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Resumen:

Revalorar el problema de la animalizacién como forma de deshumanizacion es el objetivo
del presente articulo. En primer lugar, se realiza un andlisis de las teorfas de la alienacién y
reificacién del marxismo y de la teorfa de la animalizacién colonial que critican y denuncian
los autores de la descolonizacién como Frantz Fanon y Achile Mbembe. El cardcter animal del
cuerpo colonizado es una afrenta al humanismo poscolonial cuyo propésito es devolverle su
humanidad a ese cuerpo condenado. Sin embargo, el humanismo en general ha demostrado
encontrarse en una crisis de la cual hay serias dudas de que se pueda recuperar. En esta
reflexién es considerado el giro posthumano para repensar la relacién entre lo humano
y lo no-humano, especificamente, para revalorar el carcter transformador de los cuerpos
animalizados por el poder y la violencia capitalista, colonial y patriarcal.

Palabras clave: deshumanizacién; animalizacién; colonialismo; humanismo; posthumanismos;
renaturalizacién.

A Posthumanist Approach to Dehumanization, Animalization, and
Resistances to Colonial Power

Abstract:

This article aims to reassess the issue of animalization as a form of dehumanization. To do
this, we first analyze Marxist alienation and reification theories and the colonial theory

! Este articulo es producto de la investigacion del autor sobre «deshumanizacién, animalizacion y poder
colonial».
? Doctor en Filosofia, Universidad Nacional de La Plata.
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of animalization, phenomena that were criticized and denounced by decolonial authors,
such as Frantz Fanon and Achile Mbembe. The animal features of colonized bodies are
an affront to postcolonial humanism, with its aims to restore humanity in those wretched
bodies. However, in general, humanism has appeared to be stuck in a crisis from which it
is unlikely to recover. With this reflection, we rely upon the posthuman turn to rethink
the human/non human link. More specifically, we intend to reassess the transformative
nature of the bodies enduring animalization by means of capitalist, colonial, and
patriarchal power and violence.

Keywords: dehumanization; animalization; colonialism; humanism; posthumanism;
renaturalization.

Desumanizagao, animalizacgio e resisténcias ao poder colonial desde o
pés-humanismo

Resumo:

O objetivo deste artigo é reavaliar o problema da animalizagdo como forma de desumanizacio.
Primeiro, realiza-se uma andlise das teorias da alienacao e reificacio do marxismo e da teoria
da animalizagio colonial que criticam e denunciam os autores da descolonizagio, como
Frantz Fanon e Achille Mbembe. O cardter animal do corpo colonizado é uma afronta ao
humanismo pés-colonial cujo propésito ¢é retornar a humanidade a esse corpo condenado.
Contudo, o humanismo, no geral, tem demonstrado estar em uma crise que se considera
dificil de superar. Nesta reflexdo considera-se o giro pés-humano para repensar a relagio entre
o humano e o nio-humano, para reavaliar o cardter transformador dos corpos animalizados
pelo poder e pela violéncia capitalista, colonial e patriarcal.

Palavras-chave: ~ desumanizagio; animalizagio; colonialismo; humanismo;  pds-
humanismo; renaturalizacio.

Introduccién

Elgiro posthumanistaemerge en respuestaa unacrisis profunda del humanismo que
fue centro de las reflexiones en la filosofia politica durante el siglo XX. Los limites
del humanismo cldsico son claros para el pensamiento critico contempordneo a
nivel mundial: su carga eurocéntrica, patriarcal, colonial, especista, capacitista
y antropocentrista impiden una filosoffa que permita comprender la conexién
existente entre las multiples desigualdades sociales y formas de opresién producto
del avance del capitalismo en el siglo XXI. Los problemas del humanismo clésico,
resultan ser también los limites de los otros humanismos: socialista, liberal,
poscolonial, etc. La crisis del humanismo viene acompafiada de reflexiones que
nos invitan a pensar mds alld de lo conocido, m4s alld de lo humano.
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Pensar en lo posthumano amplia el horizonte de comprensién de los problemas
politicos contempordneos y nos lleva hacia otras latitudes y figuraciones que han
sido histéricamente menospreciadas. Repensar la relacion entre lo humano y lo
no-humano es urgente en el marco de la actual crisis planetaria y despojarnos de
las categorias cientificas antropocentristas se ha convertido en una labor necesaria
para proponer nuevas interpretaciones de las estrategias de resistencia y lucha
politica de los grupos subalternizados, racializados, inferiorizados y animalizados.

Es momento de sacudirse la incertidumbre que ha generado el drama de la
busqueda fallida de respuestas coherentes en los diferentes humanismos y
buscar en otros aspectos de la dominacién capitalista y colonial las bases para la
elaboracién de teorias mds cercanas a las resistencias y luchas politicas que han
llevado a cabo los cuerpos que sufren la violencia del orden social desigual en el
sistema mundo del presente y del futuro.

En el presente articulo se propone una revaloracién de las consecuencias que
ha tenido el proceso deshumanizador propio del despliegue a nivel mundial de
la matriz moderno-capitalista-colonial-patriarcal. La deshumanizacién como
condicién delaviolenciaadquiere diferentes formas y matices desde una perspectiva
histérica. En primer lugar, la reflexién se centra en reconocer en la teorifa cldsica el
papel que tiene la alienacidn y la reificacién como formas de deshumanizacién en
el capitalismo industrial, para luego, realizar el mismo ejercicio con la categoria
«animalizacién» cuya forma deshumanizante se encuentra en el despliegue del
colonialismo en el siglo XX. Deshumanizacién es asi la categoria que tiene el
proposito de hilar la conversacién aqui sugerida.

La critica al humanismo europeo tiene como contraparte el reconocimiento
del trato desigual y deshumanizante que han tenido histéricamente los cuerpos
colonizados a nivel mundial, especificamente, me refiero a la violencia colonial
cuyo objetivo es la animalizacién de estos cuerpos. Para profundizar en esta critica
se toman autores como Frantz Fanon y Achile Mbembe y se presentan tanto las
potencialidades que tiene la critica al colonialismo y al racismo como los limites
que existen en la puesta en marcha de un proyecto politico cuyo propésito es la
construccién de un nuevo humanismo poscolonial.

Por dltimo, se propone comprender el giro posthumano a través de la filgsofa
Rosi Braidotti desde una perspectiva feminista, animalista y transespecie;
especificamente la idea de la renaturalizacién cuyo alcance se muestra en los
cuerpos victimas del colonialismo. Renaturalizar se refiere a volver a considerar
lo natural como algo més alld de lo que narra el mito de la naturaleza salvaje para
entender que en esta relacién entre lo humano y no-humano se encuentra el
germen de una nueva ética del cuidado de la casa comun.
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Deshumanizacién: entre el objeto y el animal

La deshumanizacién o el proceso en el cual se despoja al individuo de ese elemento
constitutivo universal comutn llamado «<humanidad», es la condicién sine qua
non para toda dominacién social y politica en general, y en particular, para la
dominacién de tipo colonial. Para Antonio Gramsci la coercién y la dominacién
politica no es posible sin el consentimiento que el individuo dominado ofrece
mediante la aceptacién y reproduccién de valores, normas y tradiciones
interiorizadas y socializadas en una sociedad en particular.

Esta situacién en la cual no hay dominio absoluto sin previamente una forma de
consentimiento es la que permite una «<hegemonia cultural». La hegemonia cultural
advierte que la dominacién politica no es posible sin antes un reconocimiento del
Otro en tanto individuo capaz de materializar en las relaciones sociales su decisiéon
de otorgar su consentimiento para ser dominado. Sin el reconocimiento del Otro
como un individuo capaz de tomar decisiones basadas en sus propios valores,
normas y tradiciones no seria posible la constitucién de una hegemonia cultural,
por lo que el trato que el individuo dominador debe conceder al individuo
dominado es un trato como semejante a si mismo, es decir, que comparten de
la misma manera los valores, normas y tradiciones con los que pueden llegar a
establecer un consenso.

En este contexto comprender dentro del universal <humanidad» tanto al
individuo dominado como al que domina es esencial para establecer un
«nosotros» a partir de la bisqueda del consenso entre el «Yo» y el «Otro».
Judith Butler en diferentes escritos menciona que la constitucién de «nosotros»
comprendido como el conjunto que contiene los elementos con las mismas
caracteristicas sociales puede ser representado en un marco que establece limites,
como los limites de una fotografia. Para Butler los elementos que se encuentra
adentro de ese marco existen sin que haya lugar a dudas, sin embargo, lo que
queda por fuera de ese marco no existe, no es observable y, si existiera, tendria
que comprobar su existencia y superar una gran barrera de dudas sobre si. Las
vidas lloradas cuando se pierden, como lo sehala la autora, son las vidas que
se encuentran adentro de ese marco, mientras que las vidas que se encuentran
afuera no son vidas dignas de ser lloradas o recordadas en cuanto se pierden
(Butler, 2010; 2017; 2020).

El pensamiento critico latinoamericano ha considerado que en la Modernidad
la figura del marco es til para pensar sobre la categoria «<humanidad»: como un
marco que contiene al «nosotros» como unidad social (consenso) y deja afuera
todo aquello que considera que no es parte de la <humanidad» estableciendo asi
una relacién contradictoria entre lo humano y lo no-humano.
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El maniqueismo propio de la Modernidad impone una divisién y clasificacién
entre lo que se encuentra dentro de los limites del marco llamado <humanidad» y
lo que se encuentra afuera de este marco. A esto, tedricos y tedricas de la escuela
decolonial lo han denominado la matriz del sistema mundo capitalista-moderno-
colonial-patriarcal. En dicha matriz se observa una clasificacion social, politica,
histérica y geografica en la cual se inscriben de manera automatica (sin dudas)
en la categoria «<humanidad» a los cuerpos que nacen en el norte geogréfico del
planeta tierra y, de la misma manera, se han inscrito por fuera de este marco a los
cuerpos nacidos afuera de estos limites geogrificos (Castro-Gémez & Grosfoguel,
2007). Mientras que los cuerpos que se encuentran dentro del marco no dudan
de su humanidad, los que se encuentran afuera dudan de su propia humanidad,
e incluso, deben demostrar a la mirada de los «verdaderos seres humanos» que
comparten las mismas caracteristicas que ellos.

En este caso, antes de que el individuo dominado acepte en alguna medida
la dominacién como lo postula la teoria de la hegemonia cultural, el poder
dominante considera que en ese cuerpo extrafio existe una falta (una condena)
que permite, legitima, e incluso, vuelve deseable la dominacién: la falta de
humanidad. Para quienes han sido marcados histéricamente como lo no-humano
no es posible una decisién que potencialmente pueda volcar su voluntad hacia
un consenso social; ya que eso solamente es posible cuando se reconocer al Otro
como potencialmente parte del «nosotros».

La labor de comprobar a los demds que se es merecedor del titulo de humano
se convirtié en la tarea de corroborarse a si mismo que es posible llevar a
cabo con éxito la accién de ser un humano. El proceso de mundializacién
de las interacciones sociales con el desarrollo del capitalismo ha impuesto la
clasificacién de la matriz del poder moderno-colonial-patriarcal en la totalidad
delos territorios de cada continente y, con ello, impone diferentes cargas morales,
sociales, politicas y culturales que modifican los criterios con los que se valora el
cardcter de lo <humano» en un cuerpo en particular. Puede objetarse que con el
paso del tiempo el «<nosotros» llamado humanidad abarca cada vez mds cuerpos
nacidos en el sur global, cuerpos anteriormente esclavizados y marginalizados
que ahora hacen parte del universal. Sin embargo, cabe la pregunta por si
esos procesos de asimilacién o inclusién son procesos de reconocimiento del
Otro en tanto humano o si, por el contrario, es una coexistencia conflictiva y
contradictoria en un mismo espacio entre lo que se considera humano y lo que
se considera no-humano.

Lasluchas por el reconocimiento de derechos y por demostrar(se) que se comparten
las caracteristicas necesarias que se requieren para que puedan considerar humanos
a los pueblos histéricamente oprimidos obliga a la matriz del poder moderno-
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colonial-patriarcal a modificarse de manera permanente de modo que nuevos
criterios de valoracién surgen y, con esto, nuevas/antiguas formas y medios de
negar al Otro como humano adquieran fuerza una y otra vez.

La existencia de la matriz y la imposicién del comprobar(se) a si mismo como
humano es la muestra tangible de que la dominacién colonial se encuentra
presente y activa en cada aspecto de la vida social de los cuerpos que han sufrido
procesos histéricos de conquista y colonizacién. La herida colonial presente
luego de los procesos de las independencias anticoloniales de los siglos XIX y XX
resurge con fuerza y permite comprender cémo sigue operando la colonialidad
en la actualidad a través de la colonialidad del ser, la colonialidad del poder,
la colonialidad del saber y la colonialidad del hacer (Mignolo, 2007). En la
medida en que la colonialidad permanece, las formas de deshumanizacién como
condicién del dominio social y politico necesariamente permanecen.

Las diferentes formas de opresién que se presentan de distintas maneras y en
distintas magnitudes tienen como elemento en comin y como punto de partida
el proceso de deshumanizacidn: racismo, heterosexismo, capacitismo o especismo.
Las personas racializadas, las mujeres, las personas con orientaciones sexuales y
de género diversas, las personas con capacidades mdltiples, las especies vivas no
humanas, y todo aquello que no se encuentre dentro del marco eurocentrado son
un objetivo legitimo para el ejercicio de la violencia.

La violencia sistémica e histérica ejercida sobre los cuerpos no considerados parte
del universal «<humanidad» tiene su complemento en la violencia contingente
y cotidiana presente en los territorios que sufren un proceso colonizador. Las
desigualdades propias de la geografia politica determinan la distribucién de la
violencia entre los lugares en los que la violencia es escaza, o aparenta serlo, y las
latitudes en los que la violencia es exacerbada, natural y donde «la muerte es tan

banal como beber un sorbo de agua» (Hegel, 1966, P. 347).

En la obra de Karl Marx se encuentra una alusién directa al problema de la
deshumanizacién en la teorfa sobre la alienacién, que posteriormente funciona
como base para el desarrollo de la teoria de la reificacién de George Lukacs, en
la que se postula que en el sistema de produccién capitalista opera un proceso de
conversién del ser humano en objeto/mercancia destinada al trabajo (Valencia-
Orrego, 2023). Para estas teorias el trabajador humano es considerado una
mercancia que puede ser vendida y comprada en el mercado de la fuerza laboral.
Con el proceso de alienacién y posterior proceso de reificacion se presenta una
transferencia de la energfa vital del trabajador en tanto humano hacia el objeto
que produce, luego, en esa accién de producir, transfiere sus cualidades humanas
al objeto/mercancia y, por tltimo, sefiala Marx, «el trabajador se convierte en una
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mercancia tanto mds barata cuantas mds mercancias produce. La desvalorizacién
del mundo humano crece en razén directa de la valorizacién del mundo de las
cosas» (Marx, 1962, p. 62).

La paradoja que Marx sefiala es que la necesaria alienacién del trabajador como
ser humano en el capitalismo parte de la accién misma de trabajar o, mejor dicho,
de la capacidad que tiene como humano de transformar mediante el ejercicio
de su poder corporal objetos extranos (materia prima) en algo completamente
nuevo. Pero en la medida en que despliega su poder creativo en la materializacién
de mercancias el proceso de deshumanizacién avanza hasta su alienacién total
(Rojas Pineda, 2018), es decir, su conversién completa en objeto/mercancia cuya
principal caracteristica es la falta de humanidad expresada en la accién productiva
y creadora. La accién que representa lo humano es la via mediante la cual pasa a
ser parte del mundo de lo no-humano.

En esa via, el colonialismo se articula desde otra perspectiva al proceso
deshumanizante. La base del discurso colonial se fundamenta en la socializacién
del discurso racista en el que, en la escala del humanismo europeo, todo aquello
que se encuentra afuera de las fronteras es susceptible de ser tratado como algo
inferior al <humano». La reificacién en el mundo del trabajo industrial capitalista
tiene su contraparte en el proceso de animalizacién de los pueblos habitantes del
sur global geogréfico y epistémico.

Transformar en animal lo que es humano, imponer marcadores culturales que
tienden a su naturalizacién (en un sentido peyorativo) es el desarrollo necesario de
la violencia colonial cuyo alcance no se limita a una dominacién parcial politico-
administrativa sino va mds alld: una dominacién completa o total en donde se
domina el cuerpo y la mente en su integridad.

«Lo animal» se contrapone a «lo humano», hay una relacién antagénica entre
estas dos categorias de andlisis que entran a ser parte del gran cumulo de
términos que hacen alusién al mundo dividido en dos, a un mundo maniqueo:
lo bueno y lo malo, lo feo y lo hermoso, la civilizacién y la barbarie, lo blanco
y lo negro, etc., en sintesis, la zona del ser y la zona del no-ser, como lo senala
Frantz Fanon. El pensamiento binario impone un marco estrecho al registro
cientifico y politico en la que se organiza y reduce la complejidad y riqueza de
la realidad social. Los procesos de deshumanizacién propios del colonialismo
tienen como eje central la violencia mediante la cual se impone dicha reduccién
categérica en la que los pueblos dominados son condenados a existir de manera
alterna, o mejor, a no existir tal y como el ideal de humanidad demanda y, por
lo tanto, a ser considerados seres mds cercanos al mundo animal que al mundo
de los humanos.
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En cada historia humana hay una oposicién clara entre lo humano y lo animal,
dos grandes campos del conocimiento contrarios y claramente diferenciados.
Debido a esto, no es posible explicar qué es lo humano sin atender primero y
de manera relacional a la pregunta ;Qué es el animal, lo animal y la animalidad?
Las respuestas deberfan orientar las reflexiones hacia describir la «figuracién» o
el moldeamiento de las figuras animales mds alld de lo bioldgico: su existencia
ontoldgica, social y politica.

Si consideramos que la misién del capitalismo es «hacer del otro un objeto»,
podemos considerar de la misma manera que la misién del colonialismo es
«hacer del otro un animal». Esa diferencia entre objeto y animal aporta a la
comprensién del desarrollo diferenciado del capitalismo en los paises del norte
y del sur global.

El capitalismo en el norte global requirié de la expansién imperialista para su
desarrollo y con ello el fenémeno colonial se convirtié en la condicién necesaria
para el «éxito» del capitalismo contempordneo, especialmente, lo que se encuentra
en medio de la extraccién de los recursos naturales y la mano de obra de los paises
del sur global. El trabajo asalariado tiene su necesaria contraparte en el trabajo
esclavizado. Y, en esa via, la deshumanizacién es el punto en comin entre el
proceso de alienacion y el proceso de animalizacién. El objeto es requerido en
Europa de la misma manera que el animal es el centro del proceso econémico
y social en las colonias: domesticacién, dominio sobre la naturaleza, violencia
justificada, necesaria y legitimada, propiedad privada viva sin capacidad de
entendimiento y con la menor posibilidad de equiparse con lo <humano».

La animalizacién en la violencia colonial

El movimiento intelectual que acompand y reflexiond sobre las luchas por la
liberacién en Africa tuvo como horizonte la critica a la violencia colonial y la
denuncia frente a un tipo de violencia cuya consecuencia directa en los cuerpos
de los colonizados es la deshumanizacién. Esta critica se evidencia como una
constante en las obras de autores como Frantz Fanon, Aimé Cesaire o Achille
Mbembe quienes denunciaron el discurso racista y las practicas violentas de
las potencias europeas en los paises africanos con los cuales se pretendié el
desconocimiento de lo humano en los cuerpos colonizados y la invencién de los
cuerpos animalizados.

Reivindicar, reconocer e incluso, redimir son algunas palabras que se han usado
para trazar de manera clara el objetivo politico de las luchas por la liberacién de
las colonias. Reivindicar, reconocer o redimir al ser humano que el colonialismo
niega de manera sistemdtica, devolver al ser humano nacido en las colonias a su
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lugar en la gran historia de la humanidad y, por tltimo, reconocer en los cuerpos
colonizados la humanidad perdida que fue extraida por la violencia colonial y
modificada por una transformacién dirigida hacia el mundo animal.

El discurso colonial se legitima y justifica a través de la ciencia y la politica, el
discurso colonial adquiere su forma mds barbdrica: convierte en animal a los
cuerpos colonizados, equipara la existencia del cuerpo colonizado con el de un
animal domesticado, criado y sacrificado para el beneficio y consumo de los que
se consideran a si mismos seres humanos. Preceptos cientificos como la teoria
de la evolucién y la cadena alimenticia son el fundamento epistemoldgico para
la dominacién politica que animaliza y condena al cuerpo colonizado a un
lugar inferior respecto a los otros humanos en la escala imaginaria del poder
capitalista-moderno-colonial-patriarcal sobre los otros seres vivos y no vivos.
Alli en ese lugar es que el colonizador se cree con el derecho de dominar y el
cuerpo que ha sufrido el proceso de animalizacién se considera a si mismo

ligado al deber de obedecer.

En su obra Piel negra, mdscaras blancas y en Los condenados de la tierra, Fanon
hace alusién en repetidas ocasiones a la forma en la cual el colonialismo actda
sobre los cuerpos a través de la violencia y los convierte en animales; de ahi que
la propuesta politica radical de Fanon se trate de una contra-violencia, es decir,
de una respuesta a la violencia colonial primaria que logre devolver el estatus de
humano a quienes se les ha sido arrebatado.

El proceso de animalizacién colonial comienza mucho antes de que las tropas
lleguen al territorio conquistado y colonizado. En la experiencia histérica
el colonialismo recurre primero a un tipo de lenguaje que rechaza a priori lo
desconocido, lo extrano y, con la emergencia del humanismo moderno, lo
asocia al orden de la naturaleza que es extrafa, oscura y peligrosa. Luego, con el
discurso politico y cientifico racista acrecentédndose cada vez mds, el proceso de
expansion capitalista encuentra su justificacién ideolégica en el colonialismo y en
la labor juridica y religiosa de llevar la norma y la civilizacién a territorio salvaje.
Finalmente, las instituciones econdmicas y politicas se vinculan en una sola tarea:
organizar militarmente un proceso de conquista, invasién e instalacién de las
instituciones estatales, costumbres, tradiciones y, en general, de la civilizacién
europea en territorios desconocidos.

Fanon analiza cuan profundo es el proceso colonizador en los cuerpos de los
colonizados y concluye que es tan profundo el proceso colonial que la mente
y el comportamiento de los pueblos oprimidos comienzan a reproducir en si
mismos el discurso racista impuesto, pero que también en la misma via afecta a la
poblacién colonizadora con una profunda alteracién de la realidad en la medida
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que se cree como existente la sociedad imaginada y mitica de aquellos cuerpos
no humanos, salvajes, canibales, peligrosos, violentos y, en ultimas, cuerpos
completamente naturalizados.

La animalizacién antes de que espacialmente se encuentre en el territorio
ocupado, estd presente en el territorio desde el cual surge el plan colonial. En
el desarrollo de su profesion, Fanon realiza una serie de entrevistas en Europa y
a través de la metodologia psicolégica de las asociaciones libres busca respuestas
a la pregunta: ;Qué palabras relaciona cada persona entrevistada con el término
«negro»? Concluye que «casi un 60 por 100 de las respuestas se presentaban asi:
Negro = bioldgico, sexo, fuerte, deportivo, poderoso, boxeador, Joe Louis, Jesse
Owen, tirailleur senegalés, salvaje, animal, diablo, pecado». Aclarando que «La
palabra “tirailleur senegalés” evoca: terrible, sanguinario, forzudo, fuerte». Y
luego muestra cémo los sentimientos negativos frente a la palabra «negro» evoca
también una fuerte sensacién de miedo y rabia que incluso algunas personas
asociaban esta palabra con el término «nazi» o con las SS (Fanon, 2009, p. 148).

El autor antillano nos muestra cémo el racismo no solamente adquiere forma
discursiva y politica, sino también contiene un componente epistemoldgico y
psicolégico. La transformacién animal contintia, denuncia Fanon que frases como
«el negro hace actuar a los animales» muestran la accién constante de asociar
a los pueblos colonizados con «un orden inferior de la inteligencia humana, el
que el propio negro puede comprender. El negro se siente naturalmente en un
contacto mds estrecho con los “animales inferiores” que con el hombre blanco
que le es evidentemente superior en todos los sentidos» (2009, p. 152). En esta
misma reflexién Fanon recuerda una pieza publicitaria de su época en la que se
insinda que el producto, harina de pldtano, es de una alta calidad debido a que
un hombre negro (un ser salvaje, mds cercano a los simios) puede identificar y
apreciar su sabor «natural».

La dominacién colonial estd transversalizada en todos los aspectos de la vida
de la poblacién colonizada, pero también de la poblacién colonizadora. La
comunicacion, la politica, la ciencia, el arte, etc., todo estd permeado de la
relacién psicética entre las victimas del complejo de inferioridad y las victimas del
complejo de superioridad (Rojas Pineda, 2024). Es importante resaltar la forma
en la que la figura del animal emerge cuando se requiere una comparacién entre
los extremos con el objetivo de reafirmar la posicién de humanidad.

Mis adelante senala Fanon que

ese maniqueismo llega a los extremos de su légica y deshumaniza al
colonizado. Propiamente hablando lo animaliza. Y, en realidad, el lenguaje
del colono, cuando habla del colonizado, es un lenguaje zooldgico. Se
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alude a los movimientos de reptil del amarillo [...] El colono, cuando
quiere describir y encontrar la palabra justa, se refiere constantemente al
bestiario. (Fanon, 1963, pp. 20-21)

En otro apartado de esta misma obra Fanon menciona que el colono solamente
aprende un lenguaje: el lenguaje de la pura violencia. El lenguaje zooldgico es el
desarrollo de ese lenguaje de la violencia en el que el colonizador comprende que
se encuentra en un marco cultural y juridico que le otorga un derecho sobre los
seres considerados no-humanos y, con esto, un ejercicio de la violencia legitima
del Estado en manos de sus funcionarios y de sus ciudadanos. La violencia
ejercida contra lo salvaje no es objetable, ya que el animal salvaje est4 alli presente
en la naturaleza para ser dominado y con su esclavizacién y sacrificio pueda
satisfacer las necesidades del humano. Achile Mbembe es enfitico en sefialar
que «a ojos del conquistador, la vida salvaje no es mds que otra forma de vida
animal, una experiencia horripilante, algo radicalmente ‘Otro’ (alien), més alld de
la imaginacién o de la comprensién» (Mbembe, 2011, p. 40).

En nuestro presente es inusual pensar que el mundo animal pueda ser considerado
tan extrano o ajeno como lo es un mundo alienigena. Sin embargo, es bastante
ilustrativa esta comparaciéon debido a que, por un lado, gracias a los avances
cientificos se da por hecho el conocimiento del mundo animal observado,
clasificado, encerrado en las teorfas antropocentristas y, por el otro lado, a pesar
de tener una gran enciclopedia emerge de manera permanente la sensacién del
desconocimiento absoluto del mundo animal y natural. Ademds, de «conocer
de primera mano» que los acercamientos a este mundo son una experiencia
«horripilante» ya que, en ese intento, entendemos que sigue siendo lo radicalmente
opuesto y completamente desconocido: lo Otro-alien.

Fanon es uno de los autores necesarios en el propédsito de conocer y reconocer al
Otro que anteriormente era desconocido y de comprender las condiciones en las
que se presenta la lucha politica por la humanizacién de un cuerpo animalizado.
Para Fanon el conocerse a si mismo y que el colonizado se redescubriera como
un humano fue el primer paso de ese proceso de humanizacién: el colonizado
«rfe cada vez que se descubre como animal en las palabras del otro. Porque
sabe que no es un animal. Y precisamente, al mismo tiempo que descubre su
humanidad, comienza a brufir sus armas para hacerla triunfar» (1963, p. 20-21).
Con el conocimiento de que es un humano niega en absoluto su cardcter animal
y, posteriormente, al emprender una lucha en contra del colonialismo actda y
con la accién se demuestra de nuevo su composicién humana mds que animal.
Y, mis adelante, Fanon menciona un tercer momento de esa rehumanizaciéon
cuando sefala que «para el colonizado militar en un partido nacional no es hacer
politica, es escoger el tinico medio de pasar de la condicién animal a la condicién
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humana» (1963, p. 62). Para finalmente el logro de un objetivo ain mayor: la
conformacién de un nuevo humanismo. «Me descubro un dia en el mundo y me
reconozco un unico derecho: el de exigir al otro un comportamiento humano»

(Fanon 2009 p. 189).

La deshumanizacién entendida como consecuencia de la relacién social desigual
entre colonizadores y colonizados tiene como consecuencia una deshumanizacién
reciproca o en doble via. Para Fanon, este volver a la humanidad no es exclusivamente
una tarea del colonizado africano o antillano, sino también una labor que restituye
la humanidad a quienes la perdieron al asesinar, torturar y esclavizar.

La desgracia del hombre de color es el haber sido esclavizado. La desgracia
y la inhumanidad del blanco son el haber matado al hombre en algin
lugar. Yo, hombre de color, s6lo quiero una cosa: que nunca el instrumento
domine al hombre. Que cese para siempre el sometimiento del hombre
por el hombre. (Fanon, 2009 p. 190)

El pensamiento de Fanon es un pensamiento que, aunque critica el problema
del humanismo europeo clésico y contradictorio en el que cabe en igual medida
la idea de libertad y la idea de la esclavitud, no es un pensamiento que se aleje
del humanismo en general. El autor antillano tiene una fuerte creencia de que
a través de la lucha anticolonial se restituyera el humanismo arrebatado en las
colonias y olvidado en las metrépolis. Las influencias de este nuevo humanismo
en el pensamiento anticolonial del siglo XX son varias y con marcadas diferencias:
las corrientes intelectuales de izquierda en Europa, el pensamiento nacionalista
y panafricano, la experiencia vivida en las luchas armadas y la polifonia del
sincretismo religioso y espiritual (Alonso, 2011; Elias, 2017).

El proyecto de un nuevo humanismo tuvo la fuerza simbdlica necesaria para
fortalecer el ideal de libertad en un momento de luchas anticoloniales, pero la
observacién atenta devela serias contradicciones y obstdculos que un proyecto
asi conlleva. Alejandro De Oto senala uno de los muchos problemas que tiene
Fanon en su propuesta de un nuevo humanismo: «por un lado, se ve defendiendo
una humanidad que sospecha latente pese a la presién colonial y, por otro, se ve
desfundamentando toda politica de las esencias entendidas como fundamentos
ontolégicos con respecto a esa humanidad» (De Oto, 2016, p. 161).

Los obstdculos del proyecto fanoniano de un nuevo humanismo van mds alld de
considerar las limitaciones temporales e histdricas que tuvo el autor antillano en
su momento. Si bien con un mayor tiempo de vida nos hubiese ilustrado con
una mayor cantidad de ideas y debates necesarios para las reflexiones sobre la
descolonizacidn, el problema que senala De Oto se encuentra en la constitucién
misma del planteamiento acerca de pensar un proyecto que resulte en un nuevo
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humanismo. La defensa del humanismo en general resulté ser la defensa en cierta
medida del humanismo que se articulaba con el colonialismo por la «sospecha»
de una humanidad latente, potencial o posible. Pero, por otro lado, y de manera
més profunda, la apuesta por un humanismo, cualquier que fuese, carecia
precisamente de los «fundamentos ontolégicos» que llenaran de sentido una
lucha politica prolongada por un humanismo atin no conocido.

Esta situacién genera un drama que pervive en el presente: la contradiccién
latente en las luchas politicas que rechazan la idea del humanismo, pero defienden
el discurso de los derechos humanos. Es decir, la imposibilidad de pensar una
lucha politica con el objetivo de alcanzar un «nuevo humanismo» que logre
diferenciarse de manera radical con el humanismo cldsico capitalista-moderno-
colonial-patriarcal. Es asi como la idea teleolégica presente en la que un nuevo
humanismo surgird del seno del «viejo humanismo» se ha convertido en una
nueva versién de la espada de Damocles. De ahi que encontremos en otras fuentes
elementos conceptuales que permitan una comprensién actual de las resistencias
sociales, las alternativas politicas y de otros mundos posibles.

La potencia animal en el giro posthumano

En las tltimas décadas los estudios sobre el especismo han cobrado relevancia
debido a la necesaria revaluacién de la relacién entre el mundo de lo humano
y lo no-humano. Esto se ha hecho especialmente desde los estudios feministas
que han puesto al descubierto a través de conceptos como interseccionalidad
las formas de opresién que, aunque presentes, escapan del mundo humano y
se dirigen al mundo animal (Trujillo Rendén, 2022). En la relacién que tiene
el ser humano consigo mismo, con sus semejantes, con su entorno se encuentra
una violencia activa y permanente que promueve y establece nuevas formas de
dominacién. Esto conlleva que se requieran nuevos conceptos tedricos y pricticas
sociales para resistir ya no solamente desde lo humano sino desde la articulacién
entre las diferentes, diversas y masivas especies que habitan el planeta (Gonzdlez,
2021; Gonzilez et al., 2023).

El pensamiento critico contempordneo muestra cémo en el presente la matriz
capitalista-moderno-colonial-patriarcal sigue vigente y operando de manera
efectiva en todo el mundo. El retorno al plano politico de posturas conservadoras
trae consigo la renovacién de formas de opresién y violencia a un nivel tan alto de
sofisticacion tecnoldgica que su existencia misma evidencia que esta renovacién
conservadora es producto de un trabajo permanente y orientado estratégicamente
a largo plazo. En ese sentido, la deshumanizacién en general, y en particular, la
animalizacién persiste como fundamento de la dominacién social y politica. Los
proyectos colonialistas contempordneos persisten en fundamentar sus acciones
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en ideas que profundizan las diferentes opresiones y discriminaciones debido a
la racializacién, el género, clase, especie, capacidades, entre otras. El concepto
del Otro desconocido y mitificado en tanto un ser inferior da via libre para
que se legitime popularmente la guerra entre paises, nuevos genocidios, nuevas
invasiones y formas de esclavitud del nuevo mileno.

Con la emergencia de nuevas formas de interpretar lo humano y lo no-humano,
con cada nueva conceptualizacién en el mundo de la filosofia y de la ciencia
se imprimen en el plano politico y moral otros criterios valorativos en la
matriz capitalista-moderno-colonial-patriarcal que dan sentido a formas mds
especializadas y sofisticadas en la profundizacién de las desigualdades sociales,
de las ocupaciones militares y, a la final, de la permanencia de la dominacién
social y politica. En el debate de la filosoffa moderna entre naturaleza y cultura
el mundo de lo natural e, incluido en él, el mundo animal ha perdido la
batalla. El alejamiento de la comprensién del mundo a partir de la naturaleza,
la permanente duda y sospecha de lo natural a favor de lo social y politico
como construccién cultural ha ocasionado que también exista un alejamiento
de la filosofia y de la ciencia con relacién a lo no-humano, especialmente, a
lo animal; conjunto de elementos en donde irénicamente se encuentran los
cuerpos animalizados por el capitalismo colonial.

Es comprensible el miedo que puede ocasionar retornar a la naturaleza y a lo
natural como categoria cientifica la cual se ha usado histéricamente dentro de
las ciencias tradicionales como formas de legitimar y justificar la dominacién
sobre lo desconocido, sobre lo diverso y extrano. Sin embargo, lo natural se
ha convertido en el campo de disputa del pensamiento al ser lo opuesto a la
comprensiéon cultural de las sociedades y abandonar este campo de disputa
significaria permanecer en la comprensién unidimensional de aquello que
sigue siendo desconocido.

El pensamiento critico mundial y, especialmente, el pensamiento critico del sur
global del siglo XX, en el cual se encuentran autores y autoras del giro poscolonial
y decolonial, parten de una comprensién de los cuerpos colonizados desde una
perspectiva cultural y proponen una salida cultural y «nuevo-humanista» al
problema de la dominacién colonial. Existe en sus obras una critica y denuncia
genuina al sefalar que sigue existiendo humanidad en los cuerpos colonizados
a pesar de la accién deshumanizadora del poder colonial; pero olvidan que el
proceso deshumanizador fue, y sigue siendo, efectivo al momento de convertir al
humano en animal y, por ello, es justamente en lo animal, en lo natural, donde
podrian estar algunas respuestas sobre el desarrollo de la opresién contempordnea
y las estrategias de resistencia y lucha politica.
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Las filésofas del giro posthumano han mostrado las potencialidades de reflexionar
mds alld de cualquier humanismo y, en general, del antropocentrismo ligado a las
teorias presentes en todas las ciencias. Autoras como Donna Haraway (1991) o Lynn
Margulis (2000) ofrecen nuevas interpretaciones de la relacién entre lo humano y no-
humano mediante la inclusién de conocimientos provenientes de la biologfa y otras
ciencias de la vida en las ciencias humanas y sociales y, ademds, el reconocimiento de
los profundos efectos de las tecnologias y sus innovaciones en los cuerpos.

Rosi Braidotti es una filésofa feminista que en los dltimos afos se ha convertido
en uno de los referentes del giro posthumanista con obras como Lo posthumano
(2015) y Feminismo posthumano (2022). En estas obras, Braidotti postula una via
muy interesante acerca de la redefinicién de lo natural y lo humano en el siglo
XXI. La naturalizacién de lo humano ha sido estrictamente cuestionada desde
el pensamiento critico contempordneo y desde el feminismo critico debido a los
efectos politicos que producen los discursos que entiende la discriminacién y el
orden mundial desigual como algo natural o biolégicamente explicable y que, en
ese sentido, imposible de ser cambiado o modificado a través de las luchas sociales
y politicas de los grupos subalternizados, racializados y animalizados.

Sin embargo, para Braidotti las teorias que se alejan de la naturalizacién de las
ideas y se acercan a una comprensién cultural de la realidad social también han
encontrado limites claros respecto al antropocentrismo presente en estas teorias
que no aportan a la definicién de planteamientos filos6ficos que consideren como
un igual al Otro humano, animal, ser vivo como parte del mundo al cual ha
afectado la violencia del capitalismo colonial.

El feminismo posthumano se basa asi en el modo postantropocéntrico
de esta linea de ecofeminismo, que agrega lo no humano a la critica
del mundo biocentrado del «<Hombre» y su exclusién de los humanos
deshumanizados. [Es Ademds] tener en consideracién a zoé, la vida no
humana en su gran diversidad. [...] Cambia el énfasis de la 16gica de
los derechos y los valores morales universales a la complejidad de las
relaciones posthumanas de cuidado y solidaridad. [...] Aceptando la
proximidad, pero también la ausencia de equivalencias entre especies.

(Braidotti, 2022, p. 102)

sQué ocurre cuando lo humano por la violencia deshumanizante se escapa del
mundo humano y logra traspasar las fronteras para llegar al mundo animal? Es
justamente a la «zona del no-ser-humano» al espacio epistemolégico al que hay
que ir en busqueda de esa relacién entre los diferentes elementos que componen
a la zoé para identificar las estrategias de resistencias propias de este mundo y
proponer alternativas politicas y éticas basadas en el cuidado y la solidaridad.
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Luego de que el pensamiento critico realizara un trabajo de desnaturalizacién de
los cuerpos y del pensamiento deshumanizado y animalizado, Braidotti propone
un proceso de renaturalizacién. «El feminismo posthumano supone un desafio ala
tradicién constructivista del antinaturalismo, un impulso a una renaturalizacién
critica» (2002, p. 121). Y, ademids en otro momento explica que la estrategia de la
renaturalizacién contiene un doble potencial: critico y creativo.

En el lado critico, las ecofeministas destacan las injusticias de los sistemas
de poder patriarcales, capitalistas, coloniales y antropocéntricos. En el lado
creativo, muestran las ventajas de esta proximidad porque un enfoque
renaturalizado brinda nuevas perspectivas y mdrgenes de accién politica,
asi como nuevos marcos éticos. (Braidotti, 2002, p. 91)

Este enfoque de la renaturalizacién proporciona bases sélidas para una critica
posthumanista de la violencia capitalista y colonial. El reconocimiento de lo
animal ofrece informacién acerca de esas estrategias usadas por las victimas de
la deshumanizacién para resistir a la violencia y la crueldad hegeménicamente
legitimada y justificada.

En la historia de las luchas por las independencias y la liberacién del siglo XX poco
se conoce sobre las formas animalisticas de resistencia a la violencia dominante
que estuvieron presentes en el momento colonial y en el momento de la guerra
de liberaciéon. A pesar de que Fanon tenfa como objetivo la humanizacién del
cuerpo colonizado, cabe resaltar que la animalizacién cuenta con sus propios
midrgenes de accién, potencialidades y formas de resistir y transformar, es decir,
puede considerarse potencia revolucionaria en la animalidad.

La critica al discurso racista parte de la animalizacién del cuerpo colonizado a
través de la adjudicacién de caracteristicas propias de la animalidad y que, en el
marco del especismo colonialista, son considerados adjetivos peyorativos con el
propésito de reducir, menospreciar e inferiorizar la carga humana de ese cuerpo.
Mis alld de la «fuerza animal», la «potencia sexual» o la «inteligencia simiesca»® me
gustaria centrarme en el poder animal de la anonimidad y la opacidad.

Cuando el cuerpo colonizado avanza en su reconocimiento en tanto ser
animalizado adquiere consigo poderes y mdrgenes de accién que en la negacién
de esa animalidad no se atrevia a ejercer. Cuando Fanon dice que el colonizado es
un animal nos proporciona las siguientes condiciones de existencia:

3 Con estas expresiones no se pretende una reproduccion acritica del discurso racista, por el contrario,
considero que estas cargas valorativas peyorativas es necesario resignificarlas con el propdsito de reconocer
en ellas potencialidades trasformadoras propias de una animalidad del cuidado y solidaria que hasta el
momento no son del todo visibles.
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Me deslizo por las esquinas, topdndome, gracias a mis largas antenas, con
los axiomas esparcidos por la superficie de las cosas —Ia ropa interior de
negro huele a negro; los dientes del negro son blancos; los pies del negro
son grandes; el ancho pecho del negro—, me deslizo por las esquinas, me
quedo callado, aspiro al anonimato, al olvido. Escuchen, lo acepto todo,
ipero que nadie se percate de que existo! (Fanon, 2009, P. 115)

Al leer esto parece haberse incrustado en Piel negra, mdscaras blancas un pequefio
fragmento de La metamorfosis de Franz Kafka. En este sentido, es mds cercana al
lector la sensacién de angustia y desespero con la que Fanon escribe estas palabras
en las que se asocia al colonizado, a si mismo, con un animal pequefio que se
arrastra sin poder enunciar con su presencia su existencia. Sin embargo, esta
anonimidad se hace necesaria al momento de resistir a la violencia colonial. Como
lo expresa Edouard Glissant con su obra Poética de la relacién (2017 [1990]) y en
la explicacién acerca del derecho a la opacidad. La falta de la existencia humana
afirmativa acorde al ideal colonial es la oportunidad que encuentra Glissant «para
denunciar el fondo oscuro en el que Occidente ha fraguado su discurso de la
transparencia» (Sferco, 2022, p. 245).

La transparencia deja de aparecer como el fondo del espejo donde la
humanidad occidental refleja el mundo segin su imagen; en el fondo del
espejo hay ahora opacidad, todo el limo depositado por los pueblos, limo
fértil, pero también, a decir verdad, incierto, inexplorado, atn hoy, y casi
siempre negado, ofuscado, cuya presencia insistente no podemos dejar de
vivir. (Glissant, 2017, p. 143)

La opacidad o anonimidad es estar en una situacién de ser desconocido y en
ese desconocimiento poder actuar, moverse con libertad, y asi evitar ser presa u
objetivo de la violencia. El poder de la transparencia del mundo europeo exige
subordinacién y un ideal por alcanzar el estatus de reflejar en si lo que se observa
de manera clara en la civilizacién, pero la oscuridad, en la condena de nunca ser
«alguien» igual a este ideal, devuelve al colonizado a la conciencia de ser un «algo»,
un animal con un poder de no ser visto, de ser opaco, intraducible, indescifrable y
hacer parte del z0é en un mundo dominado por el bios.

Glissant sefala que «no se trata solo de consentir el derecho a la diferencia sino,
antes bien, el derecho a la opacidad que no es el encierro en una autarquia
impenetrable, sino la subsistencia en una singularidad no reductible» (2017, p.
220). Para el autor antillano el mundo entero es una «relacién» y esta gran relacién
se establece con el Todo «fabricando un mundo de sentido particular, opaco,
insondable, que no precisa un reconocimiento externo para experimentarse como

tal» (Sferco, 2022, p. 247).

Tabula Rasa. Bogotd - Colombia, No.60: 75-96, octubre-diciembre 2026 ISSN 1794-2489 - E-ISSN 2011-2742

91



FaBiaN Rojas PINEDA

Deshumanizacidn, animalizacion y resistencias al poder colonial desde el posthumanismo

El poder de la anonimidad y la opacidad es estrategia de resistencia y lucha politica,
pero también es un aporte mds a la propuesta ética del cuidado y la solidaridad
desde la perspectiva de las relaciones transespecie del feminismo posthumano. El
reconocer en si la potencialidad de ser an6nimo y opaco tal vez no es lo que se espera
del heroismo que envuelve a las historias de las luchas por la libertad, pero si es la
posibilidad real de resistir a la violencia desde lo animal resignificado y potenciado.

El planteamiento tedrico del perspectivismo de autores como Eduardo Viveiros
de Castro (2010) van por ese camino de identificar la relacién que existe entre lo
humano y lo no-humano parala consolidacién de una red de cuidado y solidaridad
desde el campo de las ontologfas relacionales, la reciprocidad, la conexién vital, el
futuro comun y la accién colectiva multiespecie.

En esta red de solidaridades no hay una centralidad sino nodos que se conectan
sin presuncién de superioridad frente a las demds especies. El movimiento de
mutuos reconocimientos de vulnerabilidades y angustias, es también el mutuo
reconocimiento de los poderes que conlleva una animalizacién, primero forzada e
impuesta, pero luego apropiaday resignificada. El fenémeno social de la terianthropia
como una forma de representacién performdtica muestra la continuidad de las
formas corporales y artisticas que hacen parte de este proceso de identificacién y
reconocimiento de si mismo en una animalidad atin por descubrir.

Conclusiones

Una de las formas en las que se pueden interpretar de manera mds profunda y
cercana el proceso de deshumanizacién, animalizacidn, fallas de la rehumanizacién
y reconocimiento de la potencialidad animal son las representaciones artisticas
que potencian otras perspectivas y otros lenguajes desde la sensibilidad.

La exposicién artistica de Amefricana de la artista brasilena Rosana Paulino es una
apuesta por la memoria histérica del esclavismo, por no olvidar que el racismo del
presente en nuestros paises es la huella del poder colonial que se niega a desaparecer.

Rosana en su exposicién nos muestra un palimpsesto que se ha ido engrosando
y enriqueciendo a través del tiempo. Desde los registros fotograficos de la época
colonial hasta los registros del presente de su familia y de si misma, la artista muestra
una sintesis, un gran resumen de lo que ha sido la identidad latinoamericana y
brasilefia a lo largo de siglos de vida colonial y vida republicana. A ella no se le
escapa nada, estd todo alli presente y organizado de tal manera que podamos
comprender que la historia no son los relatos de un pasado que ya no existe, sino
que, por el contrario, la historia es la fuerza que se acumula en los afos y se detona
en el presente con tal fuerza que no podemos escapar de ella, aunque quisiéramos
no podemos ignorarla.
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El registro cientifico de lo humano y lo no-humano tiene como base epistemolégica
la racionalidad moderna y colonial cuya violencia no solo ha borrado gentes y
lugares sino también memorias y saberes. El registro fotogrifico que reposa en
los archivos de las personas victimas del esclavismo que llegaban a Brasil es usado
por la artista para denunciar que tales personas fueron considerados objetos de
estudio de la ciencia moderna como lo fue la fauna y la flora en la Comisién de
Limites de Brasil en el siglo XVIII, base de la ciencia bioldgica en el pais.

Documentar cada cuerpo para definir el estado en el que se encuentra y asi
definir su precio en el mercado esclavista fue el objetivo con el que se hicieron
los registros en aquel momento, pero en la actualidad su significado ha cambiado
por completo. La artista Rosana Paulino usa los registros para hacer una critica a
todo el proceso colonizador que llega hasta el presente y es parte constitutiva de
las sociedades latinoamericanas contempordneas. Pasado y presente se entretejen
en la incertidumbre sobre el futuro; tal vez ello es la razén por la que la artista
pone las fotografias con su imagen en negativo, las imdgenes que son histéricas se
contrastan con las utdpicas.

Esta muestra artistica es la critica a la deshumanizacién y a la animalizacién del
pasado y del presente, Rosana continua con su exposicién hacia otro lugar muchas
veces menospreciado por la historia tradicional. El hogar, el interior de una casa, los
enceres y utensilios, aunque cotidianamente considerados como parte de las esferas
privadas de las familias han demostrado ser elementos de importancia publica ya
que es alli también donde se demuestra y ostenta el poder. El poder colonial traia
consigo joyas, vasijas, cubiertos, y muchas otras cosas que replicaban la imagen de
una casa de Portugal en territorio brasileno. Una de esas cosas-poder eran floreros y
especias para la cocina, elementos que la artista brasilefia ha usado para representar la
deshumanizacién de los cuerpos esclavizados. En su muestra Rosana expone algunas
de las cosas provenientes de Portugal que representaban la posicién privilegiada de
los colonos y esclavistas en territorio brasilefo, uno de esos elementos es un florero
especial solamente para ciertas flores como la flor alcatraz, cuyo origen se encuentra
en Africa. Los barcos con esclavos, con flores y especias fueron comercializados,
pesados y consumidos en América por la cultura y tradiciones europeas. Rosana
muestra un florero de Portugal en donde se muestran lazos blancos saliendo de ¢l
que se entrelazan con pequefios frascos de vidrio en donde se conservan las especies
que se usan cotidianamente en la cocina cuyas preparaciones se entremezclan entre
las recetas europeas, los saberes de los locales y el sazén y sabor de las manos negras
esclavizadas cuya labor era alimentar al mundo colonial. En los frascos, imdgenes
de hombres, mujeres, nifios, ninas, ancianos y ancianas negras que comercializaban
como si fueran condimentos, o flores, o floreros, cuerpos extrafios y exdticos
vendidos y usados para el trabajo forzado y el placer de los blancos.
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Es asi como en la tltima parte de la exposicién Rosana, como se observa en la
Tlustracién 1, nos propone un reconocimiento del poder animal en las resistencias
a la violencia colonial. En la obra Mujeres Tejedoras la artista muestra cémo el
uso de las capacidades animales de tejer para construir de manera conjunta y
colectiva no es una apuesta por un nuevo humanismo, sino el reconocimiento del
poder animal en sintonia con un proyecto comun feminista y posthumanista. Al
poder animal que se refiere Rosana es al poder que se comparte con las orugas:
producir hilos y tejer de manera colectiva una red de apoyos mutuos y de un
futuro comdn. Mujeres orugas, las tejedoras, van cambiando sus posiciones, sus
formas de producir y de tejer, de moldear su realidad y su entorno. Hay una
transformacién en curso, es un mensaje en el cual desde la zona del no-ser puede
provenir una auténtica libertad, fuera de la pretension siempre frustrada del «ser
humano» impuesto por Europa; de lo que se trata es de reconocerme a mi, cuerpo
colonizado, como un no-ser o, mejor, un ser-animalizado capaz de transformar su
realidad en el ejercicio de la praxis creativa.

=

llustracion 1. Paulino, Rosana. (2024) Mujeres Iejedoras. Museo de Arte Latinoamericano
de Buenos Aires.
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