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    Introducción




    Mauricio Beuchot, Luis Eduardo Primero




    En este libro queremos delinear algunos temas de la decolonización filosófica. El pensamiento decolonial y/o postcolonial se ha vuelto cada vez más fuerte en América Latina. Consiste en buscar nuestra identidad epistemológica y en construir, de acuerdo con ella, nuestra filosofía latinoamericana. Lo haremos desde México, a sabiendas de que es un pensamiento del sur y, por lo tanto, periférico. Sin embargo, es, precisamente, un esfuerzo que hacemos para adquirir nuestro lugar en el pensamiento mundial.




    Para ello utilizaremos una hermenéutica analógica, es decir, una que elude el univocismo y el equivocismo. Es que en la disciplina de la interpretación se han presentado algunas teorías que mantienen un significado unívoco, a saber, rígido y prepotente, y otras que prefieren un significado equívoco, es decir, demasiado débil y quebradizo. Pensando que ninguno de esos dos extremos es viable, asumimos una postura intermedia y mediadora, que es la hermenéutica analógica.




    Esta postura analogista nos hará evitar un decolonialismo unívoco, según el cual se debe arrojar a la basura todo lo que nos viene de Europa y Estados Unidos, porque esa postura es demasiado extrema y no conduce a nada. También evitará un decolonialismo equívoco, el de muchos filósofos que hacen filosofía en México y América Latina como si estuvieran en Friburgo, Oxford o Harvard. Será un decolonialismo analógico, que, sin llegar a esos excesos, trate de usar lo que venga de fuera para construir lo nuestro. No se trata de tirar todo por la borda, sino de discernir qué es lo que nos puede servir para nuestra labor.




    Estaremos en la línea que nos trazara nuestro antiguo maestro Leopoldo Zea, quien nos instaba a utilizar lo que fuera (filosofía analítica, estructuralismo, marxismo, fenomenología, existencialismo, etcétera), pero aplicarlo a México y a América Latina, para encontrar nuestra identidad epistemológica y para construir nuestra filosofía.




    Nuestra identidad epistemológica no es más que nuestra manera de hacer filosofía, los métodos que emplearemos en esa empresa. Y la construcción de una filosofía nuestra consistirá en asumir todos los problemas filosóficos, pero de una manera que sea desde y para Nuestra América. Tal vez esto tenga un poco de utopía, pero será una sustentable, algo que no pretenda demasiado, y que, sin embargo, resulta suficiente.




    Al principio se expondrá el concepto del postcolonialismo a través de algunos hitos de su historia. Ha tenido un desarrollo, pero en esencia conserva el afán de recuperar nuestra identidad filosófica y construir nuestra propia filosofía. En seguida, presentaremos un capítulo importante de esa historia, como fue el pensamiento de José Carlos Mariátegui para el proyecto decolonial. Forma parte de todo un grupo, sólo que tenemos que centrarnos en alguno de sus propugnadores, y éste puede servir bien de ejemplo o paradigma.




    Luego conectaremos el decolonialismo con la filosofía, para que se vea cómo lo aplicamos al trabajo filosófico. Efectivamente, lo que más nos importa aquí es la decolonización de la filosofía, en lo que sea posible, porque sabemos que no es completa, ni conviene hacerlo así, ya que podemos aprovechar otros pensamientos para edificar el nuestro. En seguida de ello, plantearemos cómo será un pensamiento postcolonial y decolonial analógico. Éste consiste, como ya lo hemos esbozado, en superar el planteamiento univocista, que pretende romper completamente con lo que viene de fuera, y más bien presiona para aprovecharlo en nuestra empresa; puede laborar en nuestro favor.




    Después reflexionaremos acerca de algunos vericuetos de la filosofía latinoamericana. Sobre todo, nos referiremos a pensadores que pueden tomarse como antecedentes del pensamiento decolonial, como Bartolomé de las Casas, por ejemplo. Vendrá en seguida un capítulo sobre el modo en que el pensamiento latinoamericano habita en los márgenes de la cultura mundial, como una especie de arrabal de ésta. Ya es tiempo de que se deje de significarnos así. Tenemos nuestro propio ámbito, y no por eso hemos de ser considerados como una periferia.




    Añadiremos un capítulo referente a la descolonización en la teología política. Tanto en la filosofía como en la teología se ha procurado esa búsqueda de nuestra propia identidad y de la construcción del pensamiento que nos toca. Y culminaremos con un capítulo sobre la actualización de la filosofía latinoamericana y su desenvolvimiento en el Sur global. Éste servirá, asimismo, de conclusión del libro.




    Tenemos la confianza puesta en que haremos ver que, si bien la descolonización del pensamiento es necesaria, solamente un decolonialismo analógico (y no el unívoco ni el equívoco) resulta sustentable y provechoso. Es decir, creemos que la empresa decolonial es importante, pero también que no debe ser llevada a extremos insostenibles, como el de la postura univocista, la cual pretende rechazar todo lo que nos venga de fuera y encerrarnos en un coto cerrado. Por desgracia, vemos que algunos de nuestros colegas latinoamericanos adoptan esa postura, y deseamos llamarlos a que no se encierren en ella, porque no tiene futuro.




    Agradecemos a todos aquellos que nos han ilustrado con su enseñanza y su consejo, y actuamos con toda honestidad, pensando en hacer un bien a nuestros países latinoamericanos, cuya filosofía tenemos entre manos.


  




  

    Capítulo 1: Recuperar el significado de la historia del postcolonialismo




    Luis Eduardo Primero Rivas1





    Inicio




    Este capítulo da comienzo al libro puesto a su consideración y ofrece la recuperación del significado de la historia del postcolonialismo haciéndolo a través de tres apartados: 1. Caracterización del movimiento poscolonial; 2. Resaltar los grupos intelectuales/académicos que organizan el pensamiento poscolonial y 3. Más allá de los grupos de trabajo. Esta parte inicial del volumen ofrece un bosquejo para considerar lo dicho y potenciar la investigación sobre la realidad abordada que es muy extensa, profunda, complicada e interactiva en su conformación, desenvolvimiento, integración y situación actual, y por ello, aquí, sólo ofrecemos un panorama general que seguro le ubicará en las líneas centrales de la realidad estudiada, que, evidentemente no se plantea completa y de forma exhaustiva por lo dicho, de aquí que sólo busque, prudentemente, ofrecer lo expresado,




    Para avanzar le invito a revisar el apartado del comienzo:




    Caracterización del movimiento poscolonial




    El postcolonialismo es el resultado histórico de las críticas, resistencias, construcciones intelectuales y políticas surgidas en los países que logran descolonizarse del dominio político de las potencias europeas, luego de la liberación de la India del coloniaje inglés, resultado de la inteligente acción política de Mahatma Gandhi, concluida en el año de 1947 y nutrida por los procesos de liberación surgidos después de la conclusión de la Segunda Guerra Mundial. Este proceso histórico-social genera un movimiento internacional —con presencia principal en lo hoy llamado el Sur global— y un cambio de actitud hacia la manera de interpretar y dar sentido a la realidad de los países colonizados que simultáneamente, supone un giro hermenéutico, gestándose desde la mitad del siglo XX. Esta definición se aleja de aquellas que considera al poscolonialismo como una tendencia de los “Estudios de la cultura”, centrada en universidades de los Estados Unidos de América y origina en Inglaterra.




    Este movimiento histórico surge del rechazo de la conceptuación de la historia establecida desde los países conquistadores y colonizadores del Sur global, que se autoproclamaron como su origen estableciendo su inicio mundial en el universo cultural greco-romano, el surgimiento medieval del cristianismo, la modernidad y sus desarrollos con la invención de América, su conquista y coloniaje. Esta idea de la historia es la sustancia del eurocentrismo, esto es, de la hegemonía que Europa (y luego los Estados Unidos) establecen como referencia única para significar el mundo, vida e historia, y que, simultáneamente, se coloca como fuerza intelectual y sensible para fundar la dominación cultural de los países europeos sobre las naciones y pueblos subyugados por los ejércitos europeos, tanto militares como culturales.




    En este momento viene muy bien el epígrafe del capítulo tres del libro La filosofía social desde la hermenéutica analógica, que nos sirve como referencia importante para ofrecer estos argumentos, y que dice: “Cuando los colonizadores llegaron a nuestros países, ellos tenían la Biblia y nosotros la tierra. Todos cerramos los ojos para orar. Cuando los abrimos, ellos tenían la tierra y nosotros la Biblia”2.




    La interpretación de este epígrafe es directa, sin embargo, sirve para destacar que la conquista de nuestros países y naciones se realizó con los ejércitos mencionados, de los cuales, a la postre, destaca el cultural pues fue el que comenzó a establecer el eurocentrismo, en un proceso histórico por medio del cual se fue instituyendo la centralidad de Europa (y su cultura, asimismo y de manera ineludible, sus idiomas) y el desplazamiento —y, por tanto, la subalternización— de las personas sojuzgadas, sometidas a los parámetros de la cultura europea, en todos sus órdenes de significado, incluso los establecidos para identificar los géneros de las personas, como destacan en este momento las autoras del “Transfeminismo”, según se puede leer en el libro Transfeminismo y decolonialidad del género3.




    Para un primer resumen




    El postcolonialismo es un movimiento histórico-social surgido en los países y naciones emancipados del dominio eurocéntrico, que cuestiona sus tesis comenzando con la histórica, que establece una única referencia al devenir mundial, cuando realmente la historia universal es mucho más amplia que la de Europa y Norteamérica, cuyos Estados igualmente se fundaron sobre el dominio de los países y naciones conquistados por quienes triunfaron en esos territorios. En particular, es viable destacar cómo la Corona de Castilla y León (detentada en especial por Isabel La católica), sometió a muchos países y naciones de la península ibérica, para crear el Estado Español, la institución que conquista y coloniza a lo que hoy conocemos como Latinoamérica.




    Significar el dominio cultural 




    Es central para destacar el argumento de fondo ofrecido, en tanto la cultura al ser la diferenciación que los países y naciones —las personas— realizan sobre el entorno natural para poder vivir la vida, es una condición ontológica indispensable tanto para darle significado y sentido a la realidad donde se vive, como para establecer las formas de vivir, en todos sus órdenes de existencia. La cultura al ser el mejor recurso para realizar la vida, permite establecer la manera cómo se obtienen los medios para sustentar la vida (comida, techo, protección y dominio sobre el espacio geográfico); las formas de las interrelaciones personales del entorno (establece la moral y de suyo la política); la formación para la vida que promueve el grupo (la educación, para usar un solo término), y las maneras como se ejerce el descanso y la diversión, donde se debe incluir el uso (y disfrute) de la sexualidad.




    La cultura, según estas tesis, es central y en consecuencia hay que destacar que la conquista y coloniaje de los europeos se realizó en lo fundamental por medio de la institucionalización de su cultura en nuestros países y naciones, que vieron desplazadas sus propias culturas y/o sometidas al dominio eurocéntrico. En algunas regiones este dominio se mezcló con formas de resistencia cultural, que establecieron un sincretismo entre lo europeo y lo indígena, como sucedió en la Nueva España, hoy el territorio mexicano.




    Por la centralidad de la cultura, se entiende que una de las grandes metas del poscolonialismo es establecer la resistencia cultural, para que vaya creando nuevas formas de vivir en nuestros países y naciones, más acordes con sus realidades, posibilidades y necesidades; resistencia de los marginados por la modernidad (el desarrollo euro-capitalista, eurocéntrico), que fueron dejados “sin voz”; y convertidos en “subalternos”.




    Por esta hegemonía “El eurocentrismo estableció modelos, formas, modas, religión, filosofía. Todo un campo intelectual y sensible. Sin embargo, en los deslices o intersticios del poder, un nuevo desplazamiento intelectual generó relaciones con posiciones intermedias, mezclas de negociación entre los bandos surgentes. La actitud de «otredad» fue expresando el carácter de las excolonias, frente a los colonizadores, desde el momento en que se notaron las rendijas del sistema conquistador” (Primero Ornelas, 2015, p. 73).




    Perfilar el surgimiento del poscolonialismo




    El postcolonialismo ha surgido en distintas partes del mundo y en diversos momentos, como es el caso de India o Indonesia4, donde surgió el postcolonialismo antes que en América. Partiendo de la tesis que los naturales (originarios o nativos) eran salvajes y necesitaban ser civilizados, los colonizadores creyeron “justificado” de manera racista y xenofóbica su conquista, el deterioro de sus culturas y la marginación de los poseedores originarios. El movimiento poscolonial impulsó la emancipación de los pueblos colonizados quienes buscarían recobrar desde sus tierras hasta sus culturas, por medio de su independencia y emancipación (cognitiva y simbólica), operando sus revoluciones desde sus “nacionalismo”, que se podían vincular con las teorías poscoloniales.




    El postcolonialismo aparece sobre el año de 1947 cuando, una vez finalizada la Segunda Guerra Mundial, se modificaron los fundamentos geopolíticos del orden colonialista establecidos por Europa desde el siglo XVI, y esto favorece el surgimiento de los procesos emancipatorios en Asia y en África, la aparición de los nacionalismos del “Tercer Mundo” y su ubicación ambigua en las zonas de influencia definidas por la Guerra Fría, que dividió al mundo en tres: el primer mundo (los países del coloniaje); el segundo, el organizado sobre la URSS y el “Tercer mundo”, los países de la periferia. Desde este contexto internacional surge el éxodo masivo de inmigrantes hacia los países industrializados, y con ello se estable otra de las características del período postcolonial.5




    Desde el inicio histórico del poscolonialismo surgen los “Estudios Culturales” —asociados a los aportes de los intelectuales hindúes que inician el postcolonialismo— y ellos, al cruzar el océano y llegar a las costas norteamericanas quedaron transformados de manera completa: en los Estados Unidos el enfoque cultural abandonó la perspectiva clasista y la mirada crítica hacia el capitalismo. Dejando de lado la tradición inaugurada por Raymond Williams, vía su libro Culture and Society publicado en 1958, centrado en los estudios culturales y también ubicado en el contexto del trabajo realizado con el autor jamaiquino Stuart Hall, la nueva teoría se desplazó hacia la búsqueda de prácticas sociales y culturales periféricas a las que se atribuyó un potencial transgresor y contestatario de las formas consagradas de identidad cultural eurocéntricas. “De este modo, en el decenio del noventa del siglo XX, el desplazamiento de los «Estudios Culturales» desde Europa hacia los Estados Unidos [R. Williams fue un filósofo marxista galés] derivaría en el predominio de un nuevo discurso teórico: el del multiculturalismo” (Primero Ornelas, op. cit., p. 75).




    Desde este contexto se entiende que las primeras teorías del postcolonialismo se desarrollaron efectivamente y con libertad en las universidades de Estados Unidos promovidas por intelectuales indios, palestinos y argelinos, provenientes de lugares con una extensa y cruel colonización por parte de países opresores europeos y que ellas contribuyeron a un renacer desde el dominio colonial y facilitaron examinar una identidad nacional, que conllevaba un universo simbólico, sensible y hermenéutico capaz de impulsar una nueva acción cultural, política e histórica, centrada en una lucha contrahegemónica que dé inicio cuestionó las teorías eurocéntricas consiguiendo paulatinamente transgredir o desplazar los saberes utilizados por Europa para legitimar su dominio.




    En este momento conviene recuperar una cita de Primero Ornelas (p. 76) que afirma:




    El poscolonialismo disputa por delimitar dos polos en lucha: el polo de los «márgenes» o de la «periferia» por una parte, situado en el «Tercer Mundo» y del otro lado el polo del «centro», de la metrópolis, situado en el Occidente. El polo de occidente califica al polo de la periferia como «salvaje, primitivo o provincial» y se autodefine como «civilizado, hogareño, paterno o metropolitano» (Brigitte Adriaensen, 1999: 283, “Postcolonialismo postmoderno” en América Latina: la posibilidad de una crítica radicalmente “heterogénea”).




    Desde esta referencia podemos recuperar un término que se hará estelar en estas reflexiones —Occidente— pues concentrará el espacio geográfico del inicio del eurocentrismo y será muy indicativo de su ubicación espacial, a pesar de que su dominio se extenderá a gran parte del planeta Tierra.




    La conquista y colonización de nuestros pueblos impuso la cultura eurocéntrica y con ello se establecería su racionalidad, sus maneras de interpretar, de significar la belleza, las formas de ser sexuales, y sus parámetros de organizar la sociedad y el mundo; de aquí que desde el impulso poscolonial se debería buscar lo contrario para examinar crear una realidad más humana. En el contexto de América Latina, sus naciones, creadas en su mayoría con la emancipación de España y Portugal, se conformaron dentro de los contextos del eurocentrismo y esto hay que significarlo adecuadamente, indagando identificar los cambios posibles.




    Los años 60, 70 y 80 del siglo XX




    Los logros iniciales del poscolonialismo conformaron parte de los recursos críticos de los años setenta y ochenta del siglo XX e impulsaron la emancipación de los países que cuestionaron la dependencia eurocéntrica y en él se situó una ideología nacionalista que simultáneamente cuestionó la ciencia, la tecnología, las formas racionales de organización económica venidas del eurocentrismo y con ello potenció la construcción de un mundo mejor y más humano, que sigue en proceso de elaboración dados los cambios geo-políticos acontecidos con la disolución del “Segundo mundo” —sobre el paradigmático año de 1989— y, en consecuencia el desvanecimiento del “Tercero”, a pesar que algunas personas, sin conocimiento histórico, sigan usando la expresión.




    En estos años surgen los primeros grandes autores del movimiento poscolonial: En el año 1957 Albert Memmi, autor y teórico de origen franco-tunecino, publica Retrato del colonizado, precedido por el Retrato del colonizador, ensayo con prólogo del filósofo Jean-Paul Sartre; de 1961 aparece el libro Los condenados de la tierra del psiquiatra y filósofo Frantz Fanon; en el año 1978 Edward W. Said publica su libro Orientalismo; en 1992 se publica el libro Los Conquistados: 1492 y la población indígena de América, y en el último artículo aparece el aporte de Aníbal Quijano, titulado “Colonialidad y modernidad/racionalidad”, central en la posterior tendencia de la decolonialidad. Anoto los nombres y principales referencias de los primeros grandes autores poscoloniales, lista que paulatinamente se irá ampliando hasta tener en la actualidad una gran cantidad de nombres y obras.




    Perfil de la situación contemporánea




    En la actualidad, y como consecuencia histórica del final de la “Guerra Fría” y sus correlativos cambios geopolíticos, nos encontramos en un mundo globalizado, donde los criterios de identidad nacional se han diluido dada una tendencia a la Occidentalización, que supone una nueva forma de dominio vía la transnacionalización y el debilitamiento de los Estados, por el triunfo del neoliberalismo. En el contexto actual hay que ubicar de manera muy precisa las tendencias presentes del movimiento poscolonial, las cuales tienen en especial en cuenta que la fuerza conquistadora y colonizadora también se basa en la colonialidad del saber, por lo que cultivar la filosofía de la historia postcolonial, una nueva epistemología y una ética de nuevo tipo, se hace ineludible en la acción postcolonial. “Sin esta descolonización del conocimiento, junto con una descolonización de las instituciones productoras/administradoras del conocimiento, no podría haber dialogo de saberes. El discurso postcolonial se caracteriza por la autoreflexividad” (Primero Ornelas, op. cit., p. 77).




    Recuento de lo sucedido con especial referencia a América Latina




    En lo que hoy conocemos como América Latina, un territorio llamado por los pueblos originarios Abya Yala, la existencia colectiva se realizaba por medio de los grupos sociales, y desde la conquista y posterior colonización los colectivos originales se redujeron y finalmente con la liberación de la colonia y la imposición del nacionalismo los colectivos se diluyeron disolviéndose en pequeños grupos sin intereses comunes, impulsados por el individualismo llegado desde el mundo eurocéntrico y sus filosofías, dentro de las cuales se hará hegemónica el positivismo, originado en la obra de Augusto Comte.




    En el antiguo universo del Abya Yala la ética indígena era comunitaria y se diferenciaba nítidamente de la ética de la apropiación individualista y excluyente de la Europa Occidental enrumbada a ser imperialista y más materialista. La ética de los pueblos originarios era de la no-apropiación del mundo terrenal o físico, de un respecto a la “Madre Tierra” y era una ética de inclusión social, comunal, familiar y de la hospitalidad; es incluso posible afirmar que era una ética sana por ser favorable a la vida, y esta referencia histórica eventualmente podría recuperarse desde el movimiento postcolonial, en su actual sentido de recuperación de los significados de los pueblos originarios.




    Resaltar los grupos intelectuales/académicos que organizan el pensamiento poscolonial




    Los colectivos de los “estudios subalternos”




    En primer lugar es indispensable referir al Grupo de Estudios Subalternos o Colectivo de Estudios Subalternos del sur de Asia; fue un grupo de historiadores del sur del continente asiático enfocados al estudio de las sociedades postcoloniales y post imperiales a nivel mundial, fundado por Ranajit Guha e influido por la filosofía de Antonio Gramsci6. El grupo comenzó a operar en la década de los ochenta del siglo XX, influenciado por Eric Thomas Stokes (1924–1981), e inició una nueva historiografía sobre la India y el Sur de Asia, identificando a los grupos excluidos de las sociedades dado un menor rango de su raza, etnia, clase social, género, orientación sexual o religión. Sus estudios se vincularon a la crítica literaria y cultural indagando en asuntos como la transdisciplinariedad, la globalización, las identidades, la cultura, la estética, el pensamiento social y político. Las formas de opresión política, económica, racial, cultural y discursiva, el asunto del centro-periferia, la interculturalidad el eurocentrismo-periferia, que llevará al globalicentrismo.




    Inspirados por este primer grupo de intelectuales en 1993 John Beverley, Robert Carr, José Rabasa, Ileana Rodríguez, Javier Sanjinés, Patricia Seed, Walter Mignolo, Michael Clark y María Milagros López y Javier Sanjines fundaron el Grupo de Estudios Subalternos Latinoamericanos. En la introducción del manifiesto fundacional de los estudios subalternos latinoamericanos, se afirma que, junto con los hechos históricos ocurridos, especialmente en el proceso de modernización y globalización:




    “El actual desmantelamiento de los regímenes autoritarios en Latinoamérica, el final del comunismo y el consecuente desplazamiento de los proyectos revolucionarios, los procesos de redemocratización, las nuevas dinámicas creadas por el efecto de los mass media y el nuevo orden económico transnacional: todos estos son procesos que invitan a buscar nuevas formas de pensar y de actuar políticamente. A su vez, la redefinición de las esferas política y cultural en América Latina durante los años recientes ha llevado a varios intelectuales de la región a revisar algunas epistemologías previamente establecidas en las ciencias sociales y las humanidades.” (Manifiesto fundacional, “Introducción”).




    Una cita de una publicación sobre el tema nos ilustra sobre el surgimiento de este grupo:




    La constitución, a inicios de los años 90, del Latin American Subaltern Studies Group, conformado por académicos latinoamericanos y estadounidenses al interior la academia estadounidense, señala un posible inicio oficial del proceso de diálogo entre algunos latinoamericanistas y la tendencia de los Estudios Subalternos, originada en la India e Inglaterra. Algunos de los resultados de este diálogo, así como una muestra de las posibilidades teóricas y críticas que abría, aparecen plasmados en la antología The Latin American Subaltern Studies Reader…, aparecida en el 2001, fecha para la cual la necesidad del diálogo había sido vista también al interior de la academia latinoamericana, como lo evidencia la antología Debates post coloniales: Una introducción a los estudios de la subalternidad…, publicada en Bolivia en 1997.7




    Así, el primer grupo genuino de Estudios Subalternos en América está representado por el denominado Grupo Latinoamericano de Estudios Subalternos (GLES), el cual, a mediados de 1990 publica en inglés —lo que da una idea de la naturaleza intelectual/profesional del grupo— un manifiesto inaugural o “Founding Statement”8 que ilustra muy bien sus tendencias y la de los estudios poscoloniales iniciando los años 90 del siglo XX enfrentados a tendencias de derecha y/o socialdemócratas asociados a la creación de la “Red Interamericana de Estudios Culturales” financiada por la fundación Rockefeller; los participantes del grupo decidieron buscar nuevas formas de articular una «repolitización de la teoría». La inspiración les vino de las teorías poscoloniales indias, sobre todo de aquellas sostenidas por el grupo de historiadores que escribían para “Subaltern Studies”, la publicación fundada y editada por Ranajit Guha y con una amplia trayectoria universitaria.




    En este contexto, conviene trascribir una frase del Diccionario de Filosofía Latinoamericana, muy adecuada al tema actual:




    “Ampliando las tesis de Peter Hulme, quien reducía el poscolonialismo latinoamericano a ciertos discursos surgidos en el área del Caribe, Mignolo se refiere al «giro epistemológico» realizado por teóricos como Raúl Prebisch, Darcy Ribeiro, Leopoldo Zea, Rodolfo Kusch, Enrique Dussel y Gustavo Gutiérrez. Los discursos de estos autores son poscoloniales «avant la lettre», porque acaban con el concepto eurocéntrico de que solamente los países del primer mundo son capaces de producir conocimientos. Según Mignolo, la producción de discursos teóricos para América Latina, sobre América Latina y desde América Latina, consigue de ipso facto deslegitimar el proyecto colonial de la modernidad.” (Diccionario de Filosofía Latinoamericana, Poscolonialismo)9.




    South-South Exchange Programme for Research on History of Development




    Recuperando el tema de los grupos situados en nuestro contexto también hay que nombrar a este colectivo fundado en Holanda y con una sede en Brasil. Según la información de su propia página en la Web (https://sephis.org/) se originan a partir de “abril de 1993” y es “hasta agosto de 1994” cuando se inauguran oficialmente. Hay poca información sobre este grupo con un perfil profesional formal y/o asociado a iniciativas gubernamentales y/o privadas, que reconoce como sus patrocinadores a estas instituciones: el gobierno holandés, vía el Ministerio para la Cooperación para el Desarrollo; la Fundación Ford; el British Council; la Fundación Volkswagen; el Consejo de Ciencias Sociales para Investigación (SSRC); CLACSO; el Consejo para el Desarrollo de las Ciencias Sociales en África (CODESRIA); la Convención Internacional de Académicos de Asia (ICAS); El Colegio de México; el Instituto Internacional de Estudios Asiáticos (IIAS); el Centro de Estudios en Ciencias Sociales (CSSSC) y el Centro de Estudios sobre la Cultura y la Sociedad (CSCS), de Bangalore, India.




    Poseen una revista —Global South - SEPHIS E-Magazine— que quizá difunda buena información; sin embargo, su carácter oficial/gubernamental/privado le ha negado presencia en la práctica social que funda y exige los estudios poscoloniales.




    En cambio, el colectivo que estudiaremos a continuación sí tuvo una participación social en los estudios poscoloniales y sigue siendo estudiado. Me refiero a:




    El grupo modernidad/colonialidad




    En el contexto del tema ahora investigado suele usarse el nombre que acaba de leer en el subtítulo; sin embargo, más adelante examinaremos si fue un “grupo”, una “red” y/o un “proyecto” (de ahí que suele identificarle como “el Proyecto M/C”. Por lo pronto busquemos referir a su inicio histórico, pues este colectivo empieza a formarse hacia el año de 1998 cuando el sociólogo venezolano Edgardo Lander (Caracas, 1942), con soporte de la CLACSO, organiza en Caracas un evento que reúne a Walter Mignolo, Aníbal Quijano, Enrique Dussel, Arturo Escobar y Fernando Coronil. Este evento se realizó en el ambiente de trabajo del Doctorado en Ciencias Sociales de la Facultad de Ciencias Económicas y Sociales de la Universidad Central de Venezuela, Caracas y, en la preparación del libro La colonialidad del saber: eurocentrismo y ciencias sociales. Perspectivas latinoamericanas, que sería publicado por CLACSO dos años después.




    Arturo Escobar (Manizales, Colombia, 1951) recobrará este origen en la ponencia que presentará en el Tercer Congreso Internacional de Latinoamericanistas en Europa, Ámsterdam, Julio 3-6, 2002. En CEISAL, 2002. Cruzando Fronteras en América Latina. CEDLA. Ámsterdam10.




    Simultáneamente, en la ciudad de Binghamton (Estados Unidos) se había formado el “Coloniality Working Group” donde se reunían estudiantes y profesores vinculados al “Análisis del Sistema-Mundo”, aporte relevante del sociólogo estadounidense Immanuel Wallerstein, formulado en la segunda mitad del siglo XX. En él participaron los puertorriqueños Ramón Grosfoguel y Agustín Lao-Montes, quienes organizaron en Binghamton un congreso — Transmodernity, historical capitalism, and coloniality: a postdisciplinary dialogue— al cual fueron invitados Dussel, Mignolo, Quijano y el propio Wallerstein. Fue en este congreso en donde las tres figuras centrales del grupo, Quijano, Mignolo y Dussel, se reunieron por primera vez para discutir su enfoque de las herencias coloniales en América Latina, en diálogo con el análisis del sistema-mundo de Wallerstein.11




    La vinculación entre el análisis del sistema-mundo y las teorías latinoamericanas de la colonialidad volvió a darse en el año 2000 cuando Ramón Grosfoguel organizó en Boston la conferencia correspondiente a la edición número 24 del PEWS (Political Economy of the World-System), invitando a los filósofos colombianos Santiago Castro-Gómez y Óscar Guardiola-Rivera, quienes habían iniciado ya un nuevo núcleo de la red en Colombia tomando como base al Instituto de Estudios Sociales y Culturales Pensar. Con el apoyo de la Universidad Javeriana, Castro-Gómez organizó en agosto de 1999 el Simposio Internacional “La reestructuración de las ciencias sociales en los países andinos”, útil como catalizador de todo lo que venía ocurriendo en los otros nódulos. Además de Mignolo, Lander, Coronil y Quijano, en el evento de Bogotá estuvieron la semióloga argentina Zulma Palermo y la romanista alemana Freya Schiwy. Un año antes [1998], en el marco del Congreso Mundial de Sociología celebrado en Montreal, Edgardo Lander había organizado el simposio “Alternativas al eurocentrismo y colonialismo en el pensamiento social latinoamericano”, del cual saldrían los trabajos que componen el más conocido de todos los libros del grupo: La colonialidad del saber: eurocentrismo y ciencias sociales.




    Posteriormente, en el año 2001, W. Mignolo organizó un encuentro inicial de la red conformándose en la Duke University, donde se adhirieron al grupo la pedagoga ecuatoriano-estadounidense Catherine Walsh, de la Universidad Andina Simón Bolívar de Quito, y el crítico literario boliviano Javier Sanjinés. Continuaron varios encuentros en los que se comunicaban trabajos y se consideraban proyectos comunes; el encuentro siguiente se realizó en el año 2002 en Quito, con el apoyo de la Universidad Andina; en 2003 en la Universidad de California-Berkeley, se vinculó el filósofo puertorriqueño Nelson Maldonado-Torres; un nuevo encuentro se efectuó en 2004 en la Universidad de Carolina del Norte, donde trabajaba Arturo Escobar; en 2006 regresan a la ciudad de Quito, en una actividad organizada por C. Walsh, y en 2008, en la Universidad Central de Venezuela bajo la dirección de Lander, se concreta otra reunión donde se agregó la feminista argentino-estadounidense María Lugones.




    En el tiempo de su mayor actividad pública (1998-2008), el Proyecto M/C participó en varias actividades académico-políticas y algunos de sus partícipes se vincularon con el movimiento indígena en Bolivia y Ecuador, otros intervinieron en el marco del Foro Social Mundial. En Berkeley, el grupo se articuló con activistas chicanos asociados a proyectos culturales, epistémicos y políticos, y en el Caribe con los movimientos negros.




    La disolución del el Proyecto M/C




    El texto del cual tomo las mayores referencias para desarrollar este apartado es “Aportes para desarticular el mito del «grupo» Modernidad/Colonialidad: disidencias teórico-políticas”12, de donde trascribo frases centrales asociadas a autores destacados, como esta, de la p. 593-4, en una cita de Santiago Castro-Gómez:




    Más que de un ‘grupo’, quizás deberíamos hablar de una ‘red’ multidisciplinaria de investigadores (hombres y mujeres) que durante todos estos años han venido participando en los debates alrededor de lo que hoy día se conoce como el ‘giro decolonial’. La red se configura poco antes de darse inicio al ciclo de gobiernos progresistas en América Latina durante la primera década del siglo XXI. Puede decirse, sin lugar a dudas, que el proyecto acompañó los primeros años de este ciclo y contribuyó a su fortalecimiento, sobre todo en países como Ecuador, Bolivia y Venezuela. (Castro-Gómez 2019, 7–8) [Esto es: El Tonto y Los Canallas Notas Para Un Republicanismo Transmoderno. Bogotá: Editorial Pontificia Universidad Javeriana.]




    En la página 594 hay una cita de Ramón Grosfoguel que dice: «Modernidad-Colonialidad» no es un grupo, es una red, nunca fue un grupo, y lo dice un miembro fundador y organizador de muchas conferencias y coloquios que se hicieron en el marco de esa red.” En “(Grosfoguel 2018c, 31)”13




    La importancia de los dos autores referidos es innegable y sirve como fuente confiable para diluir el “mito” del “grupo” Modernidad/Colonialidad, que por haber carecido de una auténtica integración filosófica y política —esta realidad será central en posteriores reflexiones—, y haberse articulado por intereses históricos y personales auténticos e inapropiados14, en su primera crisis fuerte se diluye dada su inconsistencia real.




    En una publicación muy relevante (Carlos Beorlegui, Historia del pensamiento filosófico latinoamericano), aparece una aseveración que expresa las diferencias de E. Dusell con los autores poscoloniales, y leemos:




    Respecto a la postcolonialidad, Dussel reconoce sus indudables aciertos, de los que considera que la FL [filosofía latinoamericana] tiene que aprender, pero recoge también las limitaciones que se les suelen hacer a este nuevo paradigma interpretativo de lo descolonizado: hay que adaptar esos planteamientos a LA, que lleva un claro adelanto respecto a ellos en sus críticas a la situación de dependencia; sus planteamientos reflejan más la «hibridez» de los intelectuales que la situación de los pueblos de los que proceden; se pliegan demasiado a la situación actual de la globalización, y, por tanto, carecen en muchos casos de aliento liberador.15




    El documento de la ruptura:




    Siguiendo el artículo de Gabriel Sánchez y Marina Verdini Aguilar, recobro de la página 595, esta frase:




    A partir de lo expuesto por el sociólogo puertorriqueño [R. Grosfoguel, en (Grosfoguel 2018c)] sostenemos que la RMC experimentó un quiebre resultante del nivel de conflictividad instalado en su interior que alcanza un punto álgido a partir de la publicación del documento “Llamado internacional urgente a detener la escalada de violencia en Venezuela. Mirar a Venezuela, más allá de la polarización”. Dicho documento fue elaborado por parte de un sector de los fundadores y referentes de la mencionada red (…)




    El documento mencionado fue publicado de manera virtual el día martes 30 de mayo de 2017 a través del blog Llamado internacional Venezuela…16 El texto, cuya extensión no supera los diez párrafos, contó con adhesiones provenientes de diversos países de América Latina, Europa, África y Asia. Entre quienes brindaron su apoyo a la propuesta se encuentran figuras significativas del pensamiento descolonial como Aníbal Quijano, Edgardo Lander, Walter Mignolo, Arturo Escobar, Catherine Walsh, Zulma Palermo, María Eugenia Borsani, Pablo Quintero, entre otros. Así, un importante grupo de firmantes se nucleó en torno a un documento que condensa un universo discursivo complejo y expresa el nivel de conflictividad de la sociedad venezolana. Por lo tanto, comprendemos el documento dentro del universo discursivo en el que interviene teniendo en cuenta las tensiones entre el pensamiento descolonial y su coyuntura política.




    En la página 599 encontramos esta frase de cierre: “De tal modo nos interesa recuperar, por medio del análisis de la dimensión ideológica del discurso descolonial, una determinada posición política. Si bien los distanciamientos entre ambos exponentes de la RMC son explícitos desde hace más de una década17”, el documento de 2017 nos permite afirmar el efectivo quiebre de la misma.




    Balance de lo dicho: la falta de integración filosófica y política




    El contenido expuesto hasta ahora expresa la extensión, profundidad e interactividad de los temas abordados en el contexto del movimiento poscolonial y sus tendencias, y algunas de las afirmaciones formuladas —como la expuesta en este subtítulo— habrán de ser indagadas con un mayor trabajo, pues deben plantearse como abducciones plausibles para interpretar mejor lo considerado.




    Sin embargo, la tesis de la falta de integración filosófica y política es consistente considerando que la “Red Modernidad/Colonialidad” surgió de una confluencia de interés que al parecer se mantuvieron autónomos y fueron incapaces de crecer a una integración. Las referencias a su ruptura en el año 2017 indican que una parte de los fundadores, entre los cuales destacaba Aníbal Quijano (en ese momento con 87 años y que moriría un años después) les fue imposible interpretar el proceso político de la Nación Bolivariana, y la pregunta de fondo es ¿Por qué? Esta cuestión establece nuevas líneas de estudio, que se pueden asociar al rechazo al marxismo de los participantes en la “Red Modernidad/Colonialidad”, sin duda legítimo por los errores que tuvo, el cual se dio simultáneamente con el desconocimiento de la obra de Carlos Marx, que les impidió acceder a una buena filosofía, vinculada a la planteada por Aristóteles. Esta tesis está lejos de ser un regreso al eurocentrismo, y será desarrollada más adelante, vía la tesis de fondo de este libro: la relevancia del decolonialismo analógico.




    Estos asuntos dan para mucho, sin embargo, es importante ahora avanzar al grupo más reciente asociado al poscolonialismo. Me refiero a:




    El equipo de la Universidad SOAS que crea el primer conjunto de herramientas de filosofía descolonizadora del Reino Unido




    La universidad referida es una institución pública del Reino Unidos fundada en el año de 191618 y que en este año —2024— difunde los logros de un equipo de trabajo integrado por sus estudiantes y profesores que inicia sus trabajos en el año del 2017, generando un proyecto para abandonar la filosofía eurocéntrica y recuperar lo realizado en otras geografías del mundo.




    La información de la divulgación del proyecto se encuentra en la página Web indicada en nota de pie de página19 y de ahí trascribo datos básicos:




    La Universidad Soas de Londres ha lanzado una iniciativa para modificar su plan de estudios en filosofía, reemplazando las tradicionales enseñanzas centradas en pensadores occidentales con una variedad más diversa de autores no occidentales. El objetivo es reducir el impacto de lo que califican como una enseñanza “colonial” y promover un enfoque más inclusivo en la filosofía.




    Sócrates, Platón y Aristóteles, considerados por muchos como los padres fundadores de la filosofía, podrían ceder espacio a nuevas voces, de acuerdo con un conjunto de herramientas diseñado por académicos para las escuelas secundarias y universidades. Este enfoque redefine su estudio como “teorización de sillón”. El conjunto de herramientas fue creado por cuatro estudiantes universitarios en prácticas y cuatro académicos de Soas, cuyo nombre oficial es Escuela de Estudios Orientales y Africanos, en Londres.




    En la página Web de la universidad hay mucha mayor información que indica cómo el movimiento poscolonial sigue en crecimiento y cada vez adquiere mayores espacios incluso en una institución oficial inglesa.




    Recuperar otro grupo de trabajo: el SPINE




    Me refiero al Seminario Permanente de Investigación sobre la Nueva Epistemología (SPINE). Este grupo de trabajo tiene como base la Universidad Pedagógica Nacional de México (UPN) y una reseña de su breve historia puede consultarse en el libro Los primeros 10 años del SPINE que puede descargarse sin costo en https://publicaralsur.com/ En la actualidad es un proyecto interáreas académicas en la UPN, interinstitucional —en cuando participan académiques de diversas universidades— e internacional pues se han sumado profesionales de fuera de México.




    En el contexto específico de la producción sobre el poscolonialismo se ha concentrado en investigar y publicar sobre las epistemologías del Sur y a la fecha cuenta con estos seis títulos difundidos:




    1. La filosofía social desde la hermenéutica analógica (2015), Editorial Círculo Hermenéutico, Neuquén, Argentina. ISBN: 978-987-45956-1-4. Puede obtenerse gratuitamente en http://spine.upnvirtual.edu.mx y aquí se pueden distinguir especialmente los capítulos “2. La epistemología postcolonial, el policulturalismo y las tareas de la filosofía política postcolonial”, “4. Epistemología y metodología de la investigación científica actual: para una filosofía social en clave postcolonial”.




    2. La filosofía de la educación en clave postcolonial (2015), Editorial Círculo Hermenéutico, Neuquén, Argentina. ISBN 978-987-45956-2-1 Puede obtenerse gratuitamente en http://spine.upnvirtual.edu.mx




    3. Capítulo de libro: “La hermenéutica analógica como filosofía poscolonial”, en el volumen Señales y huellas de una hermenéutica analógica, Napoleón Conde Gaxiola, Compilador, Editorial Torres Asociados, México, 2019, ps. 55-70.




    4. Cartografía de las epistemologías del Sur - Un bosquejo necesario, Publicar al Sur, México, 2022. Se obtiene sin costo en https://publicaralsur.com/




    5. Los saberes de les docentes de educación básica sobre las epistemologías del Sur¸ coedición Editorial Lambda-UPN-Mx, 2023; ISBN’s: 978-607-59915-8-0 (Digital, Lambda); 978-607-413-497-1 (Digital, UPN). Se consigue sin costo en https://difusionyextension.upnvirtual.edu.mx/index.php/inicio/fomento-editorial/catalogo?view=article&id=100&catid=27




    6. Ahondar en la cartografía de las epistemologías del Sur, Publicar al Sur, México, 2023. ISBN: 978-607-59968-3-7. Descarga sin costo en https://publicaralsur.com/ Consúltese en particular el “Capítulo 6: La epistemología de la decolonialidad”.




    Los logros del SPINE parten del planteamiento de una nueva epistemología, formulada en una publicación denominada Perfil de la nueva epistemología, escrita entre Mauricio Beuchot y quien escribe este texto. En este momento hay una segunda edición (2022; descarga sin costo en https://publicaralsur.com/) que difunde el capítulo “La nueva epistemología analógica en el marco de la filosofía actual”, que contiene el apartado “La nueva epistemología analógica como descolonial”, que orienta bien los aportes conseguidos.




    Más allá de los grupos de trabajo




    Boaventura De Sousa Santos




    Hay que enfatizar a intelectuales ubicados en el contexto del poscolonialismo entre los cuales destaca Boaventura De Sousa Santos con un perfil muy propio y una extensa producción que en nuestras publicaciones es examinada con detalle en el capítulo escrito por Víctor Manuel Toledo en el libro Ahondar en la cartografía de las epistemologías del Sur, titulado “La ecología política y el pensamiento de Boaventura De Sousa Santos”. Como el aporte de V. M. Toledo es actual y significativo, les invito a revisarlo pues sitúa muy bien a De Sousa Santos.




    Orlando Fals-Bordar




    La importancia y autonomía de este autor colombiano, creador de la Investigación Acción Participativa (y del muy significativo “sentipensar”), da para mucha investigación y difusión y como en este espacio es imposible exponerlas y/o sugerirlas les remito a un texto reciente de uno de sus actuales seguidores —Eduardo Andrés Sandoval Forero, profesor en la Universidad Autónoma del Estado de México e Investigador Emérito del Sistema Nacional de Investigadoras e Investigadores de México—, publicado como capítulo en el libro La metodología de la hermenéutica analógica y otra de frontera (Publicar al Sur, 2024), titulado “Epistemetodología de frontera en la Investigación Acción Participativa”, que sintetiza y actualiza el aporte de Fals-Borda, otro de los autores del poscolonialismo, quizá avant la lettre, esto por su tiempo de vida: 1925-2008.




    José Carlos Mariátegui 




    Este filósofo peruano (1894 – 1930) es otro autor poscolonial avant la lettre. Por su importancia recuperada por varios autores, entre ellos el cuestionado Aníbal Quijano —dado su desliz al promover el documento contra el gobierno de la República Bolivariana de Venezuela, referido líneas atrás—, más adelante ofreceré un capítulo sobre su relevante obra, centrado en su consideración ética, tema poco tratado en los estudios poscoloniales y que hay que recuperar a fondo, en tanto es una de sus carencias.




    Stuart Hall




    Este autor nacido en Jamaica en el año 1932 y muerto en Londres el 10 de febrero de 2014, fue un destacado autor en los “Estudios culturales” y en la situación histórica de las poblaciones negras. Fue un sociólogo, teórico cultural y activista político marxista británico y con Richard Hoggart y Raymond Williams, fundaron la escuela conocida como Estudios Culturales Británicos o Escuela de Estudios Culturales de Birmingham, concreta en Centro de Estudios Culturales Contemporáneos (CCCS) de la Universidad de Birmingham. Stuart Hall dirigió este Centro desde el año de 1972 y hasta 1979. Hall renunció al Centro en éste año para convertirse en profesor de sociología en la Open University. También fue presidente de la Asociación Británica de Sociología de 1995 a 1997 y se jubiló de la Open University en 1997, siendo profesor emérito allí hasta su muerte.




    Hall, al considerar la identidad caribeña, destaca tres “presencias” distintas: la africana, la europea y la americana, aprovechando conceptuaciones de Aimé Césaire y Léopold Senghor, describe las “tres presencias”: según Hall, la presencia africana, aunque reprimida por la esclavitud y el colonialismo, en realidad se encuentra oculta a plena vista en todos los aspectos sociales y culturales del Caribe.




    Una apretada selección de sus publicaciones nos lleva a estos títulos:




    Hall, Stuart (1980). “Race, Articulación y Sociedades Estructuradas en Dominance.” In: UNESCO (ed). Sociológica Theories: Race and Colonialism. París: UNESCO. págs. 305 a 345.




    Hall, Stuart (junio de 1986). “La relevancia de Gramsci para el estudio de raza y etnia”. Journal of Communication Inquiry. 10 (2): 5–27. doi:10.1177/019685998601000202. S2CID 53782.




    Hall, Stuart (1997), “The local and the global: globalization and ethnicity”, en McClintock, Anne; Mufti, Aamir; Shohat, Ella (eds.), Enlaces peligrosos: perspectiva de género, nación y poscoloniales, Minnesota, Minneapolis: University of Minnesota Press, pp. 173–187, ISBN 9780816626496.




    Hall, S. (2008) “¿Cuándo fue lo postcolonial?” en VV.AA. Estudios Postcoloniales. Ensayos fundamentales, Traficantes de Sueños, Madrid.




    Eduardo Restrepo




    Este autor en un antropólogo colombiano contemporáneo dedicado a los estudios culturales y con una alta influencia de Stuart Hall, sobre quien tiene muchas publicaciones presentadas líneas después. Tiene una amplia producción en varios campos profesionales entre los cuales destacan sus estudios sobre las poblaciones negras en Colombia, especialmente en la costa del Pacífico. Parte de este trabajo lo realizó en la Universidad Javeriana de Bogotá, de la cual renuncia en el año 2021, debido a su deterioro vía los efectos del neoliberalismo, política imperial de gran influjo en Colombia20.




    Enseguida una breve selección de sus títulos sobre el autor jamaiquino:




    Restrepo, Eduardo (2014). Stuart Hall desde el sur: legados y apropiaciones. Buenos Aires: CLACSO.




    Restrepo, Eduardo y Hall, Stuart (2014). Sin garantías: trayectorias y problemáticas en estudios culturales (2da edición). Bogotá: Envion Editores-Instituto Pensar-IEP-Universidad A.




    “Problemática marxista y hegemonía en Stuart Hall. Marxismos caribeños y afrodiaspóricos”. Boletín del Grupo de Trabajo Herencias y perspectivas del marxismo. CLACSO. (32): 30-50. Buenos Aires. En El ejercicio del pensar Número 32 Septiembre 2022.




    Stuart Hall: derroteros y estilo de trabajo intelectual. Desacatos (53): 170-179. 2017.




    Raúl Fornet-Betancourt




    Nace en Cuba en 1946. Al triunfa la revolución liderada por Fidel Castro sale de Cuba y concluye sus estudios en Puerto Rico y España. En la Universidad de Salamanca obtiene su doctorado. De 1972 a hoy radica en Alemania en donde trabaja como director del Departamento de América Latina en el Instituto Católico Missio de la ciudad de Aachen. Su vínculo con la Filosofía de la Liberación vía autores argentinos como Rodolfo Kusch y Juan Carlos Scannone. Dirige Concordia. Revista Internacional de Filosofía, inaugurada en 1982. Destaca su propuesta de un “giro intercultural” de la filosofía de la liberación para incorporar a los pueblos originarios y afrodescendientes excluidos de la filosofía que suscribía, muy asociada al eurocentrismo. Su estancia en Alemania lo acerca a la hermenéutica, e incluso llega a sugerir una “hermenéutica pluritópica”.




    Selección de sus libros en nuestro tema




    Culturas y poder. Interacción y asimetría entre las culturas en el contexto de la globalización, Editorial Desclée De Brouwer, 2003, ISBN-978-8433017604




    Crítica intercultural de la filosofía latinoamericana actual, Editorial: Trotta, 2004, ISBN: 978-84-8164-667-2.




    Modelos de teoría liberadora en la historia de la filosofía europea, Editorial: Argitaletxe Hiru (Colección: Las Otras Voces), Hondarribia. España, 2008, ISBN: 9788496584211.




    Patricia Medina Melgarejo




    Esta es una autora mexicana contemporánea que nos ha acompañado en los dos libros sobre las epistemologías del Sur. En Cartografía de las epistemologías del Sur aportó el capítulo “Emergencia y acontecimiento del pensamiento descolonizador latinoamericano: construcción de otros caminos en educación desde los movimientos sociales pedagógicos” y en Ahondar en la cartografía de las epistemologías del Sur, ofrece “Movimientos sociales pedagógicos y pensamiento descolonizador en diálogo…”. Su producción en este contexto se asocia a los procesos educativos en el proyecto de pensar y construir un mundo otro. Es profesora-investigadora en la UPN de México, en la Unidad Central Ajusco, en la Ciudad de México.
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