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Resumen

Este articulo analiza los principales postulados del giro post/decolonial surgido desde el post-
estructuralismo y la actualizacién de este campo de estudio por parte de intelectuales latinoamericanos.
Luego, se puntualiza las deficiencias de las teorias decoloniales, que pueden llevar a justificar propuestas
politicas controversiales y a reducir la complejidad de la realidad social. Utilizando la teoria de Ernesto
Laclau, este articulo sostiene que lo decolonial puede convertirse en una practica populista, que olvida el
giro lingiiistico y pragmatico de las humanidades, dentro de un antagonismo totalizador que busca
eliminar todas las contribuciones europeo-occidentales.

Palabras clave: posestructuralismo, postcolonialismo, decolonial, populismo, estudios literarios y
culturales.

Philosophy and the Post/Decolonial Turn: Contributions
and Dangers

Abstract

This article analyzes the main postulates of the post/decolonial turn arising from post-structuralism and
Latin American intellectuals” revision of this field of study. Then, it highlights the deficiencies of decolonial
theories, which can justify controversial political proposals and reduce the complexity of social reality.
Using the theory of Ernesto Laclau, this article argues that decoloniality can become a populist practice,
which ignores the linguistic and pragmatic turn of the humanities, within a totalizing antagonism that
seeks to eliminate all Western European contributions.

Keywords: Poststructuralism, Postcolonialism, Decoloniality. Populism, Literary and Cultural Studies.
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El 24 de octubre de 2018, un grupo de intelectuales de distintos paises, entre los que se
encontraban Enrique Dussel y Ramén Grosfoguel, se reunieron con el presidente Nicolas Maduro con
la intencién de crear un instituto para la decolonializacion de Venezuela. En una trasmision en vivo
para todo el pais, estos intelectuales mencionaron algunos de los conceptos claves de las teorias
post/decoloniales, que se vienen articulando sistematicamente en los departamentos de literatura y
cultura desde los afios 80, y que han afectado a la filosofia y a todas las disciplinas en general. Aunque
sus alocuciones tenian un sustento filosofico articulado, el contraste abismal de sus discursos con la
realidad de la crisis que atraviesa el pais, obliga a repensar sus teorias decoloniales. Por eso, en este
articulo, primero presentaré las ideas basicas del post-colonialismo y su conexion con la filosofia.
Luego, mostraré la actualizacion de este pensamiento por parte de los pensadores latinoamericanos,
en lo que significo el paso de los post a lo decolonial. Y finalmente, puntualizaré las deficiencias de
esta propuesta decolonial, que puede llevar a justificar propuestas politicas controversiales y a reducir
la complejidad de la realidad social. Utilizando la teoria de Ernesto Laclau, este articulo sostiene que
lo decolonial puede convertirse en una practica populista, que olvida el giro lingiiistico y pragmatico
de las humanidades, dentro de un antagonismo totalizador que busca eliminar todo lo europeo-
occidental.

Del posestructuralismo al postcolonialismo

El lenguaje ha sido un tépico abordado por varios fil6sofos desde la antigiiedad. No obstante, a
mediados del siglo XX, el lenguaje se problematizd, convirtiéndose quizas en el tema mas relevante de
las humanidades. Las diferentes disciplinas, como la filosofia, la lingiiistica, la antropologia, la critica
literaria, entre otras, se aproximaron al estudio del lenguaje ya no como un medio donde se trasmiten
ideas puras o una realidad escondida, sino como el constitutivo mismo del pensamiento. Intelectuales
como Saussure transformaron las categorias universales kantianas de la razon humana que filtran las
experiencias sensoriales y las organizan, en categorias lingiiisticas que adquieren sentido en sus
relaciones estructurales dentro del mismo lenguaje. Jiirgen Habermas describe este quiebre como un
salto de la filosofia de la conciencia al del lenguaje, lo cual se denomina giro lingiiistico.!

Desde la lingiiistica, Saussure elabor6é una teoria para el anélisis de una estructura humana
universal basada en el lenguaje; y lo siguieron prestigiosos pensadores como Levi-Strauss en esta
labor, con su libro Antropologia Estructural. Sin embargo, con sus teorias, los estructuralistas
socavaron uno de los cimientos mas s6lidos del proyecto moderno, la conciencia pura, y prepararon el
camino para la deconstruccion. Los posestructuralistas advirtieron que esas estructuras lingiiisticas
eran construcciones artificiales, finitas y relativas; e penetraban todas las dimensiones humanas,
desde las estructuras economicas, politicas, culturales e incluso biologicas.

La investigacion de la realidad se transformo asi en un andlisis textual, que descifra las relaciones
de significado que se articulan en las distintas interpretaciones del mundo y que asignan ciertas
conexiones de poder en todos los niveles sociales. El poder se entiende ya no solo desde los gobiernos,
sino desde las mismas concepciones del mundo, que excluye a algunos grupos sociales y legitima a
otros. Por supuesto que este giro lingiiistico no es uniforme y tiene una fuente inacabable de trabajos
que generarian debates extensos al respecto. No obstante, los estudios literarios y culturales tomaron

! Jiirgen Habermas: Postmetaphysical Thinking, Trad. William Mark Hohengarten, Boston, MIT Press, 1992, p. 7
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una inmensa notabilidad entre las humanidades, ya que los analisis de los textos pasaron de ser solo
evaluaciones estéticas, a convertirse en parte constitutiva del mismo pensamiento social. Una de las
derivaciones intelectuales mas valiosas de este movimiento es el postcolonialismo, que si bien surgi6é
desde la filosofia posestructuralista, tomé un nuevo camino tedrico. De hecho, el postcolonialismo
cuestiono la fundacién eurocéntrica de la filosofia, incluso del posestructuralismo.

El postcolonialismo es un cuerpo teorico dificil de definir por su diversidad y complejidad. Una
variedad de autores, a veces contradictorios entre si, componen esta corriente de pensamiento que
abarca diferentes disciplinas y que hace cuatro décadas que viene articulandose, especialmente, en el
mundo anglosajon. Ademas, como sucede con otras corrientes filosoficas, algunos de sus integrantes
mas destacados, como Gayatri Spivak, reniegan de esa etiqueta. Mas aun, al tratarse de una corriente
surgida en el seno de la deconstruccion derridiana, toda categoria ontologica estable, como
postcolonialismo, es cuestionada desde su misma génesis. Sin embargo, también es innegable, que los
autores denominados postcoloniales comparten ciertas caracteristicas teoricas comunes, las cuales
pueden ser identificadas con una misma categoria de analisis.

Aunque los imperios existen desde el comienzo de la humanidad, la novedad de los estudios
postcoloniales nacidos en los afios 80 es que trabaja a nivel discursivo. Para estos pensadores, el
colonialismo y el imperialismo no se acaba con las independencias politicas, sino que permea las
concepciones del mundo y tienen un efecto concreto en las distintas decisiones cotidianas. En los afos
80, los imperialismos politicos directos estaban desapareciendo, y las mayorias de las colonias
asiaticas y africanas habian conseguido sus independencias. Sin embargo, para estos intelectuales, el
colonialismo y el imperialismo han permanecido en la cultura hasta la actualidad. Para el
postcolonialismo, siguiendo a la filosofia posestructuralista, las nociones eurocéntricas e imperialistas
se pueden aprecian en los textos. Estas teorias develan como la concepcion de una superioridad
blanca europea frente a lo primitivo y exotico no-Occidental persiste en la cultura contemporanea con
sus dispositivos discursivos; y tiene su origen en el proyecto imperialista moderno.

Si bien es dificil determinar un punto de partida de esta aproximacion teodrica, la publicaciéon del
libro Orientalism de Edward Said en 1978 se deberia colocar como el bautismo del postcolonialismo
en el mundo académico. En él, Said emplea el analisis discursivo de Michel Foucault para exponer el
orientalismo en los textos, es decir, los conceptos y practicas discursivas occidentales sobre Medio
Oriente y las personas no-europeas en general. Segin Said, los textos conectados con el orientalismo,
no solo producen conocimiento, sino también la misma realidad que parecen describir.2 En esas
representaciones exoéticas y primitivas de Medio Oriente por parte de los europeos del siglo XVIII y
XIX, se configura una realidad con relaciones de poder. Pero Said comparte la misma perspectiva de
los filésofos posestructuralistas sobre la imposibilidad de escapar de la realidad textual. Said deja
claro que la tesis de su libro no es que existe tal cosa como un Oriente real o verdadero, sino que el
Oriente es en si mismo una entidad constituida.3

Said pone en evidencia asi las construcciones discursivas eurocéntricas de dominacién que
construyen al “Otro” no-europeo como alguien inferior, salvaje y exotico. Ademas, para Said, ni el
imperialismo ni el colonialismo son simples actos de acumulacién y adquisicion. Ambos son apoyados
y quizas incluso impulsados por sofisticadas formaciones ideologicas que incluyen la idea de que

2 Edward Said: Orientalism, New York, Vintage Books, 1979, p. 94.
3 Ibid., p. 322.
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ciertos territorios y pueblos requieren y suplican dominacion, asi como formas de conocimiento
relacionadas con la dominacion.4

A los estudios de Said, se le sumaron prestigiosos intelectuales como Gayatri Spivak y Homi
Bhabha, entre otros, que comenzaron a desvelar los discursos imperialistas que impregnaban las
nociones del mundo no solo en la Europa colonizadora, sino en las mismas culturas colonizadas.
Gayatri Spivak revolucion6 el campo con los estudios de los subalternoss y Homi Bhabha con sus
conceptos como hybridity, mimicry, y ambivalence.¢ Casi paralelamente, en la India, académicos del
campo de la historia, entre ellos Ranajit Guha, fundaron el grupo de estudios subalternos para
cuestionar las perspectivas y practicas eurocéntricas, especialmente, en las sociedades colonizadas.

Siguiendo a Jacques Derrida, Said, Spivak y Bhabha también apuntaron sus criticas a las
esencializaciones y los binarios fijos que produce el imperialismo: europeo/no-europeo,
civilizacion/barbarie, racional/irracional, entre otros. Si el conocimiento imperialista es poder y opera
con binarios, las investigaciones postcoloniales buscan mostrar las limitaciones de esas dicotomias y
sus porosidades, incluso de los movimientos de resistencia. Para impedir esas esencializaciones fijas y
binarias, los tedricos postcoloniales presentaron estrategias alternativas. Por ejemplo, Homi Bhabha
reconoce en la mezcla cultural una posibilidad de resistencia.

Segin Bhabha, no existe una esencia inmutable y “natural” de lo occidental y otra de lo indio, desde
donde se puede ejecutar la subversion.” No obstante, los grupos colonizados que se adaptan a las
culturas imperiales pueden exponer la artificialidad de los discursos colonizadores. Los términos
como mimetismo e hibridez, sacadas de la biologia, se refieren a la capacidad de adaptacion de los
animales mas débiles para evadir las amenazas de sus cazadores. En lugar de recuperar una identidad
subalterna fija como fuente de resistencia, Bhabha reconoce que la mimica y la hibridacién pueden
deshacer las afirmaciones autoritarias de los colonizadores. Esto genera una desestabilizacion y
confusion en el conocimiento imperial y los colonizados recuperan una especie de agencia sin recurrir
a nociones esencializadoras de la cultura.s

Para esta perspectiva postcolonial, las rebeliones anti-imperiales modernas pueden crear proyectos
violentos y tiranicos cuando aspiran a reafirmar una identidad fija y a eliminar todo lo que se asocie
con el agente dominador, reproduciendo asi la misma concepcion binaria impulsada desde los centros
imperiales. En este sentido, los pensadores postcoloniales como Gayatri Spivak, comparten el
escepticismo posmoderno en las grandes narrativas de liberacion anti-imperial y en el rol del
intelectual como representante de los grupos subalternos, aquellos excluidos o discriminados de las
estructuras hegemonicas coloniales.

4 Edward Said: Culture and Imperialism, New York, Random House, 1993, p.9.

5 Véase: Rosalind C. Morris y Spivak, Gayatri Chakravorty: Can the Subaltern Speak?: Reflections on the History of an
Idea, NY, Columbia University Press, 2010.

6 Véase: Homi K Bhabha, The Location of Culture, Routledge, 1994.

7 Julian Go: Postcolonial Thought and Social Theory, NY, Oxford University Press, 2016, p. 61.

8 Ibidem
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Del postcolonialismo a lo decolonial

Prestigiosos pensadores latinoamericanos también se unieron al debate postcolonial, y muchos de
ellos ya venian cuestionando el eurocentrismo de las humanidades y las ciencias sociales en los afios
60 y 70 desde otras perspectivas, especialmente la marxista y la teoria del sistema-mundo. Algunos de
estos intelectuales, como Enrique Dussel, Anibal Quijano y Walter Mignolo, entre otros, lograron
conformar un colectivo llamado el grupo Modernidad/Colonialidad, y establecieron publicaciones y
conferencias en conjunto. Aunque el intercambio de dichos intelectuales se mantuvo por afos, en
1998, mantuvieron un primer encuentro colectivo en la Universidad Central de Venezuela. Esto
coincide con el ascenso de Hugo Chavez al poder y la consolidacion de la “marea rosa”, el movimiento
hacia la izquierda de los gobiernos latinoamericanos. No es casualidad que el grupo
Modernidad/Colonialidad cultivara una estrecha relacion con dichos gobiernos.

Desde el inicio, los intelectuales del grupo Modernidad/Colonialidad se encargaron de remarcar
sus diferencias con los estudios postcoloniales anglosajones, y bautizaron su aproximaciéon teérica
como decolonial. Segiin Mignolo, mientras que el post-colonialismo proviene del posestructuralismo y
de las experiencias coloniales en Asia y Africa, el pensamiento decolonial no se apoya en el
postmodernismo, sino que trata de buscar su sustento en proyectos externos a los europeos como los
indigenas. Ademas, segin Grosfoguel y Castro, el post-colonialismo anglosajon proviene
principalmente de las humanidades y se enfoca en los discursos coloniales, en los sistemas de
significaciones culturales y en la agencia de los sujetos. Mientras tanto, la aproximacion decolonial
tiene su base en la ciencias sociales y haces énfasis en las estructuras econémicas del sistema-mundo,
develando los imaginarios, discursos y epistemes derivados de éste.o

Uno de los principales aportes de esta aproximacion tedrica es la afirmacion del filésofo Dussel que
la Modernidad surgié en 1492 con el “descubrimiento” de América y el desplazamiento de Europa al
centro de la cosmovision occidental.lo Los tedricos postcoloniales como Said, Spivak y Bhabha
analizaron la constitucion imperialista de la Modernidad desde el siglo XVIII y XIX, con los proyectos
colonizadores franceses e ingleses en Asia y Africa. Sin embargo, dejaron por fuera trescientos afios de
colonizacion europea en las Américas.

Dussel logro develar una debilidad de la postura postcolonial. El constante intercambio entre las
potencias europeas de libros, recursos, y hasta de la misma realeza por mas de tres siglos sin lugar a
dudas tuvo un impacto crucial en los proyectos imperialistas ingleses y franceses en Asia y Africa en
los siglos XVIII y XIX. Con el Nuevo Mundo, la Europa occidental paso6 de ser un espacio periférico y
atrasado, a ser el centro del mapa econémico y politico planetario, sustentando su proyecto con un
cuerpo teorico comin. Con la observacion de Dussel, entonces, la historia colonial latinoamericana
cobr6 una importancia clave en la constitucion de la Modernidad y el pensamiento contemporaneo.
Para estos intelectuales, la colonialidad y la modernidad comenzaron su proyecto al mismo tiempo, en
el siglo XV, con la llegada de los espanoles a las Américas y se constituyeron mutuamente durante los

? Santiago Castro-Gémez y Ramén Grosfoguel: “Prologo. Giro decolonial, teorfa critica y pensamiento heterarquico”, Giro
decolonial. Reflexiones para una diversidad epistémica mds alld del capitalismo global, Bogota, Siglo del Hombre
Editores, 2007, p.13.

19 Enrique Dussel: 1492. El encubrimiento del otro. Hacia el origen del “mito” de la Modernidad, La Paz, Bolivia, Plural
editores, 1994, p.7.
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siguientes siglos. La experiencia europea en el Nuevo Mundo generd los primeros debates y sustentos
culturales, econémicos y politicos del proyecto moderno imperial.

Dussel afirma que el “pienso, luego existo” que articulé6 Descartes desde una Holanda imperial
viene precedido por el “conquisto, luego existo”.it El yo moderno se constituy6 desde un proyecto
imperial, que escondia sus intenciones bajo la idea de un universalismo abstracto. Santiago Castro
denomina este universalismo abstracto que se fund6 desde Descartes como hybris cero, en el cual el
pensador europeo se constituye como una arquetipo para toda la humanidad y esconde su realidad
espaciotemporal.:2

Otros miembros del grupo Modernidad/Colonialidad aplicaron el mismo prisma critico a otros
filésofos occidentales y reconocieron en ellos un racismo epistémico, a través del cual las otras
culturas no-Occidentales son representadas como inferiores y hasta cierto punto irracionales. Por
ejemplo, Grosfoguel escribe: “Hegel, en la continuidad con el racismo epistémico de los fil6sofos
occidentales que le antecedieron, concebia el Espiritu Universal, la razoén, moviéndose de Oriente
hacia Occidente. Oriente es el pasado que qued6 estancado, Occidente es el presente que desarroll6 el
Espiritu Universal; y la América blanca es el futuro.:3

También otros filésofos como Marx, a pesar de sustentar una revoluciéon del proletariado y los
explotados, cayeron en el mismo eurocentrismo. Grosfoguel afirma: “Lo que Marx mantiene en coman
con la tradicion filosofica occidental es que su universalismo, a pesar de que surge desde una
localizacion particular, en este caso el proletariado, no problematiza el hecho de que dicho sujeto sea
europeo, masculino, heterosexual, blanco, judeo-cristiano, etc. (...) Para Marx, los pueblos y
sociedades no-europeas eran primitivos, atrasados; es decir, el pasado de Europa...[esto hizo que
Marx] apoyara la invasion britdnica de la India en el siglo XVIII y la invasion estadounidense del
norte de México en el siglo XIX.14

Nelson Maldonado Torres denomina giro decolonial a esta critica al pensamiento occidental. El
giro decolonial significa una toma de conciencia de la colonialidad que ejercen los imperios a nivel
politico, econdémico y epistémico. Para Maldonado, otro miembro del colectivo
Modernidad/Colonialidad, el giro decolonial, como el giro lingiiistico y el giro pragmatico, movio los
cimientos de la filosofia occidental a finales del siglo XX y problematizé un lado oscuro que estaba
presente en ella y que nadie se percataba.:5 El giro decolonial se sostiene sobre un escepticismo frente
a las narrativas eurocéntricas, principalmente en sus definiciones sobre lo humano y racional que se
asocia a lo europeo blanco. A diferencia de los otros giros filosoficos, el decolonial no pertenece a una

' Enrique D. Dussel, Mabel Morafia y Carlos A. Jauregui: Coloniality at Large: Latin America and the Postcolonial
Debate, Durham, Duke University Press, 2008, p. 341.

12 Santiago Castro-Gémez: “Decolonizar la universidad. La hybris del punto cero y el didlogo de saberes”, Giro decolonial.
Reflexiones para una diversidad epistémica mds alld del capitalismo global, Bogota, Siglo del Hombre Editores, 2007,
p.83.

13 Ramon Grosfoguel:“Decolonizando los universalismos occidentales: el pluri-versalismo transmoderno decolonial desde
Aimé Césaire hasta los zapatistas”, Giro decolonial. Reflexiones para una diversidad epistémica mds alld del capitalismo
global, Bogota, Siglo del Hombre Editores, 2007, p. 66.

14 Ibid., p. 66

15 Nelson Maldonado-Torres: “Enrique Dussel’s Liberation Thought in the Decolonial Turn”. p. 1. Transmodernity, Vol. 1,
No.1, 2011.
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escuela especifica o a un periodo de tiempo determinado, sino que se viene gestando desde distintos
continentes y se encarna en figuras como Aimée Césaire, Frantz Fanon, entre otros.

Para los pensadores del grupo Modernidad/Colonialidad, a pesar de este giro decolonial en las
humanidades, el racismo epistémico eurocéntrico todavia permanece en la actualidad y esta
enmarcado en una colonialidad de poder. De ahi la importancia de los intelectuales y lideres politicos
para lograr la decolonialidad, es decir, una movimiento en reversa a la episteme imperial iniciado
desde la modernidad. Segun el soci6logo peruano Anibal Quijano, el colonialismo terminé con los
movimientos independentistas y revoluciones nacionales, pero la colonialidad permanece en los
paises colonizados, no solo a nivel politico y econémico, sino también epistémico y cultural. Quijano
escribe: “El colonialismo es, obviamente, mas antiguo, en tanto que la colonialidad ha probado ser, en
los dltimos 500 anos, mas profunda y duradera que el colonialismo. Pero sin duda fue engendrada
dentro de éste y, mas atin, sin €l no habria podido ser impuesta en la intersubjetividad del mundo...”.?

Para Quijano, el proyecto imperial de Europa impuso una colonialidad de poder con multiples
jerarquias, en las que los seres humanos son clasificados como inferiores o superiores segin sus razas
o géneros. Pero a su vez, estas clasificaciones estan conectadas no solo con los proyectos imperiales
sino también con el capitalismo que surgi6 de éste: “Desde la insercion de América en el capitalismo
mundial moderno/colonial, las gentes se clasifican y son clasificadas segtn tres lineas diferentes, pero
articuladas en una estructura global comun por la colonialidad de poder: trabajo, género y raza”.:8

En este sentido, la conquista de América coloc6 a Europa en el centro del mundo y les concedio los
recursos para desarrollar una estructura politico-econémica y una cuerpo epistemoldgico que
clasificaba a los seres humanos segin sus propios intereses. Por ello, para estos pensadores
latinoamericanos, los sucesos historicos coloniales del continente develan el sistema mundial actual y
muestran las sombras de la modernidad a través de los siglos:

...el capitalismo global contemporaneo resignifica, en un formato posmoderno, las exclusiones
provocadas por las jerarquias epistémicas, espirituales, raciales/étnicas y de
género/sexualidad desplegadas por la modernidad. De este modo, las estructuras de larga
duracion formadas durante los siglos XVI y XVII contintian jugando un rol importante en el
presente.1?

Por otro lado, el estudio de los movimientos de liberacion desde el siglo XVI frente a los imperios
cobran relevancia, ya que son parte de la resistencia a la modernidad imperialista. Walter Mignolo
reconoce la importancia de estudiar este tipo de proyectos decoloniales:

...s1 la colonialidad es constitutiva de la modernidad, puesto que la retoérica salvacionista de la
modernidad presupone ya la logica opresiva y condenatoria de la colonialidad ... esa logica

16 Ibid., p. 2.
17 Anibal Quijano: “Colonialidad del poder y clasificacion social”. Santiago Castro-Gémez y Ramén Grosfoguel (eds.):
Giro decolonial. Reflexiones para una diversidad epistémica mds alld del capitalismo global, Bogota, Siglo del Hombre
Editores, 2007. p.94.
18 Ibid., p. 115.
19 Santiago Castro-Gémez y Ramon Grosfoguel. Op. Cit., p. 14.
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opresiva produce una energia de descontento, de desconfianza, de desprendimiento entre
quienes reaccionan ante la violencia imperial. Esa energia se traduce en proyectos
decoloniales...20

Para estos autores, aunque existieron algunos proyectos aislados frente al imperio espaiol, a
comienzos del siglo XIX, se dio la primera decolonialidad en Latinoamérica, con los movimientos
independentistas liderados por Simén Bolivar, San Martin y Miguel Hidalgo. Pero si bien se liberaron
del yugo del imperio espanol, cayeron sobre el dominio de otras potencias como la francesa y la
inglesa. Desde la década de 1960 y 1970, por otro parte, se gest6 la segundo decolonialidad, la cual se
encarna en los movimientos de libracion y las diferentes disciplinas que los acompafiaron, como la
teoria de la dependencia, la teologia y la filosofia de la liberacion, y la pedagogia del oprimido. Pero
esta segundo decolonialidad, también incluye la llamada “marea rosa”, a principio del siglo XXI:

...Ramoén Grosfoguel describi6 como “segunda decolonialidad” ocurren después de la
conclusion de la guerra fria: no so6lo en el caso de los zapatistas y el Foro Social Mundial, sino
también en el de Hugo Chavez. La plataforma epistémico-politica de Hugo Chéavez
(metaféricamente, la revolucion bolivariana) ya no es la misma plataforma en la que se afirmo
Fidel Castro... Son otras reglas de juego que estan planteando Chavez en Venezuela y Evo
Morales en Bolivia. Pedagogicamente, podriamos ver a Lula da Silva, Néstor Kirchner y Tabaré
Vazquez como “momentos de transicién”.2:

Finalmente, varios de los intelectuales del grupo Modernidad/Colonialidad apoyaron el concepto
de Dussel llamado transmodernidad. Grosfoguel explica: “Por medio de la radicalizacion de la nociéon
de exterioridad de Levinas, Dussel ve el potencial epistémico de aquellos espacios relativamente
exteriores, que no han sido completamente colonizados por la modernidad europea”.22 Para Dussel, la
modernidad con su proyecto imperial gener6 una totalidad epistémica que busco abarcar todas las
realidades de las sociedades colonizadas. Sin embargo, algunas “otredades” epistémicas lograron
sobrevivir a dicho proyecto, de ahi la necesidad de incluirla en el debate contemporaneo. Estas
epistemes de frontera o zona de contacto no son exterioridades absolutas, sino que se ubican en la
interseccion de lo tradicional y lo moderno con una complicidad subversiva. Grosfoguel escribe al
respecto: “Es desde la geopolitica y corpo-politica del conocimiento de esta exterioridad o
marginalidad relativa, desde donde emerge el pensamiento critico fronterizo como una critica de la
modernidad hacia un mundo decolonizado transmoderno pluriversal...”23

Para los pensadores decoloniales, la posmodernidad y la postcolonialismo son una critica
eurocéntrica al eurocentrismo.24 El proyecto decolonial no abandona las metanarrativas como el
postcolonialismo, ni se aboca a la critica de los binarios civilizacion/barbarie,
desarrollo/subdesarrollo, occidental/no-occidental. Por el contrario, estos pensadores intentan
agregar los proyectos decoloniales a la metanarrativa moderna para reconstituir su totalidad con las
exterioridades coloniales. Este distanciamiento del postcolonialismo, al menos aparente, viene

20 'Walter Mignolo. “El pensamiento decolonial: desprendimiento y apertura. Un manifiesto”. Santiago Castro-Goémez y
Ramon Grosfoguel (eds.): Giro decolonial. Reflexiones para una diversidad epistémica mds alld del capitalismo global,
Bogota, Siglo del Hombre Editores, 2007, p. 26.

2 Ibid., p. 31.

22 Ramén Grosfoguel. Op. Cit., p.74.

2 Ibidem.

24 Ibidem.
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precedida por una desconfianza a la critica posestructuralismo que puede llevar al relativismo y a la
inaccion politica. Si todo es textual y cualquier reaccion subversiva puede caer en los binarios
imperiales, pareciera que no deja alternativa para el cambio politico-social. Sin embargo, el giro
decolonial y la transmodernidad que proponen el grupo modernidad/colonialidad también tienen sus
peligros.

El peligro del populismo decolonial

En sus trabajos, como La razon populista,?s Ernesto Laclau repiensa el concepto de populismo e
intenta limpiarlo de su carga peyorativa. Para Laclau, el populismo no es ni positivo ni negativo en si
mismo, sino que es una forma de ejercicio del poder que ensancha la participaciéon democratica
cuando las vias institucionales no responden a las demandas populares. Todo comienza cuando
grupos sociales tienen demandas particulares, como por ejemplo, una mejor vivienda, mas seguridad,
igualdad de género, etc. Cada grupo por si solo no tiene la fuerza politica para generar cambios. Por
otro lado, las instituciones democraticas no atienden sus demandas y tienen atrofia burocratica. Ahi es
cuando algunos de esos actores logran crean una cadena de equivalencias y conectan las distintas
demandas en un significante vacio. Bajo un discurso indefinido, un lider o movimiento logra encarnar
las diferentes demandas y representarlas frente a lo institucional. Adema4s, este significante vacio
divide la sociedad en dos, en un campo antagonico, entre los demandantes y los demandados.

Aun cuando el populismo segin Laclau ensancha la participacion politica de los grupos excluidos,
también es cierto que conduce a la radicalizaciéon de los enfrentamientos sociales y a un deterioro del
poder institucional. Basado en la historia contemporanea, es dificil aceptar la propuesta de Laclau que
los populismos han llevado a una mayor democratizacion de la sociedad. Por el contrario, han
conducido a gobiernos autoritarios sin control institucional y a un clientelismo politico que manipula
los grupos necesitados. En este sentido, la descripcion de Laclau sobre el populismo es fructifera para
entender los procesos politicos actuales, ya que demuestra que esta mas alla de las ideologias de
izquierda y derecha. Pero su postura sobre las ventajas que puede traer el populismo es
profundamente cuestionable.

Por otro lado, el concepto decolonial defendido por el grupo Modernidad/Colonialidad puede
entenderse también como un significante vacio que engloba las demandas de los grupos afectados por
las colonizaciones. Por momentos, al leer los intelectuales latinoamericanos de esta corriente, se tiene
la impresion de que estan creando una cadena de equivalencias entre todos los movimientos
antiimperialistas, sin tener en consideraciéon sus particularidades, o peor aun, sus dimensiones
negativas. Al abandonar la desconfianza postcolonial de las construcciones dicotémicas, los
pensadores decoloniales caen en la trampa de los binarios y los llevan a justificar los proyectos por su
oposicion a lo europeo/occidental/moderno.

Los proyectos decoloniales son definidos por ellos, en la mayoria de los casos, como entidades
negativas, es decir, lo no europeo/occidental. Sin embargo, autores como Walter Mignolo creen que la
opcion decolonial es una alternativa frente al liberalismo, el marxismo y el cristianismo: “...ese ‘otro
mundo’ que empezamos a imaginar ya no puede ser solo liberal, cristiano o marxista, ni una mezcla de

25 Véase: Ernesto Laclau: La razon populista, FCE - Fondo de Cultura Econdémica, 2012.
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los tres que aseguraria que la burbuja moderno/colonial, capitalista e imperial triunfara.” 26 En otras
palabras, Mignolo le da una carga ontologica a la propuesta decolonial y no la define como una
estrategia solamente para estabilizar los discursos eurocentristas dominantes. Esto podria justificar el
apoyo a la dictadura norcoreana, los grupos terroristas islamicos y las guerrillas por el solo hecho de
construirse en oposicion a un “Otro” occidental opresor. En este sentido, el giro decolonial propuesto
por estos autores abandona el giro lingiiistico, y no resuelven las problematicas que muestran los
posestructuralistas.

Ademas, estos intelectuales parecen reducir las complejidades de los movimientos politicos y
sociales, al englobarlos rapidamente con el rétulo de decoloniales. Un ejemplo de ello se ve en algunos
autores del grupo modernidad/colonialidad, como Walter Mignolo, cuando aborda figuras periféricas
como Waman Poma y Cugoano.

En el caso de Waman Poma, en las lenguas, en las memorias indigenas confrontadas con la
modernidad naciente; en el caso de Cugoano, en las memorias y experiencias de la esclavitud,
confrontadas con el asentamiento de la modernidad, tanto en la economia como en la teoria
politica. El pensamiento decolonial, al asentarse sobre experiencias y discursos como los de
Waman Poma y Cugoano en las colonias de las Américas, se desprende (amigablemente) de la
critica poscolonial. A finales del siglo XVI y principios del XVII no habia Diderot, ni Rousseau,
ni Kant, ni Spinoza, ni Marx, ni Freud. Es decir, la critica secular ilustrada no existia todavia
(...) Waman Poma se apodero de los principios cristianos a pesar de y en contra de los malos
cristianos espafioles, asi como los zapatistas se apoderan de los principios democraticos a
pesar de y en contra del gobierno mexicano en contubernio con la comercializacion de la
democracia en el mercado de Washington.27

Y Mignolo, prosigue en su texto:

Como Waman Poma, Cugoano no tiene otro criterio de juicio que la cristiandad. El
pensamiento de la Ilustracion, del cual es parte Cugoano, recién empezaba a configurarse. La
teo-politica del conocimiento era todavia el marco de referencia frente al cual la ego-politica
del pensamiento iluminista reclamaba su derecho de existencia. Como Waman Poma, Cugoano
tomo los principios morales de la cristiandad al pie de la letra, y a partir de ahi proyect6 su
critica a los excesos de los cristianos ingleses en la brutal explotacion de los esclavos.28

En los fragmentos anteriores, que se repiten en muchos de los libros decoloniales, pareciera que el
cristianismo es algo circunstancial y de haber habido otra cosmovision en ese momento, las personas
como Waman Poma o Cugoano hubieran justificado sus posturas contra el maltrato y explotacion del
imperio con otras narrativas. Es decir, que haya habido cristianismo y no otra cosa, es lo de menos. Lo
importante es que pudieron ver mas allad de las narrativas y discursos del momento, y tomar una
postura decolonial. Es justo preguntarse en este punto: dexiste un “ser” decolonial con unas
caracteristicas ontologicas particulares por debajo de la cosmovisidon cristiana, marxista, liberal,
ilustrada, etc.? Una respuesta afirmativa es cuestionable y dificil de sostener. Las ideologias politicas,

26 Walter Mignolo. Op. Cit., p. 31.
27 Ibid., p. 36-37.
28 Ibid., 39-40.
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religiones y culturas impregnan profundamente las respuestas a las opresiones imperiales, y es dificil
generar una cadena de equivalencias sin caer en simplificaciones peligrosas.

También, al saltar de las agencias culturales de los sujetos y sus significaciones a una vision
sistémica macroeconomica del mundo, estos intelectuales desconfian de cualquier institucionalidad
occidental y cae en un antagonismo, por momentos, paranoico. Por ejemplo, aunque la mayoria de
estos pensadores ensefian y trabajan en universidades de Estados Unidos, mantienen una critica a la
“occidentalizacion” de la educacion superior como algo nocivo y opresivo. No obstante, ellos mismos
pudieron generar sus criticas desde el mismo sistema que critican.

Finalmente, el proyecto decolonial no solo dej6é de lado el giro lingiiistico, sino también el giro
pragmatico. Sus analisis de los proyectos decoloniales pasan por alto las estrategias concretas para
llevarse a cabo sus resultados practicos. Cuando las teorias decoloniales abandonan el campo cultural-
discursivo y salta al campo politico-econdémico se olvidan de que ciertas discusiones deben enfocarse
en las soluciones concretas a los diferentes problemas y no reducirse a una cuestion de eurocentrismo
y epistemes occidentales. Un claro ejemplo de esta deficiencia es la alocucion de Dussel frente a
Maduro en su propuesta de un instituto para la decolonizacion de Venezuela y América Latina. Segtin
Dussel, hay que cambiar la ensefanza en todos los niveles debido a su contenido eurocéntrico.2o
Dussel lleg6 a afirmar que hay que decolonizar todas las dimensiones sociales, incluso las estrategias
militares. En vez de comprar aviones costosos siguiendo los modelos de Estados Unidos y Europa,
Dussel propuso compran canones para derribar los aviones externos, ya que Venezuela no va a invadir
otros paises.3 Aunque esta idea no hace justicia a la complejidad del pensamiento de Dussel, si
muestra la posible desviacion del mismo y el peligro de la simplificacion en lo decolonial.

El giro decolonial surgido en los estudios literarios y culturales signific6 un aporte para repensar el
sesgo eurocéntrico de la filosofia occidental y una invitacion a investigar autores no-europeos y
estadounidenses que brinden conceptos ajenos a lo que se considera “racional y filosofico”. No
obstante, dicho giro decolonial debe tener en cuenta las problematicas planteadas por los pensadores
occidentales, como el giro lingiiistico y pragmatico, sino puede caer en errores del pasado y en la
justificacion de populismos violentos, solo por el hecho de tener una posiciéon contraria a la europea y
norteamericana.

29 http://albaciudad.org/2018/10/presidente-maduro-anuncio-la-creacion-del-instituto-nacional-para-la-descolonizacion-
videos/ (Consultado el 26 de Octubre de 2018)
30 Tbidem.
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