediante los cuales han hecho va-
ler sus propuestas (Walsh 2012: 35).

Estos elementos nos ayudan a pensar a contraluz varios de los capi-
tulos de esta obra colegiada. Por ejemplo, vemos que las teorizaciones indi-
genas guambianas y nasa,"* expuestas por sus mismos creadores en los capi-
tulos 9, 11 y 12 de este tomo, contrastan entre si —como afirma Rappaport
(2005)- porque mientras que las primeras tienen como guia conceptual los
simbolos nativos propios, las segundas reconocen las ideas universales en
contextos politicos especificos. Pero ambas —agrega la autora— practican
un pluralismo radical que lleva a sus productores(as) a introducirse de una
manera novedosa tanto en los intersticios de lo universal como en sus es-
pecificidades culturales.

Hemos visto en varios movimientos de América Latina que muchos
de esos llamados, por nosotras desde la academia, 