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Consideraciones preliminares
Aqui he considerado necesario aclarar algunos aspectos puntuales de redaccion que
puede prestarse para confusiones u obstaculos a la hora de leer.

Cursivas

Esta tesis —a diferencia de lo que estipulan los guias de estilo preponderantes para la
elaboracion de escritos académicos, como MLA, APA y Chicago— utiliza las cursivas
no s6lo como indicacién de texto escrito en una lengua diferente de la del presente
texto, el espafiol, sino que también, como se suele ocupar en el ensayismo y la filosofia
en Chile, se emplea para destacar un cierto énfasis o entonacion provenientes de una
cierta retorica oral.

Estilo

El formato de guia de estilo utilizado en la presente es el de MLA con las siguientes
modificaciones. Primero, los textos de la seccion “Corpus” (ordenado por editor) —a
diferencia de “Referencias” (ordenadas por autor)— de la bibliografia al final se citaran
entre paréntesis con la abreviatura “Cr.” (Corpus) antes del apellido del editor. Por
ejemplo, si se cita un texto escrito por Santiago Castro-Goémez que proviene de una
antologia editada por Ileana Rodriguez, seria de la siguiente manera: “Segin Castro-
Gomez en [...] (Cr. Rodriguez 176)”. Por otra parte, todos los puntos suspensivos en
citas modificadas, en vez de usar “...”, se cerraran entre corchetes asi “[...]”. Esto es
porque de esa manera se evitaria la posible confusion de si los puntos suspensivos
vienen del texto citado o de la persona que los cita.

Ortografia

Si bien, como es sabido, en espafol se suele omitir la “t” en el post de palabras como
“postcolonial,” “postmoderno” y “postestructural” por ser préstamos de la ortografia
inglesa, esta tesis, como en general se hace en Chile como una extrafia excepcion,
mantiene la “t” al final del prefijo “pos-". No es por ningun interés o admiracion del
inglés, de ninguna manera, sino por un compromiso con que los idiomas se afecten
entre si —el “lenguaje puro” en términos de Walter Benjamin— y con la maleabilidad y
ambigiiedad de las lenguas como algo que debemos celebrar, y no tratar de eliminar.

Traducciones

Este trabajo, en la medida de lo posible, ha intentado revisar las obras “originales”, es
decir, no las traducciones. Como no podemos, en tanto seres finitos, prescindir nunca de
la traduccidn, por no poder manejar suficientemente todos los idiomas, la idea ha sido
de usarla sdlo cuando era necesario: cuando no s¢ leer el idioma o cuando no encuentro
la obra “original”. De hecho, como traductor yo mismo, no tengo ninguna posicion anti-
traduccion o purista de manera alguna. Pero como sé que la comunicaciéon no es
trasparente, y las lenguas son muy opacas, trato las traducciones como tales, y no como
versiones en otro idioma de la “misma” idea —como si semejante mismidad pudiese
existir—; como reinterpretaciones situadas que han cobrado vida propia en su contexto.
En términos précticos, siendo una tesis en castellano, esto significa que las obras citadas
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en otra lengua son mayoritariamente parafraseadas, sobre todo cuando se trata del
francés, y a veces copiadas textualmente en inglés y portugués cuando son pasajes
breves.
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Resumen

Esta tesis es un andlisis la impronta de la nocion letrada decimonoénica de civilizacion
en los debates latinoamericanos de corte postcolonial entre 1990 y 2010.

Los primeros capitulos sientan las bases teoricas y contextuales que se aplicaran
posteriormente al analisis del corpus. Luego de la introduccion, el Capitulo 2 despliega
los conceptos tedricos con los que la presente investigacion se llevo a cabo. Con el
objetivo de identificar las continuidades no explicitas del bagaje nocional decimondnico
de civilizacion presentes en el corpus, el capitulo parte con la genealogia foucaultiana.
No obstante, como se trata de una lectura de un corpus de textos —mas que tendencias
histéricas— se propone una genealogia realizada mediante una lectura sintomadtica, con
el sintoma entendido como la forma de articulacion del contenido, y no sélo las
tematicas referidas de manera implicita. En concreto, lo que constituye una
manifestacion sintomatica de civilizacion se establece a partir de los vinculos
metonimicos —especificamente los vertientes espaciales, temporales y politicos—
hallados en el corpus, utilizando los textos paralelos como guia para priorizar dicha
lectura. El capitulo 3 buscar contextualizar el corpus a través de un recorrido de dos
elementos claves: el concepto de civilizacion y la critica postcolonial. Para ello, la
primera mitad del capitulo revisa el concepto de civilizacién desde sus primeros usos en
Francia en el siglo XVIII, sus transformaciones dentro y fuera de América Latina, su
traduccion letrada decimondnica y su papel en las humanidades contempordneas como
marco para entender el siglo XIX latinoamericano. La segunda mitad traza la historia
del postcolonialismo desde el momento en que se acufia como concepto descriptivo a
fines de los 1970 —y luego como teoria critica por parte de autores como Edward Said o
Gayatri Spivak—y como lo anterior fue generando una sensibilidad critica que empieza
a permear la critica cultural latinoamericana a fines de los 1970, llegando a constituir
una critica postcolonial latinoamericana avant la lettre; un ambito intelectual que
permitid que los efectos residuales del ideario civilizatorio volvieran analizarse como
problema todavia vigente.

Los ultimos capitulos constituyen, justamente, la puesta en practica de la
conceptualizacion anterior a través de un andlisis de las tres discusiones grupales
latinoamericanas de corte postcolonial. El Capitulo 4 contextualiza la llegada de la
teoria postcolonial a las discusiones latinoamericanistas de los circuitos académicos
internacionales —pero principalmente en EEUU y América Latina— demostrando como
el debate desencadenado el torno a lo postcolonial vehiculiza un reencuentro —mediante
referentes metonimicas— con los elementos contemporaneos del legado de Ia
civilizaciéon letrada decimononica. El Capitulo 5 traza la emergencia del Grupo de
Estudios Subalternos Latinoamericanos en tanto un esfuerzo colectivo paralelo a, pero
entrelazado con, las mismas discusiones vistas en el capitulo 4. Alli la cuestion de la
civilizacién surge como parte integral de la negacion, articulada histéricamente como
diferencia cultural al interior de las sociedades latinoamericanas. El Capitulo 6 se
enfoca en otro esfuerzo grupal de corte postcolonial, esta vez con mayor raigambre en
el ambito intelectual latinoamericano, en torno al Grupo Colonialidad/Modernidad. La
lectura sintomatica de la colonialidad demuestra la estrecha imbricacion de la
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civilizacién como herramienta conceptual que ha permitido la continuidad de relaciones
de corte colonial en un orden mundial moderno. Por ultimo, esta tesis ofrece una breve
conclusion que, ademds de recapitular, reflexiona propositivamente en torno al
potencial de ciertas corrientes de la critica postcolonial latinoamericana para
reconfigurar el quehacer intelectual en términos de su compromiso para con la politica.

Palabras clave: Civilizacion, genealogia, lectura sintomatica, postcolonial, subalterno,
colonialidad
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Capitulo 1 — Introduccion

Descripcion general

Esta tesis busca indagar en la relacion entre los debates y discusiones en torno a la
nociéon de una critica latinoamericana de corte postcolonial, o “critica postcolonial
latinoamericana”' —incluyendo los esfuerzos grupales que de ahi se desprenden,
relacionados a la subalternidad y la colonialidad— y la impronta del legado intelectual
latinoamericano, especificamente con respecto a la nocion letrada decimondnica de
“civilizacion”.

La propuesta de investigacion —una premisa hipotética que se pone a prueba a lo
largo de estas paginas— es que el latinoamericanismo’ relacionado a una forma de critica
y andlisis de corte “postcolonial” no es solo producto de la llegada de los postcolonial
studies del “norte global”. No so6lo se remite a unas discusiones ajenas, ya que dicha
llegada, como demostraré con mayor detalle, permitio la proliferacion de un debate que
ya estaba tomando forma de diferentes maneras respecto a como en las sociedades de
las distintas republicas latinoamericanas de hoy permanecen un sinnimero relaciones
coloniales. Como veremos, estas relaciones fueron inicialmente vehiculizadas por parte

los intelectuales post-independentistas, los “letrados”, cuyo concepto transversal y

" Si bien esta tesis se refiere muchas veces a la “critica postcolonial latinoamericana”, lo hace con el
proposito de evitar la repeticion desmesurada de frases excesivamente largas. Al respecto, cabe dejar en
claro que esta denominacion apunta a la tematica en discusion, y no al compromiso de los distintos
integrantes con la teoria postcolonial, ya que varios de éstos la ponen en entredicho.

2 Como plantea Juan Poblete, “latinoamericanismo” como término nace en la academia norteamericana,
para denominar los enfoques mas relacionados a los estudios culturales aplicados a América Latina, es
decir, una parte a los estudios latinoamericanos. No obstante su origen, el término ha mantenido muchas
veces una relacion negativa o antagénica con Norteamérica en sus aplicaciones anacronicas a varias
vertientes criticas como la de José Marti (159). En esta tesis, discutiremos la critica postcolonial
latinoamericana como parte del denominado latinoamericanismo, o los estudios latinoamericanos
realizadas desde las humanidades.



unificador era la “civilizacion”; un concepto que sirvié como eje a partir del cual una
ciudadania moderna que se construiria “desde arriba”.

De acuerdo a lo anterior, para llevar a cabo la investigacion, esta tesis se ha
guiado con la siguiente pregunta: ;Como y en qué medida es que la nocion
decimononica letrada de civilizacion ha incidido en los debates postcoloniales
latinoamericanos, no sdlo como un problema irresuelto, sino también como un factor
constitutivo?

Por consiguiente, el objetivo de esta tesis es precisamente identificar donde y
cémo se manifiesta la nocion letrada de civilizacion de mediados del siglo XIX en los
textos en donde los enfoques caracteristicos de la critica postcolonial se hacen
explicitos. Mas especificamente, respecto al este doble caracter de civilizacion
(problema y factor constitutivo), el objetivo consiste en ofrecer una lectura minuciosa e
innovadora que arroje luz sobre las formas en que dicho legado se hace presente en
textos donde el ideario civilizatorio decimondnico les es anacrdnico, siendo textos que
actualmente todavia nos son contemporaneos. No es que se esté insinuando que hubiera
una forma homogénea e inamovible de ver la civilizacion, que haya pervivido en un
medio atemporal o acontextual. Se trata, mas bien de un concepto paradigmatico que
tiene afectos duraderos en lo que le sigue a futuro, que constituye una parte importante
de la agenda de debate intelectual latinoamericano de tal manera que incluso las formas
de oponérsele, de cambiar el tema de discusion a asuntos considerados de mayor
importancia, resurge obstinadamente por como algo mucho més de un tema de época,

sino una nocion fundacional que ha de tomarse mas en serio.



Para eso, esta tesis abordara la presencia transmutada de civilizacion de forma
genealodgica, como aquello que constituye algo en que no se refleja después, aquello, en
este caso de los textos de critica postcolonial latinoamericana ha de identificarse
rastreando a sus sintomas textuales.

En términos de textos de caracter “postcolonial” latinoamericano, esta tesis se
refiere especificamente a una sensibilidad critica que empieza en los afios 60 y 70,
prefigurando asi una discusion académico-intelectual que encontrara una cierta fluidez
con su forma analitica, al contrario del roce constante que produjera el rotulo con el que
venia y su asociacion con la incipiente dominaciéon académica norteamericana (y sus
editoriales angloamericanas), la que fue concomitante con la neoliberalizacion de las
universidades a lo largo del mundo. Por eso, mas alla de la cuestion de si las discusiones
postcoloniales son “originales” o “copias” —es decir, si se alimentan debidamente de (o
si desconocen) los antecedentes de critica intelectual de las continuidades coloniales en
las estructuras estado-nacionales latinoamericanos’— lo que la presente tesis busca
explorar, en parte, es el porqué; mejor dicho, qué permite tales discusiones. Si bien las
modas académicas metropolitanas juegan un rol decisivo, podria resultar reduccionista

plantear que éstas son el motivo principal: a veces las tendencias actGan como

? Sin tomar partido por una u otra postura —pues ambas aseveraciones son certeras en cierta medida, y el
foco de la presente investigacion esta puesto en otros asuntos— cabe mencionar que existen varias criticas
respecto a la ignorancia de algunos exponentes de esta tendencia respecto a las criticas de las
continuidades coloniales en América Latina. Un buen ejemplo de eso se encuentra en un texto de Claudia
Zapata, quien llama la atencion a las lecturas descuidadas (por no decir equivocadas) de Walter Mignolo
de la tradicion de pensamiento anticolonial latinoamericano. Con el fin de sefialar lo novedoso del aporte
del grupo modernidad-colonialidad, parte del “campo de las apropiaciones latinoamericanas de los
estudios poscoloniales” (“El giro decolonial” 51), éste intenta situar la descolonizacion cultural e
intelectual a fines del siglo XX, ubicando los primeros pasos en esa direccion en la obra de Fanon (quien
dedic6 buena parte de su obra aquello) e ignorando la tradicioén latinoamericana de exponentes de la talla
de José Marti o Aimé Césaire (“El giro decolonial” 55).



catalizadoras como para entablar aquellas discusiones que en ciertas épocas, o resultan
indecibles, o simplemente llegan a oidos sordos. En estos textos que componen el
corpus —es decir, el objeto de estudios— hay algo mdas; como demostraré, hay una
conexion metonimica con la nocién letrada decimonoénica de civilizacion que requiere
mayor analisis y reflexion. Es con eso la presente tesis pretende aportar, sobre todo
considerando que la contemporaneidad con el enfoque postcolonial, antes mencionada,
no es igual a una simultaneidad. En otras palabras, han pasado varios afios desde ocaso
de la critica postcolonial (tanto en Norteamérica como en América Latina), lo cual nos
da una distancia critica sobre algo que, aunque haya perdido vigencia, estd lejos de
agotarse.

No obstante, para aclarar lo que puede a veces parece como una mezcla de dos
asuntos muy distintos —1) la medida en que la cuestidon postcolonial seria una
imposicion foranea o, por otra parte, una discusion latinoamericana en la que buena
parte de las problematicas locales coinciden con los postcolonial studies; y 2) la
pervivencia del discurso civilizatorio decimondnico en los textos asociados lo anterior—
quisiera recalcar que, como veremos a continuacion, lo que tiene de singular o “propio”
la critica postcolonial latinoamericana es justamente que, en ella, reemerge la nocion de
civilizacion —un viejo paradigma manifestado sobre todo como sintoma*— en tanto un
trasfondo intelectual que sustenta las ideas que se debaten en el presente, sin hacerse ver

como tal por su caracter de formacion discursiva agotada en la época actual.

* Desplegaremos el concepto de sintoma en el Capitulo 2 como parte del analisis del corpus, mientras que
ahondaremos en el aspecto del paradigma en el Capitulo 3 como una forma de entender de un aspecto
clave del marco.



Acotaciones introductorias

Para evitar indebida confusion, se desplegaran las siguientes acotaciones introductorias,
con respecto a algunos temas estrechamente relacionados a las problematicas que
analiza esta tesis. Se tratan de una serie de explicaciones necesarias sobre algunos
aspectos claves, en cuanto al enfoque y posicidn que asume esta tesis, pero que no
forman parte de analisis que aqui se llevara a cabo:

1) La critica postcolonial latinoamericana, y luego sus dos esfuerzos grupales
mas emblematicos —los estudios subalternos latinoamericanos y el grupo
colonialidad/modernidad— estan, en buena parte de las publicaciones (editoriales,
revistas, etc.) que albergan estos textos, entrelazados en una diversidad de debates sobre
temas que facilmente podrian ser objeto de su propia tesis doctoral. Estdn de por medio,
por lo menos, los enfoques de los estudios culturales’, el postestructuralismo francés®y

las tensiones respecto a la critica cultural realizada desde América Latina, versus el

> De hecho, algunas de las obras que componen el corpus de estudio de esta tesis tienen como parte de sus
objetivos principales debatir el tema de los estudios culturales en conjunto con cuestiones postcoloniales
relacionadas a América Latina; mientras que todas tratan el tema de una u otra manera como parte del
ambiente intelectual-académico en el que estos textos se insertan. Este cruce de campos lo examinaremos
mas en el Capitulo 3. Si bien existen trayectorias particulares de los estudios culturales britanicos
(quienes acufiaron el término), norteamericanos y latinoamericanos (por no hablar de otras vertientes),
aqui se entienden de forma mas general, como un incipiente enfoque en las humanidades (sobre todo los
estudios literarios) a partir de los 1960 de pasar de un objeto fijo de estudio (como literatura) a una
examinacion de la “produccion simbdlica” de una sociedad; un ensanchamiento del campo humanista
que, si bien ha significado una apertura, también ha suscitado importantes criticas de intelectuales como
Grinor Rojo (76) y Nelly Richard (Cr. Castro-Gomez y Mendieta 200-202)

® Este debate atraviesa los textos del corpus, sobre todo en lo que concierne a los estudios subalternos. Un
ejemplo de aquello, como veremos en los capitulos 4 y 5, en la emblematica critica a los estudios
subalternos latinoamericanistas de la historiadora Florencia Mallon (1501-1505). También revisitaremos
la impronta del postestructuralismo francés en los textos postcoloniales en el Capitulo 3.



latinoamericanismo y/o los estudios latinoamericanos a nivel global’. Mezclado con lo
anterior, estan también los debates en torno a la “postmodernidad * 7, el

“neoliberalismo” y la “globalizacion'””’

. Doy cuenta de eso para dejar en claro que los
textos que componen el corpus a veces tienen como tema principal algunos de estas

categorias. No obstante lo anterior, y sin ignorar la relacion (a veces estrecha) de éstos

en la critica postcolonial latinoamericana, demostraré en qué se distinguen los enfoques

7 Existen muchas intervenciones al respecto que despliegan nociones muy distintas de lo que constituye
ser un intelectual de la cultura latinoamericana que mantenga la autonomia critica y el compromiso con
las luchas sociales. Un ejemplo seria la critica de Grinor Rojo a las tendencias caracteristicas del
descentramiento cultural en un mundo de los “posts” (y estudios culturales) en donde ya no son los
“latinoamericanistas latinoamericanos, aquéllos que validaban lo que los latinoamericanistas no
latinoamericanos decian” (80; énfasis del original). También existe la critica de Hernan Vidal contra la
importacion de tendencias postmodernas y postestructurales en la Revista de Critica Cultural y la
respuesta de su editora, Nelly Richard, que se sitiia firmemente desde Chile y como parte del trabajo de la
esfera cultural nacional que rechaza las grandes representaciones totalizantes de épocas anteriores (Cr.
Beverley 282-306 y 307-310). Este debate lo retoma Walter Mignolo para mostrar las complejidades de
la ubicacion y procedencia, descrito por Walter Mignolo como una diferencia discursiva, geo-cultural el
emitir discursos en calidad de “ser de” (being from) o “estar en” (being at) (Cr. Rabasa 56-57)

¥ Segun sefiala Sandra Lorenzano, la postmodernidad se caracterizaria por lo que Frangois Lyotard
plantea como el fin de los grandes relatos aglutinadores y explicativos (231). Pero, esta nueva época que,
segin Esther Diaz, “se desembaraza de las utopias” también encarnaria, como otra cara de una msima
moneda, “la 16gica cultural del capitalismo tardio”, segun sostiene Fredric Jameson (Lorenzano 230-231).
De hecho, es el debate en torno a la postmodernidad el que nos lleva a dos dos sigueintes notas de pie,
pues, como plantea Lorenzano, “se consolida un neoliberalismo salvaje acompaiiado de una globalizacion
econdmica [...] conforme a los lineamientos del mercado” (229). Por tltimo, cabe mencionar que la
autora de esta entrada sintética también relaciona de forma mas directa con las ideas y autores de corpus
de este tesis cuando cita intervenciones en la cuestion postmoderna de la antologia The Postmodernism
Debate in Latin America (Cr. Beverley).

? Este concepto denotaria el sistema capitalista que empez6 a instalarse (muchas veces por imposicién) a
partir de los afios 1970, volviéndose la norma econdémica mundial luego del colapso de la Unién
Soviética. Gonzalo Diaz Letelier, aplicando el concepto tan s6lo al ambito universitario muestra como el
neoliberalismo se caracterizaria por una presencia del “mercado” en toda faceta de la vida —la educacion
como bien de consumo, la empresa de si mismo— en donde ha habido un transiciéon “desde la logica
estatal-nacional hacia la l6gica econémico-empresarial, superponiéndose la segunda a la primera” (198).
' La globalizacion podria pensarse como la palabra clave de la culminacién del concepto anterior —el
neoliberalismo— en el sentido en que éste se globaliza con la caida del muro de Berlin, el colapso de la
Unidén Soviética, y con ello, el fin del socialismo real a gran escala (aunque sigue existiendo proyectos
mas pequeflos, pero no menores, como el de Cuba). El corpus alude una y otra vez a este momento
bisagra de fines de los 1980, principios de los 1990 como el ambiente en el que se inauguran los
esfuerzos postcoloniales, los que estan respondiendo a esta conyuntura particular que rerqueria otras
herramientas conceptuales. Como cuenta Ileana Rodriguez, la primera reunién del grupo de estudios
subalternos latinoamericanos fue motivada en parte por una comtn desesperacion con la politica luego de
la derrota de los sandinistas en 1990 y el continuo debilitamiento de las instituciones publicas y
académias en ese “momento del cambio de paradigmas” (Cr. Rodriguez, Latin American 1).



postcoloniales, que implican y, sobre todo, qué relacion tienen con la nocién letrada de
civilizacion.

2) Directamente relacionado al punto anterior, particularmente al debate de la
ubicacion legitima de algo que se puede apellidarse “latinoamericano”, esta tesis ha
optado por una definiciéon amplia y flexible, asumiendo los riesgos y conflictos que esto
podria engendrar. Los textos que constituirian la critica postcolonial “latinoamericana”
fueron escritos por una diversidad de personas radicados en, y provenientes desde,
dentro y fuera de América Latina. Por ende, el cardcter “latinoamericano” del titulo
tiene que ver con lo latinoamericano como tema a abordar y como problema a
tensionar, siempre y cuando exista una real conexion con el lugar geografico en
cuestion (es decir, que en cada agrupacion haya personas que estan o provienen de
América Latina). Por la participacion de pensadores no latinoamericanos, o
latinoamericanos radicados por fuera de la regién, podria haberle puesto

“latinoamericanista/latinoamericano'!”

en el titulo. No obstante, podria resultar fuera de
propdsito, por no decir engorroso, comprometerme con una etiqueta mas que con otra,
considerando que el sentido y envergadura del latinoamericanismo es una de la pugnas
que escenifica la cuestion de la critica postcolonial y su cruce con el legado letrado
decimononico en el corpus en cuestion.

3) La ultima (pero no por eso menos importante) acotacion que hay que tener en

cuenta, ante la casi inevitable réplica del reduccionismo de mi analisis critico —el cual

"0 incluso se podria afiadir, para tensionarlo mas, las preposiciones “desde” o “en” América Latina; no
so6lo en el sentido de lo que plantea Nelly Richard en la nota 7, sino también por la continua construccion
de la idea de América Latina, tanto desde afuera (McGuinness 87-88) como desde adentro (Castro-
Gomez 46).



emite, explica y defiende una serie de planteamientos fuertes— es lo siguiente: toda
lectura es parcial, todo andlisis es reductivo en algin sentido, ninguna perspectiva es
total y acabada; no sé si semejante cosa sea posible o, siquiera, deseable. Aunque tengo
bastante confianza de que el lector, o lectora, atento lo sabra, quisiera declarar que lo
que ofrezco en la presente tesis, de acuerdo a lo que plantea Althusser en Lire le Capital
es justamente eso: una lectura (10-12); una lectura que ha buscado ser académico e
intelectualmente rigurosa, pero sin la grandilocuente pretension de exhaustividad. Dejo
esta advertencia porque admito y asumo la parcialidad de lo planteado en esta tesis. No
obstante, dichos planteamientos se haran a partir de aspectos importantes o
preponderantes que atraviesan buena parte del corpus estudiado, para asi evitar
aseveraciones gratuitas o conclusiones apresuradas. Aun asi, el punto es que las ideas
que resulten de esta investigacion no pretenden ser totalmente determinantes ni tampoco
plenamente caracteristicas de un conjunto de textos que tiene muchas lecturas mas por

ofrecer.

Organizacion de los capitulos

Si bien esta tesis tiene seis capitulos, éstos se dividen de la siguiente manera: los
primeras tres sirve para sentar las bases teoricos, conceptuales y contextuales para el
estudio de corpus tematico en los tltimos tres. Por eso se podria entender capitulos 2 y
3 (ya que el primero seria introduccion al estudio), y luego 4, 5 y 6 como dos apartados,
en el sentido en que los capitulos de cada uno tendra una organizacion interna parecida

en cada capitulo. A continuacion, se detalla brevemente el contenido de cada capitulo



que sigue (excluyendo, desde luego, el primero capitulo, el cual corresponde a la
presente introduccion):

El Capitulo 2 marca el tono de la discusion, estableciendo los parametros
tedricos en los que se llevard a cabo el analisis del corpus. Como marco tedrico, se
divide en tres niveles de teoria, desde lo mas abstracto hasta lo mas aplicado: una
orientacion teodrica general basada en la “genealogia” foucaultiana y un método de
lectura que busque identificar las manifestaciones “sintomaticas” de la nocién letrada de
civilizacion en el corpus, a partir de conexiones “metonimicas”. El capitulo termina con
una clave de lectura en la que se explica el rol de los paratextos en la organizacion y
priorizacion del analisis en la constelacion de obras colectivas que se despliega al final.

De forma parecida al capitulo anterior, Capitulo 3 sigue sentando el marco en el
cual la tesis se desenvuelve, pero esta vez se concentra en el concepto de civilizacion —
tanto su emergencia, como la apropiacion letrada y posteriores cambios de éste— como
para entender la envergadura de una traduccion conceptual latinoamericana que se
vuelve paradigmatica. La segunda parte del capitulo, en cambio, trata sobre la
emergencia de la critica postcolonial latinoamericana, en términos de los antecedentes
intelectuales en América Latina que sirven como antesala y contexto de recepcion de
los postcolonial studies.

Una vez establecido el marco conceptual y contextual, el Capitulo 4 cambia el
foco hacia el corpus tematico. El andlisis de éste se dividird en cuatro secciones: los ejes
centrales del debate, las disputas internas y las intervenciones (o criticas) externas,

todos los cuales se desembocaran debidamente en una seleccion y analisis critico de



temas y problemdticas que se vinculan metonimicamente a la nociéon letrada de
“civilizacion”. Esta tltima seccién empezara de manera descriptiva para luego dar paso
a una reflexion critica propia sobre las implicaciones de las manifestaciones
sintomaticas identificada en relacion a las problematicas abordadas en cada capitulo.
Una ultima consideracion es que, debida a la relativa simultaneidad de los debates
postcoloniales y, luego, los esfuerzos en torno a la subalternidad y la colonialidad, este
capitulo sera inevitablemente mas extensa que las dos que siguen después, pues €stos se
desprenden del lo examinado en este primer capitulo temético.

El Capitulo 5 indaga en el trabajo del grupo de estudios subalternos
latinoamericanos'> como un ejemplo concreto de un esfuerzo grupal por analizar y
pensar América Latina desde referentes postcoloniales. Inspirandose de los
historiadores subalternistas de la India, y luego sus réplicas por parte de académicos de
la India trabajando en departamentos de literatura en universidades estadounidenses,
este grupo irrumpe en 1993 a partir de su “manifiesto inaugural” como proyecto que
busca situar los enfoques postcoloniales, con énfasis en el andlisis de realidades
subalternas, en los estudios latinoamericanos/latinoamericanismo. Debido al hecho de
que el trabajo de este grupal se sitia temporalmente paralelo con la cuestion
postcolonial en general, las cuatro secciones revisitara varios de los temas ya tratados en
el capitulo anterior, pero con mayor especificidad en torno a la cuestion de la

subalternidad y/o vistos desde otra perspectiva.

"2 El Latin American Subaltern Studies Group se traduce de distintas maneras en los textos en espaiiol
producidos por miembros de este mismo grupo. Como explicaré mas en el Capitulo 5, estas traducciones
reflejan las ambigiiedades y tensiones inherentes al proyecto mismo. Ademas, cabe mencionar que el
“grupo de estudios subalternos latinoamericanos” es mi propia traduccion, hecha a partir de una
interpretacion del significado en inglés.
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En el Capitulo 6, el ultimo capitulo de analisis, avanzamos hacia el otro esfuerzo
grupal relacionado a la critica postcolonial latinoamericana, el de la colonialidad”. En
especifico, se trata de la produccion textual del grupo modernidad/colonialidad y como
¢éste ha buscado no s6lo aplicar ciertos enfoques y conceptos de andlisis postcoloniales a
América Latina, sino que ha intentado repensar las mismas premisas de los postcolonial
studies a partir del particular rol histérico de América Latina, fundamental en la
conformacion del mundo “moderno” (articulado, muchas veces, como sistema mundo),
asi como los singulares aportes respecto de su propia produccion intelectual comprender
y criticar este ultimo. El analisis de las manifestaciones sintomaticas al final del capitulo
buscara ofrecer, ademds, una critica constructiva resalte los aspectos prometedoras
hallado en estos textos (que podrian ser retomados), asi como los desaciertos que
imposibilitaron su realizacion, que corresponden a distintos momentos y orientaciones
del grupo.

Por ultimo, esta tesis terminard con una conclusion que sintetiza los puntos
sobresalientes de la investigacion, ofreciendo también una breve reflexion sobre los

limites de la presente, con el objetivo de abrir caminos para futuros trabajos.

" Si bien la mayoria de los que han trabajado sobre este grupo se refiere a la decolonialidad, al giro
decolonial o a estudio decoloniales, etc., este trabajo, — como se verd con mayor detalle en el mismo
Capitulo 6, en adelante— considera que el primer momento de la discusion, el grupo
modernidad/colonialidad, tiene un caracter distinto como esfuerzo grupal que no necesariamente se
condice con la posterior adicion del prefijo “de”.
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Capitulo 2 — Interrogando las ausencias: Marco tedrico y método de lectura

...el ejercicio de la critica es la exigencia de lo discontinuo, el exabrupto de la interrupcion...
—Carlos Surghi “Prélogo” La edad de la lectura

Jno explica el psicoanalisis que toda opinion verbalizada tiene algo —o todo— de error, y que la
verdad no consiste jamds en la palabra dicha, sino en la precisa relacion que la une a un no
dicho que a la vez la hace posible como palabra y como error?

—Oscar Masotta “;Qué es el psicoandlisis?”

Si esta tesis plantea el objetivo de identificar y analizar en un corpus determinado
aquello que no se hace presente de forma manifiesta, el enfoque tedrico cobra una
importancia mayor. Por consiguiente, el presente capitulo tiene por objetivo construir y
explicar el marco tedrico que asume esta tesis, que va desde la orientacion general, a los
conceptos de andlisis, pasando después por un método de lectura, para finalmente
terminar desembocando en una esquematizacion del corpus a examinar en los capitulos
4, 5 y 6 que siguen. En otras palabras, vamos a detenernos en las subsecciones
Genealogia (la orientacion tedrica mayor), Sintoma, Metonimia (los conceptos que
permitirdn abordar el objeto de estudios) y Corpus y Clave de lectura (donde se
desplegara qué es lo que se propone leer y, primero, como). Por ultimo, para demostrar
que la decision de emplear unos conceptos tedrico-metodologicos en lugar de otros no
fuera antojadiza, se comparardn éstos con otros conceptos parecidos explicando la
particular ventaja de aquellos que fueron seleccionados para el presente estudio, y/o se

situardn su despliegue en las mismas discusiones que atafien al corpus.
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Genealogia: o una historia de las continuidades

Esta tesis busca examinar la nocion de civilizacion (tema del que nos ocuparemos a
partir del capitulo siguiente) de manera genealdgica. La genealogia, en tanto abordaje
analitico acufiado por Michel Foucault en los afios 1970, consiste, en los términos mas
basicos, en un rastreo de los comienzos extrafios y, muchas veces, banales que sustentan
las nociones discursivas y practicas sociales vigentes, normalizadas como partes
constitutivas de nuestro presente, que nacieron con ¢l. En esta seccion del capitulo,
explicaremos la genealogia como enfoque tedrico con sus implicaciones metodologicas,
en general y para esta tesis. Sin embargo, en adicién a una explicacion de la idea
planteada por Foucault, situaremos, sobre todo, esta discusion en el marco de los
debates latinoamericanos/latinoamericanistas, de diversa indole, para asi contextualizar
este enfoque respecto a la tematica de la tesis y el ambito universitario en donde ésta se

ha realizado.

En qué se distingue de la historia de las ideas
No obstante, antes de explicar y profundizar en el concepto de genealogia, y luego
demostrar su relevancia para la investigacion realizada en estas paginas, primero
tendriamos que ver por qué no he optado por una historia mas convencional del
concepto de civilizacidon y sus transformaciones a lo largo del tiempo, los factores que
lo llevan a América Latina, y cémo el vocablo es resemantizado por los mimos
intelectuales latinoamericanos. No es que ninguno de estos factores no nos interese —

haremos un breve pero necesario recorrido en el Capitulo 3— sino que lo que esta en
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cuestion es como la impronta que deja dicho concepto sigue obrando como trasfondo
nocional para otras discusiones rotulados y tematizados con otro vocabulario.

Quiza el enfoque mas obvio habria sido el de la historia de las ideas. Sin
embargo, aunque el acto de contextualizar las ideas (tanto masivas como intelectuales)
socio-historicamente, y seguir sus transformaciones a lo largo del tiempo, sea un trabajo
muy valioso, hasta muchas veces una tarea necesaria, la historia de las ideas (y otros
enfoques parecidos) resultaria poco operativa para esta investigacion, particularmente
en el analisis del corpus. Ahora bien, considerando que esto no es una indagacion en la
emergencia o en las diferentes aplicaciones de la historia de las ideas, puede que
perdamos la mirada exhaustiva que nos arrojarian las interesantes excepciones, pero en
términos mas generales, adoptar semejante enfoque generaria algunos inconvenientes al
menos en cuanto 1) al rol que ha jugado en América Latina, en el sentido programatico
y; 2) sobre todo, a la falta de coincidencia con los objetivos de la presente tesis.

En el decisivo libro de Santiago Castro-Gomez ', Critica de la razon
latinoamericana, “lo latinoamericano” viene siendo una especie ‘“revelacion” o
“descubrimiento” de lo propio, en este caso de un pensamiento propio, establecido por
intelectuales universitarios, hereditarios de la funcion letrada de antano, es decir:
“Existe una logica de la historia, un sujeto trascendental, unas objetivaciones de la
conciencia y unos intelectuales criticos que se descubren a si mismos como valiosos y

de paso revelan el secreto de lo nuestro” (118-119). Enfocdndose en el trabajo de

' Como se vera a lo largo de la tesis, Castro-Gomez aparece una y otra vez como integrante de las
discusiones grupales halladas en el corpus. No obstante, Critica de la razén latinoamericana corresponde
a un trabajo realizado a titulo individual antes de su participacion regular espacios. Aun asi, este trabajo
llega a ser discutido en varias partes del corpus, ya que discute varios aspectos del latinoamericanismo y
el pensamiento/filosofia latinoamericanista.
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filésofos como Leopoldo Zea y Arturo Roig, el critico colombiano logra demostrar una
relacion estrecha entre la historia de las ideas y la idea de América Latina elaborado
desde dentro del continente. A partir de una filosofia historicista inspirado del espafiol
José Ortega y Gasset, luego de que uno de sus discipulos, Jos¢ Gaos se exilie en la
Ciudad de México donde desempefiara como académico por el resto de su vida
profesional, el filosofo mexicano formado con Gaos Leopoldo Zea profundizaria una
historia de las ideas latinoamericanas, proyecto que finalmente el argentino Arturo Roig
continuaria, cambiando el enfoque hacia las ideologias politicas que sustenten los
discursos. En términos basicos: “El argumento de Gaos es que no habrd filosofia
hispanoamericana sino en la medida en que haya una historia de la filosofia
hispanoamericana.” (Castro-Gomez, Critica 99). En la version mas acabada de este
enfoque, la de Roig, hay un cambio desde la particularidad que cobran los sujetos frente
a sus circunstancias, hacia cémo ¢éstos se posicionan axioldgicamente frente a su
realidad social, dando acceso asi a un “universo discursivo”. Este cambio, en palabras
de Roig, significaria que “De una historiografia “descriptiva” de las ideas, se ha pasado
a una historiografia “explicativa” o, si se quiere, genética” (Castro-Gomez, Critica
109).

Este malestar con la historia de las ideas de una élite intelectual latinoamericana
—ya que sea programdticamente, como en el caso de Roig, o implicitamente en el
quehacer critico del letrado— tendria que ver, no sélo con el historicismo de la filosofia

latinoamericana de mediados del siglo XX, sino también con unas précticas discursivas
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que han estado presente de distinta forma desde los “letrados”"” de mediados del siglo
XIX. En un trabajo muy parecido al de Castro-Gomez, tanto tedrico-metodoldgica
como tematicamente (particularmente respecto a la obra de Leopoldo Zea), el critico
brasilefio plantea como la idea José Marti respecto a una América Latina “natural”:
“[...] adquiere una dimension performativa, por la cual, en el preciso momento en que
el discurso supuestamente describe un estado de cosas, en realidad lo produce.” (28;
destacado mio) Pues bien, aunque Jos¢ Marti esta explicitamente criticando el discurso
letrado decimondnico sobre civilizacion y barbarie, la operacion discursiva de una
produccion (o por lo menos prescripcion) revestida de una descripcion de una realidad
ya existente permanece COmo un recurso recurrente.

Ahora bien, de acuerdo a lo anterior, hay por lo menos dos problemas los que
hacen la genealogia una mejor entrada al tema que un enfoque desde la historia de las
ideas. El primero es metodoldgico, en el sentido en que algo asi como la civilizacion se
analizaria, ya no desde una Optica de una universalidad “global” (un concepto francés
“trasplantado” en un territorio que le es ajeno) a una universalidad “particular”
latinoamericano, donde dicho concepto cobra sentido tnicamente desde las coordinadas
propias y locales. Esta tesis, justamente, busca evitar quedarse en uno de los polos que
ha aquejado al latinoamericanismo, a saber: la copia servil versus la radical apropiacion.
Con una mirada genealdgica, uno puede ver con mas nitidez conceptos y discursos
transformados a través de la traduccion (esto lo volveremos a ver en el proximo

capitulo) —la cual siempre presupone una simultdnea extranjeridad y apropiacion— y

!> Ahondaremos més la cuestion de los letrados, sus textos y funcién social en el siguiente capitulo
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l6gicas/nociones que aparecen sintomaticamente con, o producto de, estos discursos a
raiz de las capas de intertextualidad que no siempre muestran sus huellas. No obstante,
considerando que estd claro que no todos los enfoques de la historia de las ideas se
agoten en este abordaje particular, hay un imperativito éfico, asumido en esta tesis, de
no seguir entramado en el quehacer de los letrados. No es porque el presente trabajo se
posicione por fuera de la cultura letrada —esto seria una aseveracion arrogante por su
falta de consciencia y auto-critica, y una perspectiva maniquea poco ttil— sino porque,
como en la misma critica postcolonial, el objetivo es des-normalizar las practicas
propias a un ambito social en el que uno participa —uno que conlleva un grado no menor
de poder y privilegio— para aprovechar de herencias en vez de estar sujetado a éstas.

Pero, en términos mds generales, ya existen muchos buenos y rigurosos estudios
que trazan la historia del concepto de civilizacion, algunos que si asumen un enfoque
metodoldégicos de la historia de las ideas. Como veremos en el siguiente capitulo,
cuando nos ocuparemos del “estado de la cuestiéon” respecto a la civilizacion, algunos
de estos estudios examinan la evolucion del concepto en general y otros con respecto a
América Latina; esta tesis pretende enfocarse en caminos menos explorados.

Por otra parte, considerando que la civilizacién se considera sobre todo un
“concepto”, los enfoques de la historia conceptual han presentado similares desventajas,
ya sean con menos bagaje en el campo universitario e intelectual latinoamericano. La
historia conceptual desarrollado por Reinhart Koselleck empez6 como un complemento
de la historia social, de la cual se independizé poco después por desacuerdos internos al

campos de la historia social alemana (Miiller 79). Dicho vinculo con lo social tiene que
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ver con uno de los pilares mas importante de la historia conceptual, a saber, el pensar
los conceptos junto con la realidad en la que circulan (es decir, una realidad no
constituida discursivamente), y como se efectian mutua incidencia entre si (Miiller 82).
Por consiguiente, en vez de una metodologia méas amplia de historia social, la
conceptual se presenta como una perspectiva o actitud frente a los conceptos mismos.
Dicho enfoque es fundamentalmente diferente del de la genealogia foucaultiana
considerando que una de sus premisas fundamentales es que un concepto sigue vigente
en la medida en que retina y represente experiencias y expectativas sociales ya que, de
lo contario, dejaria de circular, como una metafora de la vida y muerte del concepto
(Miiller 84)".

No obstante, la genealogia no presupone una realidad dada a priori con la que
un concepto lograria resonar —y seguir resonando si es que logra “evolucionar”
adecuadamente con los tiempo—, sino un situacién mucho mas compleja de vaivenes
entre ideas, instituciones y practicas (y en estas ultimas se incluirian los discursos). La
genealogia, en el sentido foucaultiano, admite que toda cosa es constituida por piezas
que le son extranas (Foucault, “Nietzsche” 1006), por lo que el objetivo de un abordaje
genealogico seria el arrojar luz sobre estas piezas ajenas, el visibilizarlas y entender
coémo han funcionado. En otras palabras, como plantea Rodrigo Karmy, una genealogia
es una “exploracion de aquello que nos constituye, pero que nos es extrafo. El trazo de

una historia que sobrevive a su propia invisibilidad” (Karmy, “La potencia” 198).

' Como podemos ver a estas alturas, sobre todo en los abordajes de Roig o de Koselleck, la historia de
las ideas (o conceptual) sigue siendo muy Uutil. Mas allda de si existen suficientes historia de un
determinado concepto o no, constituye claramente una herramienta potente para examinar los campos en
los que circulan los conceptos. Pero ya que esta tesis no pretende ser un estudio de campos culturales, son
otras las teorias y métodos que terminaron siendo mas adecuados para la investigacion en cuestion.
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Pues, es justamente por eso que he optado por una genealogia en vez de una
historia de la idea de civilizacion. Mientras que la historia de las ideas probablemente
examinaria la evolucion del vocablo de civilizacion (o cualquier otra palabra devenida
concepto o idea articulada), la genealogia, en cambio, se preguntaria mas bien por la
logica por detrds del vocablo en su momento de emergencia y como esta misma se
reviste de otras formas a lo largo de tiempo. Como plantea Avelar, este cambio de foco
hacia la emergencia y las condiciones de posibilidad “aleja la genealogia de la empresa
mas convencional de la historia de las ideas. Para decirlo mas claramente, esta ultima
trata de la evolucion de ciertos significados y contenidos, mientras que la primera
trabaja con la construccion de economias discursivas y campos de fuerza” (20). En otras
palabras, mas que la historia de un determinado vocablo con sus resemantizaciones, se
trataria de la historia de una nocion (y las légicas que instala) que atienda a los vocablos
y las formas utilizadas para vehiculizarla.

Aunque los origenes y, sobre todo, diversos usos y aplicaciones de la genealogia
y la historia de las ideas exceden el alcance de esta tesis, una diferencia importante que
separa la forma en que estos dos enfoques se han desplegado, en lo que concierne a los
objetivos de esta tesis, tiene que ver el trato con el concepto. Un concepto, en tanto
vocablo —en este caso “civilizacion™- seria para una historia de las ideas una
examinacion de los antecedentes contextuales que dan paso su emergencia, sus
multiples usos en un plano sincronico y luego como dicho vocablo es reapropiado y
resemantizado por los distintos usos posteriores. Sin embargo, para esta investigacion,

el concepto en si se verd, mas bien, como un punto nodal —una traduccion para ser
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especifico (a la que volveremos en el siguiente capitulo)— que emerge a partir de un
borroso conjunto de factores y que pervive, no como concepto, sino como nocion; una
nocion que no nacié con la emergencia del concepto de civilizacion —pero que si se
condensod en ¢él-y que no murié una vez que dicho concepto tomd otros rumbos. Pero
antes de adentrarnos debidamente en la genealogia como teoria, veamos primero como
esta tesis se posiciona frente a la cuestion de concepto versus nocion.

En Mal de archivo de Jacques Derrida, la distincion entre concepto y nocioén
cobra particular nitidez en relacion a los objetivos de investigacion en cuestion. En una
aproximacion al archivo en los textos de Freud —asunto que Freud aparentemente nunca
aborda en sus estudios— el fildsofo francés explica como una nocioén puede vincularse o
colarse en un texto sin necesariamente ser nombrada, al contrario de la dureza del
concepto, que se impone con la pretension de precision, a saber: “Opongo aqui el rigor
del concepto a lo vago o a la imprecision abierta, a la relativa indeterminacion de una
nocion semejante. «Archivo» es solamente una nocion, una impresion asociada a una
palabra y para la cual ni Freud ni nosotros tenemos ningun concepto.”(37). De acuerdo
con enfoque planteado por Derrida, si bien las ideas en un texto pueden estar asociadas
a una nocion sin nombrarla, esto no significa que no se pueda identificarlas. Las dos
siguientes subsecciones estdn dedicadas justamente a proponer una manera realizar
semejante biisqueda con el corpus de investigacion. No obstante, volviendo al elemento
central de la genealogia mencionado mas arriba, ésta se trata de una busqueda por
visibilizar las piezas que componen algo pero que, a la vez, le son ajenas o extrafias. Por

consiguiente, la nociéon de “nocidon” va a ser central en el trato genealdgico de
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civilizacién en los textos examinados en los capitulos 4, 5 y 6, por lo que tenderemos a
llamarlo con ese apelativo “nocion de civilizacion”, por su doble presencia-ausencia;
presencia como nocidn que incide de forma significativa, pero ausencia como concepto

o vocablo.

La genealogia: ;jen qué consiste?
Ahora bien, sin mdas desvios, jen qué consiste una genealogia foucaultiana? La
genealogia, tal como se articula en el texto fundacional “Nietzsche, la généalogie,
I'histoire”, publicado en 1971, se entiende como una busqueda historica efectiva y no
tradicional, elaborada por el mismo Foucault a partir del trabajo del filésofo aleman
Friedrich Nietzsche sobre la genealogia de la moral. Su especificidad radica en el hecho
de que se genera un cambia de foco, del “origen” al “comienzo”, en el que el objetivo es
identificar —en oposicion a la idea de que las palabras necesariamente guardan su
sentido, direccion y logica (1004)— la “procedencia” y de la “emergencia”. Si bien estos
dos términos pueden parecer casi banales —desde la perspectiva de francés u otros
idiomas romances— Foucault los rastrea en el trabajo de Nietzsche reparando en el
hecho de que el filosofo alemén los prefiere por sobre una tradicional tendencia de
busqueda del origen de las cosas, articulado con la palabra Ursprung, una que Foucault
vincula a una moral de corte platonico que ha permanecido hasta en la filosofia
moderna (1005). La Herkunft y la Entstehung —traducidas a castellano, desde términos
muy parecidos en francés, como la procedencia y la emergencia— serian dos factores

que se cruzan para constituir las cosas de nuestro mundo. La procedencia remite al
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comienzo en el sentido de los acontecimientos, muchas veces dispersos como
accidentes (1009), que se registran componiéndose asi un cuerpo a partir del cual se
puede rastrear cosas (que varian entre objetos materiales hasta, como en nuestro caso,
ideas o nociones) que se vinculan a éste filialmente (1011). La emergencia, en cambio,
da cuenta de las relaciones de fuerza en el plano social, las que dan paso a que una
determinada cosa aparezca (1011) y cobre un sentido particular (1013); no s6lo respecto
a las condiciones, sino también a las reglas sociales impuestas por las clases
dominantes, las que pueden ser apoderadas por otras clases quienes les otorgan otros
significados y valores simbolicos (1014.)

Cuando Foucault escribe esta lineas, en un articulo de unas 20 paginas, esta
pensando como pasar de una mirada histérica de la periodizacion, de momentos
historicos especificos, hacia una forma de indagacion que considere tanto las
continuidades como las discontinuidades entre ciertos momentos historicos, y que arroje
luz sobre las transiciones. Esto es conocido comunmente como el paso entre el trabajo
arqueoldgico y, luego, genealdgico del pensador francés. Pero en vez de ver estos dos
enfoques como abordajes antagonicos, habria que entenderlos como una continuidad
complementaria'’, en donde, si bien hay importantes diferencias respecto a lo que se
dirigen, se alimentan entre si. Por eso, de este primero periodo “arqueologico”, hay dos
conceptos imprescindibles que dan paso a la genealogia de 1971 en adelante. Estos

serian las “formaciones discursivas” (de la Arqueologia del saber de 1969) y el

'7 A diferencia del lugar comun de un Foucault de primer y del segundo momento (tropo que se repite con
tantos pensadores importantes que tienen una obra variada, de Edward Said a Karl Marx), otros estudios
han apuntado a la continuidad y complementariedad entre la arqueologia y la genealogia, tales como el de
Koopman (30-44) y Dreyfus y Rabinow (104).

22



“episteme” (de Las palabras de las cosas de 1966). El segundo se trata de las
condiciones que posibilitan la configuracién de un conjunto de saberes caracteristicos
de un lugar y una época. Por eso, Foucault indaga en la discontinuidad entre los
epistemes renacentista, clasico y moderno, cada uno con su propia manera de entender
el mundo (Foucault, Les Mots 13). Por otra parte, las formaciones discursivas puede
entenderse, segun Edgardo Castro, como “las condiciones histéricas de posibilidad (del
a priori histérico) que han hecho que en un determinado momento sélo ciertos
enunciados y no otros hayan sido efectivamente posibles” (146). Ya podemos ver —entre
el episteme y la formacion discursivo, el paso entre lo que podria entenderse como un
momento encerrado en una logica que le es propia, a una mirada hacia el archivo,
entendido ya no como una coleccion y sus procesos de seleccion y categorizacion, sino
un sistema de reglas que posibilitan que condicionan los discursos (L ’Archéologie 170-
171)— un avance hacia la genealogia.

Segun Colin Koopman, en uno de los estudios mas exhaustivos sobre este
enfoque tedrico, la genealogia ofrece una valioso “critica historico-filosofica del
presente” que es efectiva y singularmente importante como practica (5). Lo que aporta
Koopman a la discusion sobre la genealogia foucaultiana es una distincién —a veces
demasiado tajante, pero no por eso menos util- entre los métodos (arqueologia
genealogia y problematizacion) de pensador francés y sus conceptos (disciplina,
biopoder, etc.); métodos que disponen de herramientas especificas de indagacion critica
(6-7), que Foucault mismo ha usado en sus estudios de caso (la locura, las carceles,

etc.). Para éste, luego del mencionado texto de 1971 donde el pensador francés hace un
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primer mapeo del idea, se ve una incipiente implementacion de la genealogia en la
practica. Por ejemplo, en Vigilar y castigar de 1975, Foucault, en vez de enfocarse en
las diferencias y discontinuidades entre epistemes, traza una transicion entre el castigo
como espectaculo publico a la reclusion institucional con sus concomitantes
continuidades y discontinuidades (Koopman 39). Luego, con el primer libro de la
Historia de la sexualidad de 1976, su método se habria consolidada en la medida en que
realizé una historia de la sexualidad atravesada por distintas practicas de saber y poder
que se entrecruzan (Koopman 2-3). La diferencia metodoldgica entre la arqueologia y la
genealogia, para Koopman, seria la inclusiéon de lo que antes mencionamos —la
emergencia— para asi examina no solo lo que existe, sino también lo que surge y a que
cosa se vincula (procedencia) aquello que surge (40).

A lo anterior volveremos en el capitulo siguiente en el sentido de las
continuidades epistémicas que existen entre el periodo letrado decimonodnico y el
latinoamericanismo universitario de hoy en dia, a pesar de las importantes diferencias
discursivas y paradigmaticas.

Por otra parte, considerando que esta tesis interroga textos en donde se despliega
pensamiento critico de y sobre América Latina, es importante sefalar que la utilizacion
de teoria foucaultiana en otro ambitos ha tenido varias criticas. Como sefiala Arturo
Escobar (un participante en algunas de las obras colectivas del corpus), el trabajo de
Michel Foucault en el “tercer mundo” no se puede separar de las instituciones
disciplinarias y normativas del “primer mundo” que se han extendido a la periferia, asi

como los discursos primermundistas sobre el tercer mundo que forman parte de los
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aparatos de dominacion de éste (377). Por otra parte, los diferentes niveles de
industrializacion y estructuras de clase social, y el hecho de que estas diferencias sean
un problema por resolver en los discursos desarrollistas (383-384) han de tomarse en
consideracion cuando se aplican los analisis sociohistoricos en Foucault a América
Latina. Por otra parte, Claudia Zapata, de acuerdo con la critica de Gayatri Spivak,
senala que cuando Foucault habla sobre lo que dice el otro subalterno, lo construye “en
el espacio europeo, del cual obtienen conclusiones generales sobre temas como la
representacion y la funcion de los intelectuales” (“Michel Foucault” s.n.). Estas
generalizaciones no son necesariamente benignas, pues vinculan la otredad a una
economia de deseo del otro mas que un interés hacia el otro como tal. Por consiguiente,
el uso del trabajo de Foucault en esta investigacion se hace con sobriedad, tomando en
cuenta los alcances y limites de la obra de este autor y del contexto de produccion de
sus textos. Sin embargo, a mi parecer, los riesgos de pasar los limites y asi exagerar la
aplicabilidad tendria que ver mdas con los aspectos tematicos (la locura, el castigo, la
sexualidad, etc.) que los teodrica-metodoldgicos. No quiero decir que se pueda
desasociar los temas de los enfoques de estudio a éstos; mas bien, sostengo que los
enfoques tendrian un mayor grado de maleabilidad, haciéndolos mas apropiables a
distintos contextos y objetos de estudios, como veremos en la proxima seccion del
capitulo.

No obstante lo anterior, existen una cantidad no menor de estudios en y sobre
América Latina, realizados por estudiosos latinoamericanos que utilizan el enfoque

genealogico. Pero ya que esto no es el tema central de la presente tesis, la pregunta que

25



cabria hacer es: ;jcomo se ha desplegado la genealogia en el ambito del
latinoamericanismo? Con eso, no nos referimos necesariamente a especialistas
latinoamericanos de la genealogia y/o de Foucault (como el mencionado académico
argentino Edgardo Castro), sino a quienes han asumido este enfoque teodrico en el
estudio de textos del mismo ambito del que vienen los del corpus de esta tesis. De
hecho, los dos textos anteriormente citados respecto a la historia de las ideas son,
ademas, particularmente ilustrativos respecto a como seria una genealogia del discurso
intelectual latinoamericano. Especificamente, respecto al tema del discurso
latinoamericanista intelectual/letrado, Castro-Gémez sefiala que:

tales discursos de identidad nada tienen que ver con una naturaleza, una cultura
o una forma de ser llamada “Latinoamérica”, sino con las ambiciones de los
letrados y su vinculacion endémica con la politica. De modo que el objetivo de
la genealogia es deshacer las continuidades historicas a las que se aferran los
discursos de identidad, para hacer emerger, en su lugar, la multiplicidad de
lineas que nos atraviesan [...] no como la busqueda de un origen que funciona
como espejo en el cual debemos reconocernos. (Critica 120; énfasis en el
original)

Aqui, el filésofo colombiano deja en claro el problema de qué es América Latina o el
ser latinoamericano adolece de una cierta ingenuidad en el sentido en que no hay un
origen u verdad absoluta detras de nombre, y que lo que habria que hacer es entender
los interés politicos y trasfondos conceptuales que permitieron las constantes
reinvenciones de la idea de América Latina.

Muy poco después del libro de Castro-Goémez, Avelar publica su articulo, cuyo

titulo, “Hacia una genealogia del latinoamericanismo™'®, deja entrever su compromiso

' Si bien estamos citando su traduccién a castellano realizado en Chile de 2012 —esto solamente porque
la traduccion corresponde a una version ampliada por el mismo autor— fue publicado inicialmente en
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con dicho enfoque. En ¢l, el ensayista brasilefio elabora una critica tajante contra del
uso constante de “La engafosa primera persona del plural —quizé4 la mas poderosa arma
gramatical de los discursos identitarios™ (28)
Bajo ninguna circunstancia el genealogista asumiré la existencia de un objeto
dado de antemano que espera ser descubierto: una genealogia de la psiquiatria,
por ejemplo, no asume que la locura existe como un estado puro, [...] la
genealogia aborda los caminos por medio de los cuales este conocimiento —la
medicina— construyd su objeto de estudio de acuerdo con ciertas premisas. Esto
no quiere decir [...] que el objeto terminaria por convertirse en una mera
invencion sin existencia empirica, o que el conocimiento que realiza la
construccion opera libremente. [...] el sujeto mismo no preexiste a la
construccion de su objeto, precisamente porque es a través de dicha
construccion que llega a ser un sujeto[...] una aproximaciéon genealdgica no
asume la existencia de una entidad llamada “América Latina”, dotada de una
cierta unidad y atributos comunes, sino que mas bien investiga cdmo ciertos

significados han sido atribuidos a ese objeto en el proceso mismo de
concebirlo. (20).

Si bien creo que es importante no exigir que los textos del pasado hablen como
pensamos que debemos hablar hoy en dia —y de no generalizar hasta tal punto que las
importantes diferencias entre un Sarmiento, Marti y Zea se pierdan— (un riesgo real,
pero no inevitable de tal enfoque) la utilidad aqui de la genealogia reside en la
capacidad de arrojar luz sobre ciertas formas de hablar y pensar —implicando grados de
poder— que se reproducen casi automaticamente en la medida en que permanezcan
invisibles; visibilizarlas permitiria su transformacion. Y es justamente ahi donde la
genealogia nos ofrece un abordaje no solo adecuado, sino potente, para entender en qué
medida los textos de hoy lidian —muchas veces inconscientemente— con ciertas
continuidades del pasado, para asi examinar como éstas se manifiestan e inciden en los

debates contemporaneos.

inglés en 1997 como “Toward a Genealogy of Latin Americanism” en la revsita Dispositio/n, publicacion
que alberga varios de los textos que componen nuestro corpus.
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Por ultimo, respecto al uso de este enfoque foucaultiana en el presente estudio,
cabe sefialar que, aunque he elegido una metodologia basada en la genealogia, ésta no
ha de entenderse en el sentido procedimental —de etapas a seguir y técnicas especificas —
sino en el sentido griego de un camino hacia los objetivos. Es justamente en este punto
que me distancio del trabajo de Koopman que, si bien constituye indudablemente unos
de trabajos mas exhaustivos y rigurosos sobre la genealogia de Foucault, su insistencia
de encuadrarla como una metodologia, ante todo, aplicada y pragmatica (casi
cientificista); como un juego de herramientas (11-12). En cambio, yo pienso que este
tipo de aseveraciones, aunque puedan ser académicamente productivas e
intelectualmente legitimas, resultan algo apresuradas y sintométicas de las culturas
institucionales y sociales (en este caso, la norteamericana) en las que se desplieguen. Es
cierto que el trabajo del Foucault ofrece ideas que tendrian aplicabilidad metodologica
concreta, pero intentar hacer otro Foucault practico e empirico para contrarrestar su
imagen estereotipada de criptico y postmoderno seria combatir un reduccionismo con
otro. Pero el desacuerdo no se basa solamente en posiciones al quehacer intelectual,
sino porque la genealogia foucaultiana tiene mucho por ofrecer en cuanto un marco
tedrico que no necesariamente se traduce a métodos practicos. Como veremos a
continuacion en este capitulo, son otras los métodos que utilizaremos para
complementar algunas lagunas en este enfoque tedrico. La razén es la siguiente, aunque
Foucault si tiene trabajos en los que muestra un método genealdgico, los objetos de
estudio, aquello al que el historiador-filésofo aplica su genealogia, son muy destinos;

mientras que Foucault tiende a examinar temas que atraviesan amplios momentos
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historicos a través de ciertos eventos, textos y personas como manifestaciones
caracteristicas de éstos, aqui tenemos un corpus acotado que leeremos a la luz del
bagaje nocional de un concepto que le antecede. Por ende, nos interesa mucho mas
como Foucault plantea y explica su genealogia que como ¢l la utiliza en la practica.
Entonces, frente a esta importante acotacion, lo que nos ofrece la genealogia
foucaultiana en concreto para la presente tesis se halla, mas bien, en su texto inaugural
sobre la genealogia de 1971 elaborado a partir de las ideas de Nietzsche (debidamente
citado mas arriba). Especificamente, en dicho Foucault no plantea que se trata, y ni
siquiera describe, una metodologia propiamente tal. Lo que el pensador francés ofrece
s una orientacion teorica, una que puede abrirse a multiples métodos, dependiendo del
objeto o tema, y puede aterrizarse de multiples maneras dependiendo de la disciplina y
los objetivos, entre otros factores. Entonces, una vez establecido que la genealogia no se
reduce a una metodologia procedimental, y considerando que el objeto de estudios
consiste en un corpus de textos académicos, la pregunta que se impone es ;cOmo se
puede leer un texto genealdgicamente? No me refiero a los conceptos que en los textos
se hallan, esto estd mas claro en la obra del francés, ya que se trataria que seguir en
juego de continuidades y discontinuidades a partir de la emergencia de éstos.
Particularmente, y a modo de transicion hacia la siguiente seccidn, la pregunta seria:
(como se puede leer esta extraieza, esta invisibilidad constitutiva a la que se ha
referido? Aqui planteo la “lectura sintomadtica” como complemento necesario a una
“orientacion genealdgica” a los textos para rastrear asi lo que les es simultdneamente

constitutivo y ausente.
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Sintoma: o el reverso de la traduccion
Antes de adentrarnos en el “sintoma” propiamente tal —y en qué consiste una “lectura
sintomatica”— haria falta primero explicar por qué “sintoma” y no “traduccién” ", como
dos nociones que entrecruzan, tanto en la bibliografia (o por lo menos en la
traductologia elaborado desde las humanidades) como en la misma temadtica de la
presente tesis. Si bien nos ahondaremos con mayor detalle en el tema de la traduccion
en el Capitulo 3, —en la medida en que establezcamos la pervivencia del bagaje nocional
de civilizacion como continuidad a partir de una traduccion del concepto por parte de
los intelectuales letrados de mediados de siglo XIX- primero desplegaremos a
continuacion cémo aqui se entiende la nocioén de traduccidn (para luego profundizar y
aplicarla en el proximo capitulo), asi como establecer el deslinde entre ésta y el sintoma
para seguir afinando el marco tedrico-metodologico.

Si bien la traduccion, como practica y como prisma teoérico, es en si, un tema
sobre el cual rios de tinta se han derramado, fue Paul Ricceur el que parece haber
sintetizado con agudeza las distintas maneras de entender la traduccion, desde las

humanidades®. Segln éste, los distintos abordajes a la cuestion de traduccion podrian

' Esta acotacion se hace en respuesta a algunos comentarios recibidos en instancias previas a la entrega
de la tesis, de la presentacion del proyecto de investigacion y sus avances, en donde me preguntaron por
qué, siendo yo un estudioso de la traductologia, no hablo de este asunto a través de la traduccion. Ya que
a veces la auto-referencia lleva a que uno extienda los enfoques y temas propios a analizar y encuadrar
todo objeto de andlisis, incluso cuando no corresponde, quisiera empezar por eta distincion
traduccion/sintoma, para dejar en claro donde estd operando la traduccién y donde se encuentran los
limites de ésta.

*» Aqui me refiero a las humanidades como el conjunto de las disciplines y campos de las ciencias
humanas —filosofia, literatura, historia, etc.— asi como las practicas que de alli se desprenden como la
narrativa, poesia, ensayismo, critica cultural, etc. Es importante sefialar eso para dos razones. La primera,
y mas importante, es que la traduccion también se practica y estudia en ambitos, cuyos problemas

30



agruparse en dos tendencias: la primera seria el trabajo con la diferencia, en donde la
traduccion es entendida como el producto (muchas veces escrito) del encuentro de
idiomas, en donde se afectan mutuamente o mas texto a traducir tiene efecto sobre la
lengua de llegada. El texto emblematico de esta tendencia seria L'épreuve de l'étranger
(1984)*' de Antoine Berman. La segunda tendencia tendria que ver con el fendmeno
mas amplio del procedimiento constante de transformacion en toda comunicacion,
expresion y comprension. La obra por excelencia de esta corriente seria Después de
Babel (1975), de George Steiner, la que inmortalizé el refran: “Comprender es traducir”
(Ricceur 21-22). Ahora bien, lo anterior no significa que no haya cruces, u obras y/o
pensadores que aborden ambas tendencias juntos; un ejemplo de ello seria el discurso
de 1813 de Friedrich Schleiermacher, uno de los textos inaugurales de la traductologia
moderna, en el que, aunque el filélogo aleman diga que su objetivo es reflexionar sobre
la traduccion entre distintos idiomas (225), introduce el tema admitiendo que muchas
veces también hace falta traducir entre dialectos separados por geografia o tiempo,
niveles de educacion, entre individuos de distintos temperamentos o sensibilidades,
hasta a uno mismo con el pasar del tiempo en donde lo que uno antes pensaba o decia

llega a parecerle ajeno (224). En suma, el punto es, para ponerla en didlogo con el

exceden las discusiones de esta tesis, tales como las ciencias cognitivas, el desarrollo de software y la
lingiiistica aplicada, etc. La segunda razon, mas general, es que el presente estudio se enmarca en las
humanidades, realizado desde tales enfoques, referentes y practicas con vistas de aportar, criticamente, a
estos mismos.

*! Traducido a castellano muy problematica, pero entendiblemente, como La prueba de lo ajeno. Esto es
porque épreuve no es solo prueba como una prueba (control), sino también el estar puesto a prueba o
encarar un desafi6 o experiencia dificil; mientras que éfranger podria significar extranjero o desconocido,
en adicion de ajeno.
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sintoma, hace falta saber de qué estamos hablando cuando aqui se refiere al vocablo
“traduccion”.

No obstante, ya sea el trabajo que se lleva a cabo dentro la brecha entre distintos
idiomas en contacto, o el (hacer) entender la diferencia existente dentro de una
colectividad que comparte una misma “lengua”, lo que une estas dos tendencias seria,
en palabras del traduct6logo Salah Basalamah, una diada simultdnea de “transferencia”
(o a veces referida como “transmision”) y transformacion (4). Considerando lo anterior,
en toda traduccion hay —en distintas medidas— un desplazamiento, un movimiento —ya
sea intersubjetivo e/o interlingliistico— y un cambio de forma, generando asi una (o la
pretension de una) simultanea mismidad en la diferencia; esta cosa escurridiza que
solemos llamar, problematicamente a mi juicio, un equivalente.

Pues bien, dada la explicacion anterior, ahora podemos abordar la inevitable
pregunta: ;por qué una lectura de los sintomas y no un analisis de traducciones? por qué
un enfoque que asuma aspectos del psicoanalisis®®, en vez de derechamente una
examinacion de aquello que los escritores del corpus transforman y transfieren a estos
textos? Pues, como veremos, sobre todo en los capitulos de andlisis del corpus, no se

trata de si inciden aspectos del inconsciente (ya sea colectivo o individual, aunque es lo

2 Cabe destacar que, si bien este trabajo asume ciertas posiciones teéricas del psicoanalisis, no se
presenta como una tesis psicoanalitica. Esta acotacion es importante por al menos dos razones. La
primera es porque el psicoanalisis es un campo de cocimiento enorme y variado abarcando varias
disciplinas. Lo que nos interesa aqui son simplemente algunas interpretaciones de los textos de Freud y
sobre todo Lacan (quien se enfocd en la estrecha relacion entre el lenguaje y el inconsciente), que
permiten analizar aquellos elementos culturales que se dejan ver s6lo por su efecto en otras cosas. La
segunda es que, dada la mencionada diversidad, existe abordajes psicoanaliticos altamente cuestionables
—alejados, cuando no derechamente contratrios, a los objetivos del presente— que profundizan en lugares
comunes en vez de desmitificarlos, reduciendo temas complejos a culposos deseos no asumidos. Un
ejemplo de este tipo de enfoque es la critica de enfoque postcolonial latinoamericano de Santiago Colas,
mencionado en el Capitulo 4.
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colectivo el que nos interesa) en el que escribe o no; Antoine Berman ya ha dejado en
claro que la relacion entre traduccion y el inconsciente remontaria a la particular
relacién entre los seres humanos, el lenguaje y esta nocion muy fugaz de “lengua
materna” (283). La eleccion de rastrear el sintoma y no analizar traducciones se remite,
mas bien, a los aspectos indirectos e involuntarios, a los elementos no asumidos® que
los escritores no buscan transformar, sino que justamente transforman aquello que ellos
piensan tener bajo su control. Mas que reparase en las influencias, una lectura
sintomatica, pretende arrojar luz sobre la “accién del no manifiesto” (Kristeva 110), la
no manejan los traductores, pero que si ejerce influencia sobre sus traducciones, como
también en cualquier texto escrito. En otras palabras, se podria decir que hay mucha
inconsciente en la traduccidn, pero no hay traduccién realizada de forma inconsciente,
en tanto producto derivacional que se lleva a cabo fraguando una interpretacion
particular de algo, es decir, decidiendo por una interpretacion sobre otra*.El sintoma
(sobre todo el sintoma colectivo), en cambio, no se fragua, no tiene forma definitiva,
sino que aporta a distintas formas fraguadas a partir de singulares perspectivas y
experiencias. Como veremos a continuacion con los planteamientos de Didi-Huberman,
los sintomas corresponden mas al &mbito de la interpretacion que de la traduccion. Por

eso, el sintoma seria el excedente de la traduccion —en realidad de cualquier escrito—

2 Esto porque la posibilidad de interferencia de la(s) otra(s) lengua(s) siempre se asume como riesgo
posible, sobre todo por los traductores no muy experimentados.

** Seglin Barbara Cassin, planteamiento con el que estoy de acuerdo, la traduccion seria “el punto
terminal de la interpretacion” (traduccion mia), una fijacion que se hace dentro una multiplicidad de
interpretaciones, las cuales, claro estd, no tendrian el mismo valor politico, estético, ético, etc.
(Sophistical 271). En este sentido, cada traduccion tendria su forma definitiva, pero no definitiva en el
sentido de una clausura, pues, ya que las interpretaciones son potencialmente ilimitadas, las otras
traducciones y re-traducciones también lo son.
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tanto el variable que se escapa al control del traductor o del escritor, como la economia
intertextual y fragmentaria que se hace presente en un texto en tanto elemento que se
manifiesta sin ser evocado referencialmente; en otras palabras, a través del sintoma este
trabajo se enfoca en como leer aquello que se posterga pero que vuelve con una fuerza y
potencia tan productiva como enceguecedora.

Por otra parte, si estamos en busca de elementos simultineamente ausentes y
constitutivos, ;por qué favorecer el sintoma por encima del tan estudiado fenémeno del
espectro (y, por extension, el fantasma)? Esta figura, que adquiri6 renombre por el uso
que le dieron Marx y Engels en 1848 en su Manifiesto comunista, también se relaciona
estrechamente con el abordaje tedrico de esta tesis, por lo que deberiamos detenernos
brevemente en donde convergen y divergen ambos conceptos.

Si bien tanto sintoma como espectro comparten varios elementos en torno a su
ausencia-presencia, el segundo que muchas veces adquiere un sentido de exterioridad
incorporada y estructuralmente irreductibilidad, por lo que podrian resulta opuestos
complementarios. En una serie de trabajos de Alejandro De Oto y Leticia Katzer (de co-
autoria y por separado) que hacen dialogar Jacques Derrida con Frantz Fanon con el fin
esclarecer el ser, la subjetividad y el acontecimiento en un mundo de hoy atravesado por
el legado del colonialismo, la figura del espectro:

No remite a la ausencia como modificacion de la presencia, o como verdad
velada a develarse, como sentido oculto a interpretarse o descifrarse, o como
contenido inconsciente-reprimido a ser descubierto, sino a la ausencia radical;
remite a la posibilidad estructural de ser irreductiblemente y mas alla de la
presencia de los referentes, los contextos y los sujetos. (De Oto y Katzer 81)
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En otras palabras, aqui el espectro podria entenderse como una otredad no identitaria,
en el sentido en que siempre estd ahi, sin que se capture por medio de la representacion;
se escapa la normatividad de los referentes. Sin embargo, la complementariedad a la
que me referi mas arriba remite a que la nocidn de civilizacidon que interrogaremos del
proximo capitulo en adelante tendria que ver no con la negatividad como experiencia de
ser en mundo sino que con el hecho de que la nocion civilizatoria es, en si, generadora
de dichos referentes que intentan capturar esa ausencia radical a que Katzer y De Oto se
refieren, reemergiéndose no como radical, pero debidamente reprimida. Incluso, este
pequeiio deslinde se puede encontrar en otro trabajo de De Oto, en donde éste extiende
esta discusion a “la dimension espectral” de la escritura Aimé Césaire. En el fondo, en
estos dos textos del intelectual anti-colonial martiniqués que analiza el intelectual
argentino, la espectralidad tiene como blanco de critico otra cosa, a saber: “El problema
recurrente en los discursos coloniales y civilizatorios en tiempos de su propia crisis es
que lo desaparecido retorna como fantasma y asume la unidad de unas imdgenes
borrosas, tenues, traslucidas [...]” (De Oto 35). Es esta otra cosa, la nocion letrada de
civilizacién, la que mantiene una continuidad con los textos contemporaneos del
latinoamericanismo ya que, precisamente, “retorna como fantasma” en un momento en
donde goza de menos legitimidad que nunca como discurso vigente. No obstante,
siendo un discurso repleto de referentes, que mantiene su logica trocando unos vocablos
por otras, se vuelve muy productivo examinarlo como sintoma, es decir, a través de una

lectura sintomatica.
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La lectura sintomatica
Pues bien, volviendo al tema de la seccion, pasando desde la orientacion tedrica general
que guia el quehacer investigativo, hacia el quehacer mismo, ;En qué consiste una
lectura sintomatica? Considerando que la propuesta consiste en estudiar lo que no se
puede mostrar empiricamente en los textos, hace falta un forma de exégesis rigurosa,
por lo que revisaremos a continuacion el primer planteamiento explicito de este enfoque
formulado por el filosofo Louis Althusser, profundizado mas tarde en los anos 1990 en
el trabajo del Georges Didi-Huberman y también por el filésofo y critico cultural Slavoj
Zizek; todos los cuales se valen se ciertas nociones psicoanaliticas que les permiten
rastrear elementos textuales que escapan a la vista. Finalmente, examinaremos algunas
perspectivas desde algunos dmbitos relacionados al tema de la tesis.

En 1968, Louis Althusser, junto con varios colaboradores que hoy en dia son
filésofos de renombre ellos mismos, publica Lire le Capital en el que se pregunta por la
ciencia®” de la filosofia de Karl Marx en El capital, la que no se encuentra visiblemente
presente. Para Althusser para llevar a cabo su investigacion, primero es preciso repensar
qué significa leer. Este termina afirmando que leer no es un acto inocente; es culpable
de sus faltas; hasta las revindica. En el fondo, leer significa la realizacion de una lectura
politica e intelectualmente situada y articulada como tal (12). Una de las formas de leer
que éste elabora seria lo que se llama una “lectura sintomadtica” (a veces llamada

“sintomal”, por las distintas formas de traducirla), la que presupone la existencia de dos

> Eso si, ciencia entendida como un pensamiento sistematizado y/o estructural, —en el caso de Althusser,
en contra de un cierto tipo de analisis historicista— pero no necesariamente como el método cientifico
empiricista dominante hoy en dia.
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textos, el segundo que se articula sobre los “lapsus” del primero (29). Al respecto, es la
figura del lapsus uno de los elementos que vincula esta forma de leer al psicoanalisis
freudiano, reinterpretado por el pensamiento de Jacques Lacan en Francia —como se
menciona al paso en un pie de pagina, al igual que los aportes de Foucault de aquel
entonces— como nuevas formas de leer que permitan interrogar al inconsciente (13). En
cuanto a Marx, lo que le llama la atencion al filésofo francés es que en El capital el
pensador alemdn responde a preguntas antes de siquiera hacerlas, preguntas que se
pueden encontrar veinte o cien paginas mas adelante; es decir, en otras secciones a
menudo sobre otras cuestiones (29). Por ejemplo, la ausencia de un concepto para la
idea debidamente expuesta por Marx sobre la “eficacia de una estructura sobre sus
elementos” resulta particularmente interesante —o sea, sintomatica— pues la elaboracion
estd tan acabada que lo unico que falta es una palabra para nombre un objeto ya
constituido en el trabajo escrito (30). Entonces, la clave seria, para Althusser,
desentrafiar lo invisible de lo visible, lo ausente de lo presente a lo largo de la obra; un
desentrafiamiento que da cuenta lo que se ve y lo que se escapa a la vista (en francés la
vue 'y la bévue) en conjunto, como una manera de leer (17).

Una segunda elaboracion de lo que seria una lectura de los sintomas, también
muy volcada al ver, remonta a una obra critica sobre historia de arte del afio 1990,
escrito por otro pensador francés, Georges Didi-Huberman. En Devant l'image, éste se
encarga de problematizar y luego tensionar otras perspectivas que exceden al saber
racional de dicha disciplina el que denomina y establece una serie de “certidumbres”

respecto al sentido de las obras de arte visual; un saber caracterizado por el trabajo de
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Erwin Panofsky (11) en donde, segin Didi-Huberman se confunden lo visual con lo
visible, y lo figurable con lo legible (16). De hecho, lo poco que une a los proyectos
filosoficos de estos dos filosofos franceses es un rechazo a un cierto tipo de historicismo
que hace del contexto sociocultural el factor determinante en toda interpretacion, ya sea
visual o lectora, de una obra. Para Didi-Huberman, el problema reside en pensar la
imagen como un designo —vocablo latino que nos dejé con las palabras disefio y el
equivalente del dibujo (dessin) en francés— y no desde su fugacidad, por la que éste opta
por un acercamiento freudiano respecto a la interpretacion del suefio para entender
mejor la imagen como desgarro, lejos de una representacion trasparente (177). Este
abordaje freudiano al suefio resulta provechoso tanto para éste como para la presente
investigacion, ya que permite ver la escritura como un soporte para registrar lo poco que
nos va quedando del olvido —o sea, el registro escritural mas como baluarte en contra
del olvido que un fiel reflejo de aquello que pretende “representar’— que forma parte la
experiencia de la visualidad y la imagen (190). Pero, independiente de la imagen, es
esta relacion entre escritura y sintoma la que nos interesa. Lo que implica este enfoque
psicoanalitico —el cual aporta directamente al método de lectura de esta tesis— es el
desprendimiento de las palabras de su significacion (192), ya que los sintomas no se
traducen, sino que se interpretan (195). Este tltimo resulta clave ya que, en el trueque
de significacion entre un vocablo y otro, la traduccion aqui presupondria una relacion
estable entre significado y significante. Pero para leer los sintomas, hay que suspender
las significaciones dadas contextualmente, para, mas bien, interpretar aquello que

constituye aquello que se estd leyendo. Para aclarar lo anterior, Didi-Huberman
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compara esta nocion freudiana con la pesca con red como método para conocer el mar:
el agua con mareas y corrientes no se detiene para ser observado, pero deja huellas en
los hilos de la red, como algas, asi como los peces que uno logra atrapar (204). En otras
palabras, aunque lo fundamental queda inaccesible, las cosas a las que dio vida el mar
pueden estar presentes e interrogadas. Estas son los sintomas.

Lo que dice Didi-Huberman 1) sobre el desprendimiento de las palabras de su
sentido y 2) de que los sintomas no se traducen sino que se interpretan resultan clave
para la presente investigacion. Respecto al segundo, como veremos el en proximo
capitulo, los “letrados”, que pueden entenderse como traductores, toman prestados
idearios de la metropoli, los reterritorializan y transforman para su uso en las sociedades
nacionales latinoamericanas que estan en plena “construccion”. Sin embargo, lo que
sigue operando desde entonces —lo que examinaremos en los capitulos 4, 5y 6 en
relacion a la nocion de civilizacion— habitando asi las discusiones intelectuales del
presente, no se hace presente de forma explicita, obligdndonos a interpretar lo que la
critica actual ha dejado de traducir; ésta que, en cambio, se deja traducir por el sintoma
que condiciona, en parte, su quehacer intelectual. Respecto al primero, como ya hemos
visto, es justamente la genealogia la que requiere el desprendimiento de Ia
significaciones actuales de las palabras para excavar como emergieron y seguir asi sus
derroteros.

Por ultimo, existen las indagaciones en la cuestion del sintoma del filésofo
Slavoj Zizek en su libro The Sublime Object of Ideology, las que esclarecen este asunto

un poco mas en el sentido en que una lectura sintomatica tiene poco que ver con lo
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textualmente explicito, y va mas alla de lo implicito. Zizek inicia dicho libro con el
tema del sintoma, el psicoandlisis y la forma, partiendo con la sentencia de Jacques
Lacan de que fue Marx quien inventd el sintoma. Esta afirmacién, que incluso
sobrepasa lo que sugiere Althusser, tendria que ver, segin el filésofo esloveno, la
similitud con la que Marx analiza, su “procedimiento interpretativo”, la mercancia (o
commodity) y Freud los suefios (3). Ahora bien, lo que permite trazar un hilo conductor
entre el modo de andlisis cuyos objetos no podrian ser mas diferentes es la insistencia
en la importancia de la forma; o sea, lo que hace Marx y Freud (y agregaria los autores
aqui citados) no es buscar el contenido detrds de la forma, sino intentar entender qué
dice la forma como tal (3). Otros han reparado en el mismo fenémeno, uno de los mas
connotados seria Hayden White y su aseveracion de que, dada la importancia de las
estructuras narrativas en la representacion historica, existe un “contenido de la forma”
(x-x1). Pues, es justamente ahi donde el analisis de mercancia o suefios también valdria
para los textos; pues los textos serian un de los objetos por excelencia en este tipo de
indagacion. Volviendo a Zizek, hay tres niveles de andlisis que (extrapolando los
planteamientos del filosofo esloveno al ambito textual) serian: el texto manifiesto
(convenciones y estilos de géneros textuales, términos conceptuales etc.), el contenido
latente (tematicas referidas, ideas desplegadas, etc., ya sean explicita o implicitamente®
mencionadas) y finalmente la forma (en el sentido del ensamblaje). Este Gltimo seria la

manera en que el contenido opera (6); en otras palabras, la forma de un pensamiento

*% Este ultimo es fundamental, pues, una lectura sintomatica no busca identificar a lo que un texto se
refiere implicitamente como finalidad, no pretende solo leer “entre lineas”. Estos aspectos son claves en
cualquier analisis riguroso. Sin embargo, hay otro nivel que tiene que ver con la composicion misma.
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que no es un pensamiento en si, sino que da cuenta de elementos del inconsciente
previos a la expresion (en nuestro caso, por escrito) de tal pensamiento (10). La forma
en este tercer nivel, mas alld del contenido temdtico y las convenciones de escritura,
deja entrever la mecanica del inconsciente en cuanto a su trabajo con el significante.

Por ultimo, como esta tesis estudia y pretende aportar a las discusiones
intelectuales latinoamericanas, cabe incluir algunos aportes a la cuestion de la lectura
sintomatica, especificamente desde el ambito institucional argentino donde varios han
reflexionado al respecto. El socidlogo e intelectual publica, Horacio Gonzélez dedica un
capitulo al asunto, poniendo en didlogo el enfoque de Freud en la interpretacion de los
suefios con los aportes de Althusser, Lacan y otros. No obstante también ve una estrecha
relacion entre traduccion y sintoma que resulta muy llamativa respecto a lo planteado
hasta aqui. Esta relacién tiene que ver con dos niveles del “intercambio de
desequivalentes” que sucede en la traduccion, uno en el canje de “equivalente” ya
establecidas, y el otro es cuando una palabra o frase nunca ha sido traducida o se usa de
forma novedosa, de tal manera que se impone como “un jeroglifico a ser descifrado”
(276). Es en este segundo nivel donde Gonzélez plantea la traduccion como lectura
sintomadtica por la necesidad de “remover la tierra pegajosa” arrojando luz sobre los tres
niveles “visibles, invisibles y de mera superficie” (277), como lo que sefiala Zizek.

Aun asi, en el texto de Gonzalez, la traduccion —el relacion al sintoma— adquiere
un cardcter de lectura, y no necesariamente de produccion: “Pero quizas la idea de
traduccion apunta mejor al texto que pueda explicar lo que un autor ilustre dejé como

lapsus™ (277). Sin embargo —como yo he argumentado— aunque indudablemente si tiene

41



este elemento lector, la traduccion no se agota en la interpretacion, para que sea
traduccion siempre tiene un punto terminal productivo. Con eso no quiero decir que la
similitud entre sintoma y traduccion que encuentra el ensayista argentino esté errada,
sino que, las diferencias inidentificadas en este capitulo permitirian una lectura del
corpus que evita la intencionalidad detras del acto productivo (es decir, no accidental)
que implica la traduccion, permitirian ver no necesariamente qué transforman los
autores, sino qué cosas se cuelan en la forma que emerge en la incorporacion de la
teoria postcolonial en el &mbito intelectual latinoamericana la cual, de ninguna manera
se implanta sobre una tabula rasa.

Dicho lo anterior, Gonzélez basa parte de su entendimiento de la lectura
sintomatica a partir del trabajo de una de sus coterraneos, Mariana Gainza quien, de
hecho, nos reitera algunas nociones metodologicas basicas que he esbozado hasta este
momento. Aunque ésta apunta a algunas diferencias importantes entre Zizek y Althusser
en cuanto a algunos supuestos ontoldgicos que los que trabajan y las eficacia politica
que tendria en la critica de la ideologia, la lectura sintomatica para ambos sigue
sosteniéndose como una prdctica, que se enfrenta contra la practica de la escritura para
asi hallar “en los espacios vacios de un enunciado la presencia de una falta, una carencia
producida por el mismo «lleno» discursivo” (5). En este sentido, el objetivo es
identificar “las tendencias no confesadas” (6) a través de una busqueda de “las
presencias y ausencias de un «texto», en una relacion especifica y necesaria entre

visibilidades e invisibilidades, la 16gica compleja de su articulacion™ (9). Es en esta
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relaciéon donde se encuentra la forma, o ensamblaje, que remite a ciertas nociones
constitutivas pero no referidas explicitamente.

Por ultimo, considerando que esta tesis toma la genealogia foucaultiana como
una orientacion teodrica para estudiar la critica postcolonial en su vertiente
latinoamericana, nos es imprescindible detenernos brevemente en la forma en que Homi
Bhabha —uno de los intelectuales a los que el establecimiento de la teoria postcolonial
fue atribuido— realiza una lectura sintomadtica del sintoma postcolonial en el trabajo de
Michel Foucault. Basicamente, lo que el tedrico postcolonial encuentra leyendo a
Foucault es que el colonialismo, referido solo tangencialmente en su trabajo, opera de
forma clave en sus planteamientos sobre la antropologia como contra-discurso de la
modernidad, el que emergen desde dentro de ésta. Aunque Foucault afirme que el
colonialismo no fuera “indispensable” para la etnologia, le da un lugar y protagonismo a
la “situacion colonial” en su negacion (195). Para éste, la “perspectiva postcolonial”
funciona subversivamente en la obra de Foucault; un hecho que no apunta a una
carencia en sus perspectivas, sino que da paso que otros textos —elaborados a partir de
lecturas que hayan reparado en eso— que le completen el argumento. Segun Bhabha, a lo
que este vacio en el trabajo del filosofo francés apunta no es a un “concepto” soterrado;
revela, mas bien “una verdad” del sintoma de su pensamiento, su forma expresiva que le
da vida a sus conceptos y, sobre todo, los motivos detrds de su “deseo” de socavar las
certidumbres de la modernidad occidental (196). ;En qué medida opera la nocion
letrada civilizacion en la critica postcolonial latinoamericana sin ser nombrada? En que

medida se hace presente por su negacion?
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Metonimia

Sin embargo, ya es momento de ir a lo concreto, a métodos mas tangibles, por eso
(como se puede realizar un analisis genealogico que atienda principalmente a los
sintoma hallados en un texto? O sea, ; Qué cosas estariamos buscando en especifico en
una lectura sintomatica con una mirada genealogica? Aqui hace falta afiadir un ultimo
aspecto lingiiistico al que el psicoanalisis les ha hecho aportes fundamentales (a veces
en conjunto con la cuestion del sintoma); a saber, el rol de la metonimia. Esto es
porque, es la metonimia lo que nos da la el criterio para determinar como determinados
aspectos de un texto remiten sintomdticamente a una nocidén cuya conexion se
manifiesta genealdgicamente. Fundamentalmente, lo que esta tesis pretende identificar
en el corpus son rastros de una metonimia perdida, la que se puedan reconstruir a través
de la genealogia del concepto de civilizacion aplicada a una lectura sintomatica del
presente.

Antes de adentrarnos en una metonimia perdida, ;cOmo se entiende la
metonimia (como concepto y objeto) en el presente estudio? Primero, cabe sefialar que
su definicion diverge considerablemente entre un estudio a otro, por lo que veremos el
concepto desde las nociones mas basicas del término, viendo, después, algunos
enfoques que digan relacion con la teoria ya desplegada hasta acd y/o que sean
operativos para la investigacion.

La dificultad de precisar en qué consiste la metonimia radica en su posicion

limitrofe entre sinonimia, hiponimia y metafora; no obstante, se caracteriza por la
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conexion que se tiende de una palabra a otra, una asociacion contigua que hace que una
metonimia particular forme parte de otro concepto, sin que ésta se considere
necesariamente una palabra equivalente (como un sinénimo), subordinada (como un
hipénimo) o sustituida (como una metafora). Ha sido justamente con y contra este
ultimo —la metafora— que la definicion metonimia se ha forjado, lo cual surgird en la
medida en que veamos cémo la metonimia podria ayudar con el método de lectura aqui
propuesta.

Para el psicoanalista Jacques Lacan, la metonimia era pieza clave en la lectura
del inconsciente —el que se sitia entre lineas (434)— cuya dificultad de identificar con
claridad remonta a su caracter arborescente que va creciendo en distintas direcciones
(502). No obstante, dichas conexiones no siempre se dan de forma explicita; a veces una
rama remite a un tronco con un cierto nivel de extrafieza. En especifico, mientras que la
metafora trabaja con el reemplazo —una palabra por otra (dos significantes que
condensan en un punto en comun)- la metonimia es resultado de una cadena de
significantes —una palabra a otra— cuya conexion opera por desplazamiento. Dicho de
otro modo, se trata de una palabra que se remite a otra ampliando su sentido o
especificandolo, pero sin desprenderse por completo o reemplazarlo porque, a
diferencia de la metafora, evoca a méas de una imagen, a distintos elementos que tienen
una estrecha relacion, como la vela y el barco que juntos hacen el velero (502-504).

Roman Jackobson —en un texto que Lacan mismo cita como una de las fuentes

en el trabajo con la metonimia— habla de la dificultad a la hora de interpretar la
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metonimia®’, ya que existen pocas herramientas conceptuales para asi identificarla, en
comparaciéon con la metéfora. Este agrega cada una tienen mayor preponderancia en
distintos campos, pues la metafora ha sido caracteristica del romanticismo mientras que
la metonimia del realismo, que la primera un dispositivo de la poesia y la segunda de la
prosa. (Jakobson 81-82). Este ultimo punto es importante si se considera la naturaleza
de los textos del corpus a examinar pues, ;qué hay de mas prosaico y realista que la
produccion académica contemporanea de las humanidades y, en menor medida, las
ciencias sociales? Por eso, la metonimia juega un rol relevante como recurso escritural
en el género textual en cuestion. En particular, este tipo de produccion escritural
claramente se elabora a partir de una economia de contigiiidades con distintas
tradiciones disciplinares —y de campos de estudio y 4reas tematica— asi como las
herencias epistemologicas que los ultimos conllevan. Pero esto no significa que dicha
herencia sea siempre explicita, ni menos conocida por quienes la reproduce,
independiente de que se pueda demostrar la medida en que estén atravesados por ésta en
su produccion textual. Y esta ultima aseveracion es también un punto de convergencia
entre la metonimia en los textos de critica académica y, no sélo con la lectura

sintomadtica, sino también con la orientacion genealogica.

*'Si bien esta tesis defiende la potencia y productividad de la identificacion de conexiones metonimicas
como una forma de leer, es importante sefialar que el recurso, ya sea explicito o como una practica que se
da por sentado, a la metonimia y a la metafora en los estudios latinoamericanos ha sido criticado como
una forma de pensar con herramientas tedricas provenientes de centros metropolitanos —y elaboradas en
inglés— realidades culturales periféricas, ignorando asi las discusiones teoricas locales. Un ejemplo de
semejante critica es el texto (al que volvemos en el Capitulo 4) de Mabel Moraiia titutlado “De metaforas
y metonimias: Antonio Cornejo Polar en la encrucijada del latinoamericanismo internacional” (Cr.
Morafia). Mas que crear nuevas relaciones metonimicas o metaforicas, aqui se pretende identificar ciertas
metonimias existentes pero no presentadas como tales en el plano intelectual latinoamericano que ya
dialogaban y contribuian a ciertos saberes metropolitanos, como el concepto de civilizacion. No obstante,
ya que esta claro que hay una linea muy borrosa entre la identificacion y la construccion de algo en el
trabajo académico humanistico, esta tesis asume estos riesgos con debida cautela.
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Volviendo a la metonimia, en un texto sobre los debates latinoamericanistas y la
figura del critico literario Antonio Cornejo Polar, respecto al despliegue de la metafora
y la metonimia como herramientas de andlisis, Hugo Herrera Pardo recurre al trabajo
del tedrico politico argentino Ernesto Laclau para arrojar luz sobre las diferencias e
interrelacion entre estas dos nociones; a saber: “se puede decir que la metafora es el
telos de la metonimia, el momento en que la transgresion de las reglas de combinacion
ha alcanzado su punto de no retorno: una nueva entidad que ha nacido nos hace olvidar
las practicas transgresivas en que se basa” (Laclau, citado en Herrera 81). Ahora bien,
es también importante recalcar que esta tesis se desmarca del planteamiento de Laclau
respecto a la obvia transgresion de la metonimia y el “ocultamiento” de ésta en la
metafora (Herrera 81) pues, su visibilidad es contingente y muchas veces, como plantea
Jakobson resulta aun mas desafiante para la interpretacién académica considerando que,
a diferencia de la metéafora, sus conexiones no pasan por tropos culturales retéricamente
establecidos (81). No obstante lo anterior, lo que plantea Laclau respecto al traspaso
entre metonimia y metafora —la definicion de cada lado del umbral que las separa—
resuena con la forma en que Lacan conceptualiza la metonimia en el texto
anteriormente mencionado. Tal vez con menos bagaje teleologico, Lacan plantea que es
el tener una lengua en comun lo que posibilita que los hablantes usen dicha lengua para
significar algo totalmente distinto a lo que dicen (502). Pero en eso, estd claro que
Lacan no so6lo refiere a una lengua estandarizada (espafiol, ruso, etc.) sino que a
conjunto de referentes en comun (que nunca se dan por fuera de lo lingiiistico, aunque

no se limitan a una lengua). En este sentido, se trataria de un proceso activo de
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establecer conexiones nocionales a través del uso activo del lenguaje —en este caso, las
conexiones que se configuran en las discusiones letrada decimonodnicas en torno a la
“civilizacidn”— el que seria la antesala que luego da paso a una metaforas establecidas
en un imaginario colectivo.

Dicho lo anterior, ya que el espectro de definiciones y tipologias de metaforas es
casi tan amplio como el de la metonimia, se podria decir que no toda metafora borra su
vinculo con aquello a que se refiere sin nombrar. En otras palabras, hay metaforas que
son mas o menos explicitas en sus conexiones referenciales, por lo que la metafora
tendria, por consiguiente, una relacion muy dificultosa con el sintoma o con cualquier
otra bagaje nocional inconsciente y/o ajena a ésta. No obstante, ;qué sucede si la
metonimia nunca llega a constituirse en metafora (una cuyo referente esta relativamente
claro)? Dicho en otras palabras, ;como podemos entender el hecho de que se puede
identificar conexiones claras y estrechas de contigiliidad entre conceptos, las que no son
ampliamente reconocidas como tales?

Por eso, lo que la presente tesis tiene como objetivo de lectura (sintomatica) es
encontrar la metonimia perdida en la critica postcolonial latinoamericana, la que la
vincula con la nociéon letrada de civilizacion. Ahora bien —ya que la palabra puede
entenderse de, al menos, dos maneras— cuando hablamos de “perdida”, esto no tiene que
ver con una metonimia que ya no se constituya como tal en el presente. Como ya se ha
planteado, el concepto de metonimia que asume esta tesis —y por ende el tipo de
metonimia que se pretende identificar— es aquella cuyas conexiones desplazadas palabra

a palabra suelen verse opacadas, sobre todo con el pasar del tiempo. Por eso, la
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metonimia perdida a que se refiere este estudio lo seria en el sentido de un objeto
perdido —un extravio— pero que uno indudablemente existe; o sea, se refiere a una
metonimia soterrada pero no desarticulada.

Volviendo al inicio de esta seccion, con respecto a qué cosas especificas
estariamos buscando en la lectura del corpus, el objetivo es hallar en los textos lo que
denomino —y lo que se explicard en el proximo capitulo con mayor detalle en términos
del corpus conceptual letrado que ha pervivido— las manifestaciones sintomaticas. Al
respecto, existen tres®® manifestaciones sintomdticas preponderantes que se vinculan
metonimicamente con la nocion (en términos del bagaje nocional que el concepto deja)
de civilizacion. Estas manifestaciones, las que deben entenderse como ejes o nodos
conceptuales en donde se condensan la logica de civilizacion en relacion a los ambitos
en cuestion son las siguientes: la espacial (oriente/occidente), la temporal (moderno/pre-
moderno) y la politica (liberal/despotico).

Pasando a la Gltima seccidn, ahora detallaremos el corpus a analizar, empezando

con una clave que explica como la lectura se llevara a cabo.

¥ Claro estd que no se agotan en solo tres manifestaciones. Basta considerar las practicas sexuales y
normas de género para ver que queda mucho por explorar al respecto. Dicho lo anterior, estas tres
representan una parte importante de lo explicitamente abordado en la critica postcolonial latinoamericana
(asi como en el latinoamericanismo en general) y dicen relacion directa con otras valorizaciones
dicotomicas que se han desembocado en la normalizacion ciertos sujetos, practicas, culturas, etc. y la
marginalizacion de otros.
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Corpus y clave de lectura: paratextos como registro de encuentros
Clave de lectura

Con la lectura sintomatica —particularmente una que haga especial hincapié en las
continuidades genealdgicas por medio de conexiones metonimicas— ya establecida
como forma de anélisis de los textos en cuestion, lo Gltimo que falta por precisar es qué
se va a leer y, sobre todo, qué elementos se va a priorizar en la lectura. O sea, en esta
subseccion, que sirve de bisagra entre como abordar el objeto de estudio (lo que ya
hemos visto) y, luego, la delimitacién de dicho objeto (lo que sigue), el objetivo es
arrojar luz sobre las particularidades del tipo de textos que se analizaran para asi
establecer la forma mas productiva, a mi juicio, para abordar estos mismos. Este ultimo
resulta clave porque, sin una clara orientacion de como hacerse cargo de miles de
paginas de obras colectivas o grupales, la magnitud del corpus podria producir lecturas
azarosas y/o sobre-abarcadoras. Lo anterior no ha de entenderse como un
reduccionismo —como ya hemos establecido, ésta se trata de una lectura de las varias
posibles— sino una delimitacion hecha a partir de objetivos especificos. Sin bien hay
multiples maneras de entrar a obras colectivas elaboradas a partir de discusiones
grupales, lo que esta investigacion busca evitar, como manera de interrogar el aspecto
comun al elemento colectivo o grupal, es enredarse en las trayectorias individuales de
cada participante. Esto no es tarea facil pues, como veremos, muchas de las
contribuciones al corpus son escritos ajustados para responder a los asuntos en
discusion a partir de reflexiones que tiene anos de trabajo por detras. Si bien, estos

antecedentes no se ignorardn —sobre todo cuando constituyan aspectos contextuales
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claves— el punto es otro. El foco estara puesto en lo que algunos grupos (los que no son
formalmente constituidos y tienen fronteras borrosas entre ellos) logren producir
colectivamente en torno a una cuestion contemporanea, y la manera en que dicha
produccion atafia a una herencia comun a todos ellos y ellas.

Por eso, la clave de lectura para esta tesis se basara en los paratextos
explicativos —prélogos, introducciones, prefacios, epilogos, etc.— como guia de los
elementos que atravesaron las discusiones grupales, los que a veces no son evidentes al
revisar los capitulos de cada obra. Con el corpus en cuestion, los paratextos juegan un
rol mas importante que meras explicaciones de la materia porque, como veremos, se
tratan mayoritariamente de obras que resultan de eventos presenciales —congresos,
simposios coloquios o reuniones—y, en menor medida, convocatorias dirigidas —
invitaciones cerradas o semi-cerradas pauteadas en torno a cuestiones especificas a las
que los participantes deben responder— a las que los paratextos les dan una especie de
hilo conductor. Pero este ultimo no ha de pensarse como inventos antojadizos de los
escritores de los paratextos, sino mas bien interpretaciones situadas, pues la autoria de
¢éstos siempre corresponden a un o varios de los asistentes de dichos eventos, sino
derechamente los organizadores de los mismo. Por consiguiente —ya sea una
retrospectiva de los debates in situ o de los antecedentes y resultados de una
convocatoria dirigida— los paratextos dan las coordinadas de lo discutido, a veces de
forma testimonial y otras veces con mayor distancia, pero todos como una especie de

predmbulo y acta escrita que sitlian los textos en su punto de convergencia dialogica
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Sin embargo, como ultimo posicionamiento tedrico-metodoldgico antes de
establecer el corpus, veamos mas de cerca la cuestion de los paratextos y lo que ofrecen
como herramienta de investigacion y critica.

En términos generales, cuando hablamos de paratextos, se trata, ante todo, de
cémo éstos son organizados y presentados a un determinado publico. Como sefiala
André Lefevere, la compilacion y edicion de textos constituye un acto —al igual que la
traduccion, critica, adaptacion, etc.— de inevitable manipulacion®, el que busca
encuadrar los textos en un marco que muchas veces les es ajeno. Esto suele deberse a
que, en distintos momentos historicos y lugares geograficos, la presentacion de textos
literarios (en los que incluyo la produccion académica de las humanidades) resultaria,
en el mejor de los casos, anacronica, sino derechamente una seleccion que busca
promover alguna corriente politica o tendencia literaria que poco tiene que ver con las
obras en su contexto de produccion (8-9). Si bien no estamos hablando del mismo nivel
de desfase temporal o diferencia de intereses entre autores y editores, el punto de
Lefevere, al menos el que sea operativo para esta tesis, es que rara vez (por no decir
nunca) conocemos las producciones culturales sin pasar primero por sus mediaciones de
presentacion. Estas mediaciones, para el traductdlogo belga, las llama actos de
“reescritura”, pues lo que hacen es volver a escribir el marco valdrico-simbdlico, el que
condiciona la recepcion de un texto (1). No obstante lo anterior, ;qué sucede si la

manipulacion al que se refiere Lefevere no es ni perniciosa, ni obedece a intereses

* Aqui la manipulacion no se entiende en un sentido moralista, ya que podria venir tanto del poder
imperante como grupos contestatarios

52



ajenos a la elaboracion del libro, sino que reescribe por la necesidad de llenar el vacio
que implicaria una obra hecha a partir de textos de distintos autores?

A esta luz, vale la pena revisar algunas premisas del libro ya clésico sobre el
fendémeno del paratextos de Gérard Genette de 1987. En ello, el teodrico literario francés
plantea que un paratexto seria el umbral que separa el lector del texto, o la via del
acceso a través de la cual el primero entra al segundo (5-6). Los paratextos serian de dos
categorias, el peritexto —titulos, introducciones, colofones, etc.— anexos al texto,
normalmente al principio o al final, y el epitexto —entrevistas en los medios, cartas o
diarios personales del autor, etc.— que existen en soportes exteriores al texto en cuestion
(10), condicionando asi como éste se interpreta por parte del publico, de forma parecida
a la reescritura de Lefevere. No obstante, los paratextos también tendrian dos funciones:
pueden comunicar mera informacion (nombre del autor, titulo, fecha de publicacion),
pero también pueden desplegar una interpretacion la obra y/o expresar la intencion del
autor/a (autores en nuestro caso) (18). Esta segunda funcion Genette la describe como lo
fundamental del paratexto, pues, estos existen para servir a otro texto, el que son
auxiliares (20).

Con el peritexto interpretativo, tenemos lo que Genette denomina la “instancia
prefacial”, la cual incluye todo paratexto liminal, es decir lo que colindan con el texto
en cuestion, ya sea al principio o al final, tal como un prefacio o un epilogo (254). A
grandes rasgos, la funcion de semejante texto es, primordialmente, asegurar una “buena
lectura” de la obra de la que es anexo (311). No obstante, si bien este tipo de paratexto

cumple una gran variedad de funciones, la mayoria de la categorizacion fue elaborada
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pensando en el tipo de libro més comin: uno escrito por un solo autor. Ya que en
nuestro caso se trata de obras colectivas con un (o varios) autor(es) distinto(s) que
corresponde(n) a cada capitulo, hay dos que tienen particular relevancia: el “génesis” y
la “unidad”. El génesis, segun el critico literario francés, es simplemente la funcion que
contextualiza el comienzo y la realizacion de la obra. (331). Esto resulta particularmente
importante pues, los paratextos que entran en esta clave de lectura suelen describir los
antecedentes que llevaron a la elaboracion de la obra, y qué diferencias hay entre dichos
antecedentes y los productos que derivan de éstos (por ejemplo, trabajos presentados in
situ que no fueron incluidos en el libro, o viceversa). Son muchas las obras que incluyen
esta informacion en sus paratextos, pero en el caso de las colecciones de textos que no
fueron todos redactados al mismo tiempo o por el mismo sujeto tienen una utilidad no
menor. Este Gltimo nos lleva la segunda funcion: la unidad. Menos general que la
anterior, la funcién paratextual y prefacial de unidad es, como sefnala Genette,
fundamental para las obras colectivas, las que muchas veces carecen de un hilo
conductor (317). Si la unidad no esté4 evidente, es el rol del paratexto de resaltarla: si no
hay tal unidad, su papel es el de inventarla (319-320). Como los textos del corpus
componen trabajos que, por una parte, responden a la discusion grupal y, por otra,
remontan a la trayectoria académica de cada participante, los paratextos aqui cumplen la
importante funcion de identificar los aspectos que mas corresponden al elemento
dialégico a través de su relato de las discusiones que subyacen el producto final.

En el caso de la clave de lectura que estamos esbozando aqui, esta tesis entrara

al corpus mediante paratextos de tipo interpretativo y anexos a las obras en cuestion
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(peritextos®), reparando principalmente en la informaciéon que ofrecen respecto al
contexto de produccion de éstas (génesis y unidad). Lo anterior es lo que implica el
término acuiado para la esta tesis —“paratextos explicativos”— los que, en la practica,
son casi siempre presentados en los textos a analizar con la etiqueta de “introduccion”.
Por ultimo, cabe enfatizar el inmenso poder del paratexto, para con la
elaboracion y recepcion de textos escritos. En un texto de Hugo Herrera Pardo sobre los
paratextos que anuncian la proxima publicacion de textos literarios, los que finalmente
nunca llegaron a escribirse (o, al menos, publicarse), este, —inspirado en la sentencia de
Génette de que, si bien no existe textos sin paratextos, existen indudablemente, pero
paraddjicamente, paratextos sin texto (195),— se pregunta por la autonomia que podria
lograr a tener un paratexto, el que supuestamente es auxiliar al texto principal (199). Si
bien no estamos hablando de paratextos sin texto, sino introducciones, prologos y
prefacios a obras colectivas, este estudio pretende tomar en serio esta relativa
autonomia —entre el/la que escribe el paratexto y los que contribuyen con un trabajo—
esta responsabilidad de ordenar y darle unidad a la obra, independiente y mas alla de los
autores de los distintos apartados. Precisamente, es esta responsabilidad y poder
ejercidos por los prologuistas que nos dan una entrada a los aspectos dialogicos que se

esconden en la densidad del texto.

30 . . . .
No es que pretendamos soslayar a todo epitexto, pero estos los incluiremos en lo que conciernen a las
criticas del corpus, funcion que textos como entrevistas a autores suele tener en casos como el nuestro.
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Corpus a estudiar
Las obras que componen el corpus son principalmente de dos tipos: 1) antologias
editadas como libros (eso si excluyendo a compilaciones externas o de épocas
posteriores’’) muchas veces publicadas por editoriales universitarias (las antologias en
inglés) o pequenas editoriales de contenido intelectual o institutos regionales de
investigacion (las en espafiol); y 2) dossiers —o numeros especiales/tematicos— de
revistas académicas, publicados principalmente en formato digital (con algunas
ejemplares de papel para las principales bibliotecas universitarias del mundo) y
almacenados en plataformas tales como Jstor, Scielo, Project Muse y Scopus. Aunque
los dossiers en inglés y espafiol no tienen mucha disparidad entre las entidades que los
publica (como con los libros) salvo que la mayoria de los que salen publicados en inglés
no estan de libre acceso gratuito.

El corpus de obras colectivas se divide en dos niveles de relevancia: las obras
centrales y las tangenciales. Esto es porque sélo en los primeros se condensan los
debates postcoloniales —y, por extension, de subalternidad o colonialidad— como tema

principal (o uno de éstos) a partir de un evento presencial o una convocatoria dirigida®.

3! La unicas excepciones —como Teorias sin disciplina o Coloniality at large— serian las compilaciones
editadas por integrantes de/participantes en estos mismo esfuerzos grupales, en un momento en que éstos
que les son todavia contemporaneos

2 Si bien el vinculo estd mas claro entre una actividad presencial y, luego, una publicacién que sale
reuniendo todos los trabajos alla presentados y discutidos, en este corpus existen obras hechas a partir de
mas de un evento, y varias obras que remontan a un solo evento por lo que la relacién no es siempre uno a
uno. También hay algunas publicaciones de convocatorias dirigidas —como Teorias sin disciplina— que se
elaboraron tomando en cuenta eventos presenciales y obras colectivas previos como hitos a partir de los
cuales seguir la conversacion. Hay algunos casos en donde no hubo reuniones presenciales, pero que si
mantienen el caracter didlogo que los otros. Por ejemplo, en el caso del dossier “Latin American
Subaltern Studies Revisited” Dispositio/n 52, Gustavo Verdesio —quien ide6 y editd el nimero tematico—
habia mandado una invitacion a los integrantes del grupo de estudios subalternos latinoamericanos (y a
otros que han trabajo el tema) junto con un cuestionario que sent¢ las prioridades del editor y les dio a los
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Ahora bien, las tangenciales son obras del mismo caracter dialdégico como requisito,
cuyos temas principales son otros, pero que, en algunas secciones —algunas veces es
solo es paratexto y otras son varios trabajos que alli se hallan— tocan el fondo de las
problematicas de estas tesis. Las obras del corpus se enumeraran, a continuacion,
ordenadas cronoldgicamente en cada una de las dos categorias:

Centrales:

El debate entre 1991 y 1993 sobre la cuestion postcolonial en Latin American Research Review,

revista de la asociacion LASA:

Seed, Patricia. “Colonial and Postcolonial Discourse.” Latin American Research Review,
vol. 26, no. 3, 1991, pp. 181-200.

Vidal, Hernan. “The Concept of Colonial and Postcolonial Discourse: A Perspective
from Literary Criticism.” Latin American Research Review, vol. 28, no. 3, 1993,
pp. 113-119.

Mignolo, Walter. “Colonial and Postcolonial Discourse: Cultural Critique or Academic
Colonialism?” Latin American Research Review, vol. 28, no. 3, 1993, pp. 120-134.

Adorno, Rolena. “Reconsidering Colonial Discourse for Sixteenth- and Seventeenth-
Century Spanish America.” Latin American Research Review, vol. 28, no. 3, 1993,
pp. 135-145.

Seed, Patricia. “More Colonial and Postcolonial Discourses.” Latin American Research
Review, vol. 28, no. 3, 1993, pp. 146-152.

“Subaltern Studies in the Americas”. Editado por José Rabasa, Javier Sanjinés C. y Robert

Carr. Dispositio/n, no. 46, Ann Arbor: University of Michigan, 1994.

Teorias sin disciplina (latinoamericanismo, poscolonialidad y globalizacion en debate).
Editado por Santiago Castro-Gémez y Eduardo Mendieta. México: Miguel Angel Porrua,
1998.

El debate de la postcolonialidad en Latinoamérica: Una postmodernidad periférica o cambio
de paradigma en el pensamiento latinoamericano. Editado por Alfonso Toro y Fernando
Toro. Madrid: Iberoamericana, 1999.

“From Cross-Genealogies and Subaltern Knowledges to Nepantla”. Editado por Walter
Mignolo. Nepantla: Views from the South, vol. 1, 2000.

La colonialidad del saber: Eurocentrismo y ciencias sociales : Perspectivas latinoamericanas.
Editado por Edgardo Lander, y Santiago Castro-Gomez. Buenos Aires: Consejo
Latinoamericano de Ciencias Sociales, 2000.

La reestructuracion de las ciencias sociales en América Latina. Editado por Santiago Castro-
Gomez. Bogota: Coleccidon Pensar, Pontificia Universidad Javeriana, 2000.

Convergencia de tiempos. Estudios subalternos/contextos latinoamericanos: Estado, cultura,
subalternidad. Editado por Ileana Rodriguez y Hamid Dabashi. Amsterdam: Rodopi,
2001.

participantes una oportunidad de posicionarse (posturas reflejadas por Verdesio en la introduccion)
retrospectivamente respecto al trabajo del grupo.
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The Latin American Subaltern Studies Reader. Editado por Ileana Rodriguez. Durham: Duke.
University Press, 2001.

Indisciplinar las ciencias sociales: Geopoliticas del conocimiento y colonialidad del poder:
Perspectivas desde lo andino. Editado por Catherine Walsh, Freya Schiwy y Santiago
Castro-Gomez.Quito: Universidad Andina Simon Bolivar, 2002.

“Knowledges and the Known: Andean Perspectives on Capitalism and Epistemology”. Editado
por Freya Schiwy y Michael Ennis Nepantla: Views from the South, vol. 3, 2002.

“Latin American Subaltern Studies Revisited”, Editado por Gustavo Verdesio. Dispositio/n, no.
52, Ann Arbor: University of Michigan, 2005.

El giro decolonial: reflexiones para una diversidad epistémica mas alla del capitalismo global.
Editado por Santiago Castro-Goémez y Ramén Grosfoguel. Bogota: Siglo del Hombre
Editores; Universidad Central, Instituto de Estudios Sociales Contemporaneos y
Pontificia Universidad Javeriana, Instituto Pensar, 2007.

“Coloniality of power and de-colonial thinking”. Editado por Walter Mignolo y Arturo Escobar.
Cultural Studies, vol. 21, 2007.

Globalization and the Decolonial Option. Editado por Walter Mignolo y Arturo Escobar. Nueva
York: Routledge, 2010.

Tangenciales:

Beverley, John, Michael Aronna y José Oviedo. The Postmodernism Debate in Latin America.
Durham: Duke University Press, 1995

Pensar (en) los intersticios. Teoria y prdctica de la critica poscolonial. Editado por Santiago
Castro-Gomez, Oscar Guardiola-Rivera y Carmen Millan de Benavides. Bogota:
Coleccion Pensar, Pontificia Universidad Javeriana, 1999.

Nuevas perspectivas desde/sobre América Latina: El desafio de los estudios culturales. Editado
por Mabel Morafia. Santiago: Editorial Cuarto Propio, 2000.

Pensamiento critico y matriz (de)colonial: Reflexiones latinoamericanas. Editado por Catherine
Walsh. Quito: Universidad Andina Simén Bolivar, 2005.

“«Mundos y conocimientos de otro modoy. El programa de investigacion
Modernidad/Colonialidad Latinoamericano”. Arturo Escobar. Tabula rasa, no. 1, 2003,
pp. 51-86.

Modernidades coloniales: Otros pasados, historias, presentes. Editado por Saurabh Dube,
Ishita B. Dube y Walter D. Mignolo. México: El Colegio de México, , 2004.

Latin@s in the World-System. Decolonization Struggles in the Twenty-First Century U.S.
Empire. Editado por Ramén Grosfoguel, Nelson Maldonado-Torres y José David
Saldivar. Nueva York, Routledge, 2005.

“From Postcolonial Studies to Decolonial Studies: Decolonizing Postcolonial Studies”. Editado
por Ramoén Grosfoguel. Review (Fernand Braudel Center), vol. 29, no. 2, 2006.

“Teorias decoloniales en América Latina”. Editado por Santiago Castro-Gomez. Nomadas, no.
26.2007.

Coloniality at Large: Latin America and the Postcolonial Debate. Editado por Mabel Moraiia,
Enrique Dussel y Carlos Jauregui. Durham: Duke University Press, 2008.

Treinta anos de estudios literarios/culturales latinoamericanistas en Estados Unidos.

Editado por Hernan Vidal. Pittsburgh: Biblioteca de América, 2008.
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Por ultimo, a continuacidon se enumeraran una lista (también cronoldgica) de encuentros
y esfuerzos —de conocimiento publico (es decir, excluyendo invitaciones por invitacion
privada)— a partir de los cuales las obras del corpus se llevaron a cabo™. Dos cosas a
notar es que 1) el primer “disparo” en el debate en la revista LASA no corresponde a un
evento previo, sino que justamente fue éste, por lo menos en parte, que dio paso a que
los participantes se organizaran el torno a estas tematicas; y 2) hay un inevitable desfase
temporal que separa el evento de la obra que de ahi se desprende, pero dado a veces
trascurre mas de un afio, esta escurridiza “autonomia dependiente” del paratexto se
vuelve un tema aun mas relevante. Son los siguientes:

Temitica postcolonial™*:
- XX Congreso de la Latin American Studies Association (LASA), Guadalajara, México,
1997
o (Paneles sobre hibridez y lo postcolonial mencionados como hito importante en
varias obras, tales como):
= Teorias sin disciplina, 1998; Nuevas perspectivas desde/sobre América
Latina, 2000; Dispositio/n. “Latin American Subaltern Studies
Revisited”, 2005
- Coloquio “Nuevas perspectivas desde/sobre América Latina: El desafio de los estudios
culturales”, Universidad de Pittsburgh, EEUU, 1998
o Nuevas perspectivas desde/sobre América Latina. 2000.
- Coloquio “The Debate on Post-Colonialism and its Dialogue with Ibero-America ”,
Universidad de Leipzig, Alemania, 1997.
o Eldebate de la postcolonialidad en Latinoamérica, 1999

Tematica subalternidad:

3 Las fuentes bibliograficas sobre estos encuentros vienen de los paratextos explicativos de las mismas
obras del corpus, con dos excepciones, el trabajo sobre los estudios subalternos latinoamericanos de raul
rodriguez freire (47-60), la investigacion sobre el grupo modernidad/colonialidad de Eduardo Restrepo y
Axel Rojas (30-36) y el programa del congreso de la LASA de abril de 1997, celebrado en Guadalajara,
México. Respecto al ultimo quisiera agradecer a Mariana Miranda, asistente administrativa de la
asociacion, por facilitarme unas secciones escaneadas del programa por correo electronico, dada la
dificultad para acceder el documento.

** Esto, a diferencia de las dos tematicas que siguen, no siempre fue rotulado como tal, pues no constituye
un grupo de estudios como con respecto a la subalternidad o colonialidad. Es mas, a veces las otras dos
tematicas (sobre todo subalternidad) se incluian en estos espacios. Solo hago la acotacion para dejar en
claro en la etiqueta es mia en este caso.
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- I Encuentro del grupo de estudios subalternos latinoamericanos, Universidad George
Mason, EEUU, 1992
- II Encuentro del grupo de estudios subalternos latinoamericanos, Universidad de Ohio,
EEUU, 1994
o Dispositio/n. no. 46. “Subaltern Studies in the Americas”. 1994; resultado de
los dos ultimos eventos.
- Encuentro especial del grupo de estudios subalternos latinoamericanos con la
participacion de Ranajit Guha, Universidad Rice, EEUU, 1995
- I EI}lscuentro del grupo de estudios subalternos latinoamericanos, Puerto Rico, 1994 o
1996
- IV Encuentro del grupo de estudios subalternos latinoamericanos, Universidad William
and Mary, EEUU, 1997
o Latin American Subaltern Studies Reader, 2001 (atrasada por la enfermedad y
muerte de editora Maria Milagros Lopez entre 1996-7): resultado de este evento
y el de Puerto Rico
- IV Encuentro del grupo de estudios subalternos latinoamericanos, Universidad Duke,
EEUU, 1998
o Nepantla. vol. 1, “From Cross-Genealogies and Subaltern Knowledges to
Nepantla”. 2000
- Encuentro especial del grupo de estudios subalternos latinoamericanos junto con otros
intelectuales para dialogar en torno a la obra de Ranajit Guha, organizado por Gayatri
Spivak y Hamid Dabashi, Universidad Columbia, EEUU, 2000
o Convergencia de tiempos, 2001
- Cuestionario retrospectivo a integrantes y participantes del grupo de estudios
subalternos latinoamericanos, 20027
o Dispositio/n. “Latin American Subaltern Studies Revisited”, 2005

Temitica colonialidad®’:
- Simposio “Alternativas al eurocentrismo y colonialismo en el pensamiento social
latinoamericanos contemporaneo” Congreso Mundial de Sociologia, Montreal, Canada,
junio, 1998
o Colonialidad del saber. 2000
- Simposio “Transmodernity, historical capitalism, and coloniality: a post-disciplinary
dialogue”, Universidad Binghamton, EEUU, 1998.

%% Ileana Rodriguez cuenta que fue en 1994 (Latin American ix) mientras que Walter Mignolo dice 1996
(“From Cross-Genealogies” 1)

3% Si bien el dossier se culmina en 2005, la preparacion de éste remonta a marzo de 2002, como me relato
el editor Gustavo Verdesio, cuando el académico uruguayo les mando el cuestionario a los potenciales
participantes como forma de elaborar un nimero colectivo a partir de una serie de interrogantes en
comun.

*"La introduccion de EI giro decolonial de Santiago Castro-Gomez y Ramoén Grosfoguel menciona
algunos encuentros que no aparecen en la lista, esto es porque se ha decidido enfocarse en los trabajos —y
eventos que les antecede— que tienen a la colonialidad y el trabajo del grupo como su foco principal, y no
necesariamente los varios encuentros del grupo donde esta tematica fue tangencialmente debatido, pero
en relacion a tematicas que estan por fuera del alcance del ambito de investigacion de esta tesis —el
latinoamericanismo (en el amplio sentido del humanismo letrado hasta la critica cultural del siglo XX)—
tal como las teorias sistema-mundo y las ciencias sociales en América Latina.
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- Simposio “La reestructuracion de las ciencias sociales en los paises andinos”,
Universidad Javeriana, Bogota, Colombia, 1999.
o Pensar (en) los intersticios. 1999
o La reestructuracion de las ciencias sociales en América Latina. 2000
- Taller “Intersecting Histories and Other Modernities”, que se llevo a cabo en El Colegio
de México, junio, 2000.
o Modernidades coloniales. 2004
- Taller y primer Encuentro grupal “Knowledge and the Known: Capitalism and the
Geopolitics of Knowledge” Universidad Duke, EEUU, 2001.
o “Knowledges and the Known.” 2002
- II Encuentro, Universidad Andina Simo6n Bolivar, Quito, Ecuador, 2002.
o Indisciplinar las ciencias sociales. 2002
- III Encuentro, Universidad de California (Berkeley), EEUU, 2003.
o Unsettling Postcoloniality. (Este libro, al parecer, nunca se publico)
- IV Encuentro, Universidad de California (Berkeley), EEUU, abril de 2004.
o Latin@s in the World-System. 2005
o “From Postcolonial Studies to Decolonial Studies”. 2006
-V Encuentro, “Teoria critica y decolonialidad”, Universidad de Carolina del Norte y
Universidad Duke, EEUU, junio de 2004.
o  “Coloniality of power and de-colonial thinking”. 2007.
- VI Encuentro, “Mapping the decolonial turn”, Universidad de California (Berkeley),
EEUU, abril de 2005.
o Mapping the decolonial turn. (Este libro, aunque se anunciara, nunca se
publico)
- VII Encuentro, julio de 2006, Quito, Ecuador.

Con el corpus de estudio delineado, ahora dirigiremos la mirada, en el proximo capitulo,
hacia el la nocién de “civilizacion”, como concepto con su propios derroteros historicos
y, sobre todo, como marco conceptual que pervive de varias formas en la critica
latinoamericanista. Por otra parte, recorreremos unas orientaciones intelectuales
novedosas que surgen en América Latina en los afios 1970, particularmente respecto a
la obra de tres criticos, que sirven de antesala para la emergencia de una critica

postcolonial latinoamericana.
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Capitulo 3 — La reemergencia del legado letrado de civilizacion al calor de lo

postcolonial: marco conceptual y antecedentes contextuales

Elviejo se imaginaba a si mismo como el producto final de una civilizacion particularmente
criolla: la de los déspotas ilustrados.
—Carlos Fuentes, La muerte de Artemio Cruz

La idea de que los intelectuales (porque ni siquiera era las) amos del saber, paternalistas y
espiritualistas, respondian a un proyecto evangelizador. Proyecto que en América Latina fundo
las naciones.

—Federico Galende, (Entrevista de David Bustos)

Con la cuestion del “como” ya establecida en el capitulo anterior, el presente capitulo
buscar responder, mas bien, al “qué”. En otras palabras, ;qué es esta cosa llamada
civilizacién —como concepto, término y nocion—y cudl es su relacion a las producciones
textuales latinoamericanas de corte postcolonial?

Para responder a dicha pregunta, este capitulo se divide en dos secciones, la
primera enfocandose en el surgimiento y posteriores derroteros (con un enfoque en la
produccion “letrada” latinoamericana) del concepto de civilizacion, y la segunda en
algunos ejemplos claves (algunos pensadores y sus obras mds emblematicas) de los
cambios temadticos y epistemoldgicos —més bien el cambio epistemoldgico en que se
trata ciertos temas que no son nuevos en los debates intelectuales latinoamericanos™, en

el sentido de una reordenacion de prioridades en las agendas criticas— que dieron paso

después a lo que podrias llamarse una critica poscolonial latinoamericana.

*¥ Este ultimo punto es fundamental, porque, para evitar las criticas de quienes podrian concluir que con
el tema de civilizacion que no hay “nada nuevo bajo el sol”, de acuerdo a nuestro enfoque genealdgico,
los objetos (en este caso, conceptuales) no estan dados de antemano, no estan simplemente ahi fuera de la
mediacion del lenguaje, sino que son productos de ello, en la constante rearticulacion creativa de
referentes que son comunes en ciertos ambitos.
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La razon por la que se trata de un capitulo en vez de dos, es porque —cabe
recordar— la premisa de la presente tesis es que el concepto de civilizacion reemerge
nocionalmente, vehiculizado por otras discusiones volcadas mayoritariamente a otros
conceptos que no sean, pero, —como argumentaré a lo largo de esta tesis— se vincula
metonimicamente a, la “civilizacion”. Por eso la primera parte, la mas extensa, se
ocupara del concepto de civilizacion en todas las facetas que atafien esta investigacion,
mientras que la segunda parte indagara en el contexto intelectual que antecede las
discusiones postcoloniales latinoamericanas, en donde las manifestaciones sintomaticas
que se deprenden del legado de la civilizacion letrada decimondnica reemergen como
asuntos centrales de debate y reflexion.

Cabe sefialar que, si bien ya establecimos el marco tedrico que encuadra esta
tesis, con el objetivo de situar e interpretar en contexto en cuestion, revisaremos los
conceptos de intelectual letrado, traduccion y paradigma en la primera mitad, asi como
las variadas corrientes intelectuales que atraviesan la critica postcolonial en la segunda

mitad.
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Parte 1: Civilizacion como marco conceptual®®

Antes de adentrarnos en la presencia sintomatica de la nocion de civilizacion en los
debates postcoloniales latinoamericanas a partir de los afios 1990, esta primera parte del
capitulo pretende arrojar luz sobre la civilizacion en tres tiempos: el nacimiento del
concepto, los caminos posteriores que toma el concepto semanticamente, tanto en
general como en el contexto especifico de América Latina y, luego, la (re)articulacion
traductiva del mismo por parte de intelectuales latinoamericanos decimonoénicas. Todo
lo anterior se desemboca en la Gltima subseccion —el objetivo de la primera parte de este
capitulo— que es la manera en que esto llega a nosotros hoy en dia como un marco
conceptual que atraviesa buena parte de los textos sobre los intelectuales letrados, el
que ambienta (aunque muchas veces s6lo de forma implicita) la produccion textual del

corpus.

La nocion de civilizacion y su especificidad
Pareciera que “civilizaciéon” es un concepto tan antiguo como los objetos que hoy en dia
pretende describir y clasificar como pertenecientes a ésta (lo civilizado) o no. No
obstante, hasta donde sepamos, el primer uso registrado de la palabra remonta al

fisidcrata francés, el Marqués de Mirabeau, en un texto de 1756 titualdo L’Ami des

* Esta seccion fue elaborada a partir de varios trabajos anteriores, de los cuales se destacan la
introduccion al numero 23 de la revista Pléyade, un dossier titulado “Civilizacion: genealogias e historias
de una nocidn” escrita en co-autoria con Enrique Riob6 Pezoa (con quien coordiné el niimero especial).
La mayoria de mis contribuciones a dicha introduccion fueron leidas antes en una ponencia titulada “La
civilizacion en sus tiempos y espacios” de julio, 2018. Lo que aparece aqui relativo a la emergencia y las
posteriores transformaciones del concepto en distintos ambitos de civilizacion (ademas de las
conceptualizaciones de Andrés Bello), constituyen una version actualizada de estos dos trabajos
anteriores.
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hommes. Si bien, al parecer en todos los estudios de renombre por su rigor o
exhaustividad* le dan el reconocimiento a Mirabeau por el primer uso, el concepto no
tarda en proliferar como una idea politica, atin no tanto en el sentido juridico o técnico,
sino como un concepto de teoria politica que entraba de manera incipiente en las
discusiones intelectuales de Europa de aquel entonces.*

De hecho, como primera acotacion, ya que, como veremos, la cuestion de la
civilizaciéon en América Latina se da en clave dicotomica de civilizaciébn versus
barbarie, la barbarie es una nociéon que remonta hasta la Antigua Grecia, para nombrar
todo lo no griego, que, si bien los mantenia en un estatus de esclavos, de brutos
incapaces de razonar, no se presentaba como una diada, sino como una manera de
nombrar las extrafias masas que no formaban parte de la polis, pero no prescribia qué
era la polis o lo griego, sino que era un concepto netamente negativo (Lepe-Carrion 66-
67; Svampa 20).

En cambio con la civilizacién —en una época en donde se produce cada vez mas
urbanizacion y, con ella, una amenaza para el orden social feudal que reinaba hasta
aquel entonces— Mirabeau, al igual que varios de sus contemporaneos, pretende

instaurar un orden social que consiste en “la dulcificacion de las costumbres, la

2 Son muchos los estudios que trazan el rumbo del concepto. Los mas clasicos y citados serian (en orden
cronologico) Elias (1939), Benveniste (1966) y Starobinski (1983); aunque también ha habido unos
aportes contemporaneos a la historia y/o genealogia de esta idea: Goberna Falque (1999) y Bowden
(2009). Si bien todos estos fueron consultados para esta tesis, con la excepcion de la de Elias, sélo
citaremos a otros estudios que hacen dialogar estas tres obras con otras investigaciones posteriores,
aplicandolas a otros contextos y pensandolas desde otras perspectivas.

*'Si bien la nocion circul6 primero entre los fisiocratas en Francia, poco después empezo a emplearse en
tratados en otros paises y en distintos idiomas como es el caso de An Essay on the History of Civil
Society, publicado por el filosofo escocés Adam Ferguson en 1767 (y donde el vocablo aparece varias
veces como un concepto que varios de sus lectores conocerian), parte del cual fue posiblemente escrito en
1759, unos tres aflos después del tratado de Mirabeau. (Oz-Salzberger 41).
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urbanidad, la cortesia y los conocimientos divulgados de manera que observen las
buenas formas y ocupen el lugar de leyes de detalle” (Karmy, “El ndmos” 18)**. Es
importante destacar que la nocion de lo dulce, —la cual podria pasar por alto al lector
como una rareza retorica cuando se habla de “dulcificacion (o “adoucissement”)— que
en francés tiene connotaciones, explicitas y no soélo metaforicas, mas alla de lo
gustativo. En este sentido, el ser o hacer algo “dulce” significa también actuar con
calma, sin descontrolarse, siendo algo que se les dice frecuentemente a los nifios en el
mundo franc6fono; que hagan algo o jueguen despacio o con carifo, lo cual seria en
francés “fais-le doucement”. Por eso, la “dulcificacion”, como bien sefiala Rodrigo
Karmy, ha de pensarse como un proceso activo que busca que los sujetos “«observen
espontaneamente» las normas de la sociedad”; en otras palabras se trata de una especie
de adiestramiento del comportamiento proveniente de la aristocracia, la que pretende
inculcarlo a tal nivel que se internalice o, al menos, se socialice para que el actuar
“civilizado” surja espontaneamente entre los sujetos. Es precisamente por este afan de
prescribir el como estar en sociedad desde el poder factico que se debe entender la
civilizacién como un “concepto econdomico, desterritorializado, remitido a la esfera del
gobierno”, en el sentido del conducir o dirigir a la poblacion, en vez de denunciar mala
conductas o tipificar delitos. De esa manera constituiria, “la acciéon misma de volver
«civil» a un individuo en la medida que éste adopta «espontaneamente» las normas de

urbanidad” (Karmy, “El nomos” 19). Pero, ;de qué urbanidad nos referimos?

*2 Aqui el filosofo chileno esta citando del estudio de Emile Benveniste quien, por su parte, esta citando
directamente a Mirabeau, de un trabajo del fisiocrata francés de 1768 en donde éste desarrollaba su
nocion de civilizacion con mayor detalle.
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Existen también otras lecturas muy atentas del tratado (y otros textos que
refieren a la materia) de Mirabeau de las ultimas décadas que arrojan luz sobre la logica
detrés de este concepto, el que adquiere cada vez mas vigencia como teoria politica que
se deriva a aplicaciones concretas a partir de estas primeras articulaciones. No obstante,
como sefiala Bruce Mazlish con perspicacia en Civilization and its contents, existe una
contradiccion inherente en la primera formulacion del concepto, una que —si bien se
destinaba a la tener impacta de como se ha de habitar la urbe— se constituye en contra de
la inmanencia de esa forma de vida que los élite franceses miraba con desprecio si no
derechamente con preocupacion. Esto es porque Mirabeau, ademas de admirar a
Montesquieu, formaba parte de lo que llamamos hoy en dia los “fisidcratas”, una
escuela de pensamiento econdmico que abogaba por un estado descentralizado
sostenido por una economia basada en la produccion y no la mercantilizacion, con una
poblacion numerosa pero orientada hacia el trabajo agricola, y no la industrializacion
que solemos atribuir a las grandes urbes (6). Esto podria pensarse como una
actualizacion del orden feudal en donde los terratenientes retienen su poder productivo
en un orden laissez-faire donde prima la propiedad privada en el mundo “moderno”. En
resumidas cuentas, Mazlish concluye, no sin ironia, que la palabra “civilizacién” nace
mirado hacia, hacia un orden antiguo destinado para desplegarse en la ciudad
industrializada, cuyos valores son vistos por la aristocracia terrateniente como en
antipodas de los suyos (7). Entonces, claramente, como sefiala Karmy, es un concepto
que implica una légica gubernamental para una época en donde el estado nacion esta en

plena consolidacion a partir de la transicion del absolutismo a la “segunda
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modernidad™”. Con la idea de civilizacion —de la falta o necesidad de ella— se podria
decir que se pretende extender el control soberano sobre los territorios y poblaciones
que escapan a las estructuras tradicionales, re-vehiculizando ciertos vestigios del
antiguo régimen, como la religion, para que el progreso generado de la produccion
capitalista se haga bajo un determinado orden. Si bien Mirabeau promueve una mayor
urbanidad, ésta no serd una generada a partir de la realidad urbana, sino que una
prescribe la logica social de la aristocracia terrateniente como la forma que hay que
habitar la ciudad, la que estaba en continua expansion en aquel entonces.

A esta luz, filosofo de la historia Bertrand Binoche, explica que Mirabeau
empleo este vocablo para elaborar una especie de “sociabilidad” que se inspirara en la
religion*, la que, segin el fisiocrata, constituye un freno para los excesos de la
humanidad, pero uno que ya ha comprobado su utilidad y eficacia (12). Segiin Binoche,
estos primeros planteamientos de Mirabeau y Ferguson terminan apuntando a una
nocion de “perfectibilidad”; es decir, la idea de la humanidad que sale de su condicion
primitiva mejorandose hasta conforman sociedades y naciones, las que se entramarian
en esta misma busqueda lineal de perfeccionarse. (14). Més adelante, el concepto y su

esquema nocional se transforman en una palabra “maestra”, —un maitre-mot, o algo asi

* Varios autores han periodizado la modernidad de distintas maneras, aun asi, la nocion de una primera
modernidad (ibérica y cristiana) y una segunda (franco-britanica y liberal) y una idea del filosofo
mexicano-argentino Enrique Dussel, al que volveremos en el capitulo 6.

* A partir de la Revolucion francesa (1789), el concepto de civilizacién va a estar escindida, ya que dicha
revolucion derroco y deslegitimo al Antiguo Régimen, el que estuvo estrechamente ligado a la iglesia
catélica. No obstante, esta misma disputa, de si una de las instituciones mas importantes del absolutismo
representa o impide la civilizacion, va a producirse entre los mismos letrados. Tal vez el rango de
posturas se condense mas nitidamente entre la perspectiva de Andrés Bello, que, como Mirabeau, veia la
religiéon como un baluarte moral para la sociedad, equivaliendo su valor con la de las las ciencias y las
letras bajo el lema de que “Todas las verdades se tocan” (22), y la de Francisco Bilbao, en donde algunas
verdades se cancelan y se socavan entre si, de tal manera que sostiene que “El catolicismo sometio a la
barbarie [...] El barbaro se deslumbra, se somete, es catdlico” (60).
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como una palabra clave que condensan multiples discusiones y debates de distinta
indole— impulsada por pensadores de la primera mitad del siglo XIX como Frangois
Guizot, quienes lo fraguan en un “hecho general” mediante una maniobra doble: lo
legitiman como referencia (ergo, palabra maestra) y ordenan sus ambigiiedades para
que sobreviva a sus propias con contradicciones (Binoche 18-19). Desde ese momento,
el concepto s6lo ha multiplicado su presencia en varios lenguas y léxicos, a tal nivel
que, hasta hoy en dia no termina de debatirse.

Es justamente esta idea de civilizacion que llega a América Latina la que nos
interesa, para asi alejarnos del uso de civilizaciéon como concepto de analisis de una
“cosa” que antecede la elaboracion del mismo®. Sin embargo, antes de adentrarnos en
eso, hace falta arrojar luz sobre las distintas direcciones que toma el concepto, en tanto
palabra, y por eso la razon por la que dicho vocablo no tenga tanta relevancia como la

nocion que se fragua entre los letrados de mediados del siglo XIX.

Rumbos divergentes de civilizacion, dentro y fuera de América Latina
Dada la polisemia que puede adquirir cualquier palabra sometida a repetido uso y
debate, es necesario sefialar que las profundas transformaciones semanticas que va a
sufrir el concepto de civilizacion van a hacer que éste deje de reconocerse a si mismo.

Por consiguiente, esta seccion pretende trazar el momento en que el concepto de

> Cabe sefialar aqui que esta tesis no pretende tomar partido por o en contra de los anacronismos, pues, es
obvio que muchas veces éstos son necesarios para entender aquello que nos aparece como novedad,
carente de formas verbales que permitan entenderlo, y que otras veces son excesos intelectuales que
buscan forcejar un marco conceptual del presente a un contexto donde no tiene sentido. Por eso, el punto
es simplemente que esta tesis se posiciona en contra del uso anacrénico de este concepto ya que —como
debe ser evidente a estas alturas— la “civilizacion” entra al escenario no para describir una realidad ya
existente, sino para prescribir un orden que algunos sectores de la élite politica quieren establecer.
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civilizaciébn empieza cambiarse paulatinamente hacia los usos y sentidos que se le
suelen dar hoy en dia. Por eso, vamos a seguir donde dejamos en la tltimo seccidn, para
luego ver como esta misma transformacion semdantica se desplegd en el contexto
particular de América Latina. Es decir, vamos a ver donde termina el concepto, para
volver sobre la nocion letrada decimononica en la proxima seccion, para asi deslindarlas
como dos caminos bifurcados. Por ultimo, en términos de “civilizacion” en América
Latina —si bien esté claro que la evolucion del vocablo (en tanto una historia de la idea)
no es objetivo de la presente investigacion— resulta necesario recorrer estas
transformaciones semdanticas por al menos tres razones: 1) pragmaticamente, y sobre
todo, para afinar el andlisis en los capitulos posteriores y asi evitar la necesidad de
mencionar cada vez que la palabra aparece en el corpus; pero también 2)
contextualmente, para arrojar luz sobre los momentos bisagras en donde la maleabilidad
del vocablo le permite a la critica intelectual latinoamericana una cierta flexibilidad
creativa, hasta transgresiva, para problematizar lo “propio”; y 3), sintomaticamente,
para demostrar que las transformaciones nocionales no acontecen en un vacio, sino en
un contexto en que —aunque las resemantizaciones pueden indudablemente hacer que
una palabra apunte distintos objetos o realidades— la importancia y omnipresencia que
cobrd el concepto a partir del siglo XIX han llevado a pensadores latinoamericanos a
preferir problematizarlo en lugar de descartar o soslayarlo.

Hay muchos factores, que vienen de variados contextos nacionales Yy
lingiiisticos, los que contribuyeron a las trasformaciones evolutivas de la idea de

civilizacién, pero el cambio fundamental —el que reconfigura el mismo concepto— es

70



cuando empezo6 a emplearse de forma plural. Fuera de América Latina, este cambio se
debe principalmente a dos factores principales. Por una parte, el primer factor, fue la
busqueda de una genealogia propia por parte de grandes naciones europeas periféricas,
como Espafia y Rusia, —consideradas como “marginales” por las potencias Europeas de
la época, como Francia y Gran Bretafia— las que no se vieron representadas en la trama
de la ilustracion (Taboada 183). Segiin Herndn Taboada, varios autores espafioles de los
afios 1840, emprendieron una busqueda por los distintos origenes de su civilizacion, un
esfuerzo que mas adelante apareceria al otro lado del continente:

En Espafia, como reaccion ante las ilusiones del ecumenismo ilustrado, e/ uso
plural e historico del término civilizacion empezo a alternar con el original,
unico y ahistorico, por obra de distintos autores que incluyeron a catolicos
enemigos de la identificacién que el liberalismo hacia de si mismo como la
civilizacion por excelencia. [...] En Rusia Nicolai Danilevski, conservador,
busco en la tradicion eslava una alternativa a la llustracion y hablo de
diversas civilizaciones, estableciendo una clasificacion pionera (1867). (183;
subrayado mio)

Por otra parte, en la misma Francia donde —por lo que se ha investigado— dicho
vocablo empez6 a circular por primera vez por escrito, se produjo un giro antropologico
en las ciencias sociales y humanas consistiendo en mayor atencion puesta en las
“poblaciones” y en la diferencia y heterogeneidad de éstas, que solamente en las altas
culturas. Segin sostiene Rodrigo Karmy, dicho interés, en parte, nace de la
preocupacion que la entrada de las masas en espacios sociales “modernos” le genera a la
aristocracia, la que empez6 a identificar la “barbarie” que pone en peligro su
civilizaciébn, no como un enemigo extranjero, Sin0 cOmoO una amenaza interna
representada por las masas (25). En este contexto, el libro de Gustave Le Bon, La

psicologia de las multitudes, de 1895, marca el momento en las discusiones eruditas en
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que “la civilizacién” se torna “las civilizaciones”, de las cuales el Occidente solo seria
el ejemplo imperante de aquella época (Karmy 24-25). Este cambio le otorga al vocablo
una idea de civilizacion como la cuspide de una sociedad avanzada capaz de frenar “los
impulsos barbaricos de las muchedumbres”; un orden pensado como una vida que —al
igual que las civilizaciones— nace, crece y muere (Karmy 25), y que amplia el “término
juridico-econdmico levantado por los fisidcratas, a un paradigma de gestion general de
la poblacion, a través del cual se hard inteligible a la propia modernidad*®” (26;
subrayado mio). Esta metafora de la vida humana resulta bastante duradera, formando
parte del marco conceptual de importantes trabajos sobre civilizacion hasta bien entrado
el siglo XX, como observa Bruce Mazlish respecto al caso de los historiadores Arnold
Toynbee y Oswald Spengler (xxi). No obstante, si bien el texto del francés establece la
pluralizacion y delimitacion de la civilizacion, como sefiala Karmy, también prefigura
la reexaminacion en los anos 1920 por parte de Spengler y Tonybee, mencionado por
Mazlish, de la grandeza del “Occidente” como una posible indice de su propia
decadencia paulatina. Esto es porque, segun plantea el mismo Le Bon en la introduccién
a su obra clésica, las civilizaciones son iniciadas y guidas por “una pequefia aristocracia

intelectual*”

, ¥y que la etapa final de las civilizaciones pasadas ha venido emparejada
con el protagonismo de las multitudes (Le Bon 12).

En resumidas cuentas, de ahora en adelante va a existir una dualidad nocional

que hace que las “las civilizaciones”, plurales, diversas y particulares, dejen de referirse

% Este Gltimo punto resulta clave, pues, —aunque la recepcion de la produccion intelectual
latinoamericana en la Europa del siglo XIX seria un tema para otro investigacion— como veremos, esta
forma de entender la modernidad estuvo presente entre los letrados latinoamericanos desde, al menos, los
anos 1840.

*" Traduccion mia.
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a “la” civilizacion, singular, evolutiva y universalizante. En otras palabras, quedan
como dos objetos que se dirigen en direcciones distintas, pero bajo la misma logica
valdorica de los planteamientos iniciales. El concepto que hoy en dia representa
“civilizacion” sigue de cerca este segundo ideario, normalmente significando algo asi
como una —o un bloque regional de varias— sociedades complejas que se comparan entre
si; de ahi que sea posible su choque o didlogo®. Y no es que se inicie una especie de
horizontalidad con dicha pluralizacién, pues la vara con la que se mide una civilizacion
“otra” (islamica, amerindia, etc.) siempre se articula con una combinatoria de adjetivos
aglutinantes que sirven para que ésta encaje en un marco elaborado a partir de algo se
que da por sentado, sin la necesidad de siquiera nombra: la civilizacion euro-occidental.
La unica diferencia aqui es que la civilizacion, en vez de describir las particularidades
de esta ultima, instaura un marco que permite la inclusiébn, o no, de otras
“civilizaciones”.

Ahora, llegados a siglo XX con el concepto plural de civilizacion expandido a lo
largo y ancho del mundo, no ha de sorprenderse de que numerosos campos, disciplinas
y tradiciones intelectuales se han ocupado del tema de civilizacion desde sus respectivas

coordinadas. Por eso, considerando que las configuraciones cientifico-universitarias del

*% Este uso actual de la palabra suele aparecer como un “hecho consumado” desde la tesis del “Choque de
civilizaciones” del libro homénimo del politdlogo Samuel Huntington de 1996, hasta los esfuerzos de
“dialogo” entre civilizaciones promovido por distintos politicos con auspicio de la ONU; esfuerzos que se
desembocaron en la creacion de la Alianza de civilizaciones o UNAOC en 2007 (Khatami). Si bien el
primero fue duramente criticado desde multiples angulos, lo que normalmente se ha puesto en tela de
juicio es el “choque” mas que el objeto plural en cuestion: las “civilizaciones”. Tal vez una excepcion
dentro de este debate que no dé dicha idea de civilizacion por sentado —ademas del texto de Hamid
Dabashi citado mas adelante— sea la respuesta de Edward Said a Samuel Huntington, “The Clash of
Ignorance”, la cual problematiza el vinculo que se da entre civilizacion e identidad, y argumenta que la
esquema de Huntington obedece mas a la idea que los imperios “occidentales” proyectaron de si mismos
en el vacio que dejo el mundo post-soviético que un conflicto cultural real.
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siglo XX siguen siéndonos contemporaneas en estas primera décadas del siglo XXI, la
pregunta que habria que hacerse es ;qué entienden por civilizacion como objeto de
estudio? En otras palabras, en los siguientes parrafos, quisiera esclarecer a grandes
rasgos a qué se refiere el vocablo de civilizacion en las publicaciones (investigaciones
y/o criticas) contempordneas vinculadas y o cercanas a las universidades
contemporaneas. Por eso, aqui se ha deslindado al menor cuatro corrientes de
pensamiento con sus distintas maneras de definir “civilizacién”, a saber: una corriente
romantica-psicoanalitica, una naturista-primitivista, una genealdgica-nodal y finalmente
otra analitico-historica.

La primera corriente —la romantica-psicoanalitica— dice relacidon con la larga
tradicion en el pensamiento aleman sobre civilizacion, palabra que se conjuga a veces
como sindénimo, y otras veces como antdnimo, con la palabra cultura (Williams 11).
Esto remonta al pensamiento romantico y a la filosofia idealista del mundo germano (de
Herder a Kant), y tiene su mayor articulacion en la figura de Friedrich Nietzsche. Segun
Nicoléas del Valle, la civilizacion en Nietzsche, —la que es retomada por Adorno y
Horkheimer de la Escuela de Frankfurt— se despliega como uno de los problemas
mayores de la “cultura occidental”, la que seria un factor determinante en su propia
decadencia, ya que su logica se sostiene por la dominacidon y concomitante negacion de

la animalidad del ser humano®’ (159-160).

* Segtin Del Valle, “Adorno y Horkheimer seguiran casi punto por punto lo que Nietzsche entendia por
civilizacion, prescindiendo de cierta concepcion afirmativa de cultura.” Este ultimo punto es importante,
pues —como ya vimos en la cita a Raymond Williams— los pensadores alemanes a menudo utilizaban la
nocion de kultur —un concepto mas relacionado a un espiritu de creatividad que de lo normativo— como lo
contrario de civilizacion y, por ende, mas adecuado para describir una cierta “esencia” de los alemanes.
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Estas ideas son abordadas también por otro filésofo de la Escuela de Frankfurt,
Herbert Marcuse, en su obra clasica, Eros y civilizacion, en donde esta perspectiva en
torno al concepto se despliega con particular nitidez. En este libro —elaborado en
Estados Unidos, adonde emigro tras huir del nazismo en su Alemania natal— el filésofo
profundiza en los planteamientos de Freud, intentando desentrafiar el circulo vicioso de
la “civilizacion” (entendida en esta instancia como sindénimo de cultura®) en donde el
progreso s6lo es posible si las pulsiones son restringidas —las pulsiones sexuales
desplazadas hacia la cultura y las pulsiones destructivas reprimidas— lo cual reprime la
pulsion de vida negandole la satisfaccion al deseo de placer, y simultaneamente sostiene
esta misma pulsion asegurando un contexto que le permite que la vida florezca mas
facilmente por el progreso adquirido (11). Pero en vez de negar todo progreso como
esencialmente represivo, Marcuse se pregunta justamente por una futura civilizacién no
represiva que no dependa de la renuncia al progreso, sino de la liberacion de éste; una
que permita el desarrollo del conocimiento y un replanteamiento de la ética (198). En
resumidas cuentas, esta corriente resulta singular en el sentido en que, por medio de la
nocion de cultura, vincula el momento del nacimiento del concepto en cuestion a una
faceta del desarrollo del ser humano que no se limita a la idea de sociedades avanzadas

en el sentido de la modernidad europea.

*% Esta conexion se pierde en espaiiol, pues la obra maestra de Freud se titula EI malestar en la cultura,
cercano al aleman Das Unbehagen in der Kultur (destacado mio). No obstante, la traduccion al inglés,
Civilization and Its Discontents (destacado mio), tendra un impacto mas alla del idioma en los usos y
traducciones de Freud, lo cual se evidencia en el uso de “civilizacién” por parte de Marcuse, quien
escribe el libro en cuestion en inglés. Ademas, esto también se ve por la omnipresencia del traductor al
inglés de Freud, James Strachey, cuyas notas explicativas se incluyen en la traduccion al castellano de las
obras completas del psicoanalista aleman, y con quien dicha traduccion dialoga en la “advertencia”
introductoria para explicar donde la traduccion espafiola se difiere con una version tan autoritativa (pero
no por eso menos cuestionable) como la de Stachey en inglés.
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La segunda corriente tiene que ver con aquellos estudios que situan los albores
de la civilizacion (o lo que ellos entienden por civilizacion) en los momentos en que los
seres humanos se vuelven capaces de alterar la naturaleza para sus propios anhelos y
necesidades. Existen trabajos como el de Felipe Fernandez-Armesto que plantea que se
puede identificar una civilizacion siempre y cuando se establezcan ambientes
cambiados a proposito por los seres humanos para el uso de estos mismo, es decir,
transformaciones entre esta especie y la naturaleza en la que se sitie (Fernandez-
Armesto 4). Si bien este enfoque desplaza, y con razon, la nocién eurocéntrica de la
transformacion de lo natural como algo “occidental”, esta articulacion de “civilizacion”
seria de corte naturista-primitivista pues, presupone que existen: 1) una demarcacion
entre naturaleza y un ambiente humano aparte como objetos dados, o constituidos
ontologicamente como tal en algin momento histérico, y no formaciones discursivas
cuestionables; y 2) un tiempo antes de que esto ocurriria, distinto en cada lugar, que
podria pensarse como un momento en que los humanos vivian con la “naturaleza”, sin
buscar dominarla.

Por otra parte, también existe una veta anarco-primitivista muy importante, la
cual seria una subcorriente que le da un giro politico, y no meramente descriptivo, a
dicha perspectiva. Algunas ejemplos serian el trabajo de Derrick Jensen, o el de Layla
Abdelrahim —elaborado en parte a partir del andlisis de John Zerzan— todos los cuales
identifican el comienzo de la civilizacién con el establecimiento de la agricultura y la
ciudad (Abdelrahim 14; Jensen 17). Aunque ambas orientaciones estan politicamente

muy lejanas entre si, en el sentido en que valorizan lo que plantean como hechos
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historicos de forma contraria, las dos comparten las mismas ideas de base, sobre todo
respecto a la naturaleza, y el discutible presupuesto de ahi viene, de que efectivamente
el ser humano realmente ha logrado, en algunos casos, separarse de o dominar su
ambiente “natural”.

La tercera corriente, la genealdgica-nodal, partiria desde la nocién de que no
hay civilizacion antes de la civilizacion, ya que este vocablo (como varios otros) no
emerge para describir algo existente sino para prescribir como las cosas han de ser. Esto
no presupone un consenso en torno al concepto, sino un cambio de foco hacia lo que se
instaura —a partir de determinados elementos que no se articulaban como bajo el mismo
ideario— y no como se caracteriza. En otras palabras, se trata de una orientacion critica
que busca desenterrar e interrogar las condiciones de emergencia de una idea mas que la
idea en si. No elaboraré mayormente pues, la presente tesis adopta un enfoque que se
acerca mas a esta corriente (junto con algunos aspectos de la primera), mas no como un
eleccion meramente voluntarista, ya que, en menor o mayor medida, el enfoque
adoptado en los estudios sobre los cuales la presente se sostiene —Benveniste, Elias,
Mazlish, Svampa, etc.— también interrogan las practicas y nociones que sirvieron de
trasfondo de, o que fueron encausadas por, el concepto en cuestion.

Finalmente, la cuarta corriente, consiste en la o las civilizaciones concebida
como herramienta de analisis, principalmente por estudiosos de macro procesos
historicos, como los mencionados Arnold Toynbee y Samuel Huntington, o Fernand
Braudel, el prolifico historiador de la escuela de los Annales quién fue “de los pocos

historiadores que quiso validar en ciencias sociales el término de civilizacion™ (Taboada
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171). Este uso del concepto toma las sociedades complejas y las convierte en unidades
mayores; mayores porque comparten rasgos con sociedades vecinas con las cuales se
pueden categorizar en bloques que constituirian las distintas civilizaciones. Asimismo,
dicha orientacion es la que mas se asemeja al uso de la palabra en las instancias
relaciones internacionales (el didlogo o choque de civilizaciones), en el periodismo que
relata sobre el anterior y en el hablar coloquial en muchas partes del mundo. Los
investigadores que han asumido este enfoque tienden a aplicar la “palabra maestra”,
como plantea Binoche, anacronicamente a la multiplicidad social a lo largo del mundo
tanto diacronica como sincronicamente. Aun asi, si bien no cabe duda sobre el valor e
importancia que tiene el analisis de los procesos historicos a un nivel regional (pues, las
sociedades nacionales no existen a un vacio) este enfoque tiene la tendencia de
reproducir las logicas de civilizacion desde su emergencia, pues, por mas que se intente
pluralizar el concepto, la vara es siempre una idea trasnochada de “occidente” —sobre
todo en su variante “moderna”— con la cual todo se compara.

Existen muchas maneras de clasificar estas corrientes. Por ejemplo, las primeras
dos, la romantica-psicoanalitica y la naturista-primitivista cabrian bajo una logica de la
civilizacion como fuerza domesticadora mientras que la genealdgica-nodal y la
analitico-historica coincidirian en el enfoque de la complejizacion social. No obstante,
la civilizacidon no se reduce domesticacion ni tampoco a complejizacion social; hay otra
forma de ordenar las corrientes de pensamiento al respecto, la que que resulta muy
operativa. Por consiguiente, la propuesta de esta tesis en cuanto a como abordar el

concepto, frente a las maneras en que ha sido estudiado, es la de devolver la civilizacién
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a sus tiempos y espacios, de forma genealogica, pensandola en conjunto con la veta
alemana. La perspectiva romantica-psicoanalitica llega a complementar la genealdgica-
nodal, por la simple razén de que lo que se instala en el siglo XVIII francés (ideario
apropiado en el siglo XIX latinoamericano) no seria una busqueda por el progreso en el
sentido efectivo, a pesar de la retdrica que afirma semejante proposito. Como plantea
Marcuse, hay un tipo de “progreso historico” que se escapa a las instituciones de la vida
“civilizada” —algo a medio caballo entre la represion y el instinto desenfrenado, que
vehiculiza el instinto hacia una pulsion por la vida (204)— el cual puede proyectarse
hacia futuras relaciones productivas no basadas en la represion civilizatoria (216). Por
ende, lo que efectivamente se instaura a partir del siglo XVIII es una forma de control
pulsional que seria represiva en su nucleo. Cuando inicialmente surge el concepto, el
mundo feudal y absolutista estaba llegando paulatinamente a su fin, por lo que quienes
detentaban el poder social se empefiaron en asegurar —esfuerzo reflejado en el
pensamiento de éstos segun hemos visto en los estudios de Binoche, Karmy y Mazlish—
de que importantes aspectos del antiguo régimen permearan esta transformacion de las
sociedades. En otras palabras, como sefiala Norbert Elias en E/ proceso de la
civilizacion, fueron los mismos comportamientos denominados “civilizados” de los
cortesanos y aristocratas que se impusieron en los circulos burgueses que estaban
tomando las riendas del poder (140).

Entonces, en términos de como se entiende la civilizacion en esta tesis, de
acuerdo al mismo marco tedrico expuesto en el capitulo anterior —por lo que la presente

acotacion viene especificando el contenido conceptual albergado en el armazén tedrico—
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aqui se propone un enfoque que aline la perspectiva genealdgica con la psicoanalitica,
fundamentalmente porque estas dos corrientes en conjunto permitirian abordar la
civilizacién no como un hecho que simplemente estd ahi, sino como una radiografia de
los factores constituyentes del pasado que componen y aquejan el presente.

Por el contrario, si pensamos la civilizacién como todo acto humano organizado
y colectivo que altere la naturaleza a su antojo, estamos operando con la problematica
idea de que sea posible existir por fuera del mundo natural, de que nuestro
desenvolvimiento social no es una evolucion sino el exilio de un paraiso perdido. Peor
aln, en términos practicos, el enfoque naturista podria tener el efecto de clausurar las
posibilidades de hacer politica comun, otorgandole a la “naturaleza” un estatus
trascendental y ahistérico. Por otra parte, si pensamos la civilizacion como una
categoria de andlisis historiografico que se da por sentado, correspondiendo a una cosa-
en-si, en el mejor de los casos se trataria de un adorno de cuestionable utilidad o, en el
peor, de la reproduccion de una ldgica basada en la violencia estructural —violencia que
opera en las sombras mas que en las plaza publicas de antafio— del capitalismo global.

Es este ultimo punto el que quiero destacar antes volver al contexto
latinoamericano, pues ya son varios los que han vinculado la nocion de civilizacion a la
violencia pues, el progreso que se ha pregonado en nombre de la civilizacion ha ido de
la mano con la consolidacion de los estamentos de las sociedades capitalistas, asi como

el imperialismo que estas mismas han proyecto hacia fuera.
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Desde adentro, esto no solo se limita a pensar las multitudes como amenaza al
orden moderno-capitalista® como lo que vimos a finales del siglo XIX con Gustave Le

3

Bon, sino a partir de la misma civilizacién “universal”. Como sefiala Juan Goberna
Falque, en desmedro de la heterogeneidad que se da en una sociedad cualquiera, la
civilizaciéon se ha mostrado como “un proyecto de sumision identitaria de todos y cada
uno de los individuos que presuntamente forman parte de ella” (“;De qué” 208). Es
decir, los integrantes de una comunidad formal (una nacidn, etc.) definida como una, o
parte de la, civilizacion no tendrian mucha opcidn que de ser lo que les dicen que son de
acuerdo que la civilizacion que supuestamente formarian parte, pues, ya nacen dentro de
un entramado social jerarquizado y previamente definido en términos del imaginario de
lo propio y lo ajeno; este fenomeno Goberna Falque lo llama la “funcién
enmascaradora” de la civilizacién, en el sentido en que “civilizaciéon ha sido casi
siempre, en todas las lenguas, patrimonio casi exclusivo de unos cuantos individuos,
aquellos que forman el grupo que capitaliza en un mayor grado la esencia cultural de la
comunidad” (“;De qué” 209).

Ademas, en el plano internacional, como sefiala Brett Bowden, ha existido una
nocion teleoldgica de la historia de la humanidad como motor de lo que ¢l denomina un
“liberalismo expansionista” que opera bajo la forma del colonialismo (“The Empire” 6).

Este plantea que la idea de civilizacion universal —que alcanza su apogeo con los

trabajos sobre civilizaciéon de Frangois Guizot— marca un hito epistemoldgico que

! Dos cosas que no se reducen la una a la otra, como sefiala debidamente Santiago Castro-Goémez (E!
tonto 12) aunque, histéricamente, se han dado de forma conjunta en los paises del norte global que
mantuvieron imperios colonialistas, en donde la nocion de civilizacion emergio.
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condiciona la l6gica del imperio hasta la tesis de Huntington después de la caida de la
Unioén Soviética (“The Empire” 1-3). En otras palabras, aunque las ciencias sociales
empezaran a hablar de un relativismo cultural frente a la pluralidad de “civilizaciones”
que observan como objeto de estudio, con las tesis de Huntington —que reconoce esta
“diferencia civilizatoria”, pero la despoja de la igualdad valorica del relativismo— esta
pluralidad se entiende, como una mezcla casi extemporanea, una marcha de la historia
hegeliana en donde las otras civilizaciones no son sino vestigios de un pasado agotado
pero no apagado. En esta concepcion de pluralidad, la historia universal y singular
queda intacta, constituyéndose como la vara con la que se comparan los “otros” para
validarse (Goberna Falque, “De qué” 199-201).

Es mas, buena parte de lo que Bowden, Goberna Falque y otros han tratado de
criticar procede de lo que Hamid Dabashi ha denominado como una reemergencia del
pensamiento “civilizatorio” durante las tltimas décadas del siglo XX. Este plantea que
el interés por volver irreflexivamente a la civilizacion, como concepto explicativo del
mundo, se debe a una postura defensiva del capitalismo moderno tardio, es decir, un
intento vano por rescatar la configuracion del capital y de la cultura iniciada en el siglo
XVIII, con las primeras formulaciones del concepto (245-246). Esta tesis (y lo que se
desprenda de ella) busca contribuir a la critica a esta tendencia de pensamiento.

Ahora bien, antes de ver la civilizacion de los letrados en la siguiente seccion,
veamos como el concepto fue evolucionando en el contexto latinoamericano. En
América Latina, la perspectiva disciplinar, o la de campos especificos de saber y

conocimiento, transitdé por los mismos caminos en términos generales, dado el aspecto
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internacional de la composicion de dichas esferas de discusion e indagacion™. Por eso,
ahora vamos a dejar de lado la civilizacion como objeto de estudio para volver a la
misma como concepto de debate (es decir, concepto que excede a un determinado
campo) siguiendo los derroteros del vocablo en el ambito intelectual. En este sentido,
segun el mencionado texto de Hernan Taboada, la nocion de una pluralidad civilizatoria
también calé hondo en América Latina, a tal nivel que el filésofo mexicano Leopoldo
Zea retom6 la nocion de Rusia y Espafia como entidades regionales “situadas «al
margen del Occidente»” en varias de sus reflexiones filoséficas de mediados del siglo
XX (182-183). Ahora, dicho proceso de pluralizacion del concepto de civilizacion
también remonta a la fin de siecle, particularmente a la produccién intelectual que el
nuevo siglo XX inaugura.

Ya con el antecedente de la pluralizacion de civilizacion desde, al menos, el
mencionado texto de Le Bon de 1895 sobre los correlatos de la psicologia de las masas
y los cambios “civilizatorios”, se percibe este cambio en otras partes del mundo,
incluyendo América Latina. No es que sea la primera vez que la civilizacion de forma
sustantivada (una o las civilizacion[es]) se haya enunciado, sino que antes se referia
primordialmente a particulares manifestaciones en el espacio y el tiempo de una
totalidad conocida como “civilizacion™; basta ver el ejemplo en la proxima seccion de
Andrés Bello cuando habla sobre la antigua Grecia como “una civilizacién naciente”

para darse cuenta de que ya existia un uso metaforico de la palabra como algo vital, en

> A modo de ejemplo, tal vez la menos obvia, es que incluso la veta romantica-psicoanalitica —o
alemana— es impensable sin el protagonismo de América Latina, siendo Argentina uno de los pocos
lugares en el mundo de continuo desarrollo del pensamiento psicoanalitico).
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términos de crecimiento y desarrollo, no tan lejos de lo que plantearia (en parte) Le Bon
alrededor de un medio siglo después. Ademas, entre los mismos intelectuales letrados,
contemporaneos de Bello, se observa una ‘“nacionalizacion” del concepto en donde
éstos se referian a la civilizacion de cada pueblo (Taboada 184). No obstante, no hay
indicios de que la pluralizacion que va a caracterizar el concepto a partir del siglo XX —
que consideraba las masas marginales, culturas mas alld de la occidental, etc.— esté
presente en el discurso de los letrados de mediados del siglo, sino, mas bien, pareciera
ser una retdrica similar a lo que sefiala Goberna Falque en cuanto al uso plural francés
del siglo XIX en donde hubo una civilizacion humana que se manifestaba de diferentes
formas en los distintos paises. (“De qué” 199).

Ahora, con el advenimiento del siglo XX, vamos a ver un uso que le otorga el
estatus de civilizacidon a grupos humanos fuera de la “marcha” progresiva de la trama
del occidente, en el sentido dual de las masas —marginadas y temidas por las clases
dirigentes, y analizadas cada vez mas por las ciencias sociales— dentro los paises
imperiales, asi como de las culturas “otras” de las que la naciente etnologia y
antropologia que se ocuparia. En América Latina, existen notables ejemplos que dan
cuenta de como la pluralizacion efectiva de “civilizacion” tomo forma en textos
firmados por importantes intelectuales. Estos podria dividirse entre aquellos textos de la
primera mitad de siglo que buscaban complejizar la idea de civilizacion tal como existe
dentro de América Latina definiendo asi una identidad propia, y aquellos que, de 1950
hasta los afios 70 del mismo siglo, apuntaban a una diferencia civilizatoria en América

Latina, respecto a si mismo al igual que a Europa “occidental”.
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Para esta primera época, el historiador intelectual chileno, Eduardo Devés, ha
senalado que la produccion intelectual estuvo marcada por un fuerte “ciclo identitario”
que tomo distintas formas de acuerdo al momento y al entorno. Lo que si distingue esta
época de lo que le antecede y lo que le sigue es su abandono del suefio modernizador en
términos de la modernidad europea y, por eso, su apertura hacia “lo propio” (Tomo I 25:
97) en el sentido regional. No obstante, en vez de ser obviada junto a la modernizacion
eurocéntrica, la civilizacion permanece como palabra clave en estos nuevos idearios,
concepto que les permite desarrollar sus respectivas tesis sobre lo propio americano, ya
sea en general o con una nacién en particular como ejemplo). Al respecto, hay tres
textos de interés: Ariel/ (1900) de José Enrique Rodd, Raza chilena (1904) de Nicolas
Palacios y La raza cosmica (1925) de José Vasconcelos. En este contexto intelectual,
obras como las tres mencionadas entretejen una discursividad en donde la civilizacién
como concepto plural encuentra terreno fértil, una traducibilidad™ que se empalma con
estos esfuerzos por plantear una diversidad civilizatoria sincronica, y a veces relativista
que se tensiona con los centros metropolitanos.

El factor determinante fue la emergencia del arielismo; etiqueta puesta al
movimiento intelectual de fines del siglo XIX que se condensa en el ensayo —hoy en dia
obra clasica— Ariel del uruguayo José Enrique Rodd de 1900. En un contexto en donde
el mando imperial, que ya habia pasado de Espafia y Portugal a Francia e Inglaterra,
estd cada vez mas cayendo en manos de Estados Unidos, Ariel que busca resaltar los

valores “latinos” en contra del pragmatismo y utilitarismo “anglosajones” emanando de

53 : : iz .y
En este concepto nos adentraremos en la siguiente seccion en torno a la traduccion de los letrados.
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la potencia industrial —y cada vez mas agresiva con la anexion de Puerto Rico— al norte.
El impacto del Ariel y el circulo intelectual en el que Rod6 estaba inserto sirve para
fraguar la ruptura en la logica nocional detrds del vocablo en el contexto intelectual
latinoamericano. Esto es porque, si los letrados de mediados del siglo son “la
generacion de los civilizadores, con Domingo F. Sarmiento a la cabeza” (Devés, Tomo [
11) en el sentido prescriptivo —es decir, utilizando la civilizacién en pos de algun
resultado social deseado— los letrados de principio del siglo XX adoptan una orientacion
mucho mas descriptiva, identitaria en este caso —partiendo con los textos de José Marti
o Paul Groussac en los ultimo afios del siglo XIX como antecedentes (Devés, Tomo [
33)- la que se presta para pensar lo propio™ como una apertura hacia lo socialmente
dado, pero histéricamente ignorado, desembocandose en planteamientos de lo mestizo y
el aporte de América Latina en la humanidad por venir. Ahora veamos cémo el
concepto de civilizacion es tratado en algunos textos claves del siglo XX
latinoamericano.

Primero que todo, para evitar reduccionismos, cabe sefialar que la obra de Rodo
—al igual que las otras obras que comentaremos a continuacion— despliega un conjunto
de ideas complejas, de cara el siglo entrante y el rol de la juventud en el futuro de las
sociedades latinoamericanas, que no se agotan en el tema en cuestion. No obstante,
respecto a lo que nos interesa para el presente recorrido, Ariel inaugura una discusion de

pluralidad civilizatoria, tan solo cinco afos después de la publicacion de la obra de Le

54 .. . . . ,

Quisiera dejar en claro que, al decir que estos pensadores buscan pensar lo propio, no esté planteando
que se trate de una representacion trasparente, pues las descripciones tienen una incidencia en lo que
relatan sobre todo cuando hay intereses identitarios de por medio.
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Bon en Francia, la que contrapone el “utilitarismo norteamericano [...] que quiere
imponérsenos como suma y modelo de civilizacion” (Rodé 104) a “los americanos
latinos— una herencia de raza, una gran tradicion étnica que mantener” (Rod6 81), ya
que no es sOlo una cuestion del poder militar de esa emergente potencia, sino su
conquista de los imaginarios culturales en el mundo, sembrando asi una “nordomania”
en el continente sur. A lo largo del ensayo, las formulaciones de “aquella civilizacion” y
“nuestra civilizacion” —diferenciadas sincrénicamente— se repiten varias veces,
intercaldndose fluidamente con nociones singulares y universales como modo de vida
en donde prima el cultivo del buen gusto y perfeccionamiento como parte de la
“elegancia de la civilizacion” (Rodd 45-46), asi como el relato diacrénico de los
antecedentes evolutivos sobre los cuales se habrian edificado la civilizacion moderna (la
unica que disponia de semejante palabra), a saber: “el alfabeto, que da alas de
inmortalidad a la palabra— nace en el seno de las factorias cananeas y es el hallazgo de
una civilizacion mercantil” (Rodo 106).

A contrapelo de la postulacion de una raza y/o cultura “latina”, Nicolas Palacios,
unos cuatro afos mas tarde despliega su tesis sobre la particularidad del chileno como
una mezcla de “godos” y “araucanos” que habria tenido €éxito por una supuesta comuin
psicologia que comparten estas dos “razas”, tan alejadas geograficamente (Palacios 37).
Si bien, desde el titulo Raza chilena, esta claro de que el estudio se enfoca en una
realidad nacional, este libro se situa entramado en los debates entre intelectuales
latinoamericanos de la época de como pensar lo propio frente a los centros

metropolitanos (Devés, Tomo I 74; 86; 99).
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En términos de “civilizacion”, Palacios —aunque no menciona el vocablo con
mucha frecuencia— situa su planteamientos sobre la “raza” en una jerarquia civilizatoria
(es decir, hay muchas razas que se encuentran con menor o mayor grado de
civilizacion). El intelectual chileno tiende a hablar del concepto en singular, pero si
menciona /as civilizaciones en algunos momentos; por ejemplo: “Todas las grandes
civilizaciones que registra la historia han florecido en pueblos matriarcales gobernados
por castas indigenas o razas extranjeras patriarcales [...] Todas las civilizaciones que
han nacido bajo ese régimen han decaido y muerto” (300). Aqui hay un claro uso
leboniano®, en el sentido en que su analisis racial se presta lo lleva a opinar sobre la
incidencia “bioldgica” en la decadencia de las civilizaciones (309-310). Sin embargo,
Raza chilena descansa primordialmente una nocion singular y universal, pues la
relatividad que a veces tienen las civilizaciones remite, en ultima instancia, a un
trasfondo analitico unificado, a saber: “En las razas matriarcales que han llegado a la
civilizacion [...] los signos de matriarcados aparecen hoy muy atenuados” (306;
subrayado mio);

Por su parte, Jos¢ Vasconcelos plantea una tesis de una raza iberoamericana —
ibero para alejarse un poco de la polaridad de lo latino versus lo sajon, que no deniega,
que pero busca llevar mas alla— con implicaciones universalizantes de una quinta raza
mestiza que emergeria en América Latina, por su diversas fuentes que no son solo

latinas, sintetizando lo mejor de las demds ‘“‘cuatro razas” (blanca, roja, negra y

3> Mas alla del analisis de la influencia de ciertos idearios que circulaban por el mundom apareciéndose
en otros textos de forma implicita, Palacios si estaba al tanto de las tesis de Le Bon, ya que el pensador
chileno lo menciona al final del libro (330).
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amarilla), superandolas asi como una “raza cdsmica”. Como sefiala Eduardo Devés, La
raza cosmica es una obra que simultdneamente revindica aspectos del latinismo arielista
de Rodd y el identitarismo racial de Palacios (Tomo I 99). El texto del ensayista
mexicano tiene harto en comun en el plano conceptual con el de Palacios, en el sentido
en que parten de un similar marco analitico de darwinismo social, imperante en ese
entonces a una escala mundial. Aun asi, Vasconcelos, —recordando a Rodd con su
sentencia de ¢l acepta los avances del europeo blanco, “pero no su arrogancia” (s.n.)—

” en tanto saber imperial y

intenta separarse del “darwinismo spenceriano
metropolitano, que no se sostiene como marco para entender las transformaciones de lo
humano, ya que este Gltimo no se agotaria en la biologia.

En cuanto a la “civilizacion”, Vasconcelos usa la palabra mas seguido y mas
frecuentemente como una nocién plural, dando cuenta asi de la transicion paulatina de
“la civilizacion” hacia “las civilizaciones”, la que sigue su camino durante los 20 a 25
afios que lo separa de las obras de Rod6 y Palacios. Especificamente, Vasconcelos
tiende a favorecer la idea de civilizaciones en el sentido comparativo y contemporaneo
de sociedades avanzadas. Sin embargo, éste no deja de aludir a “la civilizacion” en su
sentido decimononico en algunas instancias; por ejemplo: “Una religion como la
cristiana hizo avanzar a los indios americanos, en pocas centurias, desde el canibalismo
hasta la relativa civilizacion” (s.n.). Sin embargo, aqui la nocion se despliega

13

mayoritariamente como una simultaneidad de varias civilizaciones, a saber: “se

% Aqui Vasconcelos alude a Herbert Spencer, el cientifico social inglés que inicia la corriente de
“darwinismo social”, es decir, la aplicacion la teoria de la evolucion bioldgica a I ambito de lo social.
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combate todo imperialismo, poniéndole enfrente una ciencia superior, una civilizaciéon
mas amplia y vigorosa” (s.n.).

Con estos antecedentes intelectuales de la primera mitad del siglo XIX, no
resulta sorprendente que —al calor de la ola de descolonizacion, principalmente, de los
antiguos imperios britanico y francés— el uso del concepto de civilizaciéon, como una
doble nocion (singular y plural) se vuelva una practica comin en la produccién
intelectual de la primeras décadas que siguen a la Segunda Guerra Mundial. Como
plantea Eduardo Devés, las oleadas identitarias de la primera mitad del siglo se iban
desvaneciendo con la intensificacion de dicha guerra (Tomo II 14). Luego de ésta,
emerge un identitarismo menos nacionalista y mas estatal bajo el concepto, —mas
econdmico que cultural- de “desarrollo”, dando paso asi a una postura activa (y no
reactiva) al imperialismo de la postguerra (Tomo 11, 22-23). Santiago Castro-Gomez y
Oscar Guardiola Rivera también plantean que éste fue una época en que las ciencias
sociales se institucionalizan en América Latina, emergiendo asi con una pretension de
asesorar a los gobiernos nacionales e instancias internacionales, como la CEPAL o
UNESCO, con sus conocimientos dispuestos a sostener politicas publicas. El efecto de
esta reorientacion es que el tema de la cultura —donde la civilizacién siempre tenia un
protagonismo— se ve como un epifendmeno de la economia o de la estructura social (Cr.
Castro-Goémez, La reestructuracion xxxviii). En este contexto, el concepto de

civilizacién cobra mucho menos importancia —se hunde sélo para reemerger los afios

90



1970°’- salvo en la notable excepcion de los textos volcados al analisis y critica del
colonialismo, tanto en el plano internacional como intra-estatal (lo que algunos
llamaran “colonialismo interno™*). Dos ejemplos claves de apropiaciones propositivas
del concepto serian en el marco de la critica del legado del colonialismo serian: el
Discours sur le colonialisme (1955) de Aimé Césaire™ y La revolucion india (1970) de
Fausto Reinaga.

Ambos textos subrayan el conflicto (es decir, conflicto y no “choque”) de
diferencia civilizatoria que el entramado colonial ha sostenido. No es que éstos no se
distingan entre si, como los de Vasconcelos y Palacios; sin ir mas lejos, Reinaga ya
habra abandonado el marxismo cuando escribe La revolucion india (Reinaga 39),
mientras Césaire —en francés y en la década que sigue a la guerra— termina su Discurso
apelando a una revolucién proletaria como una manera de superar la “civilizacion
europea”, la que ha fraguado la dominacion de la clase burguesa (Césaire 74).

Al respecto, Césaire también toma la civilizaciéon en ambos sentidos que hasta
aqui hemos esbozado. En términos de la civilizacién como pluralidad, éste denuncia a
viva voz las atrocidades cometidas por la civilizacién “occidental” en nombre del

avance de este ultimo, destacando la contradiccion segun la cual se hablaba de las

T A eso volveremos en la segunda parte de este capitulo sobre los antecedentes latinoamericanos que
prefiguran una critica latinoamericanista de corte postcolonial, en donde varios aspectos
metonimicamente vinculados a la nocion letrada decimonoénica de civilizacion vuelven a jugar un papel
importante.

*¥ Grinor Rojo plantea que este concepto fue acuiiado por Pablo Gonzalez Casanova en 1963 y luego
ampliado por otro académico mexicano, Rodolfo Stavenhagen, en 1965 (“Borges, Davi Arrigucci Jr. y
yo” 61).

> Aunque muchas veces América Latina se entiende como hispano o luso-américa, yo incluyo el caribe,
sobre todo el caribe francofono, como parte de lo que aqui se entiende como América Latina. Es mas,
Eduardo Devés también sitiia la produccion intelectual de martiniqueses como Césaire y Frantz Fanon
como parte de la critica “neocolonialismo” que aqueja a América Latina, como el Discurso de Césaire
siendo un ejemplo destacado (Tomo II 96-99).
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atrocidades de los nazis con toda normalidad porque lo que hicieron durante la guerra
era en contra de los mismos hombres blancos de dicha civilizacion (14); las masacres
coloniales aparentemente no merecian semejante reaccion emocional. Pero Césaire
también plantea la civilizacion como un objeto que define ciertos tipos de
comportamiento —la nocién universalizante que remonta al siglo XVIII francés— los que
implican estar en sociedad con los demads, cuando afirma que entre la colonizacion y la
civilizacion la distancia es “infinita” (10) o, incluso, que habria que estudiar como la
colonizacién opera “descivilizando” al colonizador (12)%.

Reinaga, por su parte, solo menciona el concepto en singular en citas a
importantes filosofos modernos como Kant y Schopenhauer y de pensadores criollos en
América Latina (13-4), marcando asi un limite que deja el uso de /a civilizaciéon como
residuo de la prepotencia racista de la Europa moderna. Reinaga, en cambio, habla de la
multiplicidad de las civilizaciones para insertar al indio, su conocimiento y su sociedad
—es decir, el indianismo como doctrina politica— como una alternativa de la dualidad de
opciones entre el capitalismo y el comunismo, calificando a ambos como doctrinas
como eurocéntricas y destructivas (perspectiva forjada, eso si, en una etapa mas
avanzada de la guerra fria), afirmando que: El “ama llulla, ama stia, ama khella” es la
ley mas sabia que ha salido de la conciencia del hombre. Ninguna civilizacion ha
llegado a tamafia cumbre en la practica de “su”, moral social. [...]jHe ahi la estupenda

diferencia y el heroismo sublime del hombre del Ande! (39).

%0 parafrasis mio, del francés.
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Con estos dos ejemplos ya estamos entrando en otra época, la de los 60 y 70,
antesala para la emergencia de la critica postcolonial, la cual interrogaremos en la
segunda parte de este capitulo. Por eso, aqui dejaremos el andlisis del vocablo de
civilizaciéon para ver en qué consiste la civilizacion como concepto letrado
decimononico, y como este mismo vuelve ocupar un rol importante en las humanidades

latinoamericanas/latinoamericanistas contemporaneas.

La civilizacion latinoamericana como una traduccion letrada
En esta seccidn, interrogaremos la composicion de la civilizacion letrada decimondnica,
como una extension y ampliacion del concepto euro-francés del siglo XVIII con sus
especificadas locales, en otras palabras, como una traduccion. En este sentido, el
objetivo es saber qué es lo que queremos rastrear en el corpus en los siguientes
capitulos, no como una cosa sustantiva a que se pueda apuntar, sino una légica que se
hace patente mediante un discurso colectivo. Si lo ultimo da la sensacion de algo
gratuitamente opaco, consideremos la siguiente afirmaciéon del mismo Domingo
Faustino Sarmiento, cuya obra Civilizacion y barbarie inmortaliz6 la discursividad en el
que ¢l y sus contemporaneos se desenvolvian: “Pero toda civilizacién, como las
religiones mismas, es generalizadora, propagandista, y mal creeria un hombre que no
deseara que todos creyesen como €1.” (95; subrayado mio). Lo anterior no es para decir
que esta cita aislada sea representativa de ideario colectivo, ni mucho menos que la
civilizacién sea simplemente una chapa —una palabra elegante para adornar otra cosa—

sino que el bagaje nocional que arrastraba el concepto les sirvido como herramienta para
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fraguar un orden transicional entre dos periodos dotandolo de un sentido de ruptura y
una configuracion simbolica estable que, a su vez tenia suficiente flexibilidad como
para permitir férreos desacuerdos entre los mismos élites post-independentistas que
encabezan dicha transicion. Lo que demuestra la cita de Sarmiento es que los letrados
estaban suficientemente conscientes de esa flexibilidad (flexibilidad que no le quita
potencia) que era posible burlar del concepto del que tanta tinta se derramaba en aquel
entonces.

Pero antes, si bien ya hemos establecido un marco teérico en el capitulo anterior,
haremos un recorrido de dos conceptos mas para situar lo anterior: la cuestion de los
“letrados” y la “traduccion”, es decir, —dado que ya hemos teorizado la traduccion— el
rol de ésta en la escritura de los primeros.

Existen, en el fondo, al menos dos maneras de entender a los intelectuales
letrados, las cuales, si bien muchas veces se entienden como fundamentalmente
opuestas, cobran una complementariedad importante para los objetivos de esta tesis. En
especifico, Julio Ramos, en Desencuentros de la modernidad en América Latina,
sostiene que los letrados serian, por excelencia, aquellos intelectuales-escritores
decimononicos que trabajaban en conjunto con el poder estatal; en donde escribir y
gobernar formaban parte de un mismo proyecto (con la mayoria de éstos ejerciendo
cargos politicos o funciones estatales junto con su desempefio intelectual). Aun asi,
dicha funcién se complejiza a fines del siglo —con escritores como Rodo y sobre todo el
cubano José Marti— cuando los intelectuales se tensionan con las instituciones estatales,

se profesionalizan y despliegan una literatura que operaria con mayor autonomia como
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institucion estética propia (Ramos 132-142). Por otra parte, cinco afios antes, Angel
Rama, en La ciudad letrada, despliega una nocion de los letrados que radica mas en el
poder de la letra, que en los sujetos que la vehiculizan (o el campo en el que éstos
estaban insertos) en un momento historico u otro; en la realizacion del espacio urbano a
partir de un suefio de orden (23), el que corresponde a un sector del poder que, si bien
no goza del apoyo popular que habrian tenido los distintos virreyes y después
presidentes, ha mostrado una tremenda capacidad de adaptarse a las distintas
transformaciones sociales (52-53), de tal manera que Rama apunta a una continuidad de
dicho poder desde la refundacion de Tenochtitlan (actual Ciudad de México) hasta la
realizacion de la ciudad de Brasilia en 1960 (17).

Ahora, claro esta que varios estudios han tomado la critica de Ramos al trabajo
de Rama como dos concepciones contrarias del quehacer letrado. Un ejemplo de eso
seria el trabajo de Alejandra Bottinelli-Wolleter en el que sefiala que mientras Ramos
indaga en la formacion de una literatura latinoamericana como campo profesionalizado,
Rama se refiere al manejo de la letra como parte del poder factico de las sociedades
latinoamericanas, independiente de las transformaciones epocales y, por eso,
reduccionista® como para entender la especificidad del poder letrado (56).

No obstante —sin ningun afan de obviar estas diferencias importantes y crear una
falsa imagen armodnica de un debate real— la complementariedad a la que yo me refiero

es que si uno aborda la cuestion a los letrados sin el objetivo principal de entender su

%! Bottinelli-Wolleter sefiala que, aparte de Angel Rama, este tipo perspectivas también se debe al trabajo
del historiador Tulio Halperin Donghi (54). Este estudio deja en claro que ella se enmarcaria en una
tradicion que se acerca mas al trabajo de Julio Ramos.
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produccion intelectual desde las logicas escriturales en las que estaban inmersos, la
diferencia entre estas dos perspectivas se vuelve menos determinante, asi invitando a la
posibilidad de encontrar puntos de convergencia donde normalmente no los habria. Esto
es porque las distinciones entre el concepto planteado por el ensayista puertorriqueiio y
el del uruguayo, no hacen sino fortalecer el especifico argumento aca desplegado, pues,
si bien hay cambios contextuales no menores, como sefiala Ramos, los letrados de
mediados del siglo XIX podrian entenderse precisamente como aquellos que operan en
el apogeo (o justo antes del ocaso) del poder de la letra —y por ende una época de gran
protagonismo de éstos— generando asi una tradicion con la que los intelectuales
venideros habran de confrontar, una continuidad que ha identificado Rama con
particular nitidez. En otras palabras, estos letrados de mitad de siglo fraguan un legado
intelectual, con sus concomitantes nociones y tematicas, al que los intelectuales
latinoamericanos y latinoamericanistas han de responder de una u otra, desde el
contexto propio, sin lugar a dudas, pero a partir de una tradicion que les excede.

Por otra parte, con respecto a la traduccion, dejando de lado un momento el
psicoanalisis con el que se reflexion6 sobre la traduccion en el capitulo anterior,
dirijamos la mirada, ahora, a lo contrario, a la accion manifiesta y asumida por los
letrados con fines socioculturales y politicas. En otras palabras, aqui quisiera demostrar
la medida en que los letrados han de pensarse como traductores y, al menos buena parte
de, la escritura letrada como traduccion. Eso si, lo que hay que considerar es que con
“traduccion”, aqui me refiero en conjunto a dos cosas que suelen hablarse por separado,

es decir: la traduccion como la traslacion de textos de un idioma a otro, asi como la

96



transferencia y transformacion de ideas y formas expresivas provenientes de la
intertextualidad en la que los intelectuales se encuentran inmersos.

Primero que todo, fue Gertrudis Payas —en su “estudio preliminar” a la reedicion
(también realizada por ella y su equipo) de la Biblioteca chilena de traductores (1820-
1924) de José Toribio Medina— la que recalcé la importancia de la traduccion en aquel
momento, en donde el debate politico de las nacientes republicas giraron
considerablemente en torno a aspectos lingliisticos, tales como la adquisicion de libros y
el proceso de publicacion (57-59) y de una reforma de las reglas ortograficas que
pudiera dar cuenta de la ruptura con Espafa, que la que compartian el idioma (51). La
traducciéon no era ajena a estos esfuerzos, sino que solia jugar un rol protagdnico;
muchas veces en la tapa de los libros traducidos el nombre del traductor aparceria de
forma mas prominente que el del autor “original”® (Payas 31). Ademas, esta misma
Biblioteca contaba con entradas de textos traducidos —traduccion “propiamente tal”—
por Andrés Bello, Francisco Bilbao (360) y Domingo Faustino Sarmiento (367), tres de
los letrados que comentaremos a continuacion. En el fondo, la traduccion ocupaba un
rol tan importante en el quehacer de los letrados que Payas tilda esta actividad como
una forma de “militancia intelectual” (37), y con razén.

Pero esta traduccidon no se limitaba a la “reproduccion” de textos en castellano,
sino a la apropiacion de conceptos, idearios (de los cuales la “civilizaciéon” forma parte)

y, por supuesto, formas estéticas. Es justamente eso lo que plantea Friedhelm Schmidt-

62 Cabe sefialar que los letrados de mediados del siglo trabajaban en una época previa al Convenio de
Berna de 1886, el marco juridico internacional que rige, hasta hoy en dia, los derechos de autor
(Basalamah 271-272).
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Welle en un estudio sobre la traduccion del romanticismo europeo a América Latina,
usando el letrado argentino Esteban Echeverria como un caso. Aqui las traducciones en
cuestion no se reducen a una relacion de texto a texto sino que serian las obras mismas
de Echeverria, como la muy conocida El matadero, las que comunican ciertas ideas de
la “modernidad” europea de forma singular y recontextualizada (121-122),
estableciendo asi un romanticismo no se vea como antipoda del liberalismo, la
modernidad o el progreso, sino un complemento de éstos en la construccion de una
estética nacional (123-125).

La traduccidn también atraviesa la obra de Domingo Faustino Sarmiento. Segun
Ricardo Piglia, en el Facundo, “la oposicion entre civilizacion y barbarie se condensa y
se resume en esa escena donde esta en juego la traduccion,” (15). Alli el argentino
radicado en Chile despliega un uso ostentoso de idiomas extranjeros en citas que
aparecen a lo largo de la obra, pero sobre todo, en el hecho de que cada capitulo
comience con una epigrafe a algun autor europeo destacado de la época.
Fundamentalmente, es “el manejo y la apropiacion de la cultura europea” el que le
asegura a Sarmiento la legitimidad de hablar en nombre de la civilizacion (Piglia 16).

Pero, al igual que lo que Schmidt-Welle sefiala con la obra de Echeverria, la
traduccion en Sarmiento no ha de entenderse como algo limitado a una operacion de
reproduccion textual, sino como una ldgica escritural, incluso en el sentido de la
“autoria” propia, no sélo en “traducciones”. En este mismo sentido Berthold Zilly, el
traductor del Facundo de Sarmiento a aleman, sostiene que en el mismo esfuerzo

“civilizatorio” opera la traduccion. En un articulo titulado “Civilizar es traducir” en
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Humboldt —publicacion electrénica del Instituto Goethe destinada a lectores
sudamericanos— éste relata lo que es traducir una obra tan atravesada por la traduccion,
afirmando que “En varios trechos del Facundo, el autor se dedica a procedimientos
intelectuales muy préximos a los del traductor, mediando entre lenguas y culturas”
(s.n.). Otro investigador aleman ha reparado en lo mismo, sefialando que Sarmiento
mismo admite en Recuerdos de Provincia (1850) que su manejo de la cultura euro-
occidental se desenvuelve “traduciendo el espiritu europeo al espiritu americano, con
los cambios que diverso teatro requeria” (Nelle 70).

No obstante, son pocos lo que han identificado el nexo entre traduccion y
civilizacién en la escritura letrada, mas alla de un autor u obra particular. Una notable
excepcion es la Historia del libro en Chile (pais de procedencia, pero sobre todo de
acogida, de varios letrados), en la que Bernardo Subercaseaux plantea que, con los
letrados: “Subyace la idea de que la traduccidén es la manera mas prolija de leer; los
libros producidos en el occidente europeo son para los cruzados herramientas
insustituibles en la batalla por la civilizacion” (86). Otra excepcion, aunque desplegada
de forma mas anecddtica dentro de una argumentacion multifacética sobre el poder
letrado, es la obra que ya se menciond mas arriba de Angel Rama, La ciudad letrada.
En ella, el uruguayo plantea que un aspecto importante del quehacer letrado que
consiste en el despliegue de distintos “codigos lexicales paralelos y diferentes que
origina un sistema de equivalencias semanticas” (48), afiadiendo que “Este mecanismo
hace del letrado un traductor” (49: destacado mio). Pero para Rama —aunque, a

diferencia de Subercaseaux, estad pensando en un periodo que parte mucho antes del
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siglo XIX y que sigue hasta mediados del XX— en dicha labor traductologica se puede
percibir “la conciencia del letrado de que esta desterrado en las fronteras de una
civilizacion cuyo centro animador (cuyo lector también) estd en las metropolis
europeas” (49-50; destacado mio). Fue esta misma produccion textual la que extendid
estas fronteras hacia América Latina, en donde la civilizacion ‘“universal” sufre
transformaciones realizadas desde los margenes, sin que su centro se perdiera. En otras
palabras, la traduccién (en el amplio sentido) terminaria siendo claramente un fenémeno
generalizado en el quehacer intelectual letrado a mediados del siglo XIX, pero también
lo es especificamente en la formulacion de civilizacion en América Latina.

Pero volviendo a las obras y autores individuales —a modo de transicion— es
importante sefialar que el aporte singular de cada escritor letrado contribuyd a la
formacion colectiva a este objeto (un objeto lleno de contradicciones y desacuerdos en
su composicion) que estamos denominando la nocién letrada decimonoénica de
civilizaciéon. Un importante ejemplo se halla en el trabajo de Andrea Pagni, quien
afirma, en sintonia con los estudios citados hasta aqui, que para los letrados de aquella
época la traduccion era “parte fundamental del proceso de construccion de identidades
culturales nacionales” (340). Pero, lo nos seria particularmente de interés del trabajo de
esta traductdloga argentina radicada en Alemania es su andlisis de la traduccion
realizada por Andrés Bello del poema “Los jardines” de Jacques Delille, y como ésta se
tensiona con otras formas traductologicas de plantear la civilizacidon por parte de los

letrados.
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Durante las casi tres décadas de avecindamiento en Inglaterra, el venezolano de
nacimiento y chileno de adopcion también se dedicaba a la labor traductiva. Pero esta
traduccion resulta particularmente llamativa, partiendo desde la curiosa, por no decir
sintomatica, eleccion; Delille también era traductor, y publicé en 1769 que, para él, la
traduccion servia para la transformacion del contexto propio, a través de la lengua, la
que experimenta un mayor desenvolvimiento al importar la riqueza de las lenguas
extranjeras (Lefevere 37). El poema Les jardins describe la llegada del jardin inglés a
Francia, el que funciona como un espacio idealizado para la aristocracia que busca huir
de las revueltas sociales engendradas por la Revolucion. Pero el jardin en Delille ya es
una traduccion conceptual del de Inglaterra, en donde caracteriza el ideal de los
romanticos ingleses de la naturaleza como aquella que no fue transformada por la
Revolucion Industrial (Pagni 348). Sin embargo, en la interpretacion fraguada por
Bello, una traduccion que muchos considerarian una version por las libertades que éste
toma, “el jardin aristocratico de Delille, la naturaleza transformada por el arte en un
sentido ‘natural’, se lee en clave de campo como fuente de riqueza del individuo y de
los nuevos Estados hispanoamericanos” (Pagni 349). En otras palabras, de manera
parecida a los mismos fisiocratas franceses (cuyo socio Mirabeau acufia el concepto de
civilizacioén), pero dando un paso mas alla, “Bello considera que en América la riqueza
estd en el campo y que en el campo esté el futuro de las nuevas naciones” (Pagni 348).

Aqui, la naturaleza se plantea como algo “utdépico”, y por ende,
“complementario de la civilizacion” (Pagni 349). En cambio, segun Piglia, en el

Facundo es Europa “el lugar de la utopia”, pues la civilizaciéon de Sarmiento, un
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entramado que también incluye a ¢l, “estd corroido, desde su interior, por la barbarie”
(17). La posicion intelectual de Bello, evidente en la interpretacion de Pagni de su
traduccion de Delille, coloca a éste en el lugar del ejemplo de civilizacion que la
poblacion ha de seguir. Ademds, con su gramatica normativa, Bello busca formar a
“sujetos disciplinados; sujetos de la ley” sometidos a un orden que encuentra su
correlato en el “buen” uso del lenguaje (Ramos 102-3); un modelo de civilizaciéon que
se contrasta considerablemente con el uso ostentoso de la “alta” cultura europea por
parte de Sarmiento en donde “la erudicién tiene una funcién magica” (Piglia 17).

Entonces, con eso, haria falta detenernos en esta constelacion discursiva, en
donde los distintos caminos traductivos —eso si, sin sugerir que estos no tuvieran
repercusiones, como minimo, en la estética y la educaciéon— convergian en un comun
objetivo: la civilizacion. Si bien no pretendemos ninguna exhaustividad, esto podria
arrojar luz sobre como este concepto se discutia en la época. Por eso, en las proximas
lineas, haremos un breve recorrido de la civilizacion de los letrados, como objeto
forjado por éstos a través de la traduccidon, considerando cuatro de las obras
preponderantes de la época, a saber: el “Discurso pronunciado en la instalacién de la
Universidad de Chile” (1843) de Andrés Bello, Sociabilidad chilena (1844) de
Francisco Bilbao, Facundo. Civilizacion y barbarie (1845) de Domingo Faustino
Sarmiento y Bases y puntos de partida para la organizacion politica de la Republica
Argentina (1852) de Juan Batista Alberdi.

En un trascurso de menos de diez anos, se observa una seguidilla de

posicionamientos intelectuales letrados sustentados en una idea de civilizacion que estos
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textos van tejiendo discursivamente y traductoléogicamente, cuyo primer ejemplo es el
mismo Andrés Bello que acabamos de examinar en su calidad de traductor. Siendo el
primero rector de la Universidad de Chile, modelo para la universidad latinoamericana a
servicio de las republicas, éste inicia este armazon discursivo con su discurso inaugural
en la instalacion de la Universidad de Chile, el 17 de septiembre de 1843. Si bien se
trata de un evento publico y un discurso oral, sus palabras fueron publicadas como texto
ese mismo afio”. En multiples ocasiones, Bello vincula la mision de la educacion
publica (de la cual la universidad forma parte) y el desarrollo social con la continuacion
de una mision “civilizatoria” que se remonta a la antigiiedad “occidental:

(A qué se debe este progreso de civilizacion, esta ansia de mejoras sociales, esta
sed de libertad? Si queremos saberlo, comparemos a la Europa y a nuestra
afortunada América, con los sombrios imperios del Asia, en que el despotismo
hace pesar su cerro de hierro sobre cuellos encorvados de antemano por la
ignorancia [...] /Quién prendié en la Europa esclavizada las primeras centellas
de libertad civil? ;No fueron las letras? ;No fue la herencia intelectual de
Grecia y Roma, reclamada, después de una larga época de oscuridad, por el
espiritu humano? (22; destacado mio)

Aqui se hace evidente que el rector inaugural propone una nocion de civilizaciéon mas
acorde con los primeros planteamientos iniciales de la Francia pre-revolucionaria, en
donde, més que progreso implica una uniformizacion de la conducta social como base
de cualquier progreso. Para eso, la educacion y, sobre todo, los cldsicos, son piezas
fundamentales: “Paso, sefiores, a aquel departamento literario que posee de un modo
peculiar y eminente la cualidad de pulir las costumbres” (“Discurso” 34). No obstante,

aqui es todo la traduccion vuelve al escenario, pues, para Bello (como para muchos

% Como lo nota Ivan Jaksic, editor y prologuista de una edicion del discurso de 2015, fue publicado como
folleto en 1843 y, luego, en el primero tomo de los Anales de la Universidad de Chile 1843-1844 (Bello,
“Discurso” 17)
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otros), la civilizacion tiene una doble faz; existe como algo evolutivo y universalizante
que se hereda o, por otras parte, como aquello que —en las respectivas naciones que
adscriban a sus ideales— hay que construir para cumplir con su promesa de orden y
mejoramiento; es decir, la diferencia entre algo que se es, o algo que se adquiere.

En este mismo sentido, el chileno-venezolano propone dos manera de traducir
que corresponden a estas dos maneras de entender la civilizacion, La primera se ve
claramente en el discurso en cuestion, cuando éste menciona que el estudio de literatura
y lenguas “nos pone en comunicacion con la antigiiedad y con las naciones mas
civilizadas, cultas y libres de nuestros dias; que nos hace oir, no por el imperfecto
medio de las traducciones siempre y necesariamente infieles” (“Discurso” 34;
destacado mio). Aqui, la traduccion sirve para transformar los clasicos de tal manera
que un publico general sin mayor educacioén pueda adquirir los bienes inmateriales de la
civilizacién, en una forma expresiva acorde a su realidad. No obstante, al no referirse a
quienes no dispongan de las herramientas culturales “civilizadas”, sino a sus pares
intelectuales, la necesaria “infidelidad” se vuelve impedimento para quienes ya
“pertenecen” a la civilizacion, los que leerian los clasicos para aprender de una herencia
supuestamente propia. Tal es el caso en el texto “La Iliada", traducida por don José
Gomez Hermosilla”, un texto de, al menos, 14 afos antes del “Discurso” de 1843,
Alli, uno se encuentra con la “ruda civilizaciéon” (Obra 380), el trasfondo de una
practica humanista-clasicista propia, y no un insumo para la cohesion social, por eso

Bello sefiala que “la fidelidad, [...] es el primer deber del que traduce. En la version de

%% Este texto forma parte de sus estudios inéditos durante su estadia en Londres (1810-1829), encontrados
y publicados postumamente (Bello, Obra 579).
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un poeta tan antiguo, deben dejarse ver los vestigios de candor que caracterizan a una
civilizacion naciente” (Obra 387).

Por otra parte, el afio siguiente, Francisco Bilbao publica su Sociabilidad
chilena, con tan solo 21 afios de edad. De forma mucho més emancipatoria que Bello, el
joven intelectual elabora un ensayo que critica el retraso en su pais natal por su
insistencia en no dejar atrds la tradicién colonial, que, a su juicio, seria espanola,
catdlica, medieval, “oriental” y —por extension metonimica— barbara (Bilbao 59). Esta
claro que, por oposicion a dicha tradicion, el horizonte a que éste apunta es uno de los
derechos sociales, una sociedad moderna y liberal, inspirada en la Revolucion francesa;
o en otras palabras, “la civilizacion”. De hecho, desde la primera linea del texto, Bilbao
pone el concepto al centro del debate, sefialando que Chile adolece de las dificultades
caracteristicas de “las épocas transitorias de la civilizacion” (58).

En Bilbao también se opera un enfoque traductologico en su formulacion de
civilizacion, pues propone una relacion de continuidad —y no de copia o reproduccion—
con el pensamiento francés fuera de Francia, diciendo que: “La edad nueva estallo en
Francia; luego, eslabonemos nuestro pensamiento revolucionario al pensamiento
francés de la revolucion” (69). Este entusiasmo dice relacion con la importancia de
transformar a los sujetos marginalizados en sujetos de derecho, y de ahi su radicalidad.
Por ejemplo, éste sentencia que “El servicio doméstico no es contrato” puesto que
genera una relacion de siervo-amo y no trabajador-propietario, donde los potenciales
agravios pueden presentarse ante tribunales, mientras que en la primera situacion “El

testimonio del pobre no vale, no es persona” (68). No obstante, no s6lo es que su
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progresismo no salga de lo marco de una imposicion civilizatoria, sino que lo reafirma,
senalando que: “La conciencia del derecho libre, que da el derecho de defenderlo y
propagarlo para convertir en individuos libres a los que no lo son, es decir derecho de
civilizar” (88; destacado mio).

Si bien, el estado de derecho tiene un dejo de contencion social hacia las masas
urbanas en Bello, este texto temprano de Bilbao lo tiene también, pero en relacion a lo
que ¢l considera los sectores retrogrados y anti-liberales del campo, en donde el huaso,
indigena, espafiol y catdlico resisten una liberalizacion de la sociedad y cultura (78-79).
En el fondo, —al igual que en Francia y el anti-clericalismo que su Revolucion
establece— la iglesia es vista por algunos (como los fisiocratas de mediados del XVIII)
como baluarte del orden social civilizado, y por otros como lo contrario de la
civilizacién y generadora de la barbarie pues, aunque Bello sostenga que todas las
verdades “se tocan”, en el sentido de una complementariedad * (“Discurso” 22-23), para
Bilbao algunas verdades se contradicen, cancelandose entre si.

No obstante, de nuevo, la diferencia y la pugna —por lo real y consecuente que
sean— no hacen sino fraguar el marco en el que la traduccion letrada de civilizacion se
escenifica. Por ejemplo, como sefiala Alejandro Fielbaum, con respecto a Bilbao y
Domingo Faustino Sarmiento:

mientras alli el oficialista Sarmiento lee la autoridad conservadora aliada con el
progreso, el opositor Bilbao considera, desde Santiago, que el nuevo orden
sigue recayendo en el autoritarismo. Ese diferencia, sin embargo, parte de un

65 A diferencia de lo que podria entenderse como un rotundo rechazo a la iglesia, o una ambivalencia
contextual (dependiendo del tipo de catolicismo), por parte de otros letrados, Ivan Jaksic sostiene que la
conviccion de la importancia del aspecto religioso en Bello le da a su obra “un sello particular a la
civilizacion” (Bello 10).
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supuesto conceptual comun: afirmar la civilizacion, denegar la barbarie. (165;
destacado mio)

Ahora, detengdmonos en esta obra tan canonizada en las letras latinoamericanas,
la que salié en 1845 en una serie de entregas en El progreso, periddico dirigido por el
mismo Sarmiento. En tan solo dos afios desde del discurso inaugural de la Universidad
de Chile, la preponderancia del concepto como vocablo aglutinador de un comun
discurso se ve reflejada como un hecho consumado en su Facundo. Civilizacion y
barbarie. A estas alturas, ya no cabe duda sobre lo central —y lo asentado que esta—
dicho concepto para entender el mundo de los letrados, pues, si bien la obra de
Sarmiento contiene el fervor de una retorica persuasiva como la de Bello o Bilbao, se
desenvuelve con un extenso descriptivismo que recuerda a la etnologia y antropologia
que emergeria a finales del siglo; un detallado retrato que cobra vida dentro de las
coordinadas civilizatorias que Sarmiento intenta llevar a sus ultimas consecuencias.
Pese a lo anterior, no hay mucho al respecto que se pueda citar desde el Facundo —
podria resultar hasta banal— pues, la palabra “civilizacion” atraviesa la obra entera desde
el titulo, como un marco binario que sirve para entender por qué las sociedades
latinoamericanas no han podido salir de la “barbarie” luego de las independencias y
alcanzar una modernidad como la de Francia o Inglaterra. Para ello, Sarmiento ofrece el
arquetipo de Facundo Quiroga, el abatido caudillo provincial, como un modo y logica
de gobierno que llega hasta la presidencia de facto del gobernador Juan Manuel de
Rosas —a la vez autoritaria y popular— quien supuestamente salvaguarda las tradiciones
culturales y politicas rioplatenses, las cuales, para Sarmiento, no constituirian sino

vestigios del “atrasado” y decadente imperio espafiol, o también el enaltecimiento de la
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vida rural (de gauchos, indigenas, etc.), la que éste vincula al imaginario orientalista®:
“es preciso ver estas caras cerradas de barba, estos semblantes graves y serios, como los
de los arabes asiaticos, para juzgar del compasivo desdén que les inspira la vista del
hombre sedentario de las ciudades” (Sarmiento 24).

Sin embargo, la perspectiva narratoldgica del observador se intercala con una
abierta postura que sitia la civilizacidn —prescriptiva, pero también ironica y
ambiguamente autorreferencial- como marco no s6lo de entendimiento, sino también de
produccion de un acervo cultural que representaria lo que entendemos hoy en dia como
“América Latina” (palabra no utilizada todavia en estos textos®”). En otra palabras,
estamos frente a una encuadernacioén conceptual que se habria hecho, al menos en parte,
a propdsito y no inconscientemente. Volviendo a la cita de Sarmiento mas arriba, de que
la civilizacion, como la religion, es generalizadora y propagandista, el siguiente pasaje
de Facundo demuestra una manifestacion concreta de esta afirmacion —la que podria
parecer como anécdota a primera vista— en el caso de la produccién textual de
Sarmiento y sus interlocutores contemporaneos:

Si un destello de literatura nacional puede brillar momentdneamente en las
nuevas sociedades americanas, es el que resultard de la descripcién de las
grandiosas escenas naturales, y sobre todo, de la lucha entre la civilizacion
europea y la barbarie indigena, entre la inteligencia y la materia: la lucha
imponente en América. (27; destacado mio)

% Con orientalismo, aqui se refiere a la obra homonima de Edward Said, quien identifica tres
manifestaciones de este fendmeno que se concretiza en el seno del imperialismo moderno: 1) un campo
académico con el oriente como objeto de estudio; 2) un imaginario cultural con consecuencias
epistemoldgicas y ontologicas y) las formas institucionales de relacionarse con el “oriente” (2-3). Si bien
las tres estan estrechamente interrelacionadas, el orientalismo de Sarmiento tendria que ver la segunda, un
bagaje cultural que le hace vincular la civilizacion con lo “occidental” y la barbarie con lo “oriental”.

7 No obstante, aunque la palabra América Latina no se encuentre en ninguno de estos textos de entre
1843 a 1852, tampoco resulta totalmente anacronica, pues fue introducida al Iéxico latinoamericano a
partir de 1856 a través de la produccion textual de letrados exiliados en Francia de la misma generacion,
uno de los cuales siendo precisamente Francisco Bilbao (McGuinness 88).
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Del Facundo en adelante, la nocion de civilizacion como eje conceptual letrado, con
todas sus particularidades latinoamericanas que le otorgaron las traducciones letradas,
ya forma parte de un comtn lenguaje. Entonces, no ha de resultar sorprendente que otro
letrado de renombre —Juan Bautista Alberdi— interlocutor prolifico con, al menos,
Sarmiento, articule sus ideas en su Bases y puntos de partida para la organizacion
politica de la Republica Argentina en clave civilizatoria, publicado desde su destierro
chileno en 1852, de esta forma:

Con la revolucion americana acab6 la accion de la Europa espafiola en este
continente; pero tomo su lugar la accion de la Europa anglosajona y francesa.
Los americanos de hoy somos europeos que hemos cambiado de maestros: a la
iniciativa espafiola ha sucedido la inglesa y francesa. Pero siempre es Europa
la obrera de nuestra civilizacion. (87; destacado mio)

Ahora bien, es importante aclarar la posible confusion que puede traer una cita aislada
donde aparece el uso sustantivado de “nuestra” civilizacion. Pero mas alla de la retérica
propia del argentino, todo lo que se nombra como civilizacion o civilizado a lo largo de
libro es de origen euro-occidental; negando asi una pluralidad civilizatoria, como es
comun hoy en dia. De hecho, el texto esta repleto de afirmaciones que revelan el mas
descarado desdén del autor para todo lo que no sea europeo®, por ejemplo, en referencia
a poblaciones de mayoria indigena en el interior, sostiene que “De Chuquisaca a
Valparaiso hay tres siglos de distancia” (86).

En resumen, la obra de Alberdi viene a fraguar casi diez afios de obras que

hicieron de la civilizacién un objeto de discusion inter-textual; quién o qué cosa cupiera

68 : . . . . ,

Los dichos de los cuatros autores muestran semejante desdén —discursos que hoy calificarian como
racistas, y con razoéon— pero en Sarmiento, Bello y sobre todo en el igualitario de Bilbao, esto se ve de
forma atenuado, relativo y/o ambiguo.
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dentro del concepto era tema de intenso debate, pero mientras mas los pardmetros del
concepto se cuestionaban, més se ampliaban, desembocandose asi en un marco nocional
y discursivo propio letrados de la época. Esto se nota con la manera en que Benjamin
Vicuiia Mackenna —uno de los mas jovenes de la generacion de los anteriores— en un
discurso de 1856, sentencia con toda confianza y naturalidad que “La era de la
Independencia queda cerrada. La era de la Civilizacion esta, pues, desde hoy abierta.”
(Subercaseaux 57).

Para ir cerrando, cabe hacerse dos preguntas: por un lado ;por qué hablar de esta
discursividad como una traduccioén? y por otra ;para qué sirve dicha traduccién en su
contexto de produccion?

Respecto al primer interrogante, el que atafie directamente a la postura propia
del que escribe, puedo decir que un analisis traductologico permite justamente ir mas
alla del enfoque binario con el que se viene estudiando la produccion letrada; es decir,
entre la idea de unos intelectuales eurocéntricos —hijos de colonos— que hacian caso
omiso de la poblacion autdctona para construir una sociedad en la imagen de la
modernidad europea por imposicién o, en cambio, de unos verdaderos adelantados,
precursores del pensamiento critico actual que sentaron las bases de un quehacer
intelectual latinoamericano dentro de un escenario de tensiones y ambigiiedades de una
cultura “occidental” que se independiza del centro metropolitanos de donde ésta emana.
Este binarismo no es tan distinto de la recepcion dicotomica de las obras —ya
canonizadas en las letras latinoamericanas— de Angel Rama y Julio Ramos sobre la

produccion letrada (mencionada mas arriba en referencia al trabajo de Alejandra
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Bottinelli-Wolleter, el cual es sintomatico de una tendencia mayor). Es que ambas
posturas son correctas, y tomadas aisladamente, también reduccionistas. Entonces, para
no contribuir a las inagotables debates latinoamericanistas que giran en torno a los polos
de la “copia” y la “originalidad” —posturas cuestionables en cualquier contexto,
considerando que la cultura y el pensamiento no se crean ex-nihilo— esta tesis aborda el
concepto de civilizacién como una traduccion, es decir, un concepto acuiiado allende las
fronteras que continua a partir de una transformacion situada.

Por otra parte, para saber por qué habra tenido sentido traducir la idea de
civilizacién al contexto intelectual latinoamericano, primero, antes de ofrecer una
respuesta, es importante anadir un ultimo concepto traductologico, el cual, a su vez,
ayuda a esclarecer el proceso de traspaso entre el contexto de emergencia de la idea de
civilizacion y el de los letrados latinoamericanos de mediados de siglo XIX, a saber: la
traducibilidad. Segiin Walter Benjamin, la traducibilidad de una obra consiste en dos
factores: 1) “que entre el conjunto de sus lectores la obra encuentre un traductor
adecuado”; y 2) “que la obra, en su esencia, consiente una traduccidon y, por
consiguiente, la exige, de acuerdo con la significacion de su forma” (128). Y si bien
aqui no estamos hablando de una obra, sino un concepto, podemos concluir que la
civilizacién gozaba de una alta “traducibilidad” en el sentido de encontrar en América
Latina a gente mas que adecuada para asumir la tarea traductologica, asi como un
contexto intelectual que habra beneficiado de su utilidad conceptual para articular un
esfuerzo comun. Ademas, como sefala Lawrence Venuti, la traducciéon ha

historicamente servido en la construccion de comunidades —y aqui estoy extrapolando la
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nocion de comunidad al &mbito nacional y regional— estableciendo lo propio a partir de
elementos extranjeros (469); si los letrados vieron la herencia espafiola en su propia
poblacion como antitesis de la civilizacion, la traducibilidad benjaminiana se vuelve
clave para entender a los letrados como un conjunto de lectores con una sensibilidad
comun, los que luego buscan extender esta misma hacia el establecimiento de
comunidades nacionales, pero no a partir de la “materia prima” (textos eruditos, obras
“clasicas”, etc., muchas veces en otros idiomas), sino a través de materiales
transformados por medio de la traduccion.

De acuerdo a lo anterior, quisiera reiterar que este aspecto comtun no presupone,
de ninguna manera, un acuerdo o consenso alguno entre los mismos letrados. Sin
siquiera atender a las diferencias entre sus textos, el ideal de la construccion de una
serie de republicas modernas en América Latina frecuentemente chocoé con la
realpolitik de las alianzas politicas —tanto regionales como nacionales— y con los
movimientos sociales. Por ejemplo, mientras Bello y Sarmiento estuvieron cercanos a
las autoridades®, Bilbao y Vicuiia Mackenna se vieron obligados a permanecer afios en
el exilio por su participacion en la Revolucion de 1851, en contra del mismo gobierno
de presidente Manuel Montt. En otras palabras, aunque en algunos momentos éstos
estuvieran en bandos armados opositores, nunca salieron de forma significativa (al

menos no en esa época) de los parametros de un comun marco discursivo.

% Como sefiala Ivan Jaksic, “Bello y Sarmiento estaban igualmente comprometidos con el orden
portaliano, y con las politicas de Montt, pero diferian en cuanto a los métodos de conseguir los fines
deseados” (181). Ademas, esta claro que, para algunos exiliados argentinos —como Sarmiento y sus
alabanzas en el Facundo de la libertad de prensa en Chile (6)— el autoritarismo portaliano era un mal
menor, si no derechamente un mal necesario para ellos y sus proyectos de oposicion exilica al gobierno
de Juan Manuel de Rosas.
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Entonces, volviendo a la segunda pregunta: ;a qué fin sirve la traduccion letrada
de “civilizacion” en el ambito latinoamericano, mas alld de un cierto prestigio que
podria haberles otorgado a sus adeptos como concepto vanguardista de la filosofia
politica europea de aquel entonces? Sirve, a mi modo de ver, para generar un concepto
que vehiculice un gatopardismo en las sociedades latinoamericanas, el que —siguiendo a
lo aludido por Rama— permiti6 la continuidad de una matriz de poder constituida en la
colonia pero temporalmente por fuera de este periodo que tanto desprecian y buscan
superar todos los letrados, cada uno a su manera.

Aqui el gatopardismo se entiendo en el sentido de la novela Il gattopardo, de
Giuseppe Tomasi di Lampedusa, donde dicha expresion —que hoy forma parte del
Iéxico coloquial- fue acunada. Publicada en 1958, y luego llevada al cine en 1963, el
libro se ambienta en la unificacion de Italia —a partir de un conglomerado de distintos
reinos, ducados y pequeias republicas todavia feudales en su mayoria— en donde sucede
una especie de continuidad entre el antiguo régimen y el estado unificado “moderno”.
En otras palabras, una vez que las noblezas locales pierden su supremacia sistémica,
mantienen de facto gran parte de sus privilegios sociales en el orden estatal nuevo, en
donde las relaciones sociales no transforman junto con la politica. De ahi que se hable
del “gatopardismo” como una expresion que da cuenta de las transformaciones politicas
que efectuan cambios en el imaginario y en lo simbdlico —los referentes discursivos y
conceptuales que caracterizan un orden politico— sin tocar, muchas veces al proposito,

la estructura profunda; o sea, como el joven Tancredi le explica a su tio de la vieja
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guardia aristocratica: “Si queremos que todo siga como estd, es preciso que todo
cambie” (Tomasi 20).

Los letrados buscaron desechar todo el sistema politico colonial, se esforzaron
por construir una sociedad moderna y liberal como buena parte del mundo “occidental”
de mediados del siglo XIX (exceptuando, como vimos, Italia). Pero la relaciéon con
quienes serian los peones, los marginados, los “subalternos”, no s6lo no cambia para
muchos, sino que se empeora en algunas instancias. Con el siglo XIX latinoamericano,
tanto los cambios como las continuidades son radicales. Y lo que sirve en este contexto
para suturar esta contradiccion es el poder transformativo de la traduccion, la que hace
v deshace equivalencias naturalizando aquello que antes era extrario.

Ahora, de acuerdo a la misma novela, no toda la nobleza estaba de acuerdo con
esta apuesta por redefinir su existencia con el fin de no cambiar su forma de vida, pero
lo que esta claro es que —tal vez con algunas notables excepciones como el caso de
Francisco Bilbao mas adelante en los afios 1850 y 607°— los letrados en su incesante
esfuerzo por levantar sociedades modernas en América Latina, no buscaron empoderar
a los sectores marginados —su forma de liberalismo republicano no era ni populista (ya
sea caudillista, o0 no) ni proto-comunista— sino hacer que la misma élite intelectual
permaneciera ejerciendo el poder (de la letra) durante la reptiblica que detentaba desde

el orden colonial. Se trataba de superar un orden politico a partir de una matriz de poder

" Si bien hemos mezclado a Bilbao como parte de un grupo inicial de “civilizadores”, su produccion
posterior a Sociabilidad chilena muestra un importante cambio en donde se da cuenta de las
contradicciones de la Revolucién francesa cuando, por ejemplo, Francia mantiene sangrientas
administraciones coloniales de ultramar, asi como las de otros paises, como Estados Unidos, que tenia
explicitas ambiciones imperiales en América Latina (35-36 Corvalan Marquez).
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que se constituyd durante el mismo; de ahi que se pueda hablar de un gatopardismo
realizado por medio de la traduccion.

Con todo, las tres vertientes sefaladas en el capitulo anterior —las que
rastrearemos en los capitulos siguientes— se encuentran fraguadas en esta traduccion
letrada. Pero cabe recordar que —aunque los albores del concepto de civilizacion,
formulado por una élite de terratenientes de la nobleza francesa antes de la revolucion,
dan cuenta de un cierto grado de atavismo, de jerarquia perene y de rechazo al
“desorden” de los sectores urbanos populares— el vocablo permea la revolucion francesa
extendiéndose asi como pieza fundamental tanto del progresismo moderno como del
imperialismo colonizador. Y fue esa idea, junto con la maleabilidad de su contexto
inicial, la que llega a América Latina, a contexto favorable para su recepcion. Miradas
desde esta perspectiva, las contradicciones no son sino operativas para los letrados de
mediados del siglo XIX, quienes encuentran en dicho concepto su debida traducibilidad.

Mas adelante, la impronta que deja la omnipresencia del concepto (en tanto
vocablo) es que se instala, y luego perdura, en una serie de binarismos que siguen una
valorizacion dicotomica —bueno/malo’'— los que se caracterizan en estas tres vertientes,
o manifestaciones sintomaticas, que aqui se reiteran: la espacial (oriente/occidente), la
temporal (moderno/pre-moderno) y la politica (liberal/despotico). Por ejemplo,
volviendo a los pasajes citados arriba de las obras letradas entre 1843 y 1852, se pueden

apreciar explicitas referencias al elemento espacial en Sarmiento, temporal en Alberdi y

" Claro esta que esta dicotomia valorativa no impide de ninguna manera que aparezcan posteriormente
reapropiaciones y revalorizaciones; por ejemplo, el valor contestatario que tendria ser premoderno o
barbaro, etc. El punto es que se establece una dicotomia cultural que sirve como un antecedente con el
que se puede aliar y contra el que se puede rebelar de multiples maneras.
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politico en Bello. No obstante, como veremos en la seccién que sigue, el punto de esta
revision no es el de ofrecer una relectura de siglo XIX latinoamericano a partir de estas
obras, ni tampoco un analisis sincrénico de como circulaban estas ideas, sino justamente
interrogar cémo la civilizacion letrada nos llega hoy en dia, como un marco conceptual

que ambienta la elaboracion del corpus de la presente tesis.

La pervivencia explicita: o el marco en el que trascurre la vuelta a la

“civilizacion” implicita en el corpus
A parte de la necesaria contextualizacion del tema y de los conceptos, es importante
resaltar que esta tesis no es —no pretende ser— una reconstruccion historiografica del
discurso letrado decimononico. Primero que todo, esto se debe a que los objetivos son
otros, es decir: es mas relevante como el siglo XIX llega entenderse
contemporaneamente —el meta-discurso elaborado sobre dicho siglo— que interrogar
como efectivamente fue a partir de un trabajo de archivo (en el sentido mas
convencional de una coleccion de textos, no de reglas que condiciona el discurso en un
momento determinado, como sugiere Foucault), o de un rescate historicista del
contexto.

Mas bien, para completar el marco conceptual que se viene elaborando en este
capitulo, nos enfocaremos en cémo se lee el siglo XIX hoy en dia —como época
terminada pero lejos estar agotada— a partir de la curiosa ubicuidad del concepto de
civilizacion —a veces interrogado directamente, o otras veces mencionado como

anécdota— en textos que formarian parte del mismo ambito que nuestro corpus.
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Sin embargo, ;cudl es este ambito, o contexto, en el que la civilizacion de los
letrados cobra una importancia a tal nivel que se la pueda identificar incluso de forma
sintomatica; como una fuerza que obra en varios textos sin que se la nombre? Bueno, se
trata de un ambito de produccion textual algo disperso, con distinta nomenclatura segiin
las tradiciones institucionales que lo rotulen; pero lo que le da coherencia es que se
puede trazar una relacion dialdgica entre las diferentes localidades desde las cuales cada
quien escribe. Concretamente, dicho dmbito se entenderia, a grandes rasgos, como la
critica y analisis cultural —de disciplinas universitarias de las humanidades (sobre todo
literatura, pero con participacion también desde la historia, filosofia y sociologia)— en
América Latina empefiada en el estudio de las formaciones y debates intelectuales de la
region; o lo que se llamaria en otros lugares, sobre todo en paises angloparlantes, el
“latinoamericanismo” (ver nota 2). No es que el latinoamericanismo norteamericano sea
igual a la critica cultural y literaria en América Latina; es so6lo que estas discusiones
atraviesan estos campos heterogéneos y, a veces dispares, generando un ambito de
produccion textual fecundo y singular, pero también lleno de contradicciones y
tensiones. Si bien entraremos de lleno en este dmbito en el proximo capitulo, en la
medida en que se despliegue el andlisis, esta subseccion busca mostrar como la
civilizacion letrada decimononica se lee en algunos estudios latinoamericanistas —que
no son textos del mismo corpus por el hecho de que alli, como ya se ha dicho, la
civilizacién aparece como sintoma mas que objeto de estudio— de la misma época del

corpus.
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Para empezar, hay que tener en cuenta que el tema de civilizacion, incluso
cuando estd abiertamente al centro de la discusion, se aborda muchas veces como una
clave para interrogar otra cosa, estableciéndose asi —con algunas excepciones— como
parte del paisaje cultural, pero no como problema intelectual en si. Recordemos, mas
arriba, la afirmacion de Ricardo Piglia, de que la composicion binaria de civilizacion y
barbarie desplegada en la obra de Sarmiento seria una maniobra realizada mediante la
traduccion (16); dicha cita remonta a un texto escrito en 1980. Pero llegando al ultimo
afio del periodo que encierra nuestro corpus, 1990-2010, vemos una misma apreciacion
del traductor aleman, quien vincula el afan de civilizar con la actividad de traducir
(Zilly s.n.). En otra palabras, llama la atencion que el elemento novedoso en la obra de
los letrados (especificamente Sarmiento en este caso) sea la traductologia escritural,
dejando asi el marco discursivo civilizatorio por sentado, como algo casi banal. Y
justamente es esto lo que esta subseccion busca desentrafiar. No es que no haya estudios
que aborden el tema directamente —como objeto principal, o asunto recurrente con cierta
importancia para la cuestion principal— sino que ésta se vuelve la manera en que se
suele entender el discurso intelectual decimondnico desde hoy dia.

Por eso, para situar la importancia del concepto de civilizacion en el ambito
académico-intelectual contemporaneo, tendriamos que ver la medida en que -
independiente de que asi fuera o no durante el siglo XIX— la “civilizacion” de los
letrados adquiere el caracter de paradigma en la forma en que se nos presenta hoy, lo

cual no es menor considerando que el concepto de paradigma apunta a formas de pensar
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que se vuelven tan arraigados que se dan por sentado. Detengamonos en dicho concepto
para seguir leyendo la civilizacién como paradigma contemporaneo del corpus.

Thomas S. Kuhn, en su libro ya canodnico sobre las grandes revoluciones
cientificas denomina paradigma aquellos logros cientificos que instauran una serie de
premisas fundamentales que los miembros de una comunidad cientifica deben aceptar
para su trabajo se legitime por los mecanismos internos de la misma (11). Para alcanzar
el nivel de paradigma, el nuevo marco referencial tendria que cumplir con dos
funciones: 1) que los problemas y métodos sean novedosos y sin precedentes; y 2) que
sea suficientemente abierto para que en €l se puede abordar problemas de muy diversa
indole (10).

De ahi que no sea sorprendente la comlin extrapolacion del concepto a ambitos
de conocimiento y saber institucionalizado —como las humanidades— en donde, si bien
no muchos no se cifien al método cientifico moderno, la nocion de pertenencia a una
comunidad que determina sus propios parametros discursivos y de legitimacion aplica
de sobremanera. Por otra parte, la funcionalidad del concepto de civilizacion —tal como
lo hemos analizado hasta aqui— cumple con creces los dos requisitos de novedad y
amplitud, siendo un concepto permite una transicion donde las contradicciones se
justifican y un debate donde el desacuerdo no pone el jaque los parametros del mismo.

Claro estd que, seguin Kuhn, un cambio de paradigma no significa
necesariamente un cambio en el mundo (aunque eso si podria pasar después, en la
medida en que dicho paradigma se vehiculice hacia el ambito de las politicas publicas y

educativas). El mundo por fuera del ambito reducido de una élite intelectual (ya sea en
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los gabinetes ministeriales o en la torre de marfil) sigue relativamente igual a lo fue
antes del cambio de paradigma. Pero, simultaneamente, los investigadores empiezan ver
este “mismo” mundo de forma radicalmente distinto, pues su tnico recurso al mundo es
a través de sus practicas (111). Es mas, los necesarios procesos de reeducacion
institucional que vienen emparejados con un cambio de paradigma, hacen que el mundo
que los estudiosos ven a través del nuevo paradigma sea inconmensurable con ¢l que
habitaban anteriormente (112).

Considerando que la construccion de un paradigma muchas veces puede ser un
proceso lento —atravesando generaciones, con reveses y momento algidos a lo largo— el
didlogo con los textos letrados que existe hasta hoy en dia da cuenta de la importancia
de la discusion decimonénica sobre la civilizacion en la composicion intelectual
humanista-latinoamericanista contemporanea. En otras palabras, no es que todo lo que
se puede identificar al respecto se dé sin mencion directa; lo que esta tesis busca
mostrar —en un ambito discursivo acotado— es simplemente que la nociéon de
civilizacion tiene mas protagonismo y, sobre todo, mas incidencia, de lo que se le suele
reconocer. Por eso, a continuacién revisaremos una secleccion de textos
latinoamericanistas (o, al menos, de autores que han participado en discusiones
latinoamericanistas) de 1993 a 2002; textos y/o académicos con los cuales buena parte
de los autores de corpus de esta tesis estaria familiarizados, en pos de entender como el
tema de civilizacion reemerge en el contexto intelectual en cuestion.

Un primer ejemplo de interés seria el libro de 1993 de Bernardo Subercaseaux

(mencionado mas arriba) la Historia del libro en Chile. Si bien el trabajo se enfoca en
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aspectos tipicos de semejante historia —avances tecnologicas de impresion, politicas
publicas y la cultura lectora— el segundo capitulo, “Cultura liberal: formacién de una
sociedad lectora”, indaga en el contexto intelectual en Chile de mediados del siglo XIX;
un contexto en que, como ya hemos mencionado, las discusiones intelectuales tendian a
proyectarse a nivel regional, debido a la cantidad de letrados de otros paises que alli
vivian en aquella época. En el fondo, Subercaseaux tilda la actividad intelectual a partir
de 1840 como un esfuerzo social de cultivo y fomentacién de la “civilizacion”, a tal
nivel que el académico chileno plantea que estos letrados se veian a “si mismos como
cruzados de la civilizacion” (58; destacado del original).

Con este renovado interés por la preponderancia de civilizaciéon en el trasfondo
intelectual latinoamericano, no ha de sorprenderse que el afio siguiente se publique lo
que seria tal vez el libro que mas en serio ha tomado el tema hasta hoy en dia,
Civilizacion o barbarie: El dilema argentino, de Maristella Svampa. De hecho, el
trabajo de Svampa es el tnico libro latinoamericanista que mencioné mas arriba que han
desentranado la genealogia el vocablo en general, pues, el primer capitulo trata sobre la
emergencia del concepto en la Europa del siglo XVIII, mientras que el segundo hace,
precisamente, un recorrido del concepto en América Latina, antes de enfocarse en la
trayectoria de éste especificamente en Argentina durante el resto del libro.

Lo que la socidloga argentina deja en claro es el elemento aglutinador —tal vez la

unica que comparte esta premisa que resulta central para la presente tesis’’— del

" No es que no haya escritores que planteen una tendencia civilizatoria en el pensamiento
latinoamericano, pero éstos —por ejemplo el Caliban de Roberto Fernandez Retamar (a eso volveremos
mas adelante) o la misma Ciudad letrada de Rama (quien subsume la civilizacion al proyecto letrado)— se
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concepto que constituia un punto de convergencia mas aca de las férreas e importantes

diferencias; a saber:
Los pensadores més salientes del siglo XIX acometieron dicha tarea: José A.
Saco en Cuba, Mora en México, Lastarria y Francisco Bilbao en Chile,
Sarmiento, Echeverria y Juan B. Alberdi en la Argentina, los venezolanos
itinerantes Simon Rodriguez y Andrés Bellos, fueron los encargados de la
conversion de la mentalidad colonial en mentalidad progresista. Todos ellos
coincidian en el diagndstico y eran conscientes de que una nueva etapa se abria
antes sus ojos 'y que lo importante no seria ya tanto el triunfo de las armas sino
el progreso de las ideas, el cambio en las costumbres y en las instituciones; en
definitiva, aquello que constituia una nueva manera de enfrentar el futuro (35;
destacado mio)

Esta postura de un aféan civilizatorio compartido por todos los letrados de la época
cal6 hondo en los estudios (ya sean literarios o no) sobre la produccion textual de estos
mismos. Por eso, las preguntas que se hacian en otros trabajos posteriores no
cuestionaban la omnipresencia del concepto, sino que, mas bien, interrogaban el
funcionamiento de esta “palabra maestra” en la produccion literaria, o derechamente le
restaban importancia al citarla y luego soslayarla en el analisis posterior.

Por ejemplo, en una entrevista larga Ricardo Piglia del afio 2000, entrevista
alimentada por su extensa critica literaria, el novelista y académico argentino relata lo
llamativo que resulta el éxito del Facundo, ya que, resulta:

muy dificil explicar por qué un libro como el Facundo produjo el efecto que
produjo, porque muchos otros habian dicho ya lo mismo que él; uno encuentra
muchos textos contempordneos a Sarmiento que dicen exactamente lo mismo:
que la Argentina se tiene que europeizar, que hay que llevar la civilizacion al

concentran en una formacion intelectual que se despliega en conjunto con el poder imperante. Si bien ese
aspecto de la intelectualidad es importante de sefalar, en lo que yo coincido con Svampa tiene que ver
con una cierta preponderancia de civilizacion como comiin denominador del quehacer intelectual de la
época —lo que le daba sentido a esta actividad— y no una posicion tomada en torno a un determinado tema
de debate. Por eso esta tesis es deudora del trabajo de Svampa. No obstante, la presente busca llevar esta
misma idea un poco mas alla, para ver de qué manera tal marco ha sido, al menos parcialmente,
constitutivo de los debates latinoamericanistas contemporaneos, enfocandose en la cuestion postcolonial.
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campo, etc., etc. Pero ¢l lo dice de una manera unica. (Pellegrini, Monder y
Jeftanovic s.n.; destacado mio)

Lo curioso aqui es que —y con eso no me opongo al planteamiento que Piglia esta
desarrollando alrededor esa cita, de que Sarmiento si es un escritor bajo los parametros
contextuales de la época— el hecho de que “muchos” estén diciendo lo mismo, deje la
civilizaciéon como un mero lugar comun. Es decir, aqui lo importante no es la
originalidad o exclusividad de tal o cual concepto, sino la singularidad de la
formulacion de Sarmiento. Y estd bien. Pero si el enfoque no estd puesto en la astucia
imaginativa de quien escribe (como en el caso de la entrevista), sino en un mundo de
ideas en el que escritor esta inmerso (como en esta tesis), el lugar comin ya no aparece
como una banalidad; al contrario, el planteamiento de Piglia admite que, si bien las
formas y los efectos varian mucho de un texto a otro, muchos estdn diciendo
relativamente lo mismo, entonces, /como podria eso no incidir en futuras generaciones
de intelectuales latinoamericanos, asi como en quienes estudian su produccion desde
otras latitudes?

Un afio después, con el libro de Ivan Jaksi¢, Andrés Bello: La pasion por el
orden —uno de los estudios mas importantes sobre el chileno-venezolano— la palabra
aparece mas veces en las citas a Bello, y en las polémicas respuestas a ¢l en la prensa
del dia de otros letrados como Sarmiento, que en el texto mismo escrito por Jaksic.
Desde el prologo, el historiador chileno sefiala que, “En 1928, el critico literario
dominicano Pedro Henriquez Urefia se refiri6 a Bello como un «creador de
civilizacién»” (21); pero Jaksi¢ s6lo menciona el concepto algunas veces de paso,

extendiendo su sinonimia metonimicamente a cuestiones de progreso, educacion y
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politica lingtiistica (103). De hecho, lo mas sintomatico es que, al final, en el “indice
analitico” no hay ni siquiera una entrada para “civilizacion” (339), como si la hay para
“liberalismo” (343), a pesar de que el concepto aparece repetidas veces en citas a Bello,
Sarmiento y su contemporaneo José Victorino Lastarria. Ahora bien, cabe mencionar
que el académico chileno no tiene la obligacion de enfocar su estudio en dicho
concepto, pero llama fuertemente la atencidon que aparezca por doquier en el material
que ¢éste revisa en su libro, sin despertar mayor interés analitico, recordando asi al
planteamiento de Piglia de que simplemente era lo que “muchos decian”.

No obstante lo anterior, el periodo vio la aparicion de otros trabajos, como el de
Svampa, que si enfocaban su andlisis explicitamente en el tema de la civilizacién como
parte del discurso letrado decimondnico. Tal es el caso de la politéloga Cristina Rojas y
su libro de 2002 Civilization and Violence sobre la Colombia decimondnica. A través
del conocido planteamiento de que la “civilizaciéon” seria la expresion de “la
autoconciencia del occidente” (Elias 83), Rojas argumenta que la instalacion de ciertos
“regimenes de representacion” en Colombia permitieron relaciones sociales atravesadas
por una violencia simbdlica que de ahi sirviera como precursor para la violencia librada
en contra de quienes parecieran obstaculizar el proyecto civilizatorio de la élite
colombiana (xix-xx).

Esto es otro punto de convergencia con el trabajo de Svampa, ya que ésta sefala
el aspecto contradictorio de un concepto ordenador de la sociedad que buscaba acabar
con el oscurantismo religioso y absolutismo mondrquico operando a base de binarismos

que siempre presentan la civilizacion en contraposicion de alguna cosa coyunturalmente
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determinada como barbara, en donde “diferentes paises europeos, en nombre de la
unidad del género humano, se autoinvestirian de una «mision civilizadora» sobre los
pueblos juzgados menos evolucionados” (21-22). Es justamente este elemento, su lado
oscuro o “barbaro”, el que sirve de punto de partida para la investigacion acotada al
contexto colombiano de Rojas. En este sentido, la civilizacion seria un recorrido inverso
a partir de la respuesta a su interrogante del por qué dicho pais, al igual que otros de la
region, ha estado plagado de repetidas olas de violencia.

Aqui los binarismos de la civilizaciéon en contra todo lo que no quepa bajo el
rétulo de “civilizado”, desde el monarquismo medieval hasta el campesino analfabeto,
se plasman en la Colombia decimonodnica en una especie de, segun Rojas,
jerarquizacion con el criollo letrado en la cima. Aunque ellos ya ocupaban buena parte
de la élite social y clase gobernante de la nueva republica —en términos de realpolitik—
su produccion textual se encargaba de proyectar una imagen representacional que
extendia su subjetividad como ideal nacional hacia el futuro (51-52). Es que, para ella,
Bogota representaba la quintaesencia de una ciudad letrada, desde donde el proyecto
civilizatorio se podia asentar, sin que los letrados tuvieran que confrontar importantes
diferencias de perspectiva de sus pares (52-53).

Si bien podriamos continuar con varios otros ejemplos, el punto ha sido mostrar
la preponderancia del concepto letrado decimonénico —una preponderancia que no
siempre se traducia a una importancia otorgada por los estudiosos— en las
investigaciones latinoamericanistas desde las humanidades del mismo periodo del

corpus (1990-2010). Tal vez un buen ejemplo que sirve para coronar ese periodo de
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“omnipresencia con ambivalencia” para con la civilizacién de los letrados sea el del
Diccionario de estudios culturales latinoamericanos de 2009. De forma parecida a la
constelacion de textos que venimos revisando en esta seccion, el diccionario, con toda
la pretension enciclopédica que semejante obra tendria, no consta con una entrada
aparte para “civilizacion”; pero el concepto aparece en, al menos, siete entradas, de
temas de diversa indole, como “alteridad”, “canon” y “modernidad”.

Ademas, dicha tendencia ha continuado hasta hoy en dia. Por ejemplo, La lucha
por un pensamiento propio en Nuestra América de Luis Corvalan Marquez”> da cuenta
de una “corriente civilizatoria” a mediados del siglo XIX, emanando principalmente del
trabajo de Sarmiento y Alberdi (27-28). Si bien el libro despliega una reconstruccion
anacronica de una autenticidad u originalidad latinoamericana —dos nociones que
dificilmente se sostienen desde una mirada genealdgica o traductologica— de la que la
presente tesis se distancia, muestra una agudeza analitica al posicionar el discurso de
civilizacién como una de las matrices que impulsa el pensamiento latinoamericano de la
época y que deja una impronta que los intelectuales venideros tendran confrontar de una
manera u otra.

Entonces, con eso surge la pregunta, ;qué hacemos con un concepto que
atraviesa los textos letrados de mediados del XIX? Esta claro que no se debe ni hacer
una lectura literal del uso ostentoso de civilizacion, ni soslayarlo. Considerando que el
pensamiento, la critica, la filosofia y la literatura no existen independiente de la lengua

en la que estan formulados —eso si, sin decir de manera alguna que estén determinados

” Aunque el libro sale publicado en 2015, el capitulo en donde el autor habla sobre una “corriente
civilizatoria” es una version actualizada de un articulo que fue publicado en 2011 (Corvalan Marquez 27).
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por ésta— la incidencia de esta herencia deja una huella, una hendidura muy profunda en
el cuerpo de la intelectualidad latinoamericana (y latinoamericanista) de la que algunos
intentan hacerse cargo (a eso volveremos mds adelante), mientras que otros la
reemplazan por otras preocupaciones consideradas de mayor envergadura (la economia,
la nacion, etc), muchas veces sin primero cerrar el vacio dejado por su sustitucion.

Para cerrar esta seccidn, quisiera examinar una de las formulaciones mas
recientes, por lo menos al momento de la realizacién de esta investigacion, de este
impasse. Se trata de una reflexion de Grinor Rojo de 2019 sobre el Facundo que, si bien
estd claro que no la comparto plenamente, muestra con particular nitidez la presencia
incesante de civilizacion en este ambito textual:

Hoy todos los de mi oficio estamos contestes en que no hay lectura menos
productiva de Facundo que la que se toma en serio y absolutiza la oposicion
binaria del titulo, esa si de cepa liberal y proclamada demagodgicamente. O la
civilizacion, urbana, blanca y europeizante, o la barbarie, rural, no blanca y
autdctona. Poner las cosas en tales términos no sélo nos mete en un callejon sin
salida, sino que condena al discurso critico a una aridez monocromatica, y asi
es como lo han entendido la mayoria de los estudiosos actuales de Sarmiento.
El fin de la biografia de Facundo Quiroga, en la segunda parte de ese volumen
y la galeria admirativa de gauchos que ocupa el segundo capitulo de la primera,
nos suministran las pruebas que necesitamos respecto de la “desconstruccion” a
que Sarmiento somete la férmula maniquea al mismo tiempo que nos la esta
proponiendo. [...] A pesar suyo, el propio Borges avala la sospecha de que esto
es asi al afirmar, en el “Prélogo” citado, que para los escritores de la talla de
Sarmiento “lo de menos son los propdsitos”. (“Borges, Davi Arrigucci Jr. y yo”
68; destacado mio)

Pues bien, estamos de acuerdo que una lectura de la civilizacion letrada decimononica
no se agota en lo que sus promotores pretendian con ese vocablo, ni en un marco
analitico dicotdmico que, en ultima instancia, resulta moralista y poco riguroso. Pero se
puede —y sostengo que hace falta— tomarlo en serio, sin absolutizarlo con una literalidad

que reproduce aquello que se critica; esto es lo esta tesis pretende hacer. Pues, no
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debemos perder de vista que estamos frente a un concepto que resulta tan maleable
como es, a la vez, univoco; un marco conceptual que pervive en los estudios
contemporaneos al corpus de esta tesis, como un pasado ineludible al preguntarse por la
produccion intelectual latinoamericana post-independentista; un vocablo que pasa por
un sinnimero de reinterpretaciones, aplicaciones y apropiaciones, sin renunciar a su
aspecto universal e incontestable —en las afueras de la(s) civilizacidon(es) imperan el
balbuceo y la irracionalidad— haciendo que la irénica y aguda sentencia de Sarmiento
que comparaba este concepto con la religion o la propaganda sea considerablemente

vigente hasta hoy en dia.

Parte 2: Lo postcolonial como contexto de (re)emergencia

La segunda parte de este capitulo —tltima seccion antes de que nos dediquemos al
andlisis del corpus— busca interrogar los elementos del campo intelectual previo al
corpus que le dan una cierta inteligibilidad anterior, permitiendo asi que las discusiones
postcoloniales se acojan con relativa facilidad. Estos no son los unico factores
relevantes a su recepcion y circulacion en América Latina —los cuales consideraremos
mas adelante— sino que son los mas relevantes para la presente tesis, ademas de ser
elementos poco explorados en otras investigaciones sobre teoria postcolonial y América
Latina. Recordemos que el objetivo de esta tesis es realizar una lectura sintomatica de la
pervivencia de la civilizacion letrada decimonénica como eje nocional que se ha ido
articulandose bajo otros conceptos y con otros vocablos que se condensan aqui en las

vertientes tripartitas anteriormente mencionadas: la espacial, la temporal y la politica.
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Es que estas manifestaciones no aparecen de inmediato con las discusiones
latinoamericanas y latinoamericanistas sobre lo postcolonial, sino que se ven gestandose
de a poco en unas corrientes intelectuales que anteceden al momento en cuestion,
prefigurando asi un macro teodrico-conceptual y una serie de tematicas con los que la
postcolonial theory encuentra una afinidad que genera mayor impetu hacia a estos
mismos.

Se trata aqui, de un intento fallido por cambiar el tema de las discusiones
intelectuales de mediados del siglo XIX —primero a enfoques mas cientifistas y, luego,
economicistas— sin hacerse cargo de las bases epistemologicas sobre las cuales las
sociedades republicanas fueron tejidas. Esto es lo que sefiala Idelber Avelar al destacar
que el positivismo latinoamericano —es decir, cuando la civilizacion se torna plural y
cientifico— subestimo la potencia de los idearios que intentaban cambiar:

no pas6 mucho tiempo antes de que el proyecto civilizador positivista revelara
sus limitaciones, pues intento modernizar a las jovenes naciones
latinoamericanas sin asumir la herencia del pasado. Esto lleva a Zea a postular
un tercer momento de la autoconciencia latinoamericana —lo que ¢l llama
“proyecto asuntivo”— en el cual pensadores como Marti, Ugarte, Rod6é o
Vansconcelos (la primera generacion de latinoamericanistas fundadores de la
tradicion en la cual Zea mismo estd inscrito) formularon una critica al
positivismo mostrando que América Latina debia volver sus ojos hacia si para
encontrar en ella misma la solucion a sus problemas. (30; énfasis mio)

En otras palabras, esta orientacion no logr6 lidiar con la herencia del pasado para
entablar otra cosa que fuera duradera, sino que dejo el legado clavado a un nivel mas
profundo; més alld de lo que se percibe con la vista, pero suficientemente significativa
para estallar nuevamente a principios de siglo XX y nuevamente en la segunda mitad

del siglo.
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No obstante lo anterior, este escrito no pretende sugerir que la critica en contra
del continuo poder de corte colonial operando en un orden republicano independiente
nazca a partir de los afios 60 y 70, sino que, justamente, es en ese momento cuando la
intelectualidad latinoamericana —aquellos pensadores de habla hispana y portuguesa de
la “ciudad letrada”— empieza a tomar cartas en un asunto que anteriormente se debatia
en otro espacios lingiiistico-culturales de América Latina. Como senala Alejandro de
Oto, la critica de las contradicciones de un cierto humanismo civilizatorio tuvo su
momento de auge a través de figuras de la talla de Aimé Césaire entre los afios 1930 y
1950, y luego Frantz Fanon (De Oto, “Humanismo critico” 33-34). Pero seria en la
estela de la Revolucion cubana de 1959 cuando estas discusiones que antes circulaban
principalmente en el mundo francofono llegarian’ al largo y ancho de América
Latina”.

Claro estd que una orientacion postcolonial no se agota en la critica de las
continuidades coloniales, sino que también se funda a partir de ciertos enfoques teoricos
(ya sean asumidos o implicitos), los cuales se convergirian en los afios 1970 y 1980 en
América Latina. Por eso, a continuaciéon examinaremos —a través de unos ejemplos

caracteristicos de dichas corrientes intelectuales— como la paulatina reemergencia de

™ Por ejemplo, las primeras traducciones en espafiol y portugués del pensador anti-colonial martiniqués,
Frantz Fanon, salieron en los afios 1960: Los condenados de la tierra (1963) y Os condenados da terra
(1968 en Brasil, luego de una primera version portuguesa en 1965; véase Hernandez). Aunque dicho libro
fue el ultimo antes de su temprana muerte, llegd a varios otros idiomas como su primera obra traducida.
Y su impacté no se hizo esperar, dejando una impronta en los textos de Fausto Reinaga, para solo
mencionar un ejemplo de un autor ya citado; véase Lucero.

> Cabe sefialar —como estamos revisando tendencias intelectuales mayoritarias— que siempre existen
excepciones. Un buen ejemplo de eso es el trabajo intelectual de José Carlos Mariategui quien, en su Siefe
ensayos de interpretacion de la realidad peruana de 1928 analiza la situacion de su pais natal a partir de
distintos angulos, desde las continuidades coloniales en la época republicana hasta las compatibilidades
entre la economia tradicional indigena y el comunismo (15-16).
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tematicas metonimicamente vinculadas a la civilizacion de mediados del XIX se
empalman con un simultdneo interés en América Latina por cuestiones (tedricas y
tematicas) que, en el “norte global”, terminarian clasificdndose bajo la etiqueta de teoria

o critica “postcolonial”.

Una emergente sensibilidad postcolonial como metonimia de la civilizacion

letrada decimononica: tres obras claves’

(Como se puede hablar de lo postcolonial en América Latina? Mas bien, ;cOmo se
puede hacerlo de tal manera que no reproduzca el vaivén dicotémico y algo trasnochado
entre el imperialismo académico de la época neoliberal, y los precursores del
pensamiento “propio” luego de las independencias latinoamericanas? Es que algo mas
se encuentra ahi —algo que se ubica incomodamente entre los dos polos mencionados—
el cual queda sin explorar suficientemente. En eso esta ultima seccion del capitulo
pretende indagar.

Primero que todo, hace falta hacer una breve aclaracion terminologica,
considerando que se trata de un concepto que ha pasado por muchas reinterpretaciones
y criticas y que, ademds, provoca un malestar con algunos estudiosos por la
temporalidad que implica un “post-“ al legado del colonialismo que casi ningun
intelectual hoy en dia negaria. Como veremos a continuacion, lo postcolonial —en toda

su plétora de versiones adjetivales que algunas veces se intercambian indistintamente,

7% Esta seccion estd basada principalmente (menos las partes sobre Angel Rama, las que afiadi para esta
tesis) del articulo mio de 2018, “Mas alla del binario colonial: el Caliban, el Entre-lugar y la emergencia
de una critica postcolonial avant la lettre en América Latina”, el cual, a su vez, fue presentado como
ponencia y trabajo de seminario y varias instancias previas en 2016.
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otras diferenciandose implicitamente— se refiere a varias cosas distintas pero
interrelacionadas. Primero existe la palabra postcolonialismo o postcolonialidad (la
primera siendo preferida en inglés), la cual se emplea para reunir todas las discusiones
académicas al respecto. Luego hay el concepto de “condicion postcolonial”, el que
apunta a las condiciones sociales sobrevenidas como efecto de la colonizacion, asi
como los textos intelectuales (el “pensamiento anti-colonial”) que dan cuenta de
aquello; la teorizacion de dicha condiciéon es lo que a veces se llama “teoria
postcolonial”. La “critica postcolonial”’, en cambio, se refiere a los intelectuales
universitarios provenientes de ex-colonias britanicas, entre fines de los 1970 y
principios de los 1990, que empezaron a analizar criticamente el legado duradero de la
colonizacién en el mundo contemporaneo a partir de la teoria “postestructural
francesa”; a esto también se le denomina a veces “teoria postcolonial”. Finalmente,
existen los “estudios postcoloniales” o postcolonial studies, que serian la
institucionalizacion programatica y editorial de lo anterior, sobretodo en paises
anglofonos del “norte global”.

(Pero en qué consiste la cuestion postcolonial? Robert Young traza una historia
del postcolonialismo que parte desde los primeros cuestionamientos del siglo XVI por
parte disidentes europeos (Bartolomé de Las Casas y Jeremy Bentham, entre otros),
hasta las luchas de liberacion nacional y anticolonial del siglo XX (los escritos de Che
Guevara y Fanon, por ejemplo), antes de llegar a los pensadores mas importantes de los
“estudios postcoloniales” (una vez que se institucionalizan) —Edward Said, Gayatri

Spivak y Homi Bhabha— y del “postestructuralismo” —Michel Foucault, Jacques Derrida
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y Gilles Deleuze, entre otros— que elabord cuestionamientos parecidos del legado de
Europa en el mundo de hoy y que, sobre todo, les servird a estos ultimos de marco
tedrico’.

El inicio del concepto gira en torno al trabajo del académico australiano Bill
Ashcroft y sus colegas pues, se consolida a partir del libro de 1989 The Empire Writes
Back: Theory and Practice in Post-Colonial Literatures de Ashcroft junto con Gareth
Griffiths y Helen Tiffin (Bahri s.n.), luego de que ¢l y otros colegas empezaran a usarlo
a partir de 1977 para describir las representaciones literarias de interacciones culturales
dentro de sociedades coloniales (Ashcroft 1). Para éste, lo postcolonial nace como un
marco conceptual que permite explorar las producciones culturales elaboradas en el
entramado colonial, sobre todo por parte de sujetos colonizados, las que dan cuenta de
las articulaciones de la condicion postcolonial plasmada en textos de distinta indole.
Aun asi, Ashcroft mantiene una distancia ambivalente frente a Bhabha, Spivak y Said —
aunque reconozca lo fundamental que resultd el Orientalismo de este Gltimo— cuyo
trabajo se enfoca en lo que éste denomina el “discurso colonial” a veces en desmedro de
los aspectos histéricos y materiales de la condicidon colonial (Ashcroft 2-3). Esto

constituye un punto de convergencia y divergencia con Young, pues, si bien ambos

" A lo largo del libro Postcolonialism: An Historical Introduction de 2001, Young intenta abarcar toda la
cuestion postcolonial desde la disidencia al interior de Europa respecto a sus hazafias imperiales, hasta las
luchas nacionales de corte anti-colonial del siglo XX, todos los cuales desembocarian hacia las vetas mas
criticas del postestructuralismo francés y la teoria posteriormente denominada postcolonial desplegada
por pensadores criticos que trabajaban en facultades de humanidades en EEUU pero que provenian de
paises hasta mediados del siglo XX eran colonias del imperio britanico. De hecho, basicamente cada
elementos que mencioné constituye un capitulo. Abordando lo postcolonial desde una perspectiva
latinoamericana, Castro-Goémez también se repara en esta paradoja, al menos en lo que concierne al
trasfondo “post-estructuralista” del trabajo de Said, Spivak y Bhabha (30-31) en su La poscolonialidad
explicada a los nirios de 2005.
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coinciden en que el “post” en postcolonial no significa después de que termine —sino
luego de que empiece— Ashcroft destacaria, anacrénicamente pero tal vez con mayor
compromiso, la critica anti-colonial, asi como la representacion literaria de la
subalternidad colonial”® como el meollo del postcolonialismo. Aun asi, para sus
mayores exponentes la cuestion postcolonial no apunta a una periodizacion con fechas
de corte entre una época y otra, sino de algo que se activa inmediatamente después del
contacto colonial y que se va complejizando a tal nivel que sus continuidades se cuelan
incluso en periodos posteriores a una determinada colonia como ente geopolitico.

No obstante, volviendo al tema que nos convoca, si uno considera las
caracteristicas de la llegada de los estudios postcoloniales (al igual que la de muchos de
los “estudios de” y otros “post-ismos”) a América Latina, se podria llegar facilmente a
la conclusion de que se trata de una suerte de imperialismo académico en donde unas
discusiones ajenas se instalan en la periferia como modas académicas sobre las que
“hay que” pronunciarse o posicionarse. Son varios los pensadores que se han
preguntado por la cuestion postcolonial en América Latina como parte de las logicas del
capitalismo neoliberal globalizado que permea cada vez mas el quehacer universitario
en un; uno de ellos es Grinor Rojo, quien llama la atencion a lo que éste considera una
clase de intelectuales “compradores” que se esfuerzan por criticar el imperio sin admitir
que el privilegio de que se les escuchen mundialmente provenga de su ubicacion dentro

del mismo, a pesar de su procedencia periférica (“Critica del canon” 80). Este plantea

" Un ejemplo clave es —en una contribuciéon a una antologia del corpus que examinaremos después—
Ashcroft indaga en el testimonio de Rigoberto Menchu y el retrato del habla popular y rural en las
novelas de Juan Rulfo como ejemplos de textos postcoloniales en el contexto latinoamericano (Cr. Toro y
Toro 28).
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también que en estos textos opera una trivializacion de la pertenencia nacional y del
exilio forzoso, los cuales terminan articulandose como meras metaforas de un mundo en
constante flujo (“Critica del canon” 83).

Entre las voces anti-coloniales de siglos atras que solo hoy se denominan como
tales, las de siglo XX que indudablemente lo fueron de forma asumida, e incluso la
misma “Santa Trinidad” (Said, Spivak y Bhabha) de la critica postcolonial, la etiqueta
postcolonial y el campo de estudios postcoloniales fueron atribuidos a un cuerpo de
textos que, al menos al inicio, no se presentaron como tales; una practica comun hoy en
dia en los campos académicos que emergen para disputar el espacio a las “disciplinas”
tradicionales”’. Esta maniobra anacrénica —como no derechamente teleologica— ha sido
puesta en tela de juicio; por ejemplo Grinor Rojo, esta vez en co-autoria con Alicia
Salomone y Claudia Zapata, plantean que existe una “incompatibilidad” entre los
pensadores anti-coloniales —los cuales escribian al calor de las luchas sociales (unas
politicas y otras armadas)— y los teoricos postcoloniales, quienes trabajan desde la
comodidad de la torre de marfil durante el auge de la neoliberalizacion de la universidad
(14). Si bien la contradiccién que ellos sefalan es innegable, no es del todo negativa,

como sostendré mas adelante.

7 Harish Trivedi habla de un intento parecido en la consolidacién de la “traductologia” o “estudios de
traduccion” cuando la incipiente disciplina busco incluir una larga tradicion de pensadores (desde la
literatura, lingiiistica, filosofia, etc.) que reflexionaron sobre el fendmeno, pero sin pertenecer al campo
que aln no existia (277-287). Su argumento es muy interesante pues, en cierto sentido, y no sin ironia, da
la razén a quienes, como yo, sostendrian que no es necesario que la critica postcolonial invente un pasado
propio para inspirarse de ciertas tradiciones —las que, a primera vista, podrian parecerse hasta
contradictorias entre si— para formular una critica radical en contra de los elementos residuales del
colonialismo.
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Sin embargo, es importante considerar el contexto en el que se produce este giro
analitico. En los afios anteriores a la caida del muro de Berlin y la desintegracion de la
Unién Soviética —pero posteriores a la consolidacion del bloque capitalista euro-
norteamericano al finalizar la Segunda Guerra Mundial, y las subsiguientes
descolonizaciones de antiguas colonias de Gran Bretafia y Francia— el mundo se
encontrd de frentdn con los fracasos del modelo de estado-nacion como forma de
organizacion social, en un periodo en donde el dominante enfoque macro-estatal y
desarrollista en el pensamiento critico™ se ponia cada vez mas en entredicho por las
revueltas politicas y culturales de los 1960 a lo largo del mundo. Por eso, empieza
paulatinamente a gestarse un modo de critica —con y contra (pero indudablemente a
través de) las perspectivas postestructuralistas francesas —que buscan interrogar y
desestabilizar la idea de Europa y sus varios “otros”, producidos a partir de sus
empresas coloniales. En este sentido, las lineas que siguen pretenden arrojar luz sobres
quiénes fueron los que se sumaron a estos esfuerzos (contextuales mas no
programaticos) a través de obras e interrogantes que vincularon las problematicas que
posteriormente se llamaria “postcolonial” a América Latina.

En especifico —y a modo de ejemplo sin ninguna pretension de exhaustividad—
aqui se plantea que el trabajo de Roberto Fernandez Retamar y Silviano Santiago, a

principios de los afios 1970 —asi como el de Angel Rama en los 1980— deja de

%0 Eso si, habia importantes excepciones, como la Escuela de Frankfurt, particularmente el integrante de
ésta Theodor Adorno, el que, sintomaticamente, servird como sustento tedrico —junto con Michel
Foucault y Antonio Gramsci— en el Orientalismo (1978) de Edward Said.
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manifiesto una incipiente “sensibilidad de critica postcolonial” que vale la pena no so6lo
examinar, sino también ponerlos en didlogo.

Primero que todo, cabe sefialar que esta sensibilidad critica que emergia en
paralelo se debe a varios factores contextuales. Santiago Casto-Gomez plantea que,
debido a la circulacion tardia de los textos fundacionales de estudios postcoloniales en
espafiol, la recepcion critica fue escasa; y las interpelaciones que si se desplegaron (de
las cuales se destacan la de Nelly Richard, Carlos Reynoso y Eduardo Griiner) fueron
algo repetitivo a lo que ya se habia discutido en inglés (La poscolonialidad 35-42).
Ademas, el filésofo colombiano apunta también al hecho de que ya existia una
genealogia de critica intelectual del legado del colonialismo entre las décadas de 1950 y
1970 por parte de pensadores como Edmundo O’Gorman y Pablo Gonzélez Casanova
en México, Darcy Ribeiro en Brasil y Enrique Dussel en Argentina, la cual informa la
recepcion de teoria postcolonial en América Latina (La poscolonialidad 42-43). No
obstante lo anterior, la utilidad de lo que conocemos hoy como critica postcolonial —y lo
que planteo aqui como sus correlatos latinoamericanos— no se apreciaba sino hasta mas
tarde, en donde la crisis de la izquierda mas tradicional se hizo evidente, al igual que la
necesidad de una teoria critica que estuviera a las alturas del momento. Al, respecto,
Roman de la Campa:

después de 1989, tras la desaparicion casi absoluta de proyectos estatales de
izquierda y el comienzo subsecuente del orden politico neoliberal en todo el
continente. En ese momento, los estudios latinoamericanos se encontraron
atrapados de repente en un vacio discursivo que nunca habian imaginado en
realidad. (“Literatura, neoliberalismo, poscolonias™ 102)
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Entonces, considerando que todo vacio se llena con algo compuesta previo al momento
del derrumbe de determinado orden, en este contexto hace falta importante revisar las
coordinadas que proporcionaron el lenguaje que permiti6 una fluida, aunque tensionada,
recepcion de los postcolonial en América Latina. Por eso, a continuacion se reflexionard
sobre el “Caliban” de Roberto Fernandez Retamar, el “entre-lugar” de Silviano Santiago
y la “Ciudad letrada” de Angel Rama para indagar en la medida en que establezcan una
antesala que facilita la integracion de las discusiones posteriores que vendrian

explicitamente con la etiqueta “postcolonial”.

Tres conceptos que sirven de antesala: Caliban, entre-lugar y ciudad letrada
El “Caliban” de Fernandez Retamar responde a y, a la vez, genera varias polémicas
dentro del largo debate latinoamericano sobre a la figura de Ariel de la obra de teatro de
principios del siglo XVII, La tempestad, de William Shakespeare. El texto en cuestion,
Caliban, se publica en 1971 con la tesis principal de que la alabanza a Ariel como
simbolo de la cultura y sociedad latinoamericanas, planteada en por José¢ Enrique Rodd
en 1900 en Ariel (texto fundador de dicho debate y, luego, la corriente intelectual
denominada el “arielismo”) se equivoco, pues es Caliban quien encarna y representa
mejor la realidad latinoamericana, pero no por las caracteristicas de éste que Rodd
sefiala.

En Caliban ante la antropofagia, el Gltimo texto de la serie de reflexiones sobre
el “Caliban” —publicado junto con todos los otros textos del autor respecto a este

concepto en 2003 en Todo Caliban— Fernandez Retamar explica que la nomenclatura
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del personaje shakesperiano probablemente se hizo a partir de la palabra canibal en
inglés (la lengua en que Shakespeare escribia). Es decir, en inglés canibal tiene la silaba
tonica sobre la primara “a” (cannibal/caliban), al igual que su equivalente en francés,
pero en la tltima “a” (caliban/cannibale); por consiguiente, el nombre del personaje en
La tempestad ha de mantener un vinculo sonoro con el correlato “canibal”. Entonces,
éste opta por escribirlo de tal manera en castellano que el juego lingiiistico pueda
aparecer también, afirmando que: “de la palabra caribe, hizo caniba, y luego canibal,
cuyo anagrama logico es Caliban [...] Por mi parte, me parece bien paraddjico que un
texto que se quiere anticolonialista empiece por no serlo en el titulo mismo” (36).

En este sentido, Fernandez Retamar se adentra en el imaginario que ambienta la
elaboracion de La tempestad apenas 100 afios después de la llegada de los europeos al
“Nuevo Mundo”, la incipiente y continua colonizacién que la sigue y la creciente
conciencia de ello por parte de los mismos europeos; contexto en el que no es de
extrafiarse que aparezca una historia en donde un miembro de la nobleza europea toma
posesion de una isla y esclaviza a sus habitantes mortales (Caliban) y espiritus (Ariel).
En el fondo, a partir de los Diarios de navegacion de Coléon —que dan paso a una serie
de crénicas posteriores escritas por integrantes de las expediciones europeas— se fue
forjando una imaginacion fantasiosa sobre los habitantes nativos que sentd las bases
para los arquetipos de estos mismos: el manso obediente y el monstruo amenazante, o
sea “El taino se transformara en el habitante paradisiaco de un mundo utdpico [...] El
caribe, por su parte, dard el canibal, el antropofago, el hombre bestial situado

irremediablemente al margen de la civilizacion” (11; destacado mio). Sin embargo,
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como se sefiala en el texto, estos dos polos tienen mas que ver con el imaginario
colonial que tomaba forma en aquella época que con la idiosincrasia o relaciones
sociales de los pueblos indigenas que los cronistas apenas entendian: “Francisco de
Quevedo traducia Utopia como «No hay tal lugar». «No hay tal hombre», puede
afiadirse, a proposito de ambas visiones” (12; destacado mio).

Como trasfondo de su critica, Fernandez Retamar hace un recorrido de las
distintas reinterpretaciones de La tempestad que mantienen a Ariel en el lugar de la
virtud y a Caliban como manifestacion de los males sociales, como la de Ernest Renan,
en la cual Caliban representa al pueblo desobediente y amenazante para la clase
dirigente durante la Comuna de Paris (15-16). A fines del siglo XIX y principios del
XX, los escritores latinoamericanos empiezan a utilizar la metafora para denunciar la
incipiente dominacion politico-cultural de los Estados Unidos, como en el caso Paul
Groussac. Sin embargo, la reinterpretacion mas importante es la de Rodé de 1900, en la
que éste posiciona “nuestra civilizacion” como la tradicion greco-romana heredada de
Europa —tradicion cuyas sensibilidades son encarnadas por la astucia y las
sensibilidades de Ariel- como un camino hacia el futuro en contra del creciente
materialismo emanado de Estados Unidos, cuya falta de “cultura” y “tradiciones
civilizadas” lo sitia como la amenaza calibanesca (18-19).

No obstante, a mediados del siglo XX se inicia una revaloracion del Caliban por
parte de varios pensadores como el psicoanalista francés Octave Mannoni, el ensayista
marxista argentino Anibal Ponce y el escritor barbadense George Lamming (21-23),

quienes identifican la desafortunada realidad de Caliban como parte de su condiciéon de
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colonizado. Es precisamente por eso que Fernandez Retamar recurre a la cita de Mario
Benedetti que afirma que, “quizd Rod6 se haya equivocado cuando tuvo que decir el
nombre del peligro, pero no se equivocod en su reconocimiento de donde estaba el
mismo”’(20), para articular que el Caliban que tanto se ha descrito no es el Caliban
pensado desde su propia vivencia, sino el que se describe (que se inventa, mas bien)
desde la perspectiva del colonizador. Por lo tanto, éste propone una total inversion de
Caliban en términos de qué es lo que ha de representar y como se ha de entender a esta
figura shekespeariano:

Nuestro simbolo no es pues Ariel, como pensé Rodo, sino Caliban. Esto es algo
que vemos con particular nitidez los mestizos que habitamos estas mismas islas
donde vivio Caliban: Préspero invadio las islas, matd a nuestros ancestros,
esclavizo a Caliban y le ensend su idioma para entenderse con él: ;Qué otra
cosa puede hacer Caliban sino utilizar ese mismo idioma para maldecir, para
desear que caiga sobre ¢l la «roja plaga»? (25-26; destacado mio)

A partir de ahi, el texto mapea las alternativas que se han dado en América
Latina entre las posturas que toman la “cultura europea” como herencia esencial (o por
lo menos constitutiva) y aquellas que consideran dicho legado como una parte de una
cultura que ya es otra, diferencia articulada a través de las figuras del “mestizo
autoctono” y el “criollo exdtico” planteadas José Marti. En esta trama Fernandez
Retamar identifica a los partidarios de la tesis de una cultura y sociedad
latinoamericanas caracterizadas por la convivencia coetdnea de “Civilizacién y
barbarie”, como Domingo Faustino Sarmiento y Juan Bautista Alberdi —“criollos
exoticos”— los cuales serian, paraddjicamente, continuadores de una tradicion colonial

pero con vistas de participar en la conformacion de burguesias metropolitanas modernas
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en América Latina parecidas a las de Europa, a diferencia de José Marti y, luego, otras
figuras de las revoluciones latinoamericanas (40-48).

El “entre-lugar”, a diferencia del “Caliban”, tuvo un impacto mas paulatino y
tardio —sintomatica de la sensibilidad que, con su singular articulacion, ayuda a
inaugurar— considerando que Silviano Santiago fue, en aquel entonces, un intelectual de
mas bajo perfil que Ferndndez Retamar. El ensayo donde el concepto se acuia fue
compuesto primero en francés y presentado en un encuentro en la Universidad de
Montreal en 1971 bajo el titulo “L’entre-lieu du discours Latino-américain”, luego fue
traducido al inglés y publicado en 1973 como “Latin American Literature: The Space
In-between” y finalmente en 1978 en portugués en Uma literatura nos Tropicos junto
con otros ensayos del autor (Estupifidn 307).

Fundamentalmente, el concepto de entre-lugar que toma forma a lo largo del
escrito, se basa en la cuestion de la “diferencia” dentro de situaciones coloniales y las
posibilidades de expresion que tiene el sujeto postcolonial que comparte el mismo
bagaje cultural que el del colonizador. El texto —que esta repleto de referencias a
etndlogos y antropdlogos, los que han tradicionalmente representado a los “otros”—
parte con una reflexion del siglo XVI de Michel de Montaigne (el mismo texto cuya
tematica central son los canibales del “Nuevo Mundo”) sobre la invasion de las tropas
helénicas del Rey Pirro y su enfrentamiento con los romanos. El cronista dice, en
respuesta a la sorpresa de que los romanos manejan la técnica de guerra, que “Os
barbaros ndo se comportam como tais”(10; destacado mio). Santiago utiliza este

ejemplo, metaféricamente ilustrativo, para plantear que tal aseveracion estd atravesada
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por las dicotomias binarias coloniales que colocan a la barbarie en contra de la
civilizacién, colonizador/colonizado, Europa/Nuevo Mundo, etc. que, en ultima
instancia, podria entenderse como un correlato del “discurso literario latino-americano
no confronto com o europeu”(9).

Esto es porque, segin Santiago, —a pesar de las diferencias econdmicas y
sociales (metropoli/periferia)- como los antiguos ejércitos que éste menciona, los
intelectuales y artistas se presentan a Europa con un equilibrio de fuerzas en el campo
de la batalla. No obstante, aunque se compartan formas similares de produccion cultural
(idiomas, géneros, etc.), los valores que éstos propugnan en América Latina se invierten
(10-11).

Seglin el critico brasilefio, la conquista parte con una ignorancia mutua entre los
europeos e indigenas; ignorancia que paulatinamente convierte en descripciones de los
habitantes del “Nuevo Mundo” como “esclavos” y “animales” que va de la mano con la
violencia desatada su la empresa colonial (11). Paralelamente, los indigenas, por su
parte, empiezan a tratar de entender a los europeos que han llegado a estas tierras.
Como se ve en la cita a Lévi-Strauss con el ejemplo que da de algunos “indios” —en lo
que hoy en dia se llama Puerto Rico— que mataron a unos “blancos” para comprobar
“cientificamente” si los cuerpos se descompondrian como cualquier otro cuerpo
humano y de ahi determinar si son dioses o no (13). En el contexto de este tipo de
investigaciones, Santiago sefiala que fue solo a partir de este encuentro que un campo
como la etnologia pudo nacer, lo que generd una expulsion de la cultura europea de su

antiguo lugar como /a cultura de referencia contra la cual las demdés culturas se
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comparan (11)*!, por consiguiente, va a crear un contexto en que es posible ensefiarles a
los europeos su propia diferencia.

Con la dominacion militar de la conquista y la subsiguiente imposicion de su
idioma y religion, los habitantes no “blancos” y no “occidentales” se vieron obligados a
“asimilarse”, o sea: “Evitar o bilinguismo significa evitar o pluralismo religioso e
significa também impor o poder colonialista. Na algebra do conquistador, a unidade ¢ a
unica medida que conta” (14). No obstante, como sefala el autor, esta asimilacion no
fue pasiva, sino ocurri6 mediante técnicas de representacion de lo que vieron y de lo
que se les fue ensenado. Méas especificamente, el simulacro con el que se representaba
el “original” metropolitano en forma de “copia”, en territorio conquistado, arrojaba luz
sobre la misma borradura de la cultura originaria, dando paso asi a una cultura mestiza
que no se deja homogeneizar pese a las pretensiones del colonizador, el que busca
imponer la “unidad” cultural. En otras palabras, se trata de “um caminho percorrido ao
inverso do percorrido pelos colonos” (15).

De ahi que la lengua y la religion dejen de ser como eran, marcadamente
trasformadas por esta asimilacion forzosa y, a la vez, subversiva, por lo cual Santiago
afirma que “a maior contribuicdo da América Latina para a cultura ocidental vem da
destruicdo sistematica dos conceitos de unidade e de pureza” (16). En este sentido, lo
unico que podria servir para restablecer dicha “pureza” y “unidad” seria el silencio de

los sujetos colonizados, pues es su mero acto de enunciacion el que sirve para desplazar

81 ~ : , .

Cabe sefalar que la misma “cultura europea” no es una sola homogénea —esta tesis, y tampoco el
ensayo de Santiago (como yo entiendo), quieren decir eso— sino que adquiere este aspecto en la medida
que se cosifique en las imposiciones coloniales y las ciencias elaboradas en los paises imperiales.
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los codigo culturales mediante los cuales éstas se instalan, es decir “Falar, escrever,
significa: Falar contra, escrever contra” (17).

Para ejemplificar a qué cosa se refiere el critico, el ensayista brasilefio recurre a
un ejemplo de Cortazar y otro de Borges. Veamos el de Cortdzar: en Rayuela, el
protagonista entra en un restaurante y pide un ‘“chateau saignant”, pero en vez de
traducirlo a su equivalente en castellano para la coccion del bistec que pide el personaje,
escribe, “quisiera un castillo sangriento”. Segun Santiago, este gesto sirve para
introducir un nuevo significado a contrapelo del contexto feudal y colonialista del
contexto de emergencia de la expresion, y a contrapelo de su inocencia del uso
gastrondmico; las lecturas del escritor latinoamericanos no son inocentes (22).

Tal vez la mas canonizada de las tres obras —ademas del hecho de que ya se ha
desplegado sus ideas principales aqui en la seccidon sobre la civilizacion como una
traduccion letrada— es la Ciudad letrada de Angel Rama, publicada postumamente en
1984 luego de su repentina muerte en un accidente aéreo a fines de 1983. A
continuacion revisaremos algunos puntos claves, sobre todo en relacion a Caliban y al
entre-lugar.

Para empezar, es importante sefialar que la nocion de una “Ciudad letrada”
remite a una construccion espacial, como el entre-lugar; pero éste, en cambio, seria un
espacio establecido a partir de una légica de conquista, conformado por un sector
erudito/intelectual que forma parte de los aparatos gubernamentales de las colonias
espafiolas y portuguesas, pero luego, incluso como elemento clave de los estados

republicanos hasta el siglo XX (34-35). En el fondo, desde estos centros neuralgicos se
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proyectaba un orden social de forma prescriptiva hacia los territorios bajo su mando,
operando no so6lo en lo juridico, sino sobre todo en lo simbolico. En otras palabras:

en vez de representar la cosa ya existente mediante signos, éstos se encargaban
en representar el suefio de la cosa [...] El suefio de un orden servia para
perpetuar el poder y para conservar la estructura socio-econémica y cultural que
ese poder garantizaba. Y ademds se imponia a cualquier discurso opositor de
ese poder, obligandolo a transitar, previamente, por el suefio de otro orden (23;
destacado del original)

Concretamente, un ejemplo de la impronta urbanistica de este orden sofiado seria, segiin
Rama, el traspaso de una toponimia metonimica (como la calle Monjitas en Santiago,
donde habia un convento) a una basada en conceptos, sucesos y proceres que
“manifiestan una voluntad”, ambientando asi la experiencia espacial de la ciudad a
partir de lo que los letrados buscaban inculcar (39). Dicho afan se debe al hecho de que
estas urbes céntricas latinoamericanas se encontraban rodeadas de dos anillos
“lingiiisticamente y socialmente enemigos™: la plebe urbana, pobre, étnicamente
mezclada o ambigua, hablantes del mismo idioma metropolitano pero de una forma
“degenerada”; y el campo (en tanto las afueras de la ciudad), donde se hablaban idiomas
indigenas, a veces africanas, y las propiedades y jerarquias no los detentaban los
peninsulares o criollos, sino una ctpula interna (44-45).

El alcance del poder letrado se limitaba mas a la urbe (dada la relativa
autonomia del campo), y es por esa razon que Rama plantea que habria que entender a
los letrados como protagonistas de un esfuerzo comunicolégico que solo se puede
comparar con los mass media del siglo XX; es decir, debian “trasmitir su mensaje
persuasivo a vastisimos publicos analfabetos” primero a servicio de un proyecto

imperial y colonizador, y luego de uno nacionalista y modernizante (34-35). Esta
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tremenda “capacidad de adaptacion al cambio” y la considerable autonomia que tenian
en el ejercicio del poder se negociaba en un entramado de necesidad mutua pues el
“Poder real” necesitaba de ellos para desplegar su orden mas alla de la fuerza de las
armas, pero los letrados dependia del mismo por falta apoyo popular, el que se dirigia a
la monarquia y al gobierno nacional como garante de ciertos derechos (51-52).

Sin embargo, lo anterior no pretende negar los cambios que acontecieron en el
traspaso de la colonia mondrquica a la independencia republicana —dichos ordenes
social no se reducen a los letrados— sino sefalar el hecho irénico, pero sintomatico, de
que los paises latinoamericanos utilizarian el mismo poder derivado de la estructura
colonial para la implementacion de sus proyectos, tanto al nivel institucional como en el
plano de la sensibilidad. De ahi que no sea sorprendente que sélo en el siglo XX
empiece a invertir la valorizacion de la dualidad Ariel/Caliban, pues el poder letrado se
relativiza y se reinventa al calor de las revueltas y revoluciones que transformaron las
sociedades y las alianzas politicas.

En muchos sentidos, este texto de Rama va a contracorriente de lo que plantea
en su segunda obra de mayor importancia, Transculturacion narrativa en América
Latina de 1982 (dos afios antes de Ciudad letrada): una sintesis integradora donde las
profundas diferencias existentes a nivel de idiomas europeos o indigenas, vida rural o
urbana, tendencias modernizantes o tradicionales se representan por parte de los
escritores latinoamericanos desde fines del siglo XIX como distintos componentes que
forman parte de una cosa llamada América Latina. No obstante, que hay dos

perspectivas distintas no significa necesariamente que se cancelen entre si, pues en
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Transculturacion se aborda como las peculiaridades de América Latina se plasman en
un “sistema simbdlico en el cual se expresa y se reconocen como miembros de una
comunidad” (142), mientras que en la Ciudad letrada el enfoque estd puesto en las
maneras en que la letra ha estado a servicio del poder imperante en las sociedades
latinoamericanas, sin necesariamente insinuar que la letra se reduzca a ese rol. La letra,
como espada de doble filo, contribuye al establecimiento de ciertos regimenes de poder
mientras que desdibuja otros. En este sentido, si el Caliban y el entre-lugar pretenden
desestabilizar las continuidades coloniales desde la literatura y el ensayo, la ciudad
letrada busca visibilizarlas en la otra cara del mismo manejo de la letra, extendiendo asi

el alcance de semejante tarea critica.

El legado intelectual que acecha
Si bien el objetivo aqui de demonstrar una cierta afinidad teérico-conceptual entre las
tres obras revisadas, también hace falta detenernos un poco en la marcada importancia
de las manifestaciones sintomaticas metonimicamente vinculadas a la nocion letrada
decimononica de civilizacion, las que cobraran aun mas protagonismo en los textos del
corpus. En el fondo, es aqui donde se crean las condiciones en donde ciertos elementos
residuales de la herencia letrada decimondnica empiezan a ambientar el quehacer
intelectual de la época. Veamos solo algunos ejemplos, como la discusion en torno a la
idea de lo “occidental”.

Al respecto, se refiere al entre-lugar y al Caliban, conceptos que tratan la nocioén

de “Occidente” y sus distintas formas adjetivales de forma muy diferente, cosa que no
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ha de resultarnos tan sorprendente por las distintas corrientes intelectuales en las cuales
sus autores se enmarcan. No obstante, lo que nos interesa es el protagonismo del tema,
asi como una eventual complementariedad dentro de su diferencia.

Cabe senalar que dichas diferencias no radican necesariamente en un desacuerdo
interpretativo sobre un objeto en comun, sino en qué consiste la cosa en cuestion. En
especifico, el Occidente que plantea Santiago constituiria un sistema de codigos
culturales mientras que el de Fernandez Retamar seria, mas bien, un locus de
enunciacion. Es decir, seria la procedencia de una tradicion a partir de la cual se
componen los productos culturales, versus la condicion ontologica desde la cual éstos
cobran sentido.

Entonces, para Fernandez Retamar —quien profundizaria en estas ideas siete
afios mas tarde en “Nuestra América y el Occidente”— el “Occidente” es algo bastante
efimero e histéricamente contingente que refleja, mas bien, las jerarquias de poder
internacionales e intersubjetivas. En otras palabras, éste entiende el occidente y sus
exterioridades como una etapa que ha de superarse. De ahi que en “Caliban” se burle de
la insistencia de los propios intelectuales en la pertenencia de América Latina a la
“civilizacion occidental”, pues: “Es bastante poco probable que por esa época escritores
argelinos y vietnamitas, pateados por el colonialismo francés, estuvieran dispuestos a

suscribir [a esa idea]” (Todo Caliban 29).
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Por su parte, la postura de Santiago —siempre mas filosofica que historica—
también se esclarece en un texto posterior, siendo algo implicito en el “entre-lugar”™,
titulado “Por que e para que viaja o europeu?”. En este escrito, el viaje se conjuga con
la transmision —eso si, ida y wuelta— de lo occidental, a saber: “a partir da
independéncia, a finalidade da viagem toma novos rumos. Passa a ser o requisito
inadiavel para que a jovem nacdo dé continuidade ao processo de ocidentalizagdo em
que entrou sem ter pedido” (231). Aqui el Occidente es igual a lo moderno, un proceso
de acercamiento a la logica social de los paises imperiales (anteriormente
colonizadores). Sin embargo, como no es de extrafiarse, hay un elemento subversivo en
donde la periferia logra transformar aquello que les fue impuesto: “A copia (americana)
s0 pode ser «real» no momento em que suplantar o modelo (europeu). Ou seja: a copia €
mais real do que o real no momento em que puder comecar a «influenciar» o modelo”
(240).

Sin embargo, las importantes diferencias permiten, justamente, una complementariedad
en donde el critico brasilefio es capaz de responder al interrogante que el cubano deja
retéricamente sin contestar para ridiculizarla: ;por qué se le ocurriria a un

) . . . 83
norteamericano o a un europeo preguntar si existe una cultura latinoamericana, o no?

Al parecer, esto se debe a que, con otras culturas mas distantes a las suyas, estos

%2 Implicito porque el ensayo critica la supuesta coherencia entre lugar geografica y contenido cultural. Al
respecto, Alejandro Fielbaum S., en Los bordes de la letra, tiene razon cuando sefiala que las lecturas que
hablan del “entre-lugar” como un lugar se equivocan. Este explica que, mas bien, se trata de “la
imposibilidad de delimitar el lugar que se escribe en la literatura latinoamericano” (59).

% Fernandez-Retamar sentencia que, luego de recordar la pregunta de un periodista de si existe una
cultura latinoamericana que lo habia dejado perplejo, “A un euronorteamericano podran entusiasmarlo,
dejarlo indiferente o deprimirlo las culturas china o vietnamita o coreana o arabe o africana, pero no se le
ocurriria confundir a un chino con un noruego, ni a un bant(i con un italiano; ni se le ocurriria
preguntarles si existen.” (Todo Caliban 19-21).
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“occidentales” s6lo ven la diferencia del otro, pero con la cultura latinoamericana la
inquietante diferencia propia es la que resalta.

No obstante lo anterior, estd claro que cualquier comparacion que les encuentre
puntos en comun a Santiago y Fernandez Retamar se hace en un campo en donde éstos
se suelen entender como antipodas®. Tal es el ejemplo de Rodriguez Freire y
Estupifian, quienes plantean que:

[...] la deconstruccion de los conceptos de unidad y pureza también permite
darle un vuelco al debate radicado en esa falsa dicotomia que fodavia tiende a
separar el pensamiento entre lo propio y lo ajeno, como si con ello se pudiera
resolver el problema de la subalternizacion de la intelectualidad no
metropolitana. La izquierda identitaria latinoamericana no so6lo ha caido, sino
que ha profundizado el juego maniqueo de las polaridades, ahora encubiertas en
nombre de la decolonialidad. EI mismo afio que Silviano presentaba su apuesta
por la diferencia del discurso latinoamericano y, por extension, de todo
discurso, Roberto Ferndandez Retamar vociferaba su relectura del arielismo, y
ponia en boca de Caliban el grito metafisico de lo “nuestro”. Es cierto que
Préspero impuso su monolingiiismo, pero la forma que adquiere su denuncia
reinstala la fuerza dominante, no la aminora. La posibilidad de un pensamiento
“latinoamericano” lleva implicitamente el reconocimiento de un pensamiento
“europeo”, obliterando que la posibilidad de un pensamiento tal se levanta
sobre cientos de contactos transculturales, violentos unos, calmos otros, pero
siempre a partir de un entre-lugar que hace imposible el determinismo de un
origen. (24-25; segundo destacado mio)

Si bien esta lectura tan minuciosa (al igual que otras parecidas) cuestiona —y con
razén— las derivas identitarias de la critica latinoamericanista contemporanea por
reproducir la légica de aquello que critican, adolece —en cuanto al Caliban de

Fernandez-Retamar y no necesariamente a los distintos calibanismos— de una

% Existe al menos una excepcion en donde la similitud de fondo entre “Caliban” y el “entre-lugar” se
pone de relieve. Se trata de un texto de Florencia Bonfiglio sobre las apropiaciones de la figura de
Caliban, en el que sefiala que: Y, no por azar, su mejor figuracion ha resultado ser, para muchos, la del
“canibal” de Shakespeare: significativamente, e/ mismo afio en que Ferndndez Retamar se apropia “del
grito extraordinario” que Caliban dirige a Prospero [...] Santiago afirma sobre el escritor
latinoamericano: “Es necesario que aprenda primero a hablar la lengua de la metropoli para
inmediatamente combatirla mejor”. (104; destacado mio)
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interpretacion demasiado literal. Las formas y la intertextualidad que sostienen sus
planteamientos si importan; por eso el pensador brasilefio y el cubano no pueden sino
escribir de forma muy distinta (mas alld del idioma). Pero esto no debe impedir una
lectura que atienda a los elementos irénicos, burlones y juguetones que les dan un
aspecto algo criptico a estos dos escritos. Por ejemplo, hay que considerar que el mismo
Santiago habla explicitamente de la “indisciplina” como su manera de trabajar (Herrera,
“O tempo” 309), mientras que en el mismo texto de Ferndndez Retamar se percibe una
fuerte ironia en la manera en que €ste describe los cronistas coloniales y las élites post-
independentistas, una forma de escribir que probablemente se perfeccion6 en su
contexto, tan entrelazado con la politica institucional y estatal®.

Mas adelante, con la Ciudad letrada, vemos que el desasosiego con lo
“occidental” se hace patente pero, a la vez, algo implicito, pues de eso se trata la obra:
el despliegue de un orden simbolico en el plano espacial, en el sentido en como la
cultura configura la topografia regional. Es mas, en el texto de Rama, se perciben todas
las manifestaciones sintomadticas solapadas una sobre la otra como una presencia
importante —incluso lo espacial esta atravesado por una veta temporal una vez que los
letrados adoptan una orientacion modernizante— pero algo ambivalente a la vez.

Tomemos por ejemplo, el tema del liberalismo * como manifestacion

sintomadtica de corte politico. En la obra de Rama vemos que el liberalismo se desplegd

% Fernandez-Retamar fue director de la Casa de las Américas desde 1986 hasta su muerte en 2019.

% Cabe sefialar que con liberalismo se refiere a una orientacion ideologica dentro de la politica y no
aquellos politicos que se considerarian “liberales” versus los que no lo son. Rama se repara en dicha
orientacion en varios momentos, pues incluso el conservadurismo latinoamericano estuvo atravesado de
los idearios del liberalismo, los que gozaban de una hegemonia a nivel internacional durante el siglo XIX
y principios del XX (Ciudad letrada 62; 87-88)
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como un eje central del marco —un marco que esta tesis denomina “civilizatorio”— en el
que los letrados decimononicos que se refundan luego de las independencias. No
obstante, a partir de fines del siglo XIX, cuando la politica (institucional) y la literatura
(narrativa y poesia) se profesionalizan, los letrados se adjudican una ““funcion
ideologizante” en la cual “les cabia la conduccion espiritual de la sociedad, mediante
una superpolitica educativa que se disend contra la politica cotidiana” (Ciudad letrada
86; destacado mio). Ahora en adelante, opera un modelo de intelectual laico que
reemplaza a los sacerdotes para “conducir” las almas de su respectiva nacidon; un
contexto en el que la herencia “del liberalismo romantico” se impone dando lugar asi a
una articulaciéon de los asuntos regionales en clave internacional y modernizante, y
anticipando la “integracion de América Latina en el discurso intelectual del Occidente”
(Ciudad letrada 87-88). Lo que llama la atencion es que en el texto del uruguayo se
observa una mas clara autonomizacion de las manifestaciones sintomadticas de su
trasfondo nocional de civilizacion, sentando las bases para vuelvan a aparecer con esa
autonomia en las discusiones venideras.

En resumen, lo que aqui se pretende sefialar es que, a pesar de los distintos
enfoques de cada uno de los tres textos, éstos acttian sobre el plano de las ideas de tal
manera que se pueda identificar su complementaria contribucion a la conformacion de
una comun genealogia del pensamiento critico latinoamericano/latinoamericanista. Para

finalizar profundizaremos es este ultimo punto.
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La potencia de la contradiccion: Una critica postcolonial avant la lettre
No obstante, lejos de querer forcejar una relacion donde tal vez no la haya —mas allé de
la interpretacion que propone la presente investigacion— debido a las distintas corrientes
intelectuales en las que los conceptos de Ferndndez-Retamar, Santiago y Rama se
enmarcan (corrientes que han seguido sus propios derroteros), habria que hacer la
pregunta por los efectos de éstos —independiente de que sean consistentes, o no, con el
enfoque con el que fueron acufiados— en las discusiones intelectuales posteriores. En
especifico, la pregunta con la que cerraremos este capitulo es: ;cudl es su relacion con
la critica latinoamericana/latinoamericanista de corte postcolonial?

Para empezar, hagamos una breve revision de como se ha clasificado las
distintas corrientes intelectuales luego de la llegada de los estudios postcoloniales
(momento que coincide con los “estudios culturales” y con los debates sobre el
postmodernismo) en América Latina. Como sefiala Santiago Castro-Gémez
(parafraseando a John Beverley) al principio de este siglo ya existian:

los estudios sobre practicas y politicas culturales en la linea de Néstor Garcia
Canclini, George Yudice, Jesus Martin Barbero y Daniel Mato; la critica
cultural (desconstructivista o neofrankfurtiana) en la linea de Alberto Moreiras,
Nelly Richard, Beatriz Sarlo, Roberto Schwarz y Luis Britto Garcia; los
estudios subalternos en la linea seguida por él mismo [John Beverley], Ileana
Rodriguez y los miembros del Latin American Subaltern Studies Group; vy,
finalmente, los estudios poscoloniales en la linea de Walter Mignolo y el grupo
de la «modernidad/colonialidad», entre quienes se cuentan Edgardo Lander,
Anibal Quijano, Enrique Dussel, Catherine Walsh, Javier Sanjinés, Fernando
Coronil, Ramoén Grosfoguel, Freya Schiwy, Nelson Maldonado y quien escribe
estas lineas. (La poscolonialidad 11)*’

7 Aunque es cierto lo que plantea Castro-Gomez respecto a “quién es quien”, es importante también
reconocer la incidencia de los estudios postcoloniales en todas estas corrientes. Ademas, como veremos,
algunos miembros de la corriente de colonialidad desmienten la impronta de los estudios postcoloniales
en su trabajo.
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Si bien semejante clasificacion no hace sino tocar la superficie, simplificando las
colaboraciones entre estas cuatro categorias y obviando las tensiones dentro de cada
una, sirve para tener una idea de los proyectos colectivos y esfuerzos afines que
emergieron en la estela de la desarticulacion de los marxismos ligados a la experiencia
soviética. Es mas, De la Campa coincide con el filosofo colombiano de que la
“colonialidad” y la “deconstruccion” constituirian tal vez las dos lineas mas destacadas
y polémicas en estos posicionamientos “post” de los 1990 y principios de los 2000,
asunto al cual volveremos en el Capitulo 5 (De la Campa, “América Latina” 9-26).

Ademas, el ensayista cubano ha observado con agudeza la emergencia de lo ¢l
ha tildado —denominacion que resulta de gran utilidad para la presente tesis— una
“sensibilidad postcolonial” en el latinoamericanismo, no en el sentido de las distintas
agrupaciones, sino mas bien de una tendencia que marca tanto los enfoques teodricos
como las tematicas tratadas en la que ya no se intenta ofrecer “soluciones nacionales a
los problemas globales”, y donde la atencion se pone cada vez mds a “la
«imposibilidad» o «negatividad epistémica», un aporte dedicado a la de-significacion
profunda” (“Literatura” 107). Segun De la Campa, esto seria producto de un “vacio”
que se genera en este traspaso en donde el imperialismo de estados fuertes y neo-
colonizadores —teorizado con nitidez bajo el concepto de “dependencia”— se vuelca
hacia el imperio del capital; en otras palabras:

la sensibilidad poscolonial llena un vacio, aunque su aplicacion al entorno antes
conocido como Tercer Mundo sea en gran medida indeterminada y sumida en
capas de contradiccion conceptual. Por ejemplo, la premisa de un fracaso
intrinseco el modelo occidental y europeo de formacion estatal nunca
desaparece por completo; de hecho, atin se encuentra en tela de juicio. Lo
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poscolonial ocupa un espacio retoérico abandonado, pero no vaciado. (De la
campa, Rumbos 80)

No obstante lo anterior, lo que aqui se propone es que esta sensibilidad que permea los
estudios latinoamericanos humanisticos a partir de los 1990 ya venia gestandose en
América Latina desde antes —entre los 1970 y 1980— como una tendencia mas que no
gozaban ni de la omnipresencia que tendria después, ni tampoco de los rétulos que hoy
manejamos al respecto. Por eso, lo que quisiera plantear es que los tres conceptos aqui
discutidos de Fernandez-Retamar, Santiago y Rama —por participar en el cultivo de una
sensibilidad que después se generaliza por factores geopoliticos ajenos a su trabajo—
formarian parte de una critica postcolonial latinoamericana avant la lettre.

Sin embargo, antes de seguir ahondando en las conexiones entre los tres
conceptos y la critica postcolonial, hacen falta dos acotaciones.

Primero, al sefalar una critica postcolonial latinoamericana avant la lettre, esta
tesis se desmarca de los numerosos planteamientos que comparten esta expresion
francesa respecto al postmodernismo. Ya son muchos quienes han discutido respecto de
la medida en que América Latina podria considerarse postmoderna avant la lettre®; un
debate cuyas raices Sara Castro-Klarén sithia en el trabajo del intelectual argentino
Nicolas Casullo de principios de los 1990 (Cr. Toro y Toro 146). No obstante, la nocién

de (post)modernidad y aquello que se considera (post)moderno acarrea problematicas

% Solo para mencionar algunos estudios, Carlos Guevara Meza se refiere al trabajo de Martin
Hopenhayn, George Yudice y Nelly Richard respecto a si la heterogeneidad temporo-espacial de América
Latina prefigura la postmodernidad (14-15), mientras que Marina Galvez Acero sefiala el uso del término
postmoderno avant la lettre por parte del critico marxista estadounidense Fredric Jameson para referirse a
Jorge Luis Borges (211-213). También en el corpus en cuestién, José Joaquin Brunner refiere a la
heterogeneidad cultural en América Latina como una especie de “postmodernismo regional avant la
lettre” (Cr. Beverley, Aronna y Oviedo 40).
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distintas de lo postcolonial —algunas que, en relacion a América Latina, corren el riesgo
de exotizar la precariedad— por lo que es importante sefialar que el uso de la expresion
no pretende inspirarse o extender su alcance de un post a otro.

Segundo, cuando hablo de una sensibilidad postcolonial avant la lettre, tomo
distancia de Walter Mignolo y quienes (como Bill Ashcroft) hablarian del pensamiento
anticolonial —en tanto tal y no una fuente de— la teoria o critica postcolonial. Eso si,
cabe dejar en claro esto no presupone que uno tenga mdas valor que otro, sino que
constituyen formas discursivas distintas. En Critica de la razon latinoamericana,
Castro-Gomez critica a Walter Mignolo por insistir en la existencia de una “razon
postcolonial” propiamente latinoamericana —la que prescinde de todo el bagaje del
postestructuralismo— a través del trabajo de pensadores Leopoldo Zea, Enrique Dussel y
Rodolfo Kusch. Para Castro-Gomez, esto corresponderia mas bien a critica de la
modernidad desde sus mismas coordinadas epistémicas (162); ademas resulta
problematico reducir la produccién discursiva de un determinado pensador a su
posicion subjetiva, y no a “las reglas epistémicas que posibilitan sus enunciaciones”
(173; subrayado del original).

Ahora que queda claro que aqui se refiere a una forma de critica que nace a
partir de enfoques tedricos y formas de critica parecidos a los estudios postcoloniales,
sin estar vinculados formal o informalmente a éstos®, sostengo que el Caliban, el entre-

lugar y la ciudad letrada serian formulaciones postcoloniales avant la lettre, con la

% Sobre todo en el caso del Caliban y el entre-lugar que los anteceden de al menos siete afios,
considerando la publicacion de Orientalism de Said como el texto inaugural, haciendo dicha vinculacion
imposible.
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“lettre”, o letra, siendo justamente los postcolonial studies. Esto es porque despliegan
“estrategias argumentativas”, “paradigmas tedricos” y “modos de escritura” (Castro-
Gomez, Critica 162) que después llegaran a ser caracteristicas —para bien o para mal—
de los estudios postcoloniales; pero lo hacen antes de que éstos lleguen a América
Latina como agenda de estudios ya establecida. No obstante, tampoco estamos frente
una coincidencia criptica y sin fundamento “empirico”, pues, no hay que perder de vista
que estos tres autores estan trabajando en un plano temporalmente sincronica —sin bien
las tematicas y contextos intelectuales son diferentes— que Said, Spivak y Bhabha, los
que todavia no llevaban la etiqueta “postcolonial”.

Ahora bien, considerando que el objetivo de esta seccion es terminar de
establecer el marco dentro del cual entender el corpus, en lo que sigue nos detendremos
en la bibliografia que también ha reparado en las conexiones entre estos tres conceptos
latinoamericanos y la critica postcolonial (incluyendo el postestructuralismo y el
pensamiento anticolonial que le da sustento teorico).

Primero, con respecto a Silviano Santiago y el entre-lugar, se trata de un
concepto subversivo para con el archivo euro-occidental de letras y cultura, del que es
definitivamente participe, pero desde los margenes. En este sentido, en el entre-lugar
operan el “contraste”, “suplemento” y “diferencia” —evidente en la traduccion literal del
castillo sangriento en Cortdzar— los cuales posibilitan una “lectura deconstructiva”
(Estupifian 307). Especificamente, en el texto donde la idea fue acufiada se hacen
patentes el pensamiento de Jacques Derrida y su enfoque “deconstructivo” y, en menor

medida, Michel Foucault y su enfoque arqueoldgico. Sin embargo, no es solo la
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bibliografia con la que el brasilefio articula su concepto lo que nos interesa, sino sobre
todo la semejanza —la cual no presupone una repeticion de algo igual- que guarda
respecto a uno de los planteamientos mas importantes del académico postcolonial Homi
Bhabha: “La primera vez que escuchamos del trabajo de Silviano, fue en casa de Horst
Nitschack [... quien] nos dijo que mucho antes que Homi Bhabha, un intelectual
brasilefio venia trabajando con la diferencia cultural, a partir de un in-between que tenia
su origen en un entre-lugar” (Rodriguez y Estupifidn 285). Aqui la ironia llega a un
extremo, en cuanto a la idea de esta seccion acerca de una emergente sensibilidad critica
en América Latina y en el “Norte global” que se desenvuelven en paralelo; pero
también respecto a la critica que subyace el entre-lugar, al igual que otros trabajos de
Santiago, en términos de la simultdnea igualdad de destreza en el “campo de batalla” de
las humanidades, pero la periferizacion de esta misma produccion intelectual que genera
una situacion en la que un critico postcolonial radicado (pero no proveniente de)
Estados Unidos pueda formular un concepto tan parecido como si el primero no
existiese.

En términos de Roberto Fernandez Retamar y la figura conceptual de Caliban,
éste se elabora en un entorno intelectual algo distinto al de Santiago, donde priman
enfoques como la sociologia de la cultura, el materialismo historico y vertientes locales
y poco ortodoxas del marxismo (Palermo 133). No obstante, pensando en lo que va a
caracterizar la teoria postcolonial mas adelante, su critica estd atravesada por el
pensamiento anticolonial (mayoritariamente del caribe francofono) de las décadas

anteriores, especificamente (y explicitamente) como el de Frantz Fanon y Aimé Césaire.
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Es mas, el mismo Césaire publica dos afios antes del ensayo “Caliban” su propia
version anti/postcolonial, Una tempestad (Todo Caliban 33); una adaptacion que, segun
Horst Nitschack, introduce la multiplicidad de experiencia “contra (La) Tempestad,
(The Tempest), sin articulo o con articulo definido que se convierte asi en la tempestad
unica y universal” como pretenderia el relato colonizador (Nitschack 254).

Sin embargo, mas all4 de la mencion abierta de un autor u otro, en el Caliban de
Fernandez-Retamar opera una forma de analizar que se asemeja a la de los estudios
postcoloniales. Tal planteamiento podria resultar un tanto paraddjico, pues, el texto del
ensayista cubano estd atravesado de una intertextualidad maés relacionada a la
revolucion cubana y la critica literaria hispanoamericana. Aln asi, en el texto mismo se
deja entrever una intuicion analitica no tan distinta de la critica discursiva foucaultiana
que utiliza Edward Said para desentrafiar como los lugares comunes de nuestro presente
han llegado a ser como son, como prescripcion y no descripcion, que refleja mas los
intereses del poder que proyecta estas nociones —mas el objeto que inventan en una
relacion imperial- que cualquier logica que se pueda atribuir a los “orientales” o
“indios” antes o por fuera de dicha relacion.

Otros han reparado en lo anterior, a saber: “Varios amigos me sefialaron puntos
de contacto (que me honran) entre este proposito mio, tocante a nuestra realidad, y el
que acomete para su mundo el palestino Edward Said en su notable libro Orientalism”
(Fernandez-Retamar, Todo Caliban 94). Aqui lo llamativo es que uno de estos tres
amigos (los que nombra en pie de pagina) es John Beverley, uno de nombres que mas

aparece en el corpus de esta tesis (tanto en calidad de autor que firma como texto
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citado), dejando entrever que la sintonia entre estos conceptos y la critica postcolonial
se percibia también por parte de participantes en las discusiones postcoloniales
latinoamericanas de los afios 1990 y 2000. Por otra parte, Victor Barrera Enderle llevara
su analisis a tal punto de no solo hablar de la simultaneidad de sensibilidades
emergentes, sino de situar al Caliban de Fernandez-Retamar como uno de los elementos
“prefiguran” la teoria postcolonial y el orientalismo de Said, “al exponer la construccion
discursiva de América Latina hecha por Europa y Norteamérica” (20).

Por ultimo hay incluso algunos —aunque muy pocos— estudiosos que han
pensado los primeros dos conceptos publicados en 1971 como dos aportes a comun
esfuerzo para lidiar con los residuos coloniales, pese a su diferencias a nivel tedrico. Un
ejemplo es el trabajo de Bonfiglio, mencionado arriba en pie de pagina, que encuentra
algo en comun entre el Caliban y el entre-lugar en términos de la apropiacion de las
formas expresivas del colonizador como una manera combate cultural. Pero,
particularmente en relacion a la cuestion postcolonial, Claire Taylor plantea el concepto
de Fernandez-Retamar junto con el de Santiago como dos puntos cardinales en el
pensamiento postcolonial latinoamericano ya que buscan apoderarse y luego contaminar
—en vez de repetir y copiar— las letras euro-occidentales (124).

Ahora bien, estd claro que el traspaso entre Roberto Fernandez Retamar y
Silviano Santiago a Angel Rama seria el de una sensibilidad emergente a un enfoque
critico mas consolidado. Por eso, la Ciudad letrada viene a coronar lo que antes
surgiera en forma de destellos dispersos, haciendo que la tensionada recepcion de los

estudios postcoloniales sea una cuestion mas politica que un asunto de extraneza frente
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un lenguaje critico que no era ajeno en América Latina. Por ejemplo, en la Ciudad
letrada, Rama —quien ocupa un espacio en el plano social latinoamericano como el del
cubano pero que ocupa teoria como la de brasileno con naturalidad— aborda su
genealogia del poder letrado a través de la arqueologia foucaultiana desplegada en Las
palabras y las cosas y su periodizacion de epistemes en donde el siglo XVII inaugura
una época clasica (o barroca en el mundo ibérico) en la que las palabras se desprenden
de las cosas, como reflejo de semejanza, y empiezan a categorizarse y cobrar sentido
dentro de un determinado sistema de conocimiento (Rama 18-19).

Romaén de la Campa sitiia a Rama como precursor sefiala que a Rama se debe el
giro de una sensibilidad postcolonial méas econdémica e interestatal (teoria de la
dependencia, etc.) a una mas cultural y epistemologico, dando paso a la posibilidad de
pensar la colonialidad de hoy (Rumbos 82). No obstante, no se debe perder de vista
tampoco que la Ciudad letrada tiene su revuelo en un emergente contexto en donde el
trabajo intelectual va cambiando a lo largo del mundo con la proliferacion del
capitalismo neoliberal que hace que la cultura intelectual se repliegue hacia las
universidades. Entonces, pareciera que Rama, en esta ultima obra, se encuentra
definiendo otra forma de compromiso intelectual en un escenario en plena
transformacion. Al respecto, Julio Ramos sefala que:

si los estudios humanisticos, al menos desde la rectoria de Andrés Bello en la
Universidad de Santiago de Chile, habian estado intimamente ligados a la
formacion del Estado y a la educacion ciudadana, la crisis del privilegio
estético-cultural a partir de la década de los setenta (por lo menos), implicaba
también el reposicionamiento de muchos intelectuales en la época que
comenzaba a denominarse “postmoderna”. Era la época en que Rama escribia
su ironica historia de los letrados, puntualizando el poder publico de la
escritura —de ciertas escrituras—, mientras Ludmer [...] En el medio de los
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estudios latinoamericanos comenzaban a escucharse también las opciones
propuestas por la critica postcolonial —las genealogias del poder cultural, en
los trabajos de E. W. Said, por ejemplo— que gradualmente estimularon las
discusiones en las zonas mas criticas del latinoamericanismo del Norte. (45;
destacado mio)

Pero, ;como se puede entender estas orientaciones emergentes en el ambito
latinoamericanista?

Primero, volviendo al malestar que mencionamos mas arriba, es necesario
admitir que la llegada de los estudios postcoloniales a América Latina si es parte del
imperialismo académico, en donde el norte instala una serie de categorias insoslayables
para que los paises periféricos puedan acceder a circuitos de publicacion y actividades
internacionales, cuyas agendas son determinadas por las instituciones de donde éstas
emanan’’. No obstante, lo que es insostenible es que esto sea algo exclusivo de la época
Post-Guerra Fria. [Acaso las categorias de las épocas anteriores no eran también
impuestas a partir de discusiones metropolitanas? ;No serd que las letras y la filosofia
estudiadas anteriormente fueran en su mayoria europeas (o, mas bien, europeizantes) y,
luego, cada vez mas estadounidenses? Parece que lo que realmente cambid en este
periodo de reconfiguracion del pensamiento critico fue que en la época de los “post”,
las grandes categorias y relatos dejaron de pensarse como “universales” y, por lo
mismo, la imposicion extranjera se volvié mas evidente. Entonces, ;qué mas hay?

En este sentido, sin restar las diferencias (a las que la presente reflexion se
refiri6 ampliamente), aqui plantean que los conceptos de Caliban, entre-lugar y ciudad

letrada demuestran una complementariedad que se evidencia en su cercania a la critica

% Por ejemplo, Mark T. Berger en su libro de 1995, Under Northern Eyes, traza la emergencia de los
estudios latinoamericanos entre 1898 y 1990 como un correlato entre el interés imperial de EEUU en las
América y el conocimiento util que las universidades podrian ofrecer.
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postcolonial —en otras palabras, una critica postcolonial latinoamericana avant la lettre—
en tanto una tendencia critica atravesada por las mismas contradicciones y potencias,
una potencia en la contradiccion, que permite hacer singulares y desafiantes preguntas
sobre los efectos duraderos del colonialismo que constituyen nuestro presente.

La potencia de esta orientacion teorica llena de contradicciones y posibilidades
se debe también a que que rehusa las ataduras de la ultra-especializacion de los campos
profesionales (sin renunciar al rigor intelectual) para presentar un modo intelectual
rupturista y politizante, al menos por su momento historico. Si dicho modo seguird
siendo como tal en el periodo del corpus es otro asunto.

En particular, llama la atencion que las posturas de Santiago, Fernandez-
Retamar y Rama vayan a ser caracteristicas de buena parte de la critica post-Guerra
Fria, tanto en su vertiente del “norte global” como en la de América Latina, en el
sentido en que dan cuenta de los incipientes giros que luego caracterizardn esta
sensibilidad critica —cristalizada en las discusiones sobre “globalizacion”,
“postmodernismo”, “critica cultural/cultural studies”, “sistema mundo”, asi como las
agrupaciones de “estudios subalternos” y “colonialidad/modernidad/decolonialidad”-
antes de que éstas aparezcan en la academia norteamericana de forma institucional, a
saber: la mezcla de anticolonialismo y postestructuralismo con una interpretacion poco

. 91 C ey,
ortodoxa del marxismo ', o como observa De la Campa, “capas de contradiccion

°! Especificamente, con respecto a los tres que se suelen considerar los iniciadores de la critica
postcolonial, Edward Said elabora el marco teérico de Orientalism a partir de la hegemonia de Antonio
Gramsci y el discurso de Foucault, mientras que Spivak lo hace para “Can the Sublatern Speak?” con la
deconstruccion de Derrida y las dos formas de representacion en Marx. Ademas, Homi Bhabha en The
Location of Culture, dialogan con el anticolonialismo de Frantz Fanon (al igual que Said en Culture and
Imperialism) y el psicoanalisis de Jacques Lacan.
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conceptual” (Rumbos 80). Sin embargo, esta disimilitud, y las tensiones que genera,
también puede resultar productivo, haciendo que un mismo bagaje tedrico visto y
pensando desde distintas experiencias del mundo tenga distintos efectos, ya que,

la critica poscolonial fue un movimiento que conservd para si todas las marcas
del pensamiento filosofico francés contemporaneo, conocido en una extrema
generalizacion como post-estructuralista, pero mantuvo también cierta
exterioridad dada por la diferencia cultural, epistémica y subjetiva que el
proceso del poder colonial habia desplegado. (Katzer y De Oto Rastros 73;
destacado mio)

Sin mas contexto, a continuacion pondremos a prueba analitica dicha potencia
en lo que concierne a las discusiones y debates grupales latinoamericanos y/o

latinoamericanistas de corte postcolonial.
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Capitulo 4 - Lo postcolonial como lugar de reemergencia de la civilizacion

¢ Como interpretar fendomenos como el fracaso del socialismo y el cambio de sensibilidad que
se observa actualmente en casi todos los paises de Occidente, incluyendo, por supuesto, a
América Latina?

—Santiago Castro-Gomez, Critica de la razon latinoamericana

Este capitulo® busca posicionar la reemergencia de la nocion de civilizacion como un
fenomeno que fue vehiculizado metonimicamente por algo que podria llamarse critica
postcolonial latinoamericana, la que emana de las primeras discusiones grupales como
lugar dialdgico que se constituye en torno a la cuestion postcolonial. En otras palabras,
lo que se detectaba como una “sensibilidad emergente” en el capitulo anterior, ahora se
despliega como una orientacion consolidada, fomentada por la circulacion de los
postcolonial studies.

Para llevar a cabo esta propuesta de estudio, revisaremos los primeros debates y
polémicas latinoamericanistas respecto del tema para sentar las bases de una lectura
sintomdtica de los mismos. Cabe sefalar que, a diferencia de lo que exploramos en el
Capitulo 3, se trataria, de ahora en adelante, de un corpus de textos que asumen
explicitamente *, a partir de los 1990, una realidad intelectual profundamente

atravesada, independiente de la postura de los distintos participantes, de las premisas de

%2 Un primer esbozo de varias partes de este capitulo fue elaborado para el capitulo “Entre traducciones y
sintomas: o la postergada nocidon de «civilizacién» en la critica postcolonial latinoamericana” del libro
Ejercicios sobre lo postergado. Escritos poscoloniales (2020) editado por Alejandro de Oto. Dicho
escrito también contiene extractos muy parecidos a algunas secciones del Capitulo 2 y, en menor medida,
Capitulo 3 de la presente tesis, aunque esas secciones ya habian sido elaboradas anteriormente para otras
publicaciones mias (mencionadas en las notas a pie de pagina en sus respectivos capitulos).

%> Como nos recuerda Fernando Coronil en 2008, no existe un corpus de textos latinoamericanos que
puedan llamarse “postcoloniales”, propiamente tal, debido al caracter polémico del significado y del
alcance del concepto (Cr. Mabel, Dussel y Jauregui 396); polémicas y desacuerdos que también
atravesaron las discusiones generales que revisamos en el capitulo anterior.
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los estudios postcoloniales, formulados principalmente en Estados Unidos por —y
atribuidos posteriormente a— criticos provenientes de ex-colonias britanicas.

Pero antes de seguir adelante con la propuesta, hace falta explicar como se
organizara este capitulo, pues, los dos que siguen también se estructurardn como tal.
Luego de unas palabras introductorias, habrd una primera seccion que despliegue un
mapeo general de los pilares de la discusion en términos de algunas de las ideas,
conceptos y orientaciones que resulten mas transversales, asi como las disputas internas
entre los mismos participantes y las intervenciones externas, tanto las criticas
mencionadas en el corpus como las posteriores que sean de particular relevancia.
Después, se profundizard en algunos de los temas recurrentes que se desprendan de la
civilizacién decimononica a la luz de las tres vertientes: la espacial, temporal y politica.
En este sentido, los tres capitulos de andlisis del corpus empezaran de forma
descriptiva, desembocando en una perspectiva critica propia, volcada principalmente a
la encrucijada sintomatica entre la nocioén letrada decimondnica de civilizacion y las

ideas principales de los debates postcoloniales.

El desencadenamiento de un debate

Como sefiala Julio Ramos, en su aguda reflexion introductoria de “Genealogias de la

moral latinoamericanista” **, en los afios 1990 se produjo una “crisis” del

**El presente se refiere a la version del afio 2000 —cuyo titulo completo es “Genealogias de la moral
latinoamericanista: el cuerpo y la deuda de Flora Tristan”— de Nuevas perspectivas desde/sobre América
Latina: El desafio de los estudios culturales, editada por Mabel Morafia. Cabe mencionar eso porque
Ramos hizo otra version después que prescinde de la primera parte sobre Cornejo Polar y su ultimo
trabajo presentado en Guadalajara, para enfocarse mas de cerca en el caso de Flora Tristan; el tema
central del escrito. No obstante, lo que seria una anécdota introductoria, una contextualizacién que
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latinoamericanismo que vio su apogeo en 1997 en el vigésimo congreso anual de la
Asociacion de Estudios Latinoamericanos de Estados Unidos, LASA, en Guadalajara,
Meéxico, con el ultimo escrito de Antonio Cornejo Polar (leido “in absentia” mientras
padecia la enfermedad que la causaria a la muerte unos pocos meses después)
“Mestizaje e hibridez: los riesgos de las metaforas. Apuntes”. Ramos plantea que la

¢

intervencion del literato peruano constituye “una de las ultimas instancias de cierto
discurso latinoamericanista, el legado de los ensayistas, la compleja tradicion que
posibilito el trabajo de [...] figuras que narrativizaron la memoria, el canon de los
estudios humanisticos latinoamericanos” (Cr. Morafia 186), advirtiendo en dicho ensayo
un posible “desdichado y poco honroso final del hispanoamericanismo” (Cr. Morana
185).

(Por qué, entonces, empezar esta seccion con un articulo que no se enfoca
principalmente en lo postcolonial latinoamericano? Pues, porque da cuenta de una
particular manifestacion —relacionado al contexto de produccion de buena parte de
nuestro corpus— de un malestar de una época transicional —que sélo recién se ha podido
empezar a interrogar seriamente con algo de distancia critica— la que dice relacién con
el diagnostico general del epigrafe de este capitulo, proveniente de un texto de s6lo un
afio anterior al evento de LASA: “;Coémo interpretar fendmenos como el fracaso del
socialismo y el cambio de sensibilidad que se observa actualmente en casi todos los

paises de Occidente, incluyendo, por supuesto, a América Latina?” (Castro-Gomez,

Critica 17). Esta cita es, a la vez, una aguda observacion de las transformaciones en la

permite a Ramos hablar de otro asunto nos resulta central para pensar la critica postcolonial
latinoamericana.
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produccion intelectual, ya irremediablemente encaminadas en los afios 1990 hacia el
reordenamiento politico y econdémico neoliberales, pues insta a que estos
acontecimientos se deban interpretar, ademds de dejar entrever ya la tension entre lo
occidental y lo latinoamericano que va a caracterizar buena parte del corpus. De esa
manera, y volviendo a Ramos, en vez de simplificar estos cambios bajo rotulos
moralistas —lo bueno y lo malo— el ensayista puertorriquefio intenta arrojar luz sobre la
problematica de la globalizacion en el ambito de las humanidades latinoamericanistas
en donde la tension que siempre estuvo presente, entre los supuestos saberes “propios”
(al menos asi delimitados) y las posturas aparentemente miméticas de las teorias
“extranjeras” que se pretenden universales, llega a un punto algido. En ese sentido,
sugiere que hace falta “distinguir entre el latinoamericanismo vernaculo y los estudios
latinoamericanistas metropolitanos”, no por ninguna diferencia absoluta entre ambos,
sino justamente porque la crisis que experimentan tiene que ver con su comun afan de
demarcacion, a saber: “Ambas formaciones discursivas intentan distinguir y legitimar la
especificidad de sus objetos en términos de variables geopoliticas que supone la
integridad mas o menos autonoma de una region llamada América Latina” (Cr. Morafia
193). Este ultimo resulta importante pues, para Ramos, lo curioso es que incluso el
latinoamericanismo verndculo donde abunda ilusiones a la autenticidad y lo propio tiene
algo de ‘““ausencia fundacional”, atravesado por el exilio y la migracion, a saber: el
mismo Cornejo Polar trabajé durante anos en EEUU, hasta el ensayo “Nuestra

América” de José Marti fue escrito desde su exilio en Nueva York (Cr. Morana 192).
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Aun asi, existe una especificidad de la época en cuestion que no es menor; para
algunos criticos como Cornejo Polar, el problema reside en que la heterogeneidad
cultural latinoamericana se ve opacada por la creciente preponderancia del inglés como
base lingiiistica a partir de la cual teorizar a otras culturas, la que ha acarreado consigo
una “marginacion de los saberes latinoamericanistas producidos en espafiol” (Cr.
Morafia 188-9). En este ambito, donde se compiten distintos 6rdenes de legitimacion
intelectual, Ramos argumenta, y con razon, que:

La discusion actual acaso supone también la reubicacion del trabajo intelectual
y académico en el contexto de la crisis profunda de las instituciones culturales
historicamente ligadas a las formaciones ideoldgicas del estado liberal-
republicano. La autorreflexion misma es sintomatica de la erosiéon de los
modelos de integracion elaborados por las humanidades y las universidades
modernas. Tales modelos de integracion cultural, conviene insistir, desde la
fundacion de los estados nacionales latinoamericanos habian garantizado la
legitimidad y la autoridad publica del discurso cultural y humanistico en
funcién de la construccion de la ciudadania. (Cr. Morana 186)

Pero, respecto al tema que nos convoca, ;donde se ubica la cuestion postcolonial
en este tensionado ambiente? En el plano académico, cabe recordar, se trata de una
época de los estudios culturales, y sobre todo los estudios tildados con el prefijo de
“post-", de los cuales la cuestion post colonial forma parte integral. No obstante, de que
algo forme parte de un comun entorno no ha de confundirse con que sea igual a lo que
le rodea, o que promueva la globalizacién neoliberal en la que inexorablemente se ve
inmersa; los académicos como todo ser social no eligen el contexto que les toca, pero si
eligen como operar en ello. En este mismo sentido, Ramos hace hincapié en que cierta
critica intelectual y teoria académica tendria una logica mas desarticuladora para con

ese nuevo orden socioecondmico —la que invade la administracion universitaria y, cada
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vez mas, el quehacer académico en esa época— asi como con el legado colonial de la
modernidad capitalista. Al respecto, éste plantea, para criticar posibles lecturas puristas
o literales del texto de Cornejo Polar, que “Soélo en un sentido muy relativo y arriesgado
podriamos tranquilamente pensar que Guha, Bhabha, Spivak, Beverley o Edward Said
son figuras de un saber hegemonico europeo o norteamericano”” (Cr. Morafia 189).
Entones, lo postcolonial se sitia ahi mismo, en ese espacio encontrado, para
desajustarlo (al menos intentarlo) a partir de aquello que siempre quiso negar. En
particular, surge en el ambito de la critica latinoamericanista como una articulacion
grupal o dialoégica que parte con unas intervenciones escritas que, poco después, dan
paso a varios encuentros presenciales y publicaciones de distinta indole.

Entonces, para identificar el bagaje nocional de civilizacion en forma de sintoma
en las discusiones postcoloniales del ambito del latinoamericanismo, ahora nos
enfocaremos en dos acontecimientos en torno a los cuales se condensa un importante
debate registrado® en una seguidilla de textos publicados como antologias y dossiers.
Se trata de las discusiones sobre la postcolonialidad —tanto enfoque tedrico-conceptual y
como marco socio-historico— en la revista Latin American Research Review (LARR) de
1993, y el Congreso de la LASA en Guadalajara, de 1997, los cuales corresponden a los
nameros 26 y 28 de dicha revista y, luego, a las obras colectivas El debate de la

postcolonialidad en Latinoamérica de 1998 y Teorias sin disciplina de 1999.

> A fin de sostener esta linea argumental, la que también coincide que los planteamientos de esta tesis,
Ramos cita la introduccion (escrita por José Rabasa y Javier Sanjinés) de un dossier que también forma
parte de nuestro corpus: Dispositio 46, el que comentaremos con mayor detalle en el Capitulo 5.

% E] “registro” textual aqui se refiere a las referencias a debates llevadas a cabo en dichos encuentros
académicos, asi como al texto escrito mismo como medio de discusion.
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Como bien sefialan Santiago Castro-Gomez y Eduardo Mendieta en la
introduccion de Teorias sin disciplina —libro que recoge y publica varios trabajos que
remiten al segundo evento— estos dos momentos podrian entenderse como “dos rondas”
de una misma contienda intelectual. En la primera, tres académicos responden
enérgicamente a un ensayo/resefa, publicado dos afios antes en la misma revista, en la
que la historiadora Patricia Seed pone cinco libros sobre situaciones coloniales de
territorios antiguamente colonizados por Espafla (América Latina y Filipinas) en
didlogo con “las nuevas perspectivas que ofrecen las teorias de Said, Bhabha y Spivak
para un replanteamiento de los estudios coloniales hispanoamericanos” (Cr. Castro-
Goémez y Mendieta 15). Para Seed, habria mucho que el giro post-estructuralista —estas
teorias criticas francesas que sirven de marco para los primeros teoricos postcoloniales—
por su critica a la estabilidad del significado y la intencion del autor, que nos podria
aportar en el estudio de contextos coloniales, en donde los discursos no siempre circulan
como el poder factico hubiese querido (Cr. “Colonial” 184). Aun asi, si bien las
respuestas de Rolena Adorno, Walter Mignolo y Hernan Vidal al texto de Seed apuntan
su critica a distintos aspectos —con la respuesta de Mignolo y Vidal siendo mas
intelectual, y la de Adorno propiamente académico, segiin la contra-respuesta de la
misma Seed (Cr. “More Colonial” 146)— los tres coinciden en lo inadecuado que resulta
el enfoque tedrico postcolonial para estudiar la situacion colonial en América Latina.
De ahi en adelante, el tema de lo apropiado, o no, que resulta dicho enfoque serd un

problema recurrente —pero no por eso menos productivo— como veremos.
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Por otra parte, vemos que estas mismas controversias fueron retomadas en la
antologia El debate de la postcolonialidad en Latinoamérica. Este libro también fue
resultado de un encuentro in sifu (realizado en la Universidad de Leipzig, Alemania) —
evento que, como tal, no tuvo mayor trascendencia como el de LASA, que veremos a
continuacion— en donde varios participantes, centrales y tangenciales, buscaron ordenar,
discutir y posicionarse respecto al debate incipiente que emerge a partir de los textos de
LARR (revista de la misma asociacion LASA) de 1993. Si bien este libro tendria uno de
los paratextos (el prélogo) mas escuetos, de ello dos puntos son de interés para la
presente tesis: 1) por una parte, ellos si ubican el inicio del debate postcolonial con la
publicacion de Orientalism de Said en 1978; pero, 2) por otra, sostienen que América
Latina habia entrado en dicho debate desde mucho antes de las discusiones en LARR,
es decir, a partir de los cambios paradigmaticos en las ciencias sociales
latinoamericanos de los 1980, en donde la cuestion de la otredad empieza a tomarse en
serio como problema de investigacion (Cr. Toro y Toro 7-8). Si bien no dan muchos
ejemplos, el punto es que existe un diferendo en cuanto a la relacion que tiene América
Latina con la critica postcolonial, el que va a animar las discusiones en cuestion.

Respecto a los distintos capitulos, el libro empieza con un trabajo de Bill
Ashcroft, una de las primeras personas en publicar sobre la cuestion postcolonial en
general. Su texto constituiria una respuesta a las criticas preponderantes que salieron en
la estela de los mencionados textos de 1991 y 1993. Y si bien se trata de un académico
australiano, algo alejado de las discusiones latinoamericanistas, ¢l hace un recorrido

riguroso de las aristas del debate, para luego arremeterse con las criticas en contra del
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uso del enfoque postcolonial, sefialando que, al igual Anibal Quijano y otros pensadores
de la colonialidad (tema del Capitulo 6), América Latina (como idea abstracta en el
imaginario mundial) fue una de las primeras creaciones de la modernidad (Cr. Toro y
Toro 17). Para éste, Vidal y Mignolo basan su rechazo a la critica postcolonial,
problematicamente, en el lugar de procedencia de ésta (algo sefialado también en los
textos de Alfonso de Toro y Fernando de Toro del mismo volumen), aunque para el
primero el problema seria que el enfoque postcolonial alimentaria una critica
tecnocratica y academicista alejada de la intelectualidad latinoamericana y, para el
segundo, seria porque ya existen antecedentes en América Latina que han apuntado a
los mismos fenémenos desde la experiencia local, como en el trabajo de Angel Rama o
Eduardo O’Gorman (Cr. Toro y Toro 14-15). Aun asi, antes de pasar a algunos
ejemplos de escritos postcoloniales de América Latina, Ashcroft menciona lo que
probablemente haya sido la critica mas protagénica en contra del uso de la teoria
postcolonial en los estudios sobre América Latina (critica mencionada también en el
texto de Adorno): la de Jorge Klor de Alva, quien plantea que un marco tedrico
desarrollado pensando en Asia y Africa, sobre todo desde el contexto del siglo XVIII y
XIX, no tiene relevancia para la América Latina colonial del siglo XVI, antes de que
siquiera los conceptos de colonia e imperio existiesen en su forma moderna. No
obstante, Ashcroft recuerda que tampoco el concepto de “imperialismo” existia al
principio del imperio britanico, y que, si bien hay importantes diferencias contextuales,
existe una continuidad entre las empresas expansionistas de Espana y de Gran Bretafia

que cobran sentido en la formacién de la modernidad (Cr. Toro y Toro 17); de esa
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manera, la aplicacion anacronica del marco conceptual de lo (post)colonial se
justificaria.

La critica de Klor de Alva volvera una y otra vez en los distintos
cuestionamientos del enfoque postcolonial del corpus de esta tesis, pero no es la Unica.
Un ejemplo es la critica de Santiago Colas, la que va mas allé de esta ultima, en donde
supuestamente identifica un deseo no asumido por la continuacion de relaciones
coloniales, sin las cuales una identidad “no metropolitana” no podran constituirse (Toro
y Toro 15-16). Atn asi, todas estas criticas giran en torno a la idea propuesta por Klor
de Alva respecto de una total incompatibilidad entre la experiencia histérica de América
Latina y las ex-colonias francesas y britanicas (Cr. Mabel, Dussel y Jauregui 405).

Por otra parte, en el trabajo de Sara Castro-Klarén del mismo volumen, ésta solo
alude de paso a los mencionados aspectos controvertidos del debate, optando por
confrontar directamente si es productivo pensar los textos coloniales latinoamericanos
con la teoria postcolonial, por lo que aplica el concepto de mimetismo de Homi Bhabha
a Los comentarios reales de Inca Garcilaso de la Vega (Cr. Toro y Toro 155-161). En
otra contribucion al libro, un trabajo sobre el proyecto tedrico de los estudios
subalternos latinoamericanos, Santiago Castro-Gomez saca una conclusiéon mixta sobre
la potencia de semejante esfuerzo, ya que, por una parte, éste podria adolecer de una
irreflexividad y reproduccion de los nuevos esquemas neoliberales que han hecho de las
teorias criticas una mercancia (Cr. Toro y Toro 92-93); pero, por otra parte, si lograra
romper con los mecanismos de representacion a espaldas de la heterogeneidad social,

podria arrojar luz sobre América Latina no s6lo como fenomeno mundial, sino también
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desenterrar la manera en que “«América» o «Latinoamérica» fue construida por la
intelectualidad /ocal desde una discursividad global de los saberes expertos” (Cr. Toro y
Toro 98; subrayado del original). Esta tltima aseveracion —sobre un tema que se tratara
en el préximo capitulo— resulta clave a la hora de pensar lo sintoméatico en estos textos
en relacion a la genealogia de la intelectualidad latinoamericana, pues rompe con la idea
de lo propio y lo ajeno como algo histéricamente escindido.

Virtualmente al mismo tiempo que se realizaba el coloquio en Leipzig, (abril de
1997), se celebraba el mencionado congreso internacional de la asociacion
estadounidense LASA, pero esta vez en la ciudad mexicana de Guadalajara. No esta
claro si fuera por el mas facil acceso que ofrecia a posibles participantes ir a México
que a EEUU, el valor simbolico y las redes que implicaba el estar en América Latina, o
la simple confluencia simultanea de interés por el tema en cuestion —probablemente fue
una mezcla de todos estos factores— pero, segin Walter Mignolo, desde las mesas y
conferencias, hasta “en los pasillos y en el café, se puso en marcha un debate complejo”
(Cr. Castro-Gomez y Mendieta 26) que definiria una serie de posiciones muy
antagdénicas, no solo con respecto a la critica postcolonial, sino también al
latinoamericanismo en general, siendo éste el lugar donde se presentaron textos tan
parteaguas como la mencionada ponencia Antonio Cornejo Polar, o como “El boom del
subalterno” de Mabel Morafia, en la que esgrime ideas afines a las del literato peruano.
Ademas, confirma la nociéon metodologica de la importancia del paratexto, en el sentido

de la coincidencia del planteamiento de Mignolo con la idea que vimos maés arriba de la
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introduccion de Teorias sin disciplina que plateaba el encuentro de Guadalajara como la
segunda de dos “rondas” de una disputa que ponia lo postcolonial en tela de juicio.

A partir de un enfoque orientado a la potencia de la diferencia irreductible mas
que a la mentada tradicion propia, la critica chilena Nelly Richard visibiliza esta misma
tension de la perspectiva de quien se acerca a estos temas desde las instituciones
universitarias  latinoamericanas en  “Intersectando  Latinoamérica con el
latinoamericanismo: discurso académico y critica cultural”. De hecho, como lo sugiere
el mismo titulo del escrito de Richard, es por eso que esta tesis —por lo discutible que
sea— se aborda la critica humanista en América Latina y el latinoamericanismo desde
afuera, pues, si bien no son de ninguna manera lo mismo, el debate postcolonial retine a
ambos tejiendo un ambito textual tensionado pero productivo. Al respecto, Richard
plantea que el problema es que existe un “guién académico” metropolitano que reduce
la diferencia y la periferia a un objeto de intercambio, obligando a que las criticas que
se hacen desde América Latina tengan que transitar primero estos discursos de la
otredad para poder posicionarse de otra forma. En este sentido, se pregunta:

(Cudl es el escenario, entonces, en el que se debate hoy lo latinoamericano? Un
escenario marcado por la insidiosa complejidad de esta nueva articulacion
postcolonial hecha de poderes intermediarios que transitan entre la
centralidad descentrada de la metrépolis, por un lado, y la resignacion cultural
de la periferia, conflictivamente agenciada por la teoria metropolitana de la
subalternidad. (Cr. Castro-Gomez y Mendieta 189; énfasis mio)
De ahi que se pueda hablar de discusiones latinoamericanas de corte postcolonial, sin
soslayar que lo postcolonial juegue un rol distinto dentro y fuera de la metropoli

imperial. No obstante, el cruce de factores literalmente geo-politicos del encuentro de

LASA en Meéxico (al igual que otros parecidos) parecen haber encausado esta
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confluencia entre ambitos —latinoamericanismo del norte global y las humanidades
latinoamericanas— que en otras épocas habian seguido sus propios derroteros; una
situacion productiva pero llena de contradicciones y tensiones que existe hasta hoy en
dia.

En términos del encuentro mismo, la programacion gestionada e impresa por la
Latin American Studies Association muestra un conjunto de tres mesas en el eje
tematico de literatura (“Mas alld de lo hibrido” 1 y 2, y “Tras lo poscolonial”) que se
realizaron el mismo dia en el mismo lugar una tras la otra, cuyos participantes —tanto en
calidad de moderador o comentarista como expositor— fueron mayoritariamente
integrantes de los debates postcoloniales del corpus de la presente investigacion, por
ejemplo: Gustavo Verdesio, Walter Mignolo, John Beverley, Alberto Moreiras y
Hernén Vidal (97). Es mas, hubo varias “sesiones especiales”, de los cuales se destacan
dos moderadas por Mabel Morafia, una sobre politicas culturales latinoamericanas
frente a la globalizacion y otra sobre la critica cultural a fin de siglo, en donde
participaron Hugo Achugar, incluso el mismo Silviano Santiago (120-121).

Si bien la mayor parte de esta descripcion nace inevitablemente de una
interpretacion del que suscribe, no hay que perder de vista la importancia de este
encuentro segin cuentan explicitamente los textos del corpus, pues no so6lo lo
mencionan las obras aca analizadas, sino también en el post mortem que hace Gustavo
Verdesio respecto a los estudios subalternos latinoamericanos, sugiriendo que el evento
en Guadalajara fue el “peak” de la confrontacion entre posturas antagonicas en torno al

enfoque postcolonial (Cr. Verdesio 6).
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En cuanto a los textos, varios trabajos presentados en este encuentro fueron
publicados después en Teorias sin disciplina —como el de Morafia y el de Richard- y
otros remiten o derivan sus ideas del mismo. En general, se puede identificar al menos
tres posiciones que se fraguan en las discusiones del evento: una postura mas abierta a
la potencia de la critica postcolonial (como la de Ileana Rodriguez respecto a los
estudios subalternos), otra mas critica de esta ultima, a no ser que se pueda reinventarla
a partir de la tradicion intelectual localizada en América Latina (como lo que plantea
Mignolo) y una ultima que muestra desconfianza hacia estas “modas académicas”, las
que serian perjudiciales para el estudio de cultura y pensamiento latinoamericanos
(como con el caso Mabel Morana y Hugo Achugar). Para este ultimo, el problema no se
reduce al hecho de no ser de, o estar en, el lugar del que se habla, sino el hacerlo desde
una tradicion de pensamiento que le es ajeno, usando la metafora del estudioso que hace
una historia de la caceria desde la perspectiva del cazador y no del le6n perseguido (Cr.
Castro-Goémez y Mendieta 207).

Entonces, tomando en serio el asunto de leer estos trabajos a partir del propio
trasfondo intelectual que les subyace, ahora cambiaremos el enfoque hacia las
manifestaciones sintomadticas del bagaje nocional de civilizacion en los textos en

cuestion.

El encuentro sintomdtico con “la civilizacion”, o la vuelta de lo postergado
No esta demads reparase en las contradicciones, tensiones, ironias y desafios que resultan

del hecho de que los debates de este punto de inflexion en Guadalajara se escenifiquen
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en una asociacion basada institucionalmente en Estados Unidos —con pretensiones
globales e incidencia real en la academia latinoamericana— la que se desplaza a una
ciudad latinoamericana para realizar su congreso. Estas ambigiiedades, al igual que las
que se hallan al seno de los mismos estudios postcoloniales, no son casuales sino
centrales al corpus y a las ideas aqui estudiados. Pero a diferencia de quienes
simplemente soslayarian las contradicciones que les resulten inconvenientes para sus
argumentos, y al contrario de los que tomarian estas mismas para concluir que, por eso,
todo lo “post” no sirve para criticar aquello en el que se encuentra inmerso, esta tesis
buscar tomarse en serio estas contradicciones para justamente interrogar de qué manera
ayudan a visibilizar lo que queda postergado de otras épocas operando todavia dentro
de la nuestra.

En este sentido, cabe recordar el continuum entre la genealogia (la constitucion
de un presente a partir de piezas que le son extrafias) y una lectura sintomatica que
atienda metonimicamente a aquello que no se visibiliza. Si consideramos el
planteamiento de la critica argentina, Sylvia Molloy, sobre los lapsus del
multilingliismo, podriamos entender mejor el solapamiento de lenguajes que sustenta
cualquier discurso, para asi indagar en aquello que s6lo se hace presente por medio de
un estallido inesperado —como en las discusiones grupales en cuestion— o algo que
siempre estuvo pero que no se percibe hasta el momento indicado, es decir: “La
ausencia de lo que se ha postergado continuia a obrar, oscuramente, como un tacito
autrement dit que complica lo escrito en el idioma elegido y lo percude” (21). En otras

palabras, estamos frente a un elemento postergado en la agenda de las discusiones
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intelectuales latinoamericanas, y que permanece relativamente inactivo hasta la época
de la critica cultural de los 1970; época en la cual resurge como una sensibilidad
emergente. Esto ya se ve con la obra de los tres pensadores mencionados en el capitulo
anterior —Ferndndez-Retamar, Santiago y Rama— quienes no necesariamente respondian
a un programa académico imperio-metropolitano (como podria haber sido més adelante
con la firme instalacién del orden neoliberal) sino a un lenguaje intelectual emergiendo
sincronicamente en muchas partes del mundo, pero, en su caso, por sobre un trasfondo
discursivo de civilizacidon, cuyo bagaje nocional sobrevivio al decaimiento de su
importancia tematica.

Pues bien, ya tenemos una idea de qué es lo que estd en juego en estas
discusiones, por lo que ahora haria falta una mirada a las manifestaciones sintomaticas,
en la medida en que éstas se vinculen metonimicamente con las cuestiones espaciales,
temporales y politicas que se desprenden de la civilizacion de los letrados de mediados
del siglo XIX. No obstante, es importante tener en cuenta que la lectura sintomdtica en
este capitulo es una primer intento, en lo cual se profundizard al final de los dos
capitulos que siguen; y eso porque el presente capitulo precisaba de mayor contexto,
cosa que no serd tan importante después considerando que las discusiones en torno a la
subalternidad y la colonialidad se vinculan, al menos en parte, a este primero momento.

Primero que todo, frente a la critica de Achugar, a la de Klor de Alva, o a la
caricatura que se dibuja en éstas, habria que preguntar ;qué hay en la insistencia de que
los paises latinoamericanos tienen nada, —o, por lo contrario, mucho— que ver con las

ex-colonias francesas y britanicas, las que cobraron un protagonismo inigualable
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durante las luchas descoloniales de independencia en la estela de la Segunda Guerra
Mundial? En otras palabras, son pocos los que han afirmado explicitamente cosas como
que Senegal o Laos se entramen en la misma experiencia histérica que México o
Bolivia: esto no resistiria analisis. Pero la negacion de una posible conexion, afinidad o
semejanza parece confirmar la importancia de dichas convergencias, por el fervor con
la que se proclama —en el sentido de quien pregona el ateismo de la misma forma y
logica que aquellos que imparten la palabra de Dios— pues, la total exterioridad o
interioridad de un espacio-tiempo de corte moderno-occidental sigue respondiendo a la
logica prescriptiva civilizatoria (en el sentido singular y progresivo).

Aqui, la preocupacién por la coherencia temporal —la realista y cortesana en la
descripcion del México del siglo XVI de Rolena Adorno (Cr. 144), sobre la cual las
nociones de colonialismo, segun Klor de Alva se habrian impuesto (Cr. Toro y Toro
17)— ignora el hecho de que, al igual que con el concepto de imperialismo, la necesidad
de una periodizacion estricta es también producto de un marco clasificatorio
“moderno”, marco que resulta anacrénico para la época que algunos quieren retratar con
tanta precision contextual. En otras palabras, una lectura politica de la colonia “pre-
moderna” no ha de requerir un mundo referencial idéntica (si es que semejante cosa
existiese) para sefialar afinidades que atraviesan contextos dispares.

José Antonio Mazzotti también muestra la misma inquietud que Adorno, pero no
solo con la aplicacion anacronica de las palabras que usamos para describir el pasado, o
las posiciones subjetivas que tendrian los habitantes de las “indias” espafiolas, sino con

el estatus politico de las mismas, pues, segin éste los virreinatos eran “concebidos y
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designados como provincias espafiolas”, no como colonias, en donde se hacia
concesiones para resguardar la autonomia juridica y econdomica de distintas
poblaciones, designando asi una republica de indios y una para espafioles (Cr. Vidal
203-204). Pero el académico peruano presenta su discrepancia con una interesante
excepcion; que dentro del arsenal postcolonial uno de los poco conceptos que si le
resulta util es la “ambivalencia”, tal como la desarrolla Homi Bhabha, pues esto le sirve
para pensar la situacion ambigua de los criollos para con los intersticios entre
colonizador y colonizado (Cr. Vidal 200). Aqui los criollos estan dentro y fuera de lo
moderno-occidental, dependiendo de las situaciones relacionales en las que se
encuentren; de acuerdo a lo anterior, habria que preguntarse por la ambivalencia de los
mismos indigenas y espanoles (exceptuando los administradores coloniales) que alli
vivian y compartian un mismo territorio escindido.

No obstante, volviendo a Teorias sin disciplina, en el didlogo que entabla
Achugar con la critica de Klor de Alva, el primero sefala el peligro de ver los procesos
de racializacion en América Latina a través del lente del fracasado melting pot de
EEUU, y la singular realidad de los latino-estadounidenses, ya que la “memoria
histérica signada por la cultura en inglés del Commonwealth”, ahora incluye como parte
de su imaginario ciertas ideas sobre América Latina que se habrian generado a partir de
relatos universalizados por los que migraron hacia estos centros metropolitanos (Cr.
Castro-Goémez y Mendieta 213-216). Tiene algo de razon el ensayista uruguayo, pues la
exotizacion de América Latina a partir de la imagen de “lo latino” en EEUU, y el

descuido de las particularidades de las historias locales, son desaciertos que restan rigor
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intelectual al debate. No obstante, es dificil no leer en estas lineas que sefialan cosas
como “México no es India”, que América Latina estd mas alld (o por fuera) de la brecha
espacial que divide al mundo, sin considerar, como insinua la cita de Castro-Gomez
mas arriba, que tal vez esta escision se hiciera, mas bien, al nivel local, como una
especie de occidente-oriente construido desde adentro, por parte de las élites nacionales.

Si hemos de coincidir con Giorgio Agamben, de que ser contemporaneo implica
un cierto grado de anacronismo (59), pues el gesto de pensar lo colonial
latinoamericano a través de la critica postcolonial no es un intento de decir que las
experiencias historicas de las colonias franco-britanicas e ibéricas fuesen iguales, sino
de encontrar un punto de encuentro en la disyuntiva. Entonces, la pregunta que de ahi
habria que hacer es, ;qué permite este punto de encuentro? Claramente muchas cosas,
pero en lo que atafie a esta investigacion permitiria, pues, la revision de una historia
que, si bien no se ajusta a la de las colonias “modernas”, tal vez muestre una etapa mas
avanzada de la trama colonial que lo que se suele pensar, una que el concepto politico
operativizado por los letrados decimononicos de “civilizacion” ocultdé como un pasado
retrogrado, considerando que la potencia emancipatoria de la modernidad no habia
llegado a las multitudes latinoamericanas al instaurarse las republicas independientes,
sino a las élites criollas, como sefiala Fernando Coronil en su interpretacion de la critica
de Klor de Alva (Cr. Mabel, Dussel y Jauregui 405). He ahi la paradoja, porque si bien
algunos argumentarian que América Latina no debe pensarse de la mano de la critica
postcolonial por nunca haber pasado por un proceso de descolonizacion como el de

muchos paises africanos, caribefos y asidticos después de la Segunda Guerra, lo que
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sostengo aqui es que esta diferencia temporal —vista por la optica de la critica a la
nociéon de civilizacion— no hace sino mdas relevante una critica postcolonial
latinoamericana en el sentido de pensar como se opera una logica colonial sin
colonias®”; una republica ni de indios ni de espafioles, sino de una ciudadania recién
definida, la que muchas veces no abarcaba a todos sus habitantes “naturales” y, por
ende, fuera de la “civilizaciéon”. En este ultimo profundizaremos en el siguiente
capitulo.

No obstante, lo anterior so6lo responde a las manifestaciones temporales y
espaciales, entonces, antes de concluir esta seccion, cabe preguntar: ;Qué hay de
dicotomia politica en estos textos? Si bien, la tension liberal/despotica se pone de
manifiesto mas adelante cuando las discusiones latinoamericanistas se vuelcan hacia lo
subalterno, ello se puede ver en el texto de LARR escrito por Hernan Vidal, quien se
lamenta de la pérdida del gran relato redencionista y utdpico de una vanguardia literaria
que pierde prestigio y, por ende, incidencia en la sociedad (Cr. “The concept” 113-114).
Sin embargo, la funcidon imaginativa de la literatura, la de proyectar futuras
emancipaciones y liberaciones, no ha desaparecido con la reconfiguracion del campo
literario (y cultural, en general). Se puede leer una critica en las lineas de Vidal a las
culturas de masas que llenarian el vacio dejado por la institucion literaria —y con razéon—

pero en realidad, esta transformacion ya habia empezado desde antes de la caida del

T Eso si, sin “colonias” como entidades politico-juridicas propiamente tales, pues son innumerables las
actividades coloniales —algunos que se tildaban con este vocablo y otros con distintos eufemismos— que
continuaron como parte de los estados republicanos independientes. Hasta hoy en dia se denuncian ciertas
politicas como “coloniales” a lo largo de América Latina, a tal nivel que a fines de los afios 1960s los
académicos mexicanos Pablo Gonzalez Casanova y Rodolfo Stavenhagen desarrollaron el concepto de
“colonialismo interno” (Rojo “Borges, Davi Arrigucci Jr. y yo” 61).
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muro de Berlin. Y si bien el critico chileno admite la importancia de una “culturologia”
que preste atencion a las culturas marginales y populares, lo hace desde una perspectiva
institucional de la “concientizacion” popular (Cr. “The concept” 119), evocando asi el
fantasma distopico de las “masas despoticas”, con conciencia falsa, que se apoderarian
de la letra. Irénicamente, ya 30 afios después, si bien la cultura de los mass media crece
sin parar, la literatura, dentro y fuera de las vanguardias, también sigue dibujando otros
futuros en paralelo a esta tltima.

Esta primera lectura (de tres) que intenta arrojar luz sobre las manifestaciones
sintomaticas del bagaje nocional civilizatorio, evocadas metonimicamente en los
primeros debates en torno a la cuestion postcolonial en relacion a América Latina, da
cuenta de como la llegada de unas discusiones académicas de circulacién “global”
permite una revision critica del legado intelectual “propio” —el de los intelectuales
letrados de mediados del siglo XIX y de su “civilizacion”— aunque muchas veces
surgida al calor del debate, sin la expresa voluntad de quienes escribian.

A continuacién veremos cOmo estas tres vertientes civilizatorias se despliegan

en los dos esfuerzos grupales que emergen en el marco de estos debates.
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Capitulo 5 - Los estudios subalternos latinoamericanos: O la potencia de aquello

que fue negado

El postcolonialismo rompe, asi, con la historiografia liberal, la sociologia weberiana, el
marxismo occidental y les asigna un lugar subordinado en la historia. Por eso es sensible a
dimensiones conocidas como hibridez, sincretismo cultural e identificaciones diasporicas
complejas que interrumpen la posibilidad del retorno al origen, lo primario, lo nativo.
—Ileana Rodriguez, Debates culturales y agendas del campo

Como vimos en el Capitulo 3, a fines de siglo XIX, la civilizaciéon empieza a pensarse
de forma plural y, sobre todo de manera vital; es decir, como una vida que nace, crece y
muere. Es que en las sociedades metropolitanas de la época —cada vez mas
industrializadas y urbanizadas— se comienza a percibir las masas como un ente mas
amenazante, por su potencial desestabilizador al orden imperante, que los mismos
paises rivales que podrian declararle la guerra e invadir su territorio. Pero estas primeras
perspectivas analiticas de las ciencias “modernas” sobre las multitudes urbanas no
dejaban de ser sino justamente eso: perspectivas desde y acerca del mismo poder que se
ve puesto en jaque por lo estallidos multitudinarios. Entonces, lo que queda fuera es la
realidad de aquellos que se rebelan, incluyendo sus articulaciones politicas que
entretejen desde los margenes de la sociedad.

He aqui el plano politico que el pensador y militante comunista Antonio
Gramsci quiere resaltar cuando redacta sus cuadernos desde la céarcel de la Italia
fascista; que los grupos subalternos son dispersos considerando que sus propias formas
de organizacion siempre se ven trastocadas por la injerencia de las clases dirigentes, las
que mantienen una hegemonia, o consenso tacito, que les permite dirigir sin recurrir a

las fuerzas de coercion. No obstante, en ciertos momentos historicos, logran disputar el
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poder hegemonico y salir de la subalternidad, renovando asi la composicion de la
sociedad (o Estado) en cuestion. Ademas, Gramsci se da cuenta de que, detras del
triunfalismo de las grandes sacudidas de la historia, las iniciativas subalternas suelen
obedecer otra logica, la que se puede analizar si es que se le aplica un grado muy alto de
rigor investigativo (52-57). Como veremos a continuacion, esta idea —mediada por los
gramscianismos posteriores— cald6 muy hondo en los debates postcoloniales
latinoamericanistas, constituyéndose como una de sus corrientes mas significativas.
Pero antes de adentrarnos en eso, hace falta un poco de contexto.

Ya en los aflos 1990, la cuestion de la agencia e historia subalternas en el pasado
y en las continuidades contemporaneas del colonialismo estaba consolidada en algunas
corrientes intelectuales. En la critica postcolonial, la subalternidad entra como concepto
por medio del decisivo ensayo de 1988 de Gayatri Spivak, “Can the Subaltern Speak?”,
en donde la intelectual y profesora universitaria bengali, avecinada en EEUU, se
pregunta por la perspectiva intelectual sobre el subalterno, no necesariamente en su
lucha por entrar en el juego de la hegemonia —pues eso queda registrado en el plano
hegemonico— sino precisamente por el problema de la representacion. Para ésta, existe
una confusion entre dos tipos de representacion en la produccion académica
comprometida; una diferencia que ya estaba puesta en tela de juicio en el /8 brumario
de Marx de 1852 a través de las dos palabras alemanas que dan cuenta de ello, a saber:
la representacion como sustitucion, el hablar en lugar de, o Vertretung, y la
representacion como el volver a presentar, como en las artes visuales, o Darstellung

(Spivak 275-277). De esa manera, concluye que el subalterno colonizado y femenino no
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puede hablar en el discurso occidental, que siempre lo representa en sus propios
términos, que le son ajenos (308). Como lo explica Claudia Zapata, Spivak “se encarga
de sembrar la duda sobre la real apertura de intelectuales metropolitanos como Foucault
y Deleuze, negando tajantemente que el modelo tedrico elaborado por ellos contenga la
posibilidad de mostrar al otro y de permitir que este hable, especialmente cuando ese
otro es un no europeo.” (“Michel Foucault” s.n.)

Pero Spivak estaba trabajando a partir de —y llevando mas alla— el concepto de
subalternidad elaborado por el Grupo de Estudios Subalternos®: un colectivo en su
mayoria compuesto por historiadores de Asia del sur (los paises de hoy que eran parte
de la colonia britanica de la India), el que buscaba repensar la historia de esa region que
tradicionalmente fue dominada, o por el relato colonial britanico, o por la élite dirigente
de la India. Para realizar su cometido —principalmente en la revista Subaltern Studies
que se publicaba entre 1982 y 1999— parten de una relectura de Gramsci ampliando su
marco de clase social a través de un didlogo con la realidad postcolonial surasiatica; una
tarea que comienza en los trabajos de Ranajit Guha, incluso antes del formarse el grupo.
Segun raul rodriguez, Guha encontré en Gramsci una manera de “rescatar la agencia
historica de los sectores subalternos, con el fin de dar cuenta incluso del rol que han
jugado en la construccion de la politica dominante” (24-25). Y es ese reconocimiento de
las realidades (y sujetos) verndculas como parte de la composicion de las estructuras

sociales, cuyas cupulas no reconocen como elementos importantes, el que interesa al

% Esto se evidencia en “Can the Subaltern Speak?” en su didlogo con Ranajit Guha (283-284). Es mas,
ese mismo afo ella editd, junto con Guha, la primera antologia de estudios subalternos que tuvo amplia
circulacion en la academia anglo-americana, en donde también se hizo una conexidn tacita entre el
esfuerzo historiografico surasiatico y la critica postcolonial, pues el prologo lo escribié Edward Said.
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grupo en cuestion en este capitulo, en su esfuerzo por pensar América Latina desde la
izquierda en un mundo unipolar.

Con todo, un grupo de intelectuales cuyo trabajo académico y compromiso
politico se centraban en América Latina se formo a principio de los 1990, con su primer
reunion formal en 1992, inspirado en el trabajo del grupo surasidtico. El grupo de
estudios subalternos latinoamericanos (el GESL de ahora en adelante) empez6 como un
colectivo mixto, pero principalmente de investigadores latinoamericanos radicados en
EEUU; con una nociéon amplia de la region que también incluia el caribe franco y
anglofono, evidente en el hecho de que uno de sus miembros fundadores fuera el
jamaiquino-trinitense Robert Carr, junto con José Rabasa, Javier Sanjinés, Ileana
Rodriguez y John Beverley (con los dos ultimos como los coordinadores implicitos del
grupo). Con el correr de los ainos, muchos participantes se sumarian y saldrian; nombres
latinoamericanistas ya conocidos, algunos de los debates postcoloniales ya analizados
como Sara Castro-Klarén, Walter Mignolo y Patricia Seed.

Como iniciativa, los estudios subalternos latinoamericanos respondian a la
misma “crisis del latinoamericanismo” —mencionada en relacion a los planteamientos de
Julio Ramos el capitulo anterior, y aludida a lo largo de la tesis con respecto a los vacios
que dejo esa época de transiciones— en la que se produjo un repliegue de la critica
intelectual (de este campo y varios otros) hacia las universidades. Al respecto,
Rodriguez cuenta que el GESL se organiza con la derrota electoral de los Sandinistas en
su Nicaragua natal en 1990 como tela de fondo. Es asi que se interesaron en el trabajo

de subalternistas como Guha y, luego, Spivak como un marco a partir del cual repensar
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los axiomas tradicionales tanto del liberalismo como de la izquierda tradicional, como
el estado-centrismo. (Cr. Rodriguez, Reader 1-3; Convergencias 5-6). El grupo durd
hasta aproximadamente el afio 2000 generando varias antologias y dossiers especiales,
los cuales dieron paso después a polémicas y repuestas criticas hasta mas alla del afo
2010%; muchos de los cuales se comentaran en este capitulo.

Entonces, a continuacion revisaremos algunos de los aspectos més importantes
de este trabajo colectivo antes de dedicarnos a leer el mismo a la luz del bagaje de la
nocion letrada decimononica de civilizacion como sintoma que incide en la elaboracion

de estos textos.

Un esfuerzo paralelo pero convergente

Si bien, con el GESL, se trata del primero de dos esfuerzos colectivos de corte
postcolonial albergado en las discusiones latinoamericanistas, no se debe entenderlo
como una rama que sale del tronco de lo que ya analizamos en el capitulo anterior y que
sigue un camino aparte, sino algo que nace al mismo tiempo, generando asi una linea
paralela con muchas intersecciones entre este grupo en las discusiones postcoloniales en

general. Por una parte el “Founding Statement”, o ‘“Manifiesto inaugural”'”, ya fue

% Si bien el rango del corpus es de 1990 a 2010, sélo recientemente se calmaron las aguas respecto a los
estudios subalternos latinoamericanos. Por ejemplo, en 2011 John Beverley dedica parte de su libro
Latinamericanism after 9/11 a revisar los aspectos positivos y problematicos de legado del grupo y
plantear asi un post-subalternismo. A eso Alberto Moreiras responde tajantemente en 2012 que los
problemas del colectivo estan lejos estar resueltos y que él sigue siendo subalternista dentro de los
estudios latinoamericanos, independiente de que exista un agrupacion para tal efecto o no (Moreiras 213).
%01 Statement o declaracion, fue traducido como “Manifiesto inaugural” por Santiago Castro-Gémez en
Teorias sin disciplina. Las citas que aparecen de dicho documento seran de esa version. Ademas, como
ninguna traduccion logra decir exactamente lo mismo, la traduccion de Santiago Castro-Gomez prescinde
de las notas de pie de pagina, dejandolas como simples entradas bibliograficas en paréntesis. Esto llama
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publicado en 1993 —el mismo afio del debate en LARR en torno al texto de Patricia
Seed de 1991- al igual que la primera obra colectiva del grupo —el dossier Dispositio/n
“Subaltern Studies in the Americas” un afio después. Por otra parte, las primeras
publicaciones colectivas de nuestro corpus que siguen al debate de 1993 —The
Postmoderism Debate in Latin America de 1995, Teorias sin disciplina de 1998 y El
debate de la postcolonialidad en Latinoamérica de 1999— incluyen, a su vez,
importantes intervenciones respecto a la cuestion subalterna.

Es justamente esta conexién la que nos va a servir de marco de lectura —en
conjunto con los textos paralelos— pues gran parte de la produccion de este esfuerzo
grupal se vincula de una manera u otra a lo postcolonial y a las controversias que de ahi
se desprenden. Tomemos, por ejemplo, el texto retrospectivo sobre el GESL de José
Rabasa de 2005 “Colonial/Postcolonial”; en €1, el estudioso admite con sorpresa que
solo supo que hacia trabajo en el marco de los estudios postcoloniales empezando en los
1980, como muchos, hasta varios afos después (Cr. Verdesio 82-83), solo para
enfrentarse mas adelante a las ya conocidas criticas sobre la aplicabilidad de lo
postcolonial a América Latina. Pero a eso responde enfaticamente que lo postcolonial es
el lugar desde donde él escribe, no el objeto descrito, una conciencia historica que
emerge en el ultimo cuarto del siglo XX; de ahi que el didlogo sobre distintas
experiencias coloniales no carezca de sentido, sino que enriquece el trabajo propio (Cr.
Verdesio 87). A pesar de la coincidencia entre los dichos de Rabasa y lo que plantea la

presente tesis, lo anterior no se da por sentado, sino que forma parte de una controversia

la atencion porque en castellano se pierde las explicaciones que algunas notas traen, indicando, tal vez,
una mayor familiaridad con las tematicas tratadas haciendo innecesarias semejantes aclaraciones.
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que comienza desde el principio de esta iniciativa. Por ejemplo, aunque el “Manifiesto
inaugural” emplee el vocablo postcolonial varias veces (mas adelante veremos un
ejemplo), lo hace, pues, connotando la condicion histérica mas que la critica o teoria
que recorrimos en los capitulos anteriores. Ademas, John Beverley'” plantea un cierto
malestar con lo postcolonial en 2002 —afio en que la muerte del GESL se hace mas o
menos oficial- dada la interseccion borrosa entre ambos campos, en la cual algunos
integrantes del grupo participan en la medida en que lo subalterno coincida con otros
proyectos, como fue el caso de Walter Mignolo. Para Beverley “la problematica de lo
subalterno no se limita exclusivamente a lo poscolonial”, en el sentido en que el
colonialismo que funciona como precondicion para la emergencia de la modernidad es
solo una parte de este ultimo (51).

Con respecto al sustento teodrico de la critica postcolonial, en el afio que separa
el “Manifiesto inaugural” de su primer texto colectivo, se publica una de las criticas
mas tajantes y duraderas de los estudios subalternos latinoamericanos. Se trata de un
texto de 1994 de Florencia Mallon, quien empieza criticando desde fuera y termina
contribuyendo a publicaciones tardias del GESL. El asunto es que, segin Mallon, el
grupo latinoamericanista, en vez de apoyarse firmemente en Gramsci y Guha, se
sostenga en pensadores como Foucault y Derrida, prefiriendo asi interrogar los efectos
del lenguaje y discurso por sobre la reconstruccion historiografica de la agencia del
subalterno. Mallon atribuye eso a una composicion grupal que consiste mas en

académicos del campo literario que del historiografico, quienes, para ella, no querrian

""I'Si bien este articulo no se encuentra como parte del corpus, si es citado en él —por ejemplo en
Coloniality at Large— asi como en otros trabajos de los participantes de estas discusiones postcoloniales.
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ensuciarse las manos en el “polvo” de los archivos (Cr. Rabasa, Sanjinés y Carr vi-vii).
De ahi en adelante, cada publicacion del grupo se hard cargo de una manera u otra de
ese malestar, dando paso paulatinamente a una escision —mas politica que disciplinaria-
académica— la que, en parte, provoca la muerte del grupo entre —segun relatan varios
integrantes— quienes se acercaria a la cuestion del subalterno con una orientacion
supuestamente mas marxista y, por ende, historico-politica (Beverley, Rodriguez, etc.) o
deconstruccionista y, por eso, filosofico-tedrica (Moreiras, Williams, etc.), con varios
integrantes intentando de encontrarle una punta de inflexion entra ambas (Cr. Verdesio
148-149).

Claro estd que existen varios otros constantes y temas que incitan enérgicos
debates; el testimonio'”y el zapatismo'” serian probablemente los mas trascendentes.
No obstante, no hay que perder de vista que el punto de esta tesis, en el sentido

metodoldgico, no es una revision exhaustiva de estos esfuerzos grupales de corte

12 De este tema rios de tinta ya se han derramado, siendo objeto de tesis enteras. Y si bien el testimonio

se podria analizar bajo el lente del legado civilizatorio, en cuanto al reparto profundamente letrado del
acceso al discurso hegemonico, los debates que habian surgido al respecto tienden a enfocarse en temas
que nos alejan de los objetivos de esta investigacion, tales como la veracidad del discurso testimonial, el
futuro de la literatura moderna, la capacidad auto-representacional del subalterno, etc. No obstante, si
examinaremos el tema del intelectual frente a la subalternidad, pero no limitado al testimonio. Cabe
mencionar que el caso de Rigoberto Menchu y el controvertido libro de 1983 de su testimonio sobre la
violencia librada contra las comunidades indigenas durante la guerra civil en Guatemala atraviesa el
GESL desde el “Manifiesto inaugural” hasta la ultima obra colectiva (y retrospectiva) de 2005, en donde
John Beverley lamenta la coincidencia que se da entre pensadores progresistas latinoamericanos y
conservadores del norte por su rechazo al testimonio en el que cada uno busca guardar la autoridad de
algun sector tradicional de la sociedad moderna (ciencia, estética, etc.) (Cr. Verdesio 63-65)

' El levantamiento de los zapatistas en el sur de México en 1994-95 coincide con las primeras
publicaciones del GESL, constituyendo una fuente de gran interés para €ste en tanto ente que interviene
en el poder politico desde la subalternidad, y no como ausencia representada, mostrando una pluralidad
de la experiencia de la democracia desde abajo (Cr. Mignolo 7; Cr. Rabasa, Sanjinés y Carr ix). A lo
largo del corpus José Rabasa tiene varios trabajos al respecto. Pero tal vez uno de los aportes mas
significativos es el de Josefina Saldafia-Portillo, quien sefiala que —a contracorriente de los que
propondrian lecturas mas “subalternistas” (es decir, identitarias) que aquellas sobre la subalternidad— los
zapatistas irrumpen en la escena politica no para conseguir una ciudadania indigena, sino para conseguir
una ciudadania plena para los indigenas y otros marginados (Cr. Rodriguez, Reader 405).
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postcolonial —ya existen semejantes intentos desde dentro y fuera de estas
colectividades— sino el de seguir el discurso interno paratextual, priorizando aquellos
temas que dicen relacion con la cuestion postcolonial y las conexiones metonimicas con
la civilizacion letrada decimondnica.

De acuerdo con lo anterior, para ordenar nuestro recorrido de esta parte del
corpus —pues, a diferencia de los debates postcoloniales, las discusiones subalternistas
no corresponden tan nitidamente a las actividades de las que derivan'*— nos
enfocaremos en el tema del rol del intelectual universitario (o académico
comprometido) frente a la condicion subalterna en tanto una inflexion donde convergen
las tematicas y debates mas preponderantes del GESL con los intereses de la presente
tesis.

A partir del mismo “Manifiesto inaugural” se marca el tono de una cierta
imposibilidad y —simultdnea— necesidad del intelectual para con el subalterno en el
sentido en que, siguiendo a Guha, éste “por definicion no esta registrado ni es
registrable como sujeto histérico capaz de accion hegemoénica” (Cr. Castro-Gomez y
Mendieta 71). De ahi que no deba sorprender el interés del grupo por “construir un
mundo democratico” (Cr. Castro-Gomez y Mendieta 76) dado en contexto de la

desarticulacion de los grandes proyectos revolucionarios, junto con la concomitante

% Por ejemplo, entre las seis a siete reuniones del GESL, la composicion del grupo fue cambiando de

forma significativa entre una y otra (Cr. Rodriguez, Convergencia 6). También hubo un desfase de afios
entre algunos textos colectivos y el evento al que corresponden. Tal es el caso de The Latin American
Subaltern Studies Reader, que corresponde a la reunion de 1994 en San Juan, Puerto Rico, el que demord
hasta 2001 en salir por la enfermedad y muerte de la coorganizadora Maria Milagros Loépez (Cr.
Rodriguez ix). Por ultimo, varias de las antologias incluyeron textos adicionales (pedidos posteriormente)
a los que se presentaron en las reuniones, mientras que el dossier de Nepantla, como explica Walter
Mignolo en la introduccién, incluye solo algunos de los trabajos presentados en la reunion de la
Universidad Duke (Cr. Mignolo 6).
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valoracion de la pluralidad social; pues, como los integrantes del grupos mencionan en
varios momentos, dicha valorizacion podria, o fortalecer, o subvertir el orden
hegemonico neoliberal.

Por lo mismo, el GESL se presentaba como una manifestacion particular de la
proliferacion de los esfuerzos intelectuales colectivos de la época, pero una enfocada en
América Latina, ya que:

En concordancia con la emergencia de proyectos como el Grupo de Estudios
Subalternos o el Centro de Estudios Culturales en Birmingham dirigido por el
jamaiquino Stuart Hall, los latinoamericanistas empezaron a criticar la
persistencia de sistemas coloniales o neocoloniales de representacion en
América Latina (cf. Rama 1984)” (Cr. Castro-Gomez y Mendieta 75).

Ademas, no es casual que su referente para semejante proyecto sea Angel Rama y su
critica a “la persistencia de sistemas coloniales”, ya que la repentina muerte del
ensayista uruguayo dejo inconclusa una linea de argumentacion que buscara profanar el
poder letrado en tanto entidad que histdricamente ha demarcado la frontera que
determina donde comienza la condicion subalterna.

Pero esta ambigiiedad que presupone la insercion de la subalternidad dentro de
la institucionalidad que siempre le ha negado estd presente como una tension patente
desde el inicio, pues el mismo manifiesto nace primero como un texto explicativo del
proyecto para su postulacion a fondos de investigacion de la Fundacion Rockefeller;
una postulacion que justamente no fue seleccionada (Cr. Rabasa, Sanjinés y Carr v). Sin
embargo, esta negativa no impidi6 las actividades del grupo, sino que le dio el caracter

de estar simultaneamente dentro (universidades metropolitanas) y fuera (sin
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financiamiento); una posicion sintomatica de su tensionada postura teorica de abordar la
subalternidad desde la hegemonia universitaria.

Dicha ambigiiedad implica el interés por una realidad social a cuya destruccion
buscan contribuir, haciendo que intenten mantenerse dentro de pardmetros muy
efimeros. Ya los estudios subalternos en general habian incitado muchas criticas por su
idealizacion de la marginalidad, por lo que Gayatri Spivak tuvo que dejar en claro, en
una entrevista en 1991, que —al menos en su trabajo— se trata de ayudar al subalterno,
como aliado, a meterse en el circuito de la hegemonia, y no de intentar darle voz (De
Kock 45-46). Lo mismo comenta Claudia Zapata respecto a lo que seria un
malentendido de Gramsci por parte de algunos subalternistas del ambito
latinoamericanista, en donde presentan a sujetos subalternos propositivamente como
una alternativa a la cultura dominante, siendo éstos supuestamente “depositarios de
l6gicas no modernas” (“El giro decolonial” 55-56).

Ahora bien, en el GESL ambas posturas se desenvuelven en conjunto con un
horizonte de critica al orden hegemodnico en donde, segin Ileana Rodriguez, la cultura
se piensa desde “sus propias negaciones” (Cr. Rodriguez, Reader 9). Pero existe
indudablemente una valorizacién de las realidades vernaculas subalternas que, si bien
muchas veces no son idealistas o exotizantes, nace de una desconfianza de la
posibilidad de lograr una contra-hegemonia a nivel profundo. Esto lo explica claramente
John Beverley cuando lamenta que si para entrar en la hegemonia hace falta asemejarse
a aquello que ya es hegemonico, dandole asi una “victoria en la derrota” a los sujetos de

la clase dirigente a que se les atribuia la cultural dominante (38). No obstante, y sin
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necesariamente negar las posturas de Beverley, Rodriguez sentencia que los estudios
subalternos no son “el estudio del subalterno”; son, mas bien, una “critica radical a las
culturas elitistas, a las epistemologias liberales, burguesas y modernas, y a sus
diferentes propuestas de representacion del subalterno™'” (Cr. Rodriguez, Reader 9)

Pese a la perspectiva interna de una escision entre la deconstruccion “teédrica” y
un acercamiento hacia la inefable “realidad” de los subalternos, la mirada externa de
Florencia Mallon permite destacar una curiosa similitud —incluso entre integrantes con
muy distintas orientaciones— la que tiene que ver, a mi juicio, no con el marco
disciplinario, sino que justamente con una propuesta recurrente en torno a la idea de un
“registro doble”. Por eso, quizas, la critica de Mallon siempre fue destinada a un
didlogo de sordos, pues, en el GESL no emerge ninguna tendencia reconstructora de
una “verdad” subalterna; y eso lo dice claramente John Beverley al discrepar que, por
mas que ella “se ensucie las manos” con el trabajo de campo, su proyecto
historiografico sigue siendo representacional, en donde la voz del subalterno no esta
presente, sino que se encuentra parafraseada y re-narrada por la misma Mallon (Cr.
Mignolo 41).

En especifico, el “registro doble” al que me refiero se manifiesta, por una parte,
en el texto de Beverley del dossier de Nepantla, bajo de la metafora de la critica
subalternista como una “guerra fronteriza”; ni dentro ni fuera, sino liminal. Esto se debe
a una serie de contradicciones que éste detecta cuando el GESL —en su IV reunién en la

Universidad Duke de 1998— por fin iba a contar con el apoyo institucional, de esa

1% Traduccion mia del inglés.
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prestigiosa universidad, que la Fundacion Rockefeller les habia negado. Para Beverley,
ahi el desafio que se impone no es el de realizar investigaciones académicas de “otra
manera”, sino el de formular una critica a la autoridad de semejante conocimiento; es
decir, los estudios subalternos deben ubicarse, a través de sus alianzas y
posicionamientos ideoldgicos, “fuera del campus” (Cr. Mignolo 42). Por otra parte, y a
pesar de las significativas diferencias'®, Alberto Moreiras, quien acufia la idea del
registro doble, plantea su posicionamiento como una “doble articulacion que le permita
al subalternista comprometerse simultanea y distintamente con la negatividad radical y
con la positividad estratégica” (Cr. Rodriguez, Convergencia 77). Esto responde al
hecho de que las exigencias de la critica y la politica no son las mismas. Por eso, una
orientacion intelectual comprometida tendrd necesariamente que operar en dos frentes,
articulandose desde una frontera que, en palabras de Moreira, constituye una separacion
aporética entre “las demandas negativas del trabajo subalternista y las necesidades
politicas de la accién hegemonica” (Cr. Rodriguez, Convergencia 80).

No obstante, estas sutilezas en cuanto al rol del intelectual universitario frente a
la subalternidad no logran convencer a varios de los interlocutores del ambito de las
humanidades latinoamericanistas. Basta recordar la sentencia de Hugo Achugar del
Capitulo 4 en la que el subalternismo seria como hacer una historia de la caceria desde
la perspectiva del cazador y no del Ledn. Ademas, como sefiala Mabel Moraia, una vez
que el subalterno en América Latina —el sujeto con el que supuestamente habria que

comprometerse— pasa por el filtro de la industria editorial estadounidense, aparece en

1% Diferencias no sélo implicitas, sino a veces en forma de tensionadas disputas por escrito; al respecto

ver nota 99.
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“breves y estereotipadas menciones limitadas a lo mas conocido de la literatura del
boom [...] o al corpus —no menor canonizado por la institucionalidad académica— del
testimonio, donde e/ otro supuestamente sabla —una ventriloquia que ha hecho derramar
rios de tinta— a través de la pluma de sus intérpretes letrados” (Cr. Morana 12;
destacado del original). Sin embargo, llama la atencidon que ambas criticas pasen por
alto que —independiente de la pugna entre el cazador (intelectual metropolitano) y el
leén (¢élite local)— el punto —siguiendo con la analogia del uruguayo— es que toda la
fauna que les sirve de alimento a ambos queda invisibilizada o estereotipada entre
distintas ciudades letradas hegemonicas, sin ser necesariamente desbordadas por la
subalternidad que habita en cada una.

Pareciera que los mismos integrantes estuvieran al tanto del peligro al que
apunta Morafia; a tal nivel que en el “Manifiesto inaugural” sefialan explicitamente que:
“Al conceptualizar la subalternidad debemos, por ello, tener mucho cuidado en no
colocarnos a nosotros mismos en la posicion de letrados subalternos”. Pero con letrados
subalternos, se refiere sobre todo a “letrados de la subalternidad”, quienes se
desempefarian con cierta autoridad como “transcriptores, traductores, intérpretes o
editores”. Por esto, de acuerdo a esa “guerra fronteriza” o “doble articulacion”, el GESL
plantea desde el inicio la necesidad “de evitar, en otras palabras, la construccién de una
intelligentsia poscolonial ubicada en los centros culturales hegemoénicos” (Cr. Castro-
Gomez y Mendieta 79-80). Y con respecto a como se realiza dicha conceptualizacion,

Rodriguez arremete contra quienes acusarian al GESL de desconocer las especificidades
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intelectuales de América Latina'” —prefiriendo, en su lugar, importar teoria “desde
afuera”- por el simple hecho de que el uso de teorias y conceptos acufiados allende los
mares no sea un fendmeno nuevo en los estudios latinoamericanos. Ademas, para ella
resulta paraddjico que semejante critica se exacerbe cuando se trata de un enfoque
teodrico que proviene de Asia del sur (Cr. Rodriguez, Reader 7).

Finalmente, fueron las peleas internas las que pusieron fin a esta iniciativa, pues
se produjo un tridngulo de poder en torno a las figuras asociadas a la corriente
“deconstruccionista” (Moreiras, Williams, etc.), la “marxista” (donde se ubicaban
algunos miembros fundadores como Rodriguez y Beverley) y un grupo que se giraban
cada vez mas en torno a la “colonialidad”, encabezado por Walter Mignolo. En el
polémico encuentro de Duke (mencionado anteriormente), el nuevo escenario de
respaldo financiero que esta institucion académica habia empezado a brindarle hizo que
las diferencias dejaran de ser un aporte, convirtiéndose asi en un obstaculo, ya que,
segun Gareth Williams: “fue la existencia de una discusion que trascendio y desplazo la
idea original que tenia el grupo de si mismo, la reaccion que a esta discusion desataron
algunos miembros fundadores, y el retiro definitivo de los miembros interesados en
nociones de «colonialidad», lo que sefial la muerte del grupo” (Cr. Vidal 248).

No obstante —ya que nos ahondaremos en los elementos de las ruinas del GESL

que contribuyen a la composicion del grupo modernidad/colonialidad en el capitulo

%7 Segun Gustavo Verdesio —en su introduccion al dossier-“post mortem™ que éste también edito— esta
pugna llego6 a tal nivel que Rodriguez, Beverley y otros integrantes del GESL respondieron a Morafia,
Achugar y otros que habian reclamado una especie de imperialismo académico tildandoles —en algunos
escritos suyos asi como en los espacios compartidos como el mencionado congreso de LASA— de “neo-
criollistas”, “neo-arielistas” y “socialdemocratas” por su falta de compromiso con los historicamente
marginados en América Latina (Cr. Verdesio 6; 20).
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siguiente— ahora pasaremos a examinar algunos de los momentos en donde la

civilizacién se hace sintomaticamente patente en la produccion textual de este grupo.

La civilizacion como escenificacion local del mundo entero

Dado el caracter del concepto en cuestion, no ha de sorprender que la mayoria de las
conexiones metonimicas con el bagaje civilizatorio decimondnico tengan que ver con la
vertiente temporal y politica, ya que la subalternidad da cuenta de las capas
heterogéneas de una localidad especifica, en cuanto a lo que queda fuera de la
hegemonia; a veces rezagada frente a su proceder, y otras veces resistente a su avance
avasallador. En otras palabras, aqui la diferencia (entendida primordialmente como
disparidad social) se halla dentro de un determinado espacio, y no como una disputa
internacional. No obstante, buena parte de estas manifestaciones también vienen
emparejadas con una perspectiva en donde las divisiones geopoliticas se juegan incluso
dentro de una misma sociedad. Al parecer, es justamente en la vertiente espacial donde
la nocion de lo subalterno latinoamericano va un paso mas alla de la critica surasiatica
inicial pues, més que una élite postcolonial que se identifica con los vestigios de una
cultura de la antigua colonia (considerando que los promotores letrados del ideario
civilizatorio latinoamericano tenian una postura bastante anti-ibérica), se percibe un
conflicto en torno la division occidente-oriente que se desenvuelve en la misma region
latinoamericana, actuando como un posicionamiento politico, cuando no derechamente

una linea divisoria del territorio local.
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De acuerdo a lo anterior, en vez de concentrarnos en una manifestacion
particular, analizaremos como la cuestion politica y temporal se vehiculizan por medio
del eje espacial.

De partida, el tema no se da por sentado, sino que aflora a la superficie en forma
de tomas de posicion duras que normalmente no se dirigen a nadie en especifico, sino
que se perciben como tendencias implicitas operando en los textos vinculados al GESL.
Un ejemplo de aquello seria el mismo epigrafe de Santiago Castro-Gomez del capitulo
anterior, en donde éste se sinti6 en la necesidad de aclarar que cuando se refiere al
occidente, en la ultima década del siglo XX, incluye “por supuesto” a los paises
latinoamericanos.

(Por qué razén habra hecho semejante aclaracion? Bueno, primero cabe sefialar
que, en general, el tema del cardcter occidental, o no, de América Latina resulta
complejo y atravesado por multiples perspectivas vernaculas y debates intelectuales que
exceden el alcance de esta tesis. Aun asi, ya quedoé claro que habia una postura por parte
de los letrados decimondnicos por revindicar su cultura occidental en una coyuntura
geopolitica en la que no siempre se pensaria lo mismo sobre los paises latinoamericanos
en todos los centros metropolitanos “occidentales”; por ende, el asunto también esta
atravesado por disparidades de poder interestatal. Pero en lo que concierne a los
estudios subalternos, hay una explicita postura —distinta a la de Gramsci'”— en donde el

sujeto subalterno es, de por si, heterogéneo y pre-occidental (Cr. Rodriguez, Reader 8).

1% Oscar Ariel Cabezas plantea una afinidad entre los intelectuales latinoamericanos y el pensamiento de
Gramsci, ya que sus textos les habrian permitido pensar desde los margenes del mismo Occidente —tal
como lo hizo el pensador comunista respecto al sur de Italia— del que historicamente varios se han sentido
parte. Cabezas denomina esta postura, o sensibilidad, latinoamericana como el “Occidente Criollo” (93).
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De hecho, si bien esta tltima aseveracion se atribuye a Ileana Rodriguez, ella la plantea
como estando de acuerdo con la manera en que Silvia Rivera Cusicanqui y Rossana
Barragan entienden la subalternidad en su libro de 1997, Debates postcoloniales'”, el
que marcé la primera vez que se pusieron en circulacion algunos textos fundamentales
de los estudios subalternos en espafiol.

Al respecto, Cecilia Méndez G., en su revision critica de los encuentros y
desencuentros de los estudios subalternos en América Latina y en castellano, se extrafia
frente a la insistencia de algunos de sus exponentes en catalogar América Latina como
un otro frente a Europa, considerando que incluso la religiosidad popular e indigena —
por ejemplo, la mezcla de quechua con latin en los canticos— se encuentra influenciada
desde cientos de afios por la cultura europea, sentenciando que: “La idea de que
América Latina es parte de Occidente es un hecho ticito para la mayor parte de
académicos latinoamericanos, asi como para la mayoria (si no todos) de los
latinoamericanistas europeos. Esta idea es, en cambio, minoritaria en Estados Unidos”
(223). Pues bien, aunque este “hecho tacito” no sea tan blanco y negro que como lo
plantea Méndez —y que la subalternidad poco veces se refiera a la vivencia de los
académicos— estos antagonismos si son reales y dan cuenta de una tensidon espacio-
geografica no menor, la que tiene que ver con una cierta nocion del rol que juega la
“modernidad” —es decir, lo temporal- en el supuesto caracter occidental de América

Latina; tension que se hace patente en el corpus.

1% Cabe mencionar que la tinica coincidencia a la que Rodriguez se refiere es la cuestion del sujeto “pre-
occidental” pues, como ella misma sefiala, Rivera y Barragan son criticas del trabajo del GESL por
asumir una “agenda norteamericana” y abordar la problematica subalterna desde el sesgo de los estudios
literarios (Cr. Rodriguez, Reader 8).
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Un ejemplo importante es el articulo de Walter Mignolo del primer dossier del
GESL de 1994 titulado “Are Subaltern Studies Postmodern or Postcolonial?”'"’. Este
escrito ha de entenderse como un momento bisagra entre su postura del mencionado
debate de LARR y el concepto de colonialidad que después va a dominar sus aportes al
grupo. Bésicamente, la perspectiva del argentino avecinado en EEUU radica en su
advertencia de la posibilidad de un “colonialismo académico” por la paulatina
omnipresencia de los enfoques “post-” en aquella época —en desmedro del propio
“desmantelamiento” del relato colonial europeo por parte de figuras de destacada
trayectoria como Edmundo O'Gorman o Angel Rama (Cr. Mignolo 122)— pero de
manera muy distinta de la de Morana y Achugar en el sentido en que no le interesa a
Mignolo la cultura letrada, sino mas bien un posicionamiento periférico asumido como
lugar que determina la singularidad de cualquier produccion intelectual. Mignolo
describe eso como una “sensibilidad geo-cultural” (Cr. Rabasa, Sanjinés y Carr 58), la
que no tiene que ver con identidades estaticas, sino con la politica de pensar en, sobre o
desde un lugar geografico —y las mezclas que se pueden dar entras estas tres
posibilidades— en donde no es lo mismo estar ubicado en un lugar, pensar sobre este
mismo y/o pensar desde sus propios referentes intelectuales (Cr. Rabasa, Sanjinés y

Carr 54).

"%Un dato de interés es que, inspirandose del trabajo del intelectual brasilefio Darcy Ribeiro sobre el

proceso de civilizacion en América Latina, Mignolo sugiere que los estudios subalternos podrian tener
como horizonte la rearticulacion del proceso civilizatorio, de tal manera que la subalternizacion de la
diferencia deje ser un pilar de los estadios tardios del tal proceso a través de la apertura de la
multiplicidad plural de civilizaciones (Cr. Rabasa, Sanjinés y Carr 63-64). De hecho, Mignolo volvera a
hablar sobre la cuestion de la civilizacion (como veremos en el capitulo 6) al menos una vez. No obstante,
no deja de ser irdnico, por no decir derechamente problematico, que éste enarbole un concepto que, como
esta tesis ha establecido, no ha hecho sino categorizar y controlar la diferencia, cuando no la margina
simplemente.
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Al intentar responder a su interrogante del titulo del mencionado articulo,
Mignolo termina concluyendo que lo postmoderno y lo postcolonial son dos caras de
una misma moneda, puesto que intelectuales en Bolivia como Xavier Albo y Silvia
Rivera Cusicanqui estarian enfocandose en la cuestion subalterna desde referentes que,
para éste, son postcoloniales; mientras que en Chile, Nelly Richard, estaria abordando
esta misma desde lo postmoderno. Y es justamente aqui donde la manifestacion
sintomadtica espacial de civilizacion se vuelve temporal, pues el entorno intelectual del
Cono Sur estaria supuestamente mayormente atravesado del legado del siglo XIX y los
paradigmas de la modernizacion, mientras que en los Andes (del norte), el legado
colonial de siglo XVI habria dejado una impronta mas cercana al colonialismo interno
y, por ende, el postcolonialismo (Cr. Rabasa, Sanjinés y Carr 63).

A pesar de lo cuestionable que resulta este especie de determinismo geografico,
cabe destacar aqui que la idea civilizatoria letrada de que distintos espacios de la region
que pertenecerian a diferentes épocas —recordemos la supuesta diferencia temporal “de
siglos” entre Valparaiso y Chuquisaca que sentencia la cita de Alberdi del Capitulo 3—
cal6 muy hondo en el tejido intelectual latinoamericano, reemergiendo de distintas
maneras —desde un sentido comun que se reproduce, hasta un problema sobre el cual
reflexionar— como se evidencia en los textos del corpus

Por ejemplo, al otro extremo de la vida del grupo, tenemos el aporte de Javier
Sanjinés en el dossier retrospectivo de 2005 sobre el legado del GESL, el que examina
la cuestion de la negacion —pieza clave de la condicion subalterna— desde los

movimientos campesinos de los Andes. El académico boliviano reafirma la idea de
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Mignolo de que lo postcolonial se ha desenvuelto con mayor fluidez en regiones con
mas presencia de poblacion indigena, mientras que la ubicacion subjetiva de
intelectuales en Chile o Argentina (aqui el referente es Beatriz Sarlo en vez de Richard)
implica que se ve la negacion como tema de una “modernidad periférica”, una parte del
occidente que ha sido histéricamente negada (Verdesio 116).

Otro texto que presenta la cuestion espacial a través del lente temporal es el de
José¢ Rabasa, en donde éste identifica una similitud entre la élite bengali y la élite
criolla, la que hace imposible que éstos dos grupos salgan de la trama moderno-
occidental para habitar mas de un mundo, de modo que la subalternidad asi presentada
se absolutiza. Los pueblos indigenas de América Latina, en cambio, ofrecerian una
perspectiva de la subalternidad que, segiin Rabasa, seria singular en comparacion con
Asia del sur y la América criolla ya que éstos siempre han participado de una manera u
otra en espacios de hegemonia, pero de tal manera que su participaciéon no resulte
derivativa de dicha trama, sino de tradiciones paralelas (Verdesio 88-89).

Por otra parte, la cuestion subalterna en su vertiente mas politica se define
indudablemente por un malestar con la implacable, pero latente, presencia del
liberalismo. Sin embargo, aqui el liberalismo es también articulado a través de un cruce
de manifestaciones de la civilizaciéon decimondnica, en donde la sensibilidad politica
liberal se despliega con el reparto espacial de lo occidental en América Latina.

Al respecto, no hay miembro regular del GESL mas enfético en este punto que
Ileana Rodriguez. Para ésta, algo que el grupo latinoamericano y surasidtico tienen

definitivamente en comun es que el orden postcolonial ha sido esencialmente liberal en
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ambas partes del mundo, una situacion en la que Guha y compaiiia tuvieron que criticar
apuntando al estado postcolonial liberal y sus élites desde una perspectiva de izquierda,
mientras que los intelectuales latinoamericanos tuvieron que criticar a los gobiernos y
partidos politicos de izquierda de los 1990, pero por su liberalismo (Cr. Rodriguez,
reader 3-4).

En un articulo que examina la relacion entre los estudios subalternos y los
estudios culturales y postcoloniales, Rodriguez explica que la critica al liberalismo unid
el GESL con los intelectuales de estudios culturales en América Latina, con los
segundos enfocandose en los cruces entre ldgicas liberales y los procesos de
modernizacion, y los primeros examinando eso en relacion con la razon occidental. Aun
asi, dicho intercambio no durdé mucho tiempo, pues el grupo subalternista queria tomar
un camino que les permitiera pensar desde la izquierda, en vez de debatir sobre las
“aporias del liberalismo”, llevandolos asi a entablar mayor didlogo con el grupo
surasiatico donde el blanco de la critica se mantenia en el desarrollo y modernizacion
“de estilo occidental” de las clases dirigentes liberales de ambas regiones, sobre todo
después de las independencias (Cr. Verdesio 49-51).

Ahora bien, lo del liberalismo no ha sido solo tema de los integrantes mas
destacados, como se puede apreciar en el escrito “De la «cuestion indigena» a lo
«indigena» como cuestionamiento” de Armando Muyolema. Este ensayo parte desde el
impasse que implica la profunda huella colonial que dejaron los actos histéricos de
nombrar la region —llevados a cabo principalmente por una é¢lite liberal— desde lo latino

(como contrapuesto de lo “indio”), y luego lo mestizo, en donde los indigenas siempre
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estan movilizados para uno que otro fin sintético que los incluye o excluye en este
bloque supranacional, desembocandose en el relativismo contemporaneo que los
folkloriza en naciones atravesadas por “fronteras étnicas” (Rodriguez, Convergencia
328-329; 357). Muyolema plantea que los lugares comunes de las sociedades
latinoamericanas de hoy han de ser cuestionados, incluso hasta “la idea de la
democracia occidental”, para elaborar propuestas alternativas de vida en conjunto''.
Para eso seria necesario tomar el pensamiento de intelectuales indigenas en serio desde
sus propios referentes, pues, en su defecto, nos quedariamos con “un multiculturalismo
de corte liberal que reduce a islas inconexas a los pueblos no occidentales” (Cr.
Rodriguez, Convergencia 359-360).

Para cerrar este andlisis, quisiera mencionar algo que, si bien no tenga que ver
con una manifestacion sintomatica particular, si dice relacion con el profundo raigambre
de la civilizacion en el trasfondo intelectual latinoamericano; algo que, sin lugar a
dudas, se vincula a la compleja tarea de nombrar, como lo que acabamos de ver en el
texto de Muyolema. Se trata, entonces, de la intraducibilidad de la cuestion subalterna y
la sensacion de desasosiego que esto ha generado.

Para recapitular, como vimos en el Capitulo 3, la traducibilidad, segin Walter
Benjamin, tiene que ver con la coincidencia entre aquello que se quiere traducir y la
existencia de traductores adecuados; en otras palabras, se trata de la traduccion de algo

en un entorno ya predispuesto para recibirlo. Con eso no quiero decir que con mayor

""" Cabe mencionar que Muyolema habla de “propuestas civilizatorias alternativas”, pero como esta
nocién de civilizaciéon no dice relacion directa con las manifestaciones sintomaticas que aqui se esta
analizando, sino con el concepto contemporaneo de bloques sociales complejos, el liberalismo resulta
mas significativo para esta lectura de la civilizacion letrada decimononica en estos textos.
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traducibilidad mas valor o utilidad tiene aquello que se traduce, sino que simplemente a
veces las condiciones no estan, pues el espacio que ocuparia la traduccion por hacer ya
esta colmado de referentes que resisten su llegada.

Esto, a mi juicio, es lo que se observa con la dificultad con la que se nombra el
Latin American Subaltern Studies Group en espanol, aunque dicho idioma parece ser el
mas cercano a la mayor parte de sus integrantes. Especificamente, existe al menos tres
maneras de llamarlo en el corpus estudiado: El grupo de estudios subalternos
latinoamericanos, 2) El grupo latinoamericano de estudios subalternos y 3) El grupo de
estudios latinoamericanos del subalterno. Los dos primeros se dan de forma intercalada
a lo largo del corpus, segtn la preferencia de quien escriba, mientras que el tercero es la
traduccion que implicitamente propone Ileana Rodriguez (Cr. Rodriguez, Convergencia
5)'?, retomada también por otros, como José Rabasa (Cr. Vidal 165). Ademas, en
castellano, se da la posibilidad de hablar de un grupo de “estudios de la subalternidad”
para subaltern studies, como a veces se refiere al grupo surasiatico en espafiol (Rivera
Cusicanqui 57).

Es que, en el inglés —al menos en la formulacién inglesa que ellos eligieron para
el nombre del grupo— “latinoamericano” describe tanto el grupo como los estudios de
manera ambigua, dejando mas apertura para interpretaciones posteriores. En lo que

atafie a esta tesis, he optado por la primera opcion, pues el grupo, como tal, ha operado

21 lama mucho la atencion este desliz traductivo —el estudio “del subalterno”— pues, como vimos mas

arriba, Rodriguez plantea en una antologia anterior (ambas editadas por ella), y en inglés, que los estudios
subalternos no son el estudio del subalterno, es decir, no son “a study of subalterns”. ;Qué habra
cambiado entre 1997 y 2000 (los afios que corresponden a los eventos a partir de los cuales se elaboraron
el Reader y Convergencia)? O quizas, ;qué transformaciones habran sufrido su propia conceptualizacion
al traspasarla a castellano?
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dentro y (mas que nada) fuera de América Latina, con integrantes mayoritariamente,
pero no exclusivamente, de América Latina. Pero lo que esta claro es que la mayoria, si
no todo, el trabajo del grupo gira en torno a la subalternidad latinoamericana (mas que a
los estudios latinoamericanos en general) como tematica de investigacion, reflexion,
critica y compromiso.

No obstante, el motivo de subrayar esta dificultad de nombrar el GESL en
espafiol es para dar cuenta de que este grupo y los conceptos que despliega ha tenido
que pasar por un proceso de traduccion al igual que lo que habia ocurrido con la
civilizacién en el siglo XIX. Aun asi, la traduccion del GESL resulta mucho menos
fluida, por no decir torpe, en comparacion con la maniobra letrada civilizatoria. Esto no
significa que se trate de algo esencial al espafiol o al inglés, sino que, hasta el momento,
la cuestion subalterna ha resultado algo “fuera de lugar”, por pedir prestado la expresion
a Roberto Schwarz, en comparacion con otros conceptos e idearios.

Asimismo, cabe enfatizar que esta extrafieza lingiiistica no le resta valor a la
critica de corte subalternista; a lo que apunta, en cambio, es a la dificultad de
“desalojar” la 16gica civilizatoria, la que, sin ser nombrada permanece profundamente
arraigada en la tradicion intelectual latinoamericana. Ademads, sugiere que aquello que
ose interpelar esta nocion decimondnica se expone a una contienda desigual, contra algo
que pasa desapercibido como parte del “paisaje natural” del acervo cultural.

Ahora, a continuacion, examinaremos la ultima de las tres discusiones grupales
que compondrian la critica postcolonial latinoamericana entre los afios 1990 y 2010, la

de la colonialidad.
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Capitulo 6 — Modernidad/Colonialidad, y la apuesta por destronar lo que nos
constituye

I wanted to live outside history. I wanted to live outside the history that Empire imposes on its
subjects, even its lost subjects.
—J. M. Coetzee, Waiting for the Barbarians

Si en la novela de J. M. Coetzee, Waiting for the Barbarians de 1980, por mas que los
habitantes esperen el ataque a su aldea fronteriza, los “barbaros” nunca llegan —y por
mas que los busquen, a partir de su idea preconcebida de como éstos son, nunca los
encuentran tampoco— es porque justamente son el producto de las ansiedades del
imaginario colonial. No obstante, ;como se establecido dicho imaginario? y por qué
sigue incidiendo con tanta fuerza en la vida de hoy en donde las colonias parecen —con
algunas importantes excepciones' "— cada vez mas vestigios del pasado?

Claro estd que son muchos los que han intentado responder a estos interrogantes
a partir de distintos enfoques y matices. No obstante, uno de los intentos mas
importantes de las ultimas décadas por entender —y contribuir a desarticular— la vigencia
actual del legado colonial se deriva de los debates que hemos recorrido a lo largo de
esta tesis. Se trata, precisamente, de la discusion grupal en torno al concepto de
“colonialidad”, cuya produccion textual examinaremos en este capitulo.

La produccién intelectual en torno a la colonialidad, a diferencia de la
subalternidad, no constituye una “version” latinoamericanista de una categoria anterior,
sino una formulacidn sui generis a partir de una confluencia de tradiciones criticas de

las cuales la impronta postcolonial es una de las mas importantes. Por esto, no haremos

" Hoy en dia existen muy lamentables excepciones a esta regla, y no puedo dejar de mencionar la

situacion de Palestina como, a mi juicio, el caso mas flagrante.
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una revision que dé cuenta de un momento de giro o de llegada, como en los dos
capitulos anteriores, sino que partiremos desde el planteamiento inicial del concepto
hasta su inflexion grupal, terminando con su decadente reinterpretacion con la adicion
del prefijo “de-" al vocablo.

Respecto a este ultimo, quisiera afirmar como acotacidon que si pareciera que
esta tesis se concentra mas el concepto de colonialidad por sobre su deriva hacia la
“decolonialidad” —eso si, sin ignorar esta ultima— es cierto, y fue a propdsito. La razon
es simple, como se verd a continuacion, aqui se busca valorizar varios de los aportes en
torno a la colonialidad justamente porque dicen relacion con las premisas de esta tesis,
mientras que —aparte del hecho de que la presente investigacion coincida con gran parte
de las criticas que se le ha hecho— la decolonialidad nos desvia de la lectura sintomatica
del bagaje nocional de civilizaciéon en el sentido en que reproduce, por no decir
naturaliza, algunas de sus logicas.

Por eso, para evitar largas y excesivas repeticiones como
modernidad/colonialidad, o modernidad/colonialidad/decolonialidad, pero también para
no aceptar sin critica las siglas -MCD- que integrantes de este mismo grupo empezaron
a usar a fines de los 2000 —ya que reproduce la idea que esta tesis no comparte de que
una critica de la colonialidad necesariamente presupone lo decolonial- y por ultimo
para no confundirnos con siglas que ya existen en otros dmbitos (como GMC) se
utilizard la abreviatura Grupo MC ahora en adelante.

Pues bien, antes de adentrarnos en el corpus, cabe responder al inevitable

interrogante sobre su caracter “postcolonial”, cuando muchos textos del grupo buscan
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explicitamente desmarcarse de los estudios postcoloniales. Algunos tienen una postura
tajante para con el postcolonialismo, como cuando Walter Mignolo plantea en 2005: “el
pensamiento decolonial se diferencia de la teoria poscolonial o de los estudios
poscoloniales en que la genealogia de estos se localiza en el postestructuralismo francés
mas que en la densa historia del pensamiento planetario decolonial” (Cr. Castro-Gomez
y Grosfoguel 27). Otra diferencia que destacan algunos del grupo es que la critica
postcolonial habia ignorado el colonialismo ibérico —algo no tan sorprendente
considerando la procedencia de la mayoria de sus primeros exponentes— estableciendo
su critica a partir de la experiencia colonial franco-britanica. En el Grupo MC, en
cambio, calé6 muy hondo el concepto de Enrique Dussel de una “primera modernidad”
espafiola/portuguesa que coincide con expansion colonial de estas antiguas potencias,
momento en que la colonialidad se habria iniciado (Restrepo y Rojas 24). No obstante,
otros son definitivamente mas conciliadores con la critica postcolonial en el sentido en
que si bien el postcolonialismo, al igual que el postestructuralismo y el mismo
marxismo, han mostrado un punto ciego respecto a la colonizacion de lo hoy se llama
América Latina, algunos, como Castro-Gémez, toman la critica postcolonial como una
base a partir de la cual dialogan en pos de extender sus problematicas hacia la
colonialidad y hacia la cuestion de América Latina (Cr. Lander 152-152).

No obstante, por mas que algunos lo declaren, y por mas que varios
participantes del grupo citen poco o nada del postestructuralismo francés, la forma de su
critica y pensamiento, las preguntas que hacen —sobre todo en los primeros afos—

constituye un quehacer intelectual que resulta inseparable de la critica postcolonial; su
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impronta es innegable. Ya John Beverley no tuvo otra manera de describir el giro que
estaba dando Mignolo y otros integrantes del GESL por su creciente interés en la
colonialidad que plantearlo como una manifestacion de “estudios postcoloniales” (51).
Por otra parte, Roman de la Campa ha hecho hincapi¢ varias veces en este
posicionamiento liminal describiendo el trabajo del Grupo MC como: “una suerte de
poscolonialidad latinoamericana, al menos al comienzo, que viene estableciendo su
perfil desde mediados de los noventa” (Rumbos 15). El insiste en que esta separacion
entre lo post y lo decolonial seria una dicotomia falsa, un acto voluntarista mas que un
postura sustantiva, pues pensar el colonialismo, al menos desde las Américas, implica
pensar la primera y segunda etapa colonial que han definido el continente; es decir:
“Decir poscolonial o decolonial (preferido por algunos latinoamericanistas) implica
abordar las dos vastas historias coloniales que se entrecruzan” (Rumbos 79). Incluso, en
la critica que hace Ochy Curiel al academicismo del grupo en un dossier del mismo
MC, editado por Santiago Castro-Goémez, la tedrica feminista plantea que “las
feministas racializadas, afrodescendientes e indigenas” no han tenido que recurrir al
vocabulario de la colonialidad para criticar las continuidades coloniales “desde donde
han definido sus proyectos politicos, todo hecho a partir de una critica poscolonial”
(Cr. “Teorias decoloniales” 93-94; destacado mio).

Esta tesis coincide con la nocion de que no basta con decir que algo es otra cosa
totalmente aparte para que asi lo sea. Ademas, el fervor por desmarcarse de la critica
postcolonial fue maniobra de s6lo algunos de los integrantes del Grupo MC, sobre todo

en los ultimos afios de su existencia (que corresponden a la preponderancia de la
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decolonialidad). Por eso, aqui se afirma que si existe una continuidad; una
internalizacion de la teoria postcolonial que no sélo resulta obvia para cualquier lector o
lectora atento, sino que deberia pensarse como un vinculo positivo, algo para
profundizar, y no negar.

La colonialidad, como tal, resulta de la confluencia de, al menos, tres tributarios:
un giro en la trayectoria del trabajo de Anibal Quijano, la vuelta a Colombia de
Santiago Castro-Gomez y el alejamiento del GESL por parte de Walter Mignolo. Al
respecto, solo el tercero, y parcialmente el segundo, derivan de las discusiones
latinoamericanistas de corte postcolonial; ademas —a diferencia de los capitulos
anteriores— se trata de una iniciativa no se origina exclusivamente en instituciones del
norte global, sino que despliega —al menos al principio— como una red de académicos en
donde una parte importante participa desde universidades latinoamericanas. En todo
caso, estos tres tributarios actian como puntos nodales iniciales que ya reunian a varios
intelectuales universitarios al momento de juntarse para formar el Grupo MC.

El primer tributario remonta a la llegada de Anibal Quijano a la Universidad de
Binghamton en EEUU, luego de renunciar a su cargo de profesor en la Universidad de
San Marcos en 1995 como protesta en contra de la ocupacion de la casa de estudios por
las fuerzas armadas, mandadas por el presidente Fujimori (Jonas 43). Alli, en 1996,
empieza a colaborar con el eminente tedrico del andlisis del “sistema-mundo”,
Immanuel Wallerstein, para formular su naciente teorizacion sobre la “colonialidad del

poder”, mientras también organiza seminarios y conferencias con los colegas soci6logos
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Ramoén Grosfoguel, Kelvin Santiago y el doctorando Agustin Lao-Montes, formando asi
el “Coloniality Working Group” (Cr. Castro-Gémez y Grosfoguel 9).

Por otra parte, el segundo tributario remite al momento en que Santiago Castro-
Goémez vuelve a Colombia para trabajar en la Universidad Javeriana, luego de cursar su
maestria y doctorado en Alemania. En aproximadamente 1998 el filésofo colombiano
empieza a colaborar con colegas como Oscar Guardiola-Rivera, y a organizar
actividades en el Instituto de Estudios Sociales y Culturales-Pensar de dicha
universidad. Luego de realizar un simposio en 1999 en donde estas tematicas fueron
ampliamente discutidas, el Instituto Pensar publica dos antologias entre 1999 y 2000 —
Pensar (en) los intersticios. Teoria y practica de la critica poscolonial y La
reestructuracion de las ciencias sociales en América Latina''*~ las que serian algunas
de las primeras publicaciones colectivas que dan a conocer el trabajo del Grupo MC
(Cr. Castro-Gomez y Grosfoguel 10-11).

El tercero tributario tiene que ver con el ya mencionado giro que Walter
Mignolo impulsa en el trabajo del GESL. Es que el académico argentino viene
planteando su version del concepto de colonialidad como aporte propio a la discusion
sobre la subalternidad en toda publicacion colectiva del grupo subalternista, menos la
primera. Ademas, como vimos en el capitulo anterior con la cita a Gareth Williams, la
preponderancia de la colonialidad, como una agenda aparte, llegd a tal nivel que
generaba tension en el encuentro de 1998 (Cr. Vidal 248). Y si bien ningin otro

miembro destacado del GESL termina formando parte del Grupo MC como Mignolo, su

"4 Quiero agradecer a la académica de FLACSO Ecuador, Valeria Coronel, por facilitarme una copia

digitalizada de la introduccién, siendo un libro de muy dificil acceso.
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trabajo incide a tal nivel que se empieza a utilizar el concepto como parte del
vocabulario comun que sirve para explicar la condicion subalterna. Esto se nota en un
articulo de Javier Sanjinés donde éste explica el trabajo del GESL como el “intento de
repensar la colonialidad”' " (Cr. Mignolo 323).

Pues bien, jcomo se unieron estas tres corrientes? Fue justamente a partir de un
simposio organizado por el socidlogo venezolano Edgardo Lander en 1998 —llamado
“Alternativas al eurocentrismo y colonialismo en el pensamiento social
latinoamericanos contemporaneo”, como parte del Congreso Mundial de Sociologia— el
que marca el inicio de una serie de encuentros del grupo entre ese afio y 2006. Alli
participaron el mismo Lander, Walter Mignolo, Fernando Coronil, el antropodlogo
colombiano avecinado en EEUU Arturo Escobar, Santiago Castro-Gémez, Anibal
Quijano y el filésofo argentino-mexicano Enrique Dussel —los que podrian considerarse
como los “miembros fundadores” con una serie de textos que saldrian dos afios
después en una antologia titulada La colonialidad del saber: eurocentrismo y ciencias
sociales. Perspectivas latinoamericanas. Con este libro, aunque saliera un poco después
de los del Instituto Pensar, las ideas del Grupo MC empiezan a circularse ampliamente,
ya que la antologia fue editada por las organizaciones internacionales CLACSO y
UNESCO. Poco después, cuando el grupo establecido a partir del evento y libro de
Lander va al mencionado encuentro en Colombia, deciden formalizar sus actividades a

tal nivel que inician las gestiones para la firma de “un convenio de cooperacion

"5 Traduccion mia del inglés. Algo interesante de la perspectiva de Sanjinés es que éste —enfocandose en

el caso de Bolivia— también vincula la instauracion de la subalternidad en las republicas latinoamericanas,
al igual que la perpetuacion de la colonialidad, con el trabajo de los intelectuales letrados (Cr. Mignolo
323-325).
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académica entre la Universidad Javeriana de Bogotd, Duke University, University of
North Carolina y la Universidad Andina Simén Bolivar de Quito” (Cr. Castro-Goémez y
Grosfoguel 10). De ahi en adelante, el Iéxico de la colonialidad comienza a generar un
revuelo en las humanidades y ciencias sociales''® latinoamericanistas, por lo que ahora

examinaremos las premisas e implicaciones de este mismo concepto.

Aciertos y desaciertos de una apuesta intelectual estancada pero no agotada

Como vimos con el caso de Mignolo, las ideas que alimentaron el debate sobre la
colonialidad venian gestandose durante los anos anteriores a los primeros encuentros.
Lo mismo vale para el caso de Quijano —al que volveremos— en el sentido en que su
colaboracion con Wallerstein sent6 las bases para un concepto nuevo. No obstante, la
corriente colombiana también fue prefigurando esta inflexion grupal, aunque esa parte
muchas veces pasa desapercibida en las historias sobre el grupo.

Un texto poco conocido de Santiago Castro-Gomez de 1997 da cuenta de una de
las primeras articulaciones claras del problema de la existencia de un componente
altamente colonial de la modernidad. Se trata de un numero de la Revista
Iberoamericana —que también contiene varios textos que se encuentran reproducidos o
mencionados en el corpus en cuestion— en el que el filésofo colombiano le responde a
Eduardo Mendieta —el mismo con el que un afio después editaria Teorias sin disciplina—
por la critica que éste hizo a algunos aspectos de su libro Critica de la razon

latinoamericana. No obstante, al aclarar algunas de sus posturas del libro, se ve con

"¢ Esta acotacion no es menor, pues, a diferencia de las dos discusiones grupales anteriores, en el Grupo

MC hubo mayor participacion por parte de cientificos sociales, sobre todo de la sociologia y antropologia.
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nitidez el vinculo entre su reflexion critica sobre la filosofia latinoamericana y algunas
de las premisas fundamentales del Grupo MC: “me pregunto, entonces, cual es la
«gramatica» que organiza la verdad de los discursos liberacionistas en los afios setenta y
llego a la siguiente conclusion: se trata de la gramdtica de Prospero, del mismo que en
nombre de la civilizacion y progreso, justifico la incorporacion de América Latina en la
dinamica de la modernidad occidental” (540; destacado mio). En este sentido, la
conexion entre la modernidad occidental y la civilizacion se hace explicita mediante la
alusion a la metafora de la colonizacion en la Tempestad de Shakespeare y, por
extension, las discusiones latinoamericanas al respecto. Este especifico planteamiento
no presupone una postura ni anti-colonial ni anti-moderna, sino un reconocimiento de
su interrelacion; la complicidad de una con la otra. Sin embargo, este mismo texto
admite, a la vez, una de sus primeras escisiones; es decir, unos primeros destellos de
una diferencia que el Grupo MC nunca lograria sortear:

[...] no estamos frente a una “ruptura epistemoldgica” del discurso europeo de
la  modernidad, como pretende Mignolo, sino frente a wuna
latinoamericanizacion o canibalizacion del mismo [...] esto no significa que les
est¢ despojando de todo valor. No todos los descentramientos discursivos
tienen que tener el caracter de revolucion epistemologica (540-541: énfasis del
original)

Esta critica de la “canibalizacion”!!” del discurso de la modernidad se volvera

mas relevante al interrogar el mentado giro decolonial, pues lo que lo une con la

"7 Si bien la presente tesis si coincide con este deslinde que hace Castro-Gémez, hay un desacuerdo en
cuanto a Ariel y Caliban de Fernandez-Retamar, cuando el fildésofo plantea en 1998 que: “no deja de
sorprender el hecho de que autores como Said, Jameson y el mismo Mignolo vean en Caliban el simbolo
de una «insercion epistemologica», y en Retamar a uno de los precursores latinoamericanos de la teoria
poscolonial. En un universo discursivo como el de Retamar [...] La Tempestad de Shakespeare —asi como
la historia latinoamericana— es vista [...] como el escenario mitico en donde se enfrentan dos personajes
(Préspero/Caliban) y dos visiones contrapuestas del mundo: la de «nuestra América», enunciada por
intelectuales organicos como José Marti, y la de «Occidente», representada por intelectuales «lacayos del
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colonialidad parece volver a separarlos, llevandolos de vuelta a este impasse
mencionado por Castro-Gomez desde al menos 1997. El otro aspecto a recalcar es la
importancia de la epistemologia, pues, independiente de las diferencias entre los
integrantes de grupo, ella se impone como parte del meollo de la discusion. Pero antes
de profundizar en lo anterior, dirijamos la mirada hacia el concepto mismo de
colonialidad para luego volver a desentrafiar algunos de estos puntos.

El concepto de colonialidad —planteado primero como la “colonialidad del
poder”— es el resultado de largos afos de trabajo por parte del intelectual y académico
peruano Anibal Quijano, quien empieza a utilizar el vocablo a partir de fines de los
1980 como parte del nuevo rumbo que estaba tomando su trabajo en ese contexto de
cambio mundial, antes del cual era conocido como unos de los mayores conocedores de
la obra de José Carlos Mariategui. En lo que seria, hasta el momento, el Gnico estudio
exhaustivo de la génesis de la colonialidad en el trabajo de Quijano, Rita Segato sefiala
que el socidlogo usa el concepto por primera vez en 1988, y luego en 1991 (38). Segato
hace una esquematizacion que identifica 14 “ejes argumentales” del concepto, de los
cuales cabe sefialar algunos —“reordenamiento de la historia”, “Colonial/moderno
sistema mundo” y “raza/racismo”— pues estos tres son los que mejor encapsulan la
intuicion critica que tenia el pensador peruano durante la ultima década del siglo XX.
Para Quijano, la colonizacion ibérica en lo que hoy se llama América desencaden6 un

proceso de instauracion de un entramado narrativo y clasificatorio de alcance mundial,

imperialismo» como Borges, Sarduy, Fuentes y Rodriguez Monegar [sic] (“Geografias” 180). Si bien hay
algo de maniqueismo en los textos de Fernandez-Retamar —esto es innegable y parte de su entorno— lo
que nos interesa cuando planteamos en el Capitulo 3 al Caliban del ensayista cubano como un precursor
postcolonial no fue su “universo discursivo”, sino precisamente su aporte hacia otro tipo de critica que
hace sus textos a pesar de dicho discurso.
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lo cual logra articular con mayor rigor y densidad cuando incorpora la mirada sistema-
mundo de Immanuel Wallerstein; una concertaciéon de factores que éste resume de
manera frontal en 1991: “la modernidad, el capital, y América Latina nacen el mismo
dia” (Quijano, citado en Segato 38). En este sentido, paralelo a la transformacion de
América en una “entidad geosocial”, emerge una etnicidad —la idea de castas y luego
razas— que sirve para jerarquizar el nuevo sistema-mundo (Segato 45). Al respecto,
Segato recuerda que “antes de la llegada de los barcos ibéricos a estas costas, no existia
Europa, ni tampoco Espafia o Portugal, mucho menos América, ni el «indio», ni el
«negroy, ni el «blanco»” (44).

Es por eso que, con este concepto, la modernidad se entiende como algo que
germina lentamente, mucho antes de su comun periodizacion que sitia su inicio en el
siglo XVII o XVIII, pues “la emergencia de América como realidad material y como
categoria no es periférica sino central [...] refunda el mundo, lo reorigina.” (Segato 45).
En el fondo, se trata un simbiosis en donde lo colonial llega a ser la condicién sine qua
non de posibilidad para que algo asi como la modernidad pudiese emerger o, en
palabras de Anibal Quijano respecto a la colonialidad: “América se constituyé como el
primer espacio/tiempo de un nuevo patron de poder de vocacion mundial y, de ese
modo y por eso, como la primera id-entidad de la modernidad” (Cr. Lander 202;
destacado del original). Al respecto, veamos una explicacion mas detallada del mismo
corpus, del texto de Quijano en la antologia hecha a partir del encuentro inaugural del
Grupo MC:

Con América se inicia, pues, un entero universo de nuevas relaciones
materiales e intersubjetivas. Es pertinente, por todo eso, admitir que el concepto
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de modernidad no se refiere solamente a lo que ocurre con la subjetividad [...]
El concepto de modernidad da cuenta, igualmente, de los cambios en la
dimension material de las relaciones sociales. Es decir, los cambios ocurren en
todos los ambitos de la existencia social de los pueblos y, por tanto de sus
miembros individuales, lo mismo en la dimension material que en la dimension
subjetiva de esas relaciones. Y puesto que se trata de procesos que se inician
con la constitucion de América, de un nuevo patrén de poder mundial y de la
integracion de los pueblos de todo el mundo en ese proceso, de un entero y
complejo sistema-mundo, es también imprescindible admitir que se trata de
todo un periodo histérico. En otros términos, a partir de América un nuevo
espacio/tiempo se constituye, material y subjetivamente: eso es lo que mienta el
concepto de modernidad. (Cr. Lander 216)

Con eso queda claro que la colonialidad permea no sélo los espacios del poder —
en el sentido muy rudimentario de la imposicion de una voluntad ajena— sino que incide
en el reparto material, en la subjetividad, en las experiencias temporo-espaciales y en
las relaciones a distintos niveles. De ahi que no sea sorprendente que el concepto no
tardo en extenderse del poder, a la colonialidad sin mas; pero también a la colonialidad
del saber (como se titula la antologia que se acaba de citar), del ser, y de otras
dimensiones atravesadas por la trama interrelacional de la modernidad con la
pervivencia de los hechos consumados de la colonizacion. A este concepto volveremos
en repetidas ocasiones, pues sirve de base para la discusion entera; discusion que, en
ultima instancia, es el objeto de analisis de esta tesis.

En términos de la recepcion del concepto, lo primero que hay que senalar es que,
aunque las dimensiones materiales y econdmicas (y su relacion con la politica) estén
frecuentemente en primer plano —lo cual no es sorprendente considerando que el
sistema-mundial es fundamentalmente una economia politica— a veces estos aspectos
quedan ahi, sin mayor profundizacion, ocasionando algunas de las criticas mas

recurrentes al trabajo del Grupo MC. Por eso, Claudia Zapata tiene razon en sefialar que
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en estos textos opera una “epistemologizacion del debate en torno a la cuestion
colonial” (“El giro decolonial” 55). De hecho, me atreveria a afirmar que seria una de
las pocas tendencias que une a todos los integrantes del grupo; en momentos de mayor
informalidad, este elemento incluso se asume explicitamente. Un buen ejemplo de
aquello seria cuando el mismo Lander plantea en 2016 —en una entrevista audiovisual
realizada por CLACSO en una actividad de conmemoracioén del La colonialidad del
saber— que uno de los pocos comun denominadores entre los integrantes era la
conviccion de que, “la transformacion de la sociedad pasa necesariamente por esta
dimension politica tan trascendente que es el terreno epistemologico”. Aun asi, cabe
sefialar que la forma que toma esta epistemologizacion en el trabajo de los distintos
integrantes no es homogénea, y no siempre en desmedro de la dimension material y/o
econdmica. He aqui, entonces, lo que seria simultdneamente la mayor debilidad y fuerza
del Grupo MC.

Otra critica mas centrada en la nocidon misma de colonialidad, tal como la trabaja
Quijano, se encuentra en una serie de articulos de Abraham Acosta. En el fondo, Acosta
alega que un concepto tan fundamental para un debate tan prolifico como el que generd
el Grupo MC no puede pasar sin escrutinio riguroso (“(De)colonial” 18). Tal
examinacion la ofrece Acosta a partir de las transformaciones que sufre el concepto a lo
largo de distintas reediciones de una de las primeras articulaciones de la colonialidad
por parte de Quijano en 1992. Lo que le llama la atencidon es que, en el texto original,
Quijano describe el colonialismo como “un sistema de dominacion politica formal de

unas sociedades sobre otras” en donde, a partir de 1492, fueron los que mas adelante se
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llamaria “europeos” los que llevaron a cabo dicho sistema de dominacién la que, de por
si, no seria algo que ellos habian originado (Acosta, “Unsettling” 9). En la primera
traduccion al inglés de dicho texto, la traductora repite casi palabra por palabra los
dichos de Quijano de 1992. No obstante, en una segunda version de la misma
traduccion, esta vez para el dossier especial del Grupo MC en la revista Cultural
studies, en 2007 —dossier que luego fue publicado como antologia en 2010 titulado
Globalization and the Decolonial Option, editado por Walter Mignolo y Arturo
Escobar— el inglés se encuentra “actualizado”, en el sentido en que el inespecifico
colonialismo se vuelve “Eurocentered colonialism”, y la dominaciéon ahora se trata de
“sociedades europeas occidentales” sobre otras. Para Acosta, este cambio
probablemente se habria hecho para mantener coherencia con las premisas de la
decolonialidad, en donde la postura del grupo que situa la modernidad occidental como
fuente de lo colonial desvaneceria con semejante ambigiiedad que admite la posibilidad
de otros colonialismos antes o paralelos a la variante europea (“Unsettling” 9-10).

Sin embargo, es importante sefialar algunas cosas respecto a lo anterior. Por una
parte, no es impensable que la nocion de colonialidad se hubiera “revisado”,
problematicamente, para que se ajustara al consenso tactico que se fue forjando en los
ultimo afios del Grupo MC; a eso volveremos. Por otra parte, pese a semejantes
“consensos”, hay que tener cuidado con este tipo de criticas, las que tildan ciertas
teorias sobre asuntos complejos de reduccionistas mientras ellas mismas piden posturas
categéricamente trasparentes. No es anormal o problematico que las teorias

evolucionen; tampoco es riguroso intentar “pillar” a los pensadores a partir de un solo
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parrafo. Pero tal vez sea importante reiterar que el objetivo de esta tesis y el de la
investigacion de Acosta son distintos. La presente se enfoca en una teorizacion grupal y
no en la trayectoria de determinados pensadores como individuos; no es un texto de
Quijano de 1992, y tampoco una traduccién muy trastocada de 2007, lo que nos
interese, sino cudl fue el aporte del concepto en el momento de formacién del grupo. Y,
justamente, este aporte fue algo ambiguo en el sentido en que plantea, por una parte,
una especie de singularidad en la empresa expansionista europea a partir de fines del
siglo XV pero, por otra, que esta singularidad tal vez se derive de, y se pueda replicar
en, otras esferas historicas y politicas.

Ahora bien, sin mas, jen qué consiste esta tan mencionada transicion de la
colonialidad/modernidad a la “decolonialidad”?

Primero, para contextualizar su emergencia, fue en el encuentro de 2004 (entre
las universidades de Duke y Carolina del Norte, EEUU) donde el concepto de
“decolonialidad” aparece por primera vez en el trabajo del Grupo MC, evidente desde el
titulo de la reunion: “Teoria critica y decolonialidad” (Cr. Castro-Gémez y Grosfoguel
11-12). No obstante, fue la proxima reunion de 2005 en la Universidad de California,
Berkeley, donde el concepto fue discutido y trabajado en serio como tema de debate
grupal. Es el académico puertorriquefio Nelson Maldonando-Torres, organizador del
encuentro en Berkeley, quien afirma haber entablado el tema con el resto del Grupo MC
como un “concepto bisagra” que pudiera dar cuenta de los aportes Unicos, al nivel
epistemologico y teodrico, de pensadores del “tercer mundo” como Frantz Fanon,

Enrique Dussel, Anibal Quijano y Sylvia Wynter (Maldonado-Torres 114). Después
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hubo otros miembros —Walter Mignolo y Catherine Walsh— los que vinieron a coronar
la idea inicialmente planteada por Maldonado-Torrres.

La académica estadounidense avecinada en Ecuador''®, Catherine Walsh, fue la
que dio una de las primeras elaboraciones que explica lo decolonial, a saber:

La decolonialidad no es algo necesariamente distinto de la descolonizacion;
mas bien, representa una estrategia que va mas alla de la transformaciéon —lo
que implica dejar de ser colonizado— [...] apuntando a la creacién. Pero
también es un momento que se diferencia del (de)colonialismo [...] una
transicion, superacion y emancipacion desde al interior de la modernidad,
abriendo asi la posibilidad de modernidad pos-coloniales o modernidades
alternativas [...] la decolonialidad parte de un posicionamiento de exterioridad
por la misma relacion modernidad/colonialidad [...] la decolonialidad
encuentra su razon en los esfuerzos de confrontar desde “lo propio” y desde
logicas-otras y pensamientos-otros a la deshumanizacion” (Cr. Walsh 24).

Afos mas tarde, respondiendo a la presion por explicar por qué “de-” y no “des-”
colonial, Walsh explica la ortografia profundizando en las ideas de la cita anterior en el
sentido en que el “de-" no tendria que ver con un anglicismo, sino con un proyecto que
no busque deshacer un legado que no puede eliminarse porque si, sino que trazar, “un
camino de lucha continuo en el cual podemos identificar, visibilizar y alentar «lugares»
de exterioridad y construcciones alternativas” (Restrepo y Rojas 37). En este sentido, se
trata de operar por fuera de la trama modernidad/colonialidad, mas que de disputarlo
desde dentro.

Al respecto, fue justamente Walter Mignolo el que, a partir de ese afan de
exterioridad, elabor6 el manifiesto titulado “El pensamiento decolonial:

Desprendimiento y apertura”, como el sendero que el trabajo decolonial ha de seguir.

"8 E1 mencionado convenio, acordado en Bogota, el que incluye también la Universidad Andina Simon

Bolivar en la capital ecuatoriana de Quito, se debe a la participacion de Walsh en el Grupo MC, pues alli
ella ha desempefiado como coordinadora del doctorado en Estudios Culturales Latinoamericanos durante
anos.
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Con eso, la idea bésica es que para abrirse hacia formas de pensar que no reproduzcan
el binarismo modernidad/colonialidad, es necesario desprenderse de su legado para
entramarse en otras tradiciones criticas, es decir:

El pensamiento decolonial, al desprenderse de la tirania del tiempo como marco
categorial de la modernidad, escapa también a las trampas de la
poscolonialidad. La poscolonialidad (teoria o critica poscolonial) nacid
entrampada con la pos-modernidad. [...] El pensamiento decolonial, por el
contrario, se rasca en otros palenques. 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. (Cr. Castro-Gémez y Grosfoguel 33).

Ahora bien, es importante sefialar que la orientacion propuesta en la cita anterior
de Mignolo ha sido ampliamente criticada —y con razéon— desde distintas perspectivas.
Primero existe el dejo “nativista” en el giro decolonial que desactiva el dialogo critico y
politicamente productivo con los textos provenientes de los margenes, por dotarles de
una radicalidad solo por su procedencia (Asher 833). Ademas, las lecturas mismas que
hace Mignolo de estos supuestos pensadores fundacionales de la decolonialidad a veces
carecen de rigor analitico; en el caso de Guaman Poma, el critico argentino no estaria
tomando en serio el compromiso que el escritor andino tiene con el cristianismo,
reduciendo toda su perspectiva religiosa a una astucia retdrica por falta de recursos
discursivos seculares en su contexto colonial de principios del siglo XVII (Rosenthal
73-74). Por ultimo, hay una especie de uso “interesado” de las voces de los colonizados
por parte de algunos tedricos decoloniales. En este sentido estarian operando a través de
una “traduccion decolonial” que refracta los discursos de los colonizados hacia su

proyecto grupal, “ya que al tratar de integrar la voz de los subalternos al terreno de los
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debates académicos, terminan hablando por ellos, no como intérpretes sino como
ventrilocuos” (Inclan 77; énfasis mio).

La critica que esta tesis le haria al giro decolonial del Grupo MC (pero no al
grupo en general) es que semejante postura intelectual resulta netamente voluntarista''”,
en el sentido en que buscar generar efectos a partir de meras declaraciones. Que no se
confunda mi postura con un materialismo reduccionista, porque no me cabe duda de que
los discursos pueden ser muy transformadores; la misma civilizacion letrada
decimononica, sin ir mas lejos, es una prueba de ello. No obstante, debe haber mas que
solo palabras, como por ejemplo nuevas formas expresivas, conceptos innovadores,
perspectivas singulares, etc., que puedan incidir en un plano hegemoénico o
paradigmatico. Ademas, como vimos mas arriba con la renuncia a la critica postcolonial
que hace Mignolo, esto presupone una radical diferencia basada en una economia de
citas bibliograficas. Pero esta declaracion de exterioridad —tanto a la critica postcolonial
como a la modernidad/colonialidad— no se condice con los textos mismos del grupo. Por
una parte, existe una clara impronta del postcolonialismo en el Grupo MC, sobre todo
considerando el trato mas ambivalente, en donde hubo didlogo con éste en los primeros
afios del grupo. Por otra parte, resulta muy discutible la apuesta por la exterioridad de la
modernidad/colonialidad, pues —si siquiera fuese posible semejante ubicacion desde el
espacio universitario de fines del siglo XX principios del XXI— habria que hacer mas

que simplemente decir estar afuera a partir del andlisis de textos que vienen de los

"9La idea de esta forma de pensamiento como un voluntarismo surgié en una conversacion con el

profesor Alejandro De Oto de la Universidad Nacional de San Juan, donde hice mi estadia de
investigacion doctoral. Al explicar estas preocupaciones que tenia (y tengo) respecto al paso a lo
decolonial en el estudio sobre la colonialidad, me menciond que lo que yo le describia le parecia como
una postura voluntarista, concepto que he decidido usar, pero no sin reconocer de donde venia.
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margenes. No obstante, el voluntarismo solo se profundiza con el pasar de los afios, ya
que la decolonialidad termina adjudicdndose un discurso de la “libre eleccion” —tan
poco 1til en una época del neoliberalismo, en la que estamos todos y todas saturados de
“choices”— cuando mas adelante Mignolo actualiza la nomenclatura de su programa
como la “opcion decolonial” (Cr. Mignolo y Escobar 1-2).

Dicho lo anterior, pienso que estamos frente a una oportunidad perdida, porque
el momento del traspaso de la modernidad/colonialidad a la decolonialidad parece ser
también el momento en que el grupo empieza a desarticularse. Un claro ejemplos es
que, si bien algunos miembros del Grupo MC siguen organizando actividades en
nombre de la decolonialidad por iniciativa propia, no hubo mas reuniones del colectivo
después del 2006; y tampoco mas publicaciones colectivas mas alld del afio 2007 —
como El giro decolonial, editado por Castro-Gomez y Ramoéon Grosfoguel- pues el
Globalization and the Decolonial Option de 2010 —editado por Mignolo y Arturo
Escobar— fue primordialmente una reedicion del dossier de la revista Cultural Studies
de 2007.

Y con el pasar de los afos, se ha empezado a surgir algunas criticas internas que
dan una cierta perspectiva de por qué algunos se alejaron del Grupo MC. Tal es el caso
del socidlogo puertorriqueio Ramon Grosfoguel que, en una entrevista de 2013, da
cuenta de lo que éste estima como “—una red muy débil—, donde incluso hay personas
que no se comunican con otras” (Martinez-Andrade 42). Este habla de unas tendencias
que le parecen reduccionistas, oportunistas o simplemente no viables, como cuando

algunos soslayan la importancia de repensar el rol de estado. Especificamente,
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Grosfoguel se arremete contra dos figuras (critica con la que esta tesis coincide en

parte120

) que le han parecido los mas problematicos; a saber:

Ese tipo de posiciones reduccionistas estan cercanas a la posicion de Walter
Mignolo. Cuando toma la nociéon de Enrique Dussel de “geopolitica del
conocimiento”, Mignolo la convierte en un reduccionismo geografico, burdo y
simplista y dice que alguien como Boaventura de Sousa Santos quien se ha
planteado desde Portugal un pensamiento en didlogo critico con las
epistemologias del Sur [...] Mignolo lo ataca como critica euro-céntrica al
eurocentrismo s6lo porque es del Sur de Europa. [...] Por otro lado, si un
indigena o un negro dice algo, Mignolo le otorga el derecho de autoridad. Por
ejemplo, alguien como Cardenas que es de origen aymara en Bolivia, para
Mignolo ya es decolonial porque es aymara pero, cuidado, fue el candidato de
la derecha movilizado contra Evo Morales. Por ser aymara no es decolonial.
[...] En este sentido, el populismo epistémico lo encuentras en Walter Mignolo.
En el otro extremo, encontramos a Anibal Quijano quien es el mestizo que si
bien se ha nutrido del pensamiento critico indigena y del pensamiento negro
radical nunca los cita, nunca les da su justo reconocimiento. Quijano habla
como si ¢l fuera la tabula rasa o el punto de origen de las ideas que expresa. Me
parece que aqui se reproduce el uni-versalismo. [...] Yo siempre he dicho que
la palabra “colonialidad” acufiada por Quijano ya estd dicha por otras personas
[...] aunque usaran otros términos (Martinez-Andrade 43).

De forma muy distinta, y pese a la amistad que estos dos han mantenido a lo largo de
los afos, Santiago Castro-Gomez también se sincera en 2019 frente unas tendencias que
le parecen intelectualmente poco rigurosas y politicamente problematicas, ya que en ese
momento se acababan “de cumplir los veinte afios de la creacion del grupo
Modernidad/Colonialidad, una de las aventuras intelectuales mas fascinantes que se han
producido desde América Latina en lo que va corrido de este siglo” (El tonto 7). No
obstante su satisfaccion con varios aspecto del trabajo del grupo, se desmarca con
vehemencia de “Este devenir antimoderno de algunos tedricos decoloniales”, pues le

parece “no solo un grave error politico, sino también un evidente paso atras con

120Si bien estoy de acuerdo con gran parte de lo que plantea Grosfoguel con respecto a Mignolo, no
comparto su critica de Quijano. Con eso no quiero decir que no sea problematica la ausencia de
reconocimiento de sus fuentes, pero no es, de ninguna, cierto que toda su conceptualizacion ya se haya
dicho por otros.
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respecto a la propuesta inicial de la red” (El tonto 10; segundo destacado mio). Para €I,
el problema tiene que ver con la proliferaciéon de posturas new age disfrazadas de un
compromiso con los pueblos indigenas; por eso las tilda de enfoques “abyayalistas”, en
la medida en que cancelan la politica dejandonos con la “eleccién imposible” entre, por
una parte, el neofascismo que gana cada vez mas terreno desde la segunda década del
siglo XXI y, por otra, una postura purista en la que se niega toda posibilidad de
emancipacion mediante las instituciones modernas. De ahi viene el titulo de su libro, E/
tonto y los canallas'', pues, para el filosofo colombiano, da la sensacion que uno esta
rodeado de neoliberales autoritarios, los canallas, o los tontos de una cierta izquierda
que abandonan la disputa politica por los bienes publicos “para replegarse en el
microcosmos organico de la vida comunitaria” (E/ tonto 12-13).

A pesar de este decadente fin, no debemos perder de vista los aportes singulares
y potentes que instaura el Grupo MC. Tal vez el mas significativo sea justamente el
cambio en la forma de pensar la modernidad —una nocién que ha tendido a girar entre
palabras clave y lugares comunes— ya no como una cosa, sustancializada, hipostasiada —
aquello que permite tildar una determinada cosa de moderno o no— sino como una serie
de condiciones de posibilidad, en el sentido de una estructura relacional que empieza a

emerger a partir del siglo XV; gran parte de esta conceptualizacion remite a los

121'Si bien este libro constituye una reconceptualizacién fundamental y potente, con el que coincido en
gran parte, cabe sefialar que, como con Grosfoguel, no estoy de acuerdo con su argumento —el que, al
parecer, se dirige sobre todo al trabajo de Anibal Quijano— de que hay una postura que reduce la
modernidad a la colonialidad y al capitalismo (E! tonto 9-15). No es que esté totalmente en desacuerdo —o
que piense que no haya algunas posturas reduccionistas en el grupo— pero me parece un argumento algo
“hombre de paja” porque, segiin yo entiendo el concepto de colonialidad, efectivamente, no ha habido
modernidad sin colonialidad y sin capitalismo, pero esto no quita que pueda haber en el futuro (de aqui la
importancia de la politica). En otra palabras, decir como algo ha sido no equivale decir como esta cosa
sera.
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horrendos atropellos imperialistas, pero también a las posibilidades de darle la vuelta y
aprovechar de los avances materiales y epistémicos para nuevas configuraciones de vida

en comun.

La civilizacion como herramienta conceptual del establecimiento de la colonialidad en
el mundo postcolonial
Antes de dar paso a las manifestaciones sintomaticas de civilizacion, cabe mencionar
que, si bien el tema de la civilizacion decimonoénica no se explicita como tema central a
lo largo de las discusiones sobre la colonialidad —al menos en el trabajo de los
miembros centrales— hay destellos explicitos que apuntan en esa direccion, los que
luego se apagan sumergiéndose nuevamente como sintoma. Veamos algunos ejemplos.

En el capitulo anterior ya se comento en pie de pagina (ver nota 110) la curiosa
perspectiva sobre civilizacion por parte de Walter Mignolo del texto de 1994 en el que
plantea que el proceso civilizatorio es, de hecho, algo positivo, siempre y cuando no se
trate s6lo de la civilizacion occidental (64). Pero estd claro que el argentino avecinado
en EEUU estaria mezclando nociones de civilizacion de distintas épocas —como ya
vimos en el capitulo 3— empleando el concepto de civilizaciéon contemporaneo —es
decir, plural y diversa— junto con el lenguaje de Norbert Elias sobre el proceso de
civilizacién, el que remonta al concepto singular, evolutivo y universal (el que también
manejaban los letrados latinoamericanos del siglo XIX).

Pero mas adelante, en un texto poco conocido, incluido en esta primera
antologia del Grupo MC del Instituto Pensar de 1999, Mignolo —profundizando en su

“alternativa civilizatoria” a partir del trabajo de Darcy Ribeiro— logra hacer la necesaria
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distincion entre los diferentes sentidos historicos del concepto, identificando un
“concepto de «proceso de civilizacion» de Elias y de la version de mision civilizadora
del colonialismo interno de Sarmiento” (Cr. Castro-Gomez, Guardiola-Rivera y Millan
de Benavides 57). En este escrito, el académico argentino se acerca mucho a cobmo aqui
se ha intentado explicar la genealogia de la nocidon de civilizacion —a pesar de que
extrapole la propuesta de Elias a un proceso general y no uno que cobra sentido en un
particular entramado histérico— sefialando que: “La propia auto-descripcion hecha por
los intelectuales europeos de la nocion de «civilizacion», que se convertiria luego en la
base de la «mision civilizadora» colonial, es basicamente una construccion de la
ilustracion europea” (Cr. Castro-Gomez, Guardiola-Rivera y Millan de Benavides 55).
Sin embargo, esta forma de entender la civilizacion, de identificar su importante vinculo
con el colonialismo y los idearios letrados decimononicos en América Latina, quedd
como una aguda, pero pasajera, observacion, ya que no llegé a ser problematizo o
discutido por el Grupo MC.

13

Llama la atencidbn que en una antologia cuyos editores plantean “el
poscolonialismo como teoria critica de la sociedad globalizada” —una apuesta politica
que va a contracorriente de una de las mayores criticas en contra de la teoria
postcolonial: su complicidad con el neoliberalismo— Mignolo decida traer la cuestion de
la civilizacioén a colacién como un aporte para tal libro.

Pero no fue sélo eso, porque en la segunda antologia editada por el Instituto

Pensar, los autores de la introduccion, Castro-Goémez y Oscar Guardiola-Rivera,

también dan cuenta de esta intuicion acerca del rol de civilizacion cuando plantean que,
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para abrir las ciencias sociales latinoamericanas, hace falta ir mas alld “de sus
paradigmas decimondnicas” eurocéntricas, en donde la idea de aportar al desarrollo de
un pais implica un modelo preestablecido en el que “Europa ha marcado el camino
civilizatorio por el que deberdn transitar todas las naciones del planeta” (Cr. Castro-
Gomez xxx-xxxi; destacado mio). En el fondo, salta a la vista que este paratexto deje
entrever la importancia de este aspecto tan constitutivo de —pero operando
sintomdticamente en— estas discusiones, el que brilla por su ausencia en el plano
referencial.

Pues bien, con estos antecedentes establecidos, examinemos ahora algunas de
las manifestaciones propiamente sintomaticas —al menos algunas de las mas
preponderantes— en el trabajo del Grupo MC, enfocandonos principalmente en algunos
conceptos particulares que fueron ampliamente discutidos en el corpus.

Pese a lo anterior, con la vertiente politica de las manifestaciones sintomaticas
tendremos que ser un poco mas atentos a la hora de leer, pues muchas veces la cuestion
politica no se condensa en los mismos conceptos discutidos.

Claro esta que el tema del despotismo —cara negativa del binarismo politico
decimonodnico— aparece de manera aleatoria, relacionado a referencias a las etiquetas
coloniales vinculadas de forma metonimica a lo “incivilizado™: palabras como
primitivo, barbaro, salvaje, etc. Un ejemplo de eso se halla en el trabajo de Enrique
Dussel que pone en didlogo el analisis del sistema-mundo con la “transmodernidad”, en

donde critica el estereotipo racista del “despotismo oriental” como uno de los factores

235



que contribuy6 a la invisibilizacién de grandes sociedades como China en el moderno
sistema-mundo (Cr. Dube, Dube y Mignolo 206).

No obstante, es el liberalismo como sensibilidad politica —hasta identitaria— el
que surge a lo largo del corpus como un problema a abordar. Por ejemplo, en el libro
inaugural del Grupo MC, La colonialidad del saber, Edgardo Lander intenta demostrar
que el estancamiento en las ciencias sociales a la hora de proponer alternativas al
neoliberalismo se debe a que, independiente de las politicas publicas y estrategias de
gobierno, la l6gica subyacente que rige las relaciones socioecondmicas sigue siendo
profundamente liberal (Cr. Lander 11). Aqui la civilizacion —no necesariamente su
alusion a la palabra, sino la impronta de la nocidon decimonodnica— juega un papel
fundamental, pues el liberalismo se establece en el siglo XVIII y XIX —periodo de auge
del concepto en cuestion— en conjunto con los universalismos de la ilustracion de
Europa occidental (Cr. Lander 16-17). Como tal, el liberalismo, el que nace como
doctrina econdmica, comienza a permear las sensibilidades politicas y sociales
reciprocamente —por ejemplo, los politicos deben garantizar la propiedad privada como
modo de vida propia de la cultura nacional- resultando en una especie de
“naturalizacion” del mismo; es decir:

El proceso que culmind con la consolidacion de las relaciones de produccion
capitalistas y modo de vida liberal, hasta que éstas adquirieron el cardcter de
las formas naturales de la vida social, tuvo simultineamente una dimension
colonial/imperial de conquista y/o sometimiento de otro continentes Yy
territorios por parte de las potencias europeas, y una encarnizada lucha
civilizatoria interna al territorio europeo en la cual finalmente termind por
imponerse la hegemonia del proyecto liberal (Cr. Lander 20; destacado mio).
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El asunto sigue presente, pero de bajo perfil, a lo largo del trabajo del Grupo
MC, llegando a destacarse en una de sus Ultimas publicaciones colectivas, en donde
Arturo Escobar habla del “post-liberalismo”. Pero mas que un “post”, tal como se suele
entender este prefijo en conceptos de andlisis —algo que se desmarca de aquello del cual
nacié— seria mas bien un no-liberalismo basado en las experiencias de levantamientos
sociales —como con los zapatistas en el sur de México— en los que hacia falta que el
mismo movimiento aprendiera a sustituir algunas funciones que antes cumplia (o debia
cumplir) el estado, pero a partir de sus propias nociones de relacionalidad cambiando
asi el paradigma de uno estatal a otro comunitario (Cr. Mignolo y Escobar 393-395).

Pareciera que la sentencia de Castro-Goémez no fue gratuita, pues resulta
contraproducente casar el liberalismo con el estado, en vez de preguntarse por la
posibilidad de un “estado no liberal” que pueda garantizar los derechos de mas de una
comunidad. No obstante, es también cierto que la nocidon de un estado que opera a partir
de una logica civilizatoria letrada decimondnica funciona con una légica liberal, por lo
que, independiente de la postura que uno pueda tener respecto a las alternativas; el
problema que identifica el antrop6logo colombiano no es menor.

Pues bien, la vertiente espacial resulta algo mas explicito que la politica, pero
con un grado de opacidad, debido a su omnipresencia en el corpus, requiriendo asi una
lectura mas selectiva del concepto de “occidente” para determinar si se trata de una
“palabra clave” vinculada a otro asunto, o si se desenvuelve como una apuesta propia.
Ya hemos visto que, en la teorizacion de la colonialidad del poder, Quijano —trabajando

a partir de la primera colonizacion de América— prefiere hablar de Europa y el
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eurocentrismo que del occidente. Pero es precisamente en el momento cuando éste
explica por qué no utiliza Europa y Occidente como sinénimos donde el vinculo de la
civilizaciébn emerge, a saber: “La idea misma de Occidente-Oriente es tardia y parte
desde la hegemonia britdnica. ;O aun hace falta recordar que el meridiano de
Greenwich atraviesa Londres y no Sevilla o Venecia?” (Cr. Lander 213). En términos
de la lectura sintomatica, lo anterior resulta particularmente interesante porque existe
una contemporaneidad entre la instauracion del concepto de civilizacion y el traspaso
del poder de “Venecia” hacia mas al norte. O sea, esta “idea misma” al que se refiere el
socidlogo peruano se desprende del pensamiento civilizatorio, de la época en donde las
categorizaciones binarias se proliferan de la mano del “colonialismo moderno”.

No obstante, hay un concepto particular que se discute entre los integrantes del
Grupo MC, el que resulta clave para esta tesis: el occidentalismo. En realidad, este
concepto antecede al grupo, apareciendo incluso en las partes anteriores del corpus,
pero su importancia se debe a que sigue alimentando estas producciones textuales una
vez que se inserta en los trabajos del Grupo MC. El concepto viene desde fuera de los
debates latinoamericanos de corte postcolonial, como un término que busca extender el
alcance de la critica del orientalismo emprendida por Edward Said en 1978, acufiado
por el antrop6logo venezolano Fernando Coronil desde, al menos, 1992 (segn aparece
en el corpus).

Ya en Teorias sin disciplina, Coronil se preguntaba por el “mas alla” del
occidentalismo mientras que Mignolo trabaja la nocién de un “post” occidentalismo. Y

es ahi donde el critico argentino nos da una breve pero clara explicacion del concepto:
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Pero antes conviene recordar una larga trayectoria en la cual las “Indias
Occidentales”, el “Nuevo Mundo” y, finalmente, “América”, son las sucesivas
palabras claves de macrorelatos del Occidentalismo para expandirse. Las
diferencias radicales entre el Occidentalismo y el Orientalismo son, primero,
que el Occidentalismo comienza a gestarse a fines del siglo XV con la
emergencia de las “Indias Occidentales” en el panorama de la cristiandad
europea”; segundo, que el “Occidentalismo”, a diferencia del “Orientalismo”,
es el discurso de la anexion de la diferencia mas que de la creacion de un
opuesto irreductible: el “Oriente”. Precisamente, “Indias Occidentales” es el
nombre que anexa la diferencia al Estado y es el nombre que se mantiene en
todo el discurso legal del imperio hasta su caida. (Cr. Castro-Gomez y
Mendieta 36)

Si bien es discutible la periodizacion que sitia al occidentalismo antes del orientalismo
—aunque Said no lo trabaje, varios investigadores'** han demostrado que la conquista
siempre operaba con logicas que hoy identificariamos como orientalistas— si es cierto
que hubo una concomitante asimilacion y creacion de la diferencia; un vaivén que sirvid
para que el imperio pudiera expandirse mientras promovia una idea de diferencia
cultura para proyectar el discurso identitario propio.

En La colonialidad del saber el concepto se menciona en varios trabajos. Y en
el del mismo Coronil, ¢l lo vuelve a plantear como un concepto que se estaba agotando,
ya que con el neoliberalismo el gran relato del occidente estaba dando paso a la idea del
globo —con la omnipresencia del discurso de la globalizaciéon en aquél entonces—
ocasionado asi un “globocentrismo”, segin el académico venezolano. Ademas, éste
indaga en el hecho de que la categorizacion jerarquica del occidentalismo actia como
truco discursivo que encubre “la mutua constitucion de «Europa» y sus colonias, y del

«Occidente» y sus postcolonias. Ocultan la violencia del colonialismo y del

122 Es decir, ya existen varios estudios que abordan el tema del impacto que tuvo la “reconquista” de la

peninsula ibérica —la que vio la expulsion de los arabe-musulmanes del sur de Espaiia, justo antes de que
Coldn llegara a lo que hoy se llama América— en la manera en que los espafioles entendieran a los
habitantes del “Nuevo Mundo”. Por ejemplo, véase Transforming the Enemy in Spanish Culture de
Lauren Beck (2013).

239



imperialismo detrds del embellecedor manto de misiones civilizatorias y planes de
modernizacion” (Cr. Lander 89-90; énfasis mio). Esta fugaz mencion es muy
interesante, pues, aqui Coronil no esté trabajando el tema de civilizacion; pero da en el
blanco, pues, si bien la modernidad no seria de por si violenta o opresiva, la herramienta
opresiva y violenta con la que la modernidad se ha impuesto es justamente eso lo que se
llama civilizacién, en donde no hace falta hablar de civilizacion “occidental” porque la
civilizaciéon decimonoénica (la época en la que ésta era una “mision”) conlleva lo
occidental como un elemento implicito.

Aunque, con el pasar de los afos, el concepto de occidentalizacion dejara de
trabajarse en el Grupo MC como objeto principal de las distintas investigaciones, seguia
presente como concepto operativo, parte del 1éxico que servia para una critica a la
colonialidad. Esto se ve en el ultimo parrafo de la introduccion de El giro decolonial:
“En efecto, la ciencia social contemporanea no ha encontrado atn la forma de
incorporar el conocimiento subalterno a los procesos de producciéon de conocimiento.
Sin esto no puede haber decolonizacidén alguna del conocimiento ni utopia social mds
alla del occidentalismo.” (Castro-Goémez y Grosfoguel 21; destacado mio).

Con lo anterior, queda claro que las imposiciones de caracter colonial en un
orden temporalmente postcolonial suelen conllevar la idea del valor del occidente como
un espacio que hay que habitar, incluso si esto significa que hay que extender dicho
espacio como prerrequisito para que un determinado lugar pueda considerarse como

parte de la civilizacion.
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La vertiente espacial, por tltimo, podria considerarse la mas importante por su
visibilidad y explicitud, con la palabra “modernidad” ocupando la mitad de la diada con
la que se inaugura el grupo. Al respecto, existen dos aspectos de lo anterior que valen la
pena destacar por la manera en que transitan metonimicamente por el bagaje nocional
de la civilizacion letrada decimonodnica, y éstos son: la re-periodizacion de la
modernidad y la civilizacién como factor diferenciador de la segunda modernidad.

La re-periodizacién de la modernidad nace de una confluencia del concepto de
colonialidad con el trabajo del filésofo Enrique Dussel. El argentino-mexicano ya venia
elaborando esta idea desde antes, a través del tema del eurocentrismo y el
encubrimiento del otro como parte del proceso de universalizacion de lo que mas tarde
se llamaria “Europa occidental”, considerando que antes de 1492, los “centros”
econdémicos y culturales se ubicaban en otros lugares del mundo, como el mediterraneo
(Africa del norte, Europa del sur y Asia occidental) y China. Y frente a un concepto que
aglutina al Grupo MC como es la colonialidad —la que presupone que la modernidad
que nace junto con la expansion colonial de paises europeos— el filosofo dirige su
trabajo en esa direccion sefialando que: “Espafia, como primera nacion «modernay [...]
abre la primera etapa «Moderna»: el mercantilismo mundial” (Cr. Lander 46).

El aporte de Dussel aqui es clave, porque, como acabo de mencionar, esta idea
ya circulaba como una nocion implicita —pero poco trabajada especificamente en torno a
la colonialidad— como se nota en un articulo de Mignolo en donde éste compara los
estudios subalternos con la critica de la colonialidad, es decir: “El proyecto universalista

del siglo XVI tenia un origen mas cristiano que burgués. Este «modelo» ya estaba en
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marcha cuando Inglaterra intervino para transformarlo en la colonizacion de la India”
(Cr. Rodriguez, Convergencia 167). Tal vez sea por esto que, un poco mas adelante, en
la antologia Modernidades coloniales publicado en 2004 (pero hecho a partir de un
encuentro en el afio 2000 en E! Colegio de México donde varios integrantes del grupo
participaron), Dussel extiende su mirada historiografica alternativa y su nocioén de una
primera modernidad hacia el tema que reune al Grupo MC, a saber:

La interpretacion que he sostenido de lo que he denominado primera
modernidad, con Espafia y Portugal como primera referencia, gracias al
“descubrimiento” de Hispanoamérica, y por ello como primer despliegue del
“sistema-mundo”[... es que] la anexion de Amerindia en 1492 por Espafia
permitira que Europa inicie el despliegue del sistema-mundo —ahora realmente
“mundial”—, pero debemos tener conciencia de que esa Europa tenia
significaciéon periférica en referencia al espacio econdomico y cultural
continental asiatico, aunque ahora rearticulada por primera vez en el siglo XV
[...] Gracias a la plata, y en menor medida al oro, [...] y debido a la falta de
plata en el mercado externo del sistema chino (metal que obraba como
instrumento para pagar el derecho de entrar en tal mercado, siendo que China
no tenia colonias ni ocupacion militar externa, aunque dominaba
productivamente el mercado internacional del sudeste asiatico), Espafia —y
Europa con ella— tuvo el dinero para comprar en el indicado mercado chino.
(Cr. Dube, Dube y Mignolo 212)

Ahi queda claro cémo, para este grupo, la modernidad es mucho mas que
modernizacion tecnoldgica, o formas de ser moderno en sociedad; se trata de una
relacionalidad que sirve como base para lo que después vendria, en el sentido en que lo
que vendria encontraria su condicion de posibilidad en esta primera fase moderna.
Independiente de que uno esté de acuerdo o no con dicha periodizacion, el punto, en
términos de la presente lectura sintomatica, es que esta teorizacion da cuenta de una
preocupacion temporal, de un deseo por salir del marco civilizatorio de la modernidad
“civilizada” (la del siglo XVIII en adelante). En efecto, los participantes del Grupo MC

no niegan las grandes transformaciones de los siglos XVIII y XIX, sino que apuntan,
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justamente, a algo que se podria resumir en las siguientes preguntas: ;qué mas hay? qué
hay de moderno mas alld de lo que la civilizaciéon nos ha inculcado? y por supuesto
(cudl fue el rol de América Latina en la constitucion misma de la modernidad?

Sin embargo, esta re-periodizacion operativizada por el Grupo MC no significa
que la “segunda” modernidad (o simplemente /a modernidad en la historiografia
convencional) carezca de importancia; todo lo contrario, pues es aqui donde la
modernidad se cruza contextualmente con la civilizacion. Y es precisamente el concepto
del “Hybris del punto cero” de Santiago Castro-Gomez el que arroja luz sobre esta
segunda modernidad del siglo XVIII, y como ésta se diferencia de la primera. Dicho
concepto, en realidad, es un tema que el filésofo colombiano ya habia trabajado en el
libro homoénimo de 2005. No obstante, su aporte a la antologia E/ giro decolonial se
trata justamente del mismo concepto en pos de pensar como ‘“‘decolonizar la
universidad”.

Primero que todo, quiero dejar en claro que se trata de mi interpretacion del
concepto, ya que Castro-Gémez mismo evita estas periodizaciones planteando su idea
como “una genealogia del modo como las ciencias comenzaron a pensarse a si mismas
entre 1492 y 1700, pues es en esa época cuando emerge el paradigma epistémico que
todavia es hegemonico en nuestras universidades” (Cr. Castro-Gémez y Grosfoguel 81).
Sin embargo, éste admite que el apogeo del paradigma cientifico en cuestion reside en
las misiones civilizadoras del siglo XVIII, cuando “Europa se mira a si misma como en

disposicion de un aparato de conocimiento desde el cual es posible ejercer un juicio
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sobre los demads aparatos de conocimiento” (Cr. Castro-Gomez y Grosfoguel 88). Y es
precisamente eso lo que nos interesa en esta lectura de la veta temporal de civilizacion.
En el fondo, este concepto tiene que ver con la paulatina transicion de una forma
de conocimiento que busca entender las conexiones, a una que descompone las cosas a
sus partes mas basicas para poder controlarlas; “No sélo la naturaleza fisica, sino
también el hombre, las plantas, los animales, son vistos como meros automatas, regidos
por una loégica maquinica”. Para eso, fue necesario mantener cada vez mas distancia en
las observaciones, para que, como diria Descartes, los sentidos influyan lo menos
posible, llegando a tal punto que cualquier afirmacion que se pueda juzgar como
verdadera requiere de un punto de observacién —Unico para alcanzar la veracidad y
certidumbre— que se asemeje a la nocion de la perspectiva de Dios: el que observa sin
ser observado. De ahi que Castro-Gomez lo tilde de “hybris”, el pecado de la Antigua
Grecia de la desmesura, la arrogancia de pensarse Dios, tan presente en la ciencia
moderna (Cr. Castro-Gomez y Grosfoguel 82-83). No obstante, dicha arrogancia no
solo se radica al nivel epistémico en la produccion del conocimiento, sino también en
sus fines, pues, “Sin el concurso de la ciencia moderna no hubiera sido posible la
expansion colonial de Europa” (Cr. Castro-Gémez y Grosfoguel 88). Esto genera un
extrafio escenario para los paises que en algin momento fueron colonias porque, incluso
antes de haber pasado por procesos de modernizacion, nunca estuvieron por fuera de la
modernidad —marginados, cosificados, alterizados si, pero no externos— en el sentido en
que la ciencia moderna se hizo presente, de forma relacional, en distintos grados desde

que las primeras embarcaciones arribaron a las costas.
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En este sentido, la “dimension epistémica del colonialismo” es constitutiva del
mismo y no su efecto (Cr. Castro-Goémez y Grosfoguel 88). Por eso, aqui no sélo se
trata de la preocupacion intelectual por la modernidad como manifestacion sintomatica
de la civilizacién decimondnica, sino también del reconocimiento de que mientras mas
se incorpora la ciencia como parte de la colonizacion, mas se ve atravesada por la
nocion de civilizacion, la que surge junto con la secularizacion del estado y el ocaso de
la evangelizacion de las colonias tempranas. En otras palabras, si el “paradigma
epistémico que todavia es hegemodnico en nuestras universidades” nace junto con la
expansion colonial de Europa, segun plantea Castro-Gomez, tardd muchos afios en
volverse “hegemoénico”; demord, precisamente, hasta que se desplegara el concepto de
civilizacion'*. Y si la civilizacién busca afirmarse demarcando estrictos limites de lo
que se puede considerar civilizado, con el avance de la ciencia moderna —que no sé6lo
apoya la realizacion de expediciones, sino también sostiene el estudio y clasificacion
que sirve para dominar y lucrar de lo que alli se encuentra— esta nocién aparece para
propulsar el colonialismo mas alla de su contexto de emergencia, es decir, para dar paso
a una colonialidad sin colonialismo.

Frente a lo anterior, se podria afirmar que la civilizaciéon actia como
herramienta conceptual para la instauracion de la colonialidad en el mundo postcolonial.
Por eso, se podria concluir que la critica de la colonialidad, por lo menos en los inicios

del Grupo MC, ofrece algo que resulta simultaineamente humilde y potente: un marco

123 Si bien estoy interpretando y atribuyendo una periodizacion que Castro-Gomez mismo no utiliza en el
texto que aqui se cita, tampoco creo que sea una exageracion o simplificacion vincular la masificacion de
las ciencias modernas con la emergencia del concepto de civilizacion, pues el periodo que éste utiliza en
su libro donde elabora el concepto de “Hybris del punto cero” es, como dice el subtitulo del manuscrito:
“Ciencia, raza e ilustracion en la nueva granada (1750-1816)”
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conceptual para analizar como el poder colonial sigue estructurando el mundo de hoy —
décadas después del fin de la mayoria de las colonias como entidades politicas— con una
mirada especifica del rol de América Latina en el establecimiento de dicha estructura. Y
en América Latina, ha sido justamente esta nocion letrada decimonoénica de civilizacion
—no como objeto dado, sino como concepto que se traduce en América Latina colandose
como nocion operativa en las politicas del estado— la que le ha permitido semejante
traspaso y perduracion; un verdadero gatopardismo, que sigue mas vigente que nunca,
borrandose las huellas siempre y cuando aparezca. Pues, de eso se trata lo sintomatico:
algo constitutivo y simultdneamente soslayado, que reviste otras formas pero que no

para de surgir, pese a la inevitable evolucion de aquello que habita.
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Conclusion - Confrontando la “civilizacion” que nos habita

A modo de conclusion, esta seccion se divide en dos partes: una recapitulacion de los
puntos sobresalientes de la tesis y, luego, una reflexion critica que pretende desplegar,
propositivamente, ciertas ideas propias —algunas que se manifestaron de una u otra
forma a lo largo de la tesis, sin profundizar, y otras que se plantean ahora— respecto a lo
que aqui fue examinado y lo que quedaria por hacer en futuros trabajos que sigan esta

linea de investigacion.

Recapitulacion

Como corresponde, quisiera recordar a los lectores y lectoras lo central de lo que hemos
recorrido hasta este momento, de acuerdo al objetivo de esta tesis, el cual ha sido el
andlisis de la impronta de la nocioén letrada decimononica de civilizacion en las
discusiones grupales en torno a la critica postcolonial latinoamericana.

Considerando que tal impronta casi nunca se da de forma explicita en el corpus,
la investigacion se realizd a partir de una genealogia foucaultiana de la nociéon de
civilizacioén de los letrados latinoamericanos de mediados del siglo XIX, en la medida
en que ¢ésta se hace presente en las discusiones y, luego, esfuerzos colectivos
latinoamericanos y latinoamericanistas de corte postcolonial entre 1990 y 2010. Para
ello, se eligid una metodologia exegética basada en la lectura sintomatica —dirigida a los
vinculos metonimicos con conceptos que guardan una relaciéon no explicita con la
nocion de civilizacion— como una manera de identificar ciertas preocupaciones
intelectuales comunes —relativas a la civilizacion decimonoénica— en un conjunto de

textos tan dispares como son los trabajos contendidos en estas antologias y dossiers,
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pero donde los paratextos nos dan una idea de las prioridades y tensiones que
atravesaron la elaboracion de dichas publicaciones. También se ha revisado el concepto
de civilizacion desde distintas Opticas: su establecimiento en la Francia del siglo XVIII,
sus distintas transformaciones semanticas dentro y fuera de América Latina, su
particular traduccion por parte de los intelectuales latinoamericanos de mediados del
siglo XIX vy, finalmente, su pervivencia como marco analitico contemporaneo en las
humanidades latinoamericanas que sirve para entender la produccion textual de los
letrados. Por tltimo, se adentré en la emergencia de una sensibilidad postcolonial que
habia antecedido a la llegada de los estudios postcoloniales a América Latina a partir de
tres publicaciones claves entre 1971 y 1984. Esta no sélo sirvié como antesala para su
recepcion posterior, sino que también permitid la reemergencia de la nocion de
civilizacién —a veces abordada de forma explicita, otras veces de manera metonimica—
como objeto de andlisis critico.

Si bien los tres capitulos de analisis, los tltimos capitulos, contienen detalladas
revisiones de los primeros debates postcoloniales, los estudios subalternos
latinoamericanos y la critica de la colonialidad, aqui quisiera recapitular sélo las
“lecturas sintomaticas” —en tanto objetivo tltimo de esta investigacion— para ordenar las
ideas que dichas lecturas nos han ofrecido.

Primero, tuvimos en las discusiones postcoloniales el encuentro sintoméatico con
“la civilizacion”, o la vuelta de aquello que fue postergado, donde vimos los primeros
destellos de un debate en el que el ideario civilizatorio decimondnico surge en forma de

una preocupacion intelectual en torno a la coherencia temporo-espacial de América
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Latina, en comparacion con la trama colonial franco-britanica (temporalmente posterior
a la de América Latina), la que sirve de punto de referencia en la critica postcolonial de
otras latitudes. No obstante, se hizo hincapi¢ en el hecho de que las diferencias
temporo-espaciales no siempre se deben entender como un impedimento, sino una
oportunidad para revisar la singular experiencia propia desde otra perspectiva y asi
arrojar luz sobre las posibles circunstancias en comun. Por ultimo, si bien la vertiente
politica no estuvo muy presente en estas discusiones, si se observé una inquietud por la
pérdida de la autoridad que antes tenia la literatura en la batalla ideoldgica, pero
también se comentd que esta autoridad no ha significado una pérdida de la potencia de
la literatura para imaginar otros futuros.

En el Capitulo 5, en cambio, vimos una preocupacién mayor por la vertiente
politica como extension metonimica del binario liberal/despotico de la civilizacion.
Aqui el liberalismo se despliega como un gran obstaculo historico, uno que paraliza la
izquierda latinoamericana, y que mantiene la subalternidad a partir de una especie de
multiculturalismo racista que busca incluir a la diferencia cultural, pero no en iguales
términos, sino en tanto tal. No obstante, en estos textos la civilizacidon en América
Latina se impone como una escenificacion local del mundo entero. En este sentido,
distintos lugares estan otorgados una cierta temporalidad (y nivel de
“occidentalizacion™) que supuestamente explica por qué su trabajo intelectual ha
volcado mas a la cuestion de lo colonial y sus continuidades (como en los Andes) o al
despliegue incompleto y cadtico de la modernidad (como en el Cono sur). Esto resulta

tal vez una de las mas explicitas —y mas desafortunadas— manifestaciones sintomaticas,
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la que sigue de cerca ciertos planteamientos letrados decimonénicos sobre el reparto
poco uniforme de la civilizacion a lo largo del continente.

Por ultimo, con el Grupo MC, vimos mayor presencia y problematizacion
explicitas de la nocién letrada decimonodnica de civilizacion, pero solo al principio,
como una especie de intuicion sobre la importancia de ésta en la perpetuacion de la
colonialidad hasta nuestros dias. Lo ultimo dice relacion con la idea de la civilizacion
como herramienta conceptual del establecimiento de la colonialidad en el mundo
postcolonial, pero eso lo vimos mds que nada en relaciéon a las manifestaciones
sintomaticas. Primero, habia el liberalismo como un problema constante, pero a la vez
latente. Segundo, revisamos la cuestion de la importancia de América Latina en la
constitucion del “Occidente” —el occidentalismo— como su otro y simultaneamente su
condicion de posibilidad. Por ultimo, vimos una preponderancia de la vertiente
sintomatica temporal, en donde, por una parte, la colonialidad exige una re-
periodizacion de la modernidad que no obedezca la temporalidad de la civilizacion,
pero, por otra, la impronta de la modernidad que le es propia a la civilizacion —la
segunda modernidad— surge, de todas maneras, con el auge de la ciencia dentro de la
relacionalidad moderno-colonial.

Ahora, frente a lo anterior, quisiera ofrecer unas ideas propositivas en torno a lo

que yo rescataria de estas discusiones de cara al futuro.
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Voluntarismo y reconfiguracion: Hacia el atravesamiento

Si la genealogia foucaultiana ha de ensefiarnos algo, eso seria la importancia del estudio
de aquello que nos constituye pero que no se expone a nosotros como tal. Esto indica —
en tanto seres sociales e historicos, que no nacen ex-nihilo sino que se componen a
partir de una herencia, un bagaje cultural al que no se puede negar— que lo que hay que
hacer es esforzarse por visibilizar esta herencia, no para eliminarla por completo, sino
para reconfigurarla de tal manera que ciertos factores que condicionan nuestra forma de
pensar y actuar se desactiven.

En este sentido, como se mencion6 en el capitulo anterior, el problema con la
cuestion “decolonial”, tal como la plantea sus exponentes mas fervientes, es que
muestra un fuerte voluntarismo; uno que, de hecho, se asemeja mas a un cierto tipo de
activismo norteamericano que a un estudio serio que busca cambiar el presente y futuro
a través del entendimiento del pasado.

El en fondo, esta tesis parti6 con el deseo de pensar, junto con el corpus, una
eventual superacion del legado “civilizatorio” heredado desde el apogeo del poder
letrado decimondnico. No obstante, esta forma de pensar se articulaba en la misma
logica de dicha nocién, de una marcha progresiva historica, un aufhebung

124

temporalmente lineal y espacialmente desnivelado'. Después me di cuenta de lo

cuestionable que resultaba semejante postura, pues la superacion de una etapa historica,

'2* Quiero agradecer a Valentina Bulo, la miembro externa de mi comisién doctoral, por las criticas muy

constructivas al respecto. Al momento de la presentacion de mi proyecto de tesis, ella se repard en mi
llamativa prepuesta de pensar posibles superaciones futuras del legado civilizatorio en las conclusiones.
Dichas criticas me hicieron ver (segiin mi interpretacion) que, sin darle un nuevo giro a la nocion
conceptual de “superacion”, habria estado hablando en el mismo tono etapista del idealismo aleman, en la
misma superacion y, simultanea, conservacion presente en el hegelianismo (Kervegan 16).
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junto con su concomitante conservacion, es justamente lo que vehiculiza un concepto
como la civilizacién; un gatopardismo instaurado por los letrados para clausurar la
etapa colonial sin hacerse cargo de algunas de sus l6gicas més profundas.

Por esto, pienso que habria que dirigir nuestros esfuerzos hacia a la
reconfiguracion del legado que nos toca como integrantes de estos espacios de debate y
discusion. Una parte de eso tiene que ver con lo que afirmé al concluir el Capitulo 5; es
decir, la necesidad de desalojar ciertas logicas, no a través de un voluntarismo
superydico —diciéndoles que se vayan por “malas”— sino cambiando las condiciones en
las que logicas, como la civilizatoria decimonénica, se han acogido como parte
“natural” del paisaje cultural. Y espero haber contribuido a esta humilde pero
importante tarea.

No obstante, para llevar a cabo semejante reconfiguracion, hace falta mas que
una investigacion, como esta tesis; hace falta retornar a una cierta critica postcolonial, la
que nos permitiria el atravesamiento de aquello que nos constituye —en lugar de
pretender superar o desprendernos de ello— y la que lo desbordaria de tal manera que
genere una reconfiguracion para con el futuro.

El primer momento del Grupo MC va en esa direccion; pero no es suficiente,
considerando como esta iniciativa termind. La misma critica postcolonial, tema de
tantos desencuentros en el “giro decolonial”, ya ofrece unas pistas hacia una practica
mas “reconfiguradora”. Por ejemplo, Edward Said, quien supuestamente habria
inaugurado la critica postcolonial, ya esbozé un modelo de intelectual comprometido

pero riguroso, que rechaza los nativismos de la autenticidad identitaria, pero también las
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ingenuidades del liberalismo (eso si, sin dejar de ser cosmopolita); un intelectual que
trabaja con un ethos exilico que, segun el palestino-estadounidense, vive inquieto e
inquicta a los demas'® (Representations 52-53).

Por otra parte, Laura Catelli sefiala la emergencia a lo largo de los ultimos afios
de unos estudios postcoloniales latinoamericanos'*® —no s6lo una critica “de corte”
postcolonial o una influenciada por el postcolonialismo, como lo que hemos analizado—
sino un campo que dialoga con la teoria postcolonial y la critica de la colonialidad, pero
que también se situa en la constelacion de pensamiento latinoamericano (1). Pienso que
esta nueva orientacion representa, justamente, una forma de trabajo intelectual
universitario que pone la reconfiguracion de las tradiciones en las que uno se encuentra
inmerso en el centro de sus prioridades.

Un ejemplo interesante de este tipo de orientacion también se encuentra en el
ultimo libro de Santiago Castro-Gomez, El tonto y los canallas'”’, en donde éste rescata
el concepto de “transmodernidad” de Enrique Dussel para elaborar su idea de un
“republicanismo transmoderno”. A eso me refiero con una orientacion intelectual que
permita el atravesamiento de aquello que nos constituye, pues, para el filésofo
colombiano la transmodernidad: “Significa atravesar la modernidad pero desde «otro
lugar», precisamente desde aquellos que fueron «negados» por la modernizacion

hegemoénica euronorteamericana” (85; destacado del original). En este sentido, el

12 Traduccion mia de la afirmacién de que el intelectual exilico vive “constantly being unsettled, and

unsettling others”.

120 Cabe sefialar, por razones de transparencia, que Laura Catelli es la directora del Centro de
Investigaciones y Estudios en Teoria Poscolonial (CIETP), con el que estoy afiliado.

127 Quisiera agradecer a Nicolas Lema Habash por sugerir que revisara este libro, el que se publico en un
momento en que yo habia dejado de buscar bibliografia por estar en plena redaccion; y también por las
estimulantes conversaciones que sostuvimos sobre la obra de Castro-Gomez.
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“republicanismo transmoderno” constituiria un una realidad politica que permita que los
negados “se apropien de la universalidad abstracta del republicanismo moderno y la
vuelvan «concreta» en un escenario transmoderno” (155; destacado del original), en
donde el estado funcione “como une especie de republica de republicas” (209;
destacado del original). Lo que plantea Castro-Gémez muestra justamente este afan no
voluntarista de encarar —como parte de una apuesta politica colectiva que va mas alld de
uno en tanto intelectual— aquello que nos constituye, de atravesarlo, para que transforme
en pos de justicia y emancipacion.

Esto es precisamente lo que hace falta en la forma en que nos relacionamos con
el bagaje nocional de la civilizacion letrada decimondnica —y con eso no me refiero a
resignificar la palabra, cosa que ya ha pasado como parte del multiculturalismo liberal—
es decir: un enfoque que busque atravesar y reconfigurar sus reduccionismos binarios
del espacio, del tiempo y de la politica —entre otros— para hacer que podamos vivir en
sociedad(es) —lo que siempre ha prometido la civilizacion mientras se mostraba
“incivilizada” a los que no cabian en sus parametros— que sea(n) “para todxs”, donde la

inevitable otredad no se articule en clave de la barbarie.
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