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1 Fundamentacion

La apertura de los estudios de la antropologia del cuerpo ha promovido reflexiones
metodologicas sobre el rol del cuerpo del etndgrafo en sus trabajos de campo (metodologia
y enfoque propia de la antropologia cultural) y los modos de comprension encarnados,
reivindicando el conocimiento a través de la participacion corporal y la percepcion sensible
(Blacking 1977; Le Breton 2002; Silvia Citro 1997a y b, 1999, 2000, entre otrxs).
Asimismo, en los ultimos afios, investigadores en ciencias sociales y humanas comenzaron
a utilizar lenguajes de diversas artes performaticas (musicales, teatrales, dancisticas) y
visuales (fotografia, video, pinturas, etc.) con miras a presentar investigaciones referentes a
subjetividades y corporalidades en las culturas (Roa, 2012, 2016, 2017; Aschieri, 2015;
Castillo Ballen, 2014; Citro, 2015, 2017; Citro, Aschieri, Podhajcer, Pinski y colectivo de
imagenes “El Ojo Dentado”, 2016; Mora y Equipo, 2014;Greco 2021). Desde la década de
1990, distintos autores dentro de este campo han

argumentado sobre los modos en que las corporalidades son generadoras de reflexividades,
saberes y agencias, desde una perspectiva critica que reconoce los limites de los paradigmas
dualistas del racionalismo occidental (Jackson, 1989; Csordas, 1993; Crossley, 2001; Le
Breton, 2002; Farnell, 1999, 2000, Pedraza Gomez, 1999; Muiiiz, 2002 ; entre otros). En
este sentido, se volvio sustancial la indagacion y sistematizacion de metodologias
etnograficas que busquen analizar y responder a los cambios socioculturales, incorporando
diversos modos de abordaje desde la exploracion creativa: investigacion-accion,
accion-creacion y performance-investigacion, que trabajamos en el Equipo de Antropologia
del Cuerpo y la Performance desde 2015. En este camino, la antropologia en general y la
antropologia del cuerpo en particular se encuentran con producciones indigenas,
afroamericanas, afroindigenas, mestizas, populares, trans y feministas, entre otras, que han
venido abriendo camino en los debates académicos, confluyendo en el reconocimiento del



saber del cuerpo-territorio, de las epistemes no logocéntricas, de las sensibilidades
animistas/socioambientales como herramientas imprescindibles para la construccion de
conocimiento y de practicas de vida (Bispo 2015). Asi, desde las genealogias que
reconocemos, el objetivo general de este seminario es presentar algunas de las principales
corrientes teorico-metodologicas de la produccion antropologica sobre la corporalidad y los
estudios de la performance desde metodologias colaborativas decoloniales, en las cuales se
destacan trayectorias académicas asi como autorias indigenas, afroamericanas,
afroindigenas, mestizas, populares, trans, y feministas, entre otras. En las ultimas décadas,
la Argentina y parte de Latinoamérica han experimentado la emergencia de nuevos
colectivos, activistas y artivistas, en el marco de un cuestionamiento al Antropoceno, los
procesos de racializacion, de clasificacion y cosificacion de los cuerpos feministas,
disidentes, intersex y trans, asi como una subalternizacion de la experiencia en el mundo. El
cuestionamiento a los modos de concebir las alteridades y las experiencias que Occidente
ha definido como parte de las certezas del saber-poder, replantea actualmente nuevas
relaciones intersubjetivas y afectivas, asi como experiencias con las “cosas” del mundo
habitado, sus materialidades como parte de un ecosistema holistico y mitico, antes que
“recursos” a extraer y espiritualidades a evangelizar.! De este modo, numerosos autores
vinculados al nuevo materialismo, proponen nuevas problematizaciones fenomenologicas
acerca de las potencias relacionales, performativas, reflexivas y ontologicas de las
materialidades, apelando a fendmenos de interaccion entre humanos y no humanos,
seres/entes y objetos de la naturaleza y de uso cotidiano, que producen afectaciones y
modos de percepcion diferenciales (Latour 2008; Ingold 2011, 2013, 2014). Del mismo
modo, el giro afectivo implica la problematizacion de la relacion entre las subjetividades,
los afectos y las emociones que surge necesariamente del encuentro intercorporal, como
menciona Gregg, Seigworth, “el afecto marca la pertenencia del cuerpo a un mundo de
encuentros” (2010: 2), por lo cual les interesa en especial lo que puede traspasar y
transgredir el cuerpo, vinculado sobre todo a las normas culturales. Esta tercera unidad se
situa en estas nuevas problematizaciones para proponer especialmente un punto de quiebre
con el racionalismo cartesiano, pero también generar aportes antropoldgicos y filosoficos
desde los dilemas del post-humanismo: los dualismos naturaleza-cultura,
humano-naturaleza, captando sus porosidades e hibridaciones en el marco de los nuevos
paradigmas de la comunicacion y la tecnologia.

Para ello, la primera seccion propone una discusion introductoria sobre el modelo de cuerpo
hegemonico en la modernidad, asi como sobre las perspectivas filosoficas que legitimaron
dicho modelo. Del mismo modo, desde las teorias de la performance se ha destacado
tempranamente (Singer 1970), la experiencia interpersonal e intergrupal y de qué maneras
se expresaba fundamentalmente en modos de accidon simbolica, que producian y
comunicaban los valores culturales constitutivos y especificos de una cultura con distintos
tipos de lenguajes verbales, pero también y principalmente de aquellos no verbales, como la
danza, el canto y las artes plasticas. Los posteriores aportes de Turner (1987), Schechner
(2000) y Taylor (2001) destacaron como en ellos operan procesos de reflexividad
intersubjetiva sobre la vida social. Asimismo, hicieron hincapié en la contextualizacion de
las performances, que definen las estrategias culturales de un grupo, y en las formas de

! Su surgimiento es cercano a la firma del convenio 169 de la OIT y la declaracion universal de los derechos
indigenas en 2007. Del mismo modo, en los ultimos diez afios, el culto a la pachamama se ha extendido a lo
largo del continente, como parte de este alcance de derechos y las emergencias indigenas “desde abajo” que
logran darle continuidad a tramas y narrativas propias, frente al avance de las politicas multiculturalistas
(Segato 2007:21 en Svampa 2006: 103).



incorporar los procesos sociales e identitarios en el fluir de las mismas. De este modo,
plantea estas discusiones a las perspectivas planteadas con el objetivo de abordar
comparativamente practicas disimiles, pero con puntos de articulacion desde lo estético, lo
ritual y lo politico.

La segunda unidad examina y despliega las teorias de la “decolonialidad” en América
Latina, las cuales cuestionan la antinomia entre saberes académicos y no académicos
establecida en la retorica de la modernidad-colonialidad (Quijano, 2000; Dussel, 2000;
Sousa Santos, 2010; Mignolo, 2005; Walsh, 2008; Segato, 2018, Bispo, 2015). En este
sentido, plantea un “encuentro de saberes” a través de didlogos con etnografias
“contracoloniales” realizadas por los propios indigenas tanto quilombolas (Brasil) como
queshwa-aymaras (Bolivia y Pertl), que incorporan otras modalidades estético-conceptuales
desde una creciente influencia de los posicionamientos epistémico-politicos. En las dos
siguientes unidades, se abordardn metodologias colaborativas decoloniales desde distintas
experiencias colaborativas y colectivas. La tercera unidad propone profundizar en distintas
perspectivas y métodos etnograficos a través del andlisis de las expresiones performaticas
andinas que involucran los estudios de la performance, el nuevo materialismo y el giro
ontoldgico. Desde una perspectiva decolonial, transdisciplinar y multisituada, incorpora los
debates y didlogos desde los nuevos paradigmas de la etnomusicologia, asi como de la
antropologia del cuerpo en el contexto latinoamericano, pues en su totalidad contribuyen a
comprender las resignificaciones en las musicas, las danzas y las estéticas amerindias desde
la interculturalidad y los saberes plurales. Para ello, se tendra especial atencion a las
ontologias amerindias y particularmente la “cosmovision andina” y su relacion con la
representacion estético-musical, los repertorios y tipos de género performatico, los espacios
de produccion y divulgacion y las modalidades sonoro-performativas actuales en sus
contextos de ejecucion. En sintonia con los debates realizados, la cuarta unidad introduce
un bloque dedicado al encuentro de saberes, para enfocar en diversas contribuciones que el
pensamiento desde perspectivas contracoloniales, pueblos y colectivos subalternizados
puede realizar a antropologias desde los cuerpos. En ese bloque presentaremos autorxs
indigenas, y aforamericanosquilombolas que desde su posicion han logrado hacerse un
espacio en bibiliografia y cursos académicos, asi como autorxs académiques oriundos de
comunidades mestizas, afroindigenas y trans que destacan posiciones propias como
espacios de producciéon de conocimiento.

A lo largo de su desarrollo, el seminario propone explorar diversas metodologias de
performance-investigacion emprendidas por nuestro Equipo de Antropologia del cuerpo y
la performance (UBA) junto con una Red Latinoamericana de investigadores (Red de
Antropologia de y desde los cuerpos), la cual viene organizando encuentros académicos y
obras experimentales que exploran estas modalidades estético-conceptuales. En especial,
analizaremos la creciente influencia de los posicionamientos epistemoldgicos y politicos
ligados al pensamiento decolonial que vienen cuestionado muchas de las jerarquizaciones
hegemonicas de la colonialidad-modernidad, en los casos que nos ocupa: las escisiones
entre practicas artisticas, socio-politicas y del conocimiento, asi como entre “el arte” y las
“otras” practicas culturales propias de la region.

Objetivos
1. Analizar la  bibliografia  concerniente a los  principales enfoques

tedrico-metodoldgicos-epistemologicos que se desarrollaron en el campo de la antropologia
del cuerpo y la performance, como de aquellas lineas teoricas que, desde una reapropiacion



de la fenomenologia, enfatizaron en la capacidad constituyente, activa y transformadora de

la corporalidad en la vida social.

2 Problematizar la relacion entre corporalidad y performance, el giro decolonial y

posthumanista para comprender la potencialidad e hibridez de los cuerpos en Ia

modernidad-colonial.

3 Aproximar a los estudiantes a metodologias colaborativas decoloniales que involucran

mas activamente la corporalidad -abarcando desde la tradicional “observacion-participante”

a las mas recientes modalidades de “participacidon observante” 'y de

“performance-investigacion” a partir del andlisis comparativo y experiencial del uso de

estas metodologias.

4 Promover la reflexion critica sobre la bibliografia y experiencias propuestas.

5 Reconocer y destacar autorias oriundas del encuentro de saberes entre autores
vinculados a luchas territoriales y trayectorias académicas.

‘1. 1' Pl‘i I,'Ii!‘

performance

1 Contenidos

La fenomenologia de Merleau-Ponty y su incidencia en la antropologia del cuerpo: a)
Jackson: La critica a los "modelos semioticos" y el "empirismo radical". b) Csordas: La
teoria del embodiment, "la fenomenologia cultural" y los "modos somaticos de atencion".
Foucault: la construccion discursiva del cuerpo, procedimientos disciplinares y biopoder.
Abordajes etnograficos recientes en Argentina: la problematica del disciplinamiento de los
cuerpos. Performance y conocimiento tradicional contra las colonialidades del
conocimiento Butler: la norma heterosexual, performatividad y subversion. Paul Preciado y
las somatecas. Micropoliticas.

2 Bibliografia Obligatoria

-Butler, Judith. 2009. Performatividad, precariedad y politicas sexuales. Revista de
Antropologia Iberoamericana. Volumen 4, Numero 3. Madrid.

- Csordas, Thomas 2015. “Embodiment. Agencia, diferencia sexual y padecimiento”. En:
Citro, S. Bizerril, J. y Mennelli, Y. (comp.) Cuerpos y corporalidades en las culturas de
las Américas. Antropologia de y desde los cuerpos, 17-26. Editorial Biblos.

-Foucault, Michel. 1987 (1975). "Los cuerpos doéciles". En: Vigilar y castigar, pp. 139 a
174. Bs. As.: Siglo XXI.

1995 (1976). "Nosotros, los victorianos", "La hipotesis represiva,
“Derecho de Muerte y Poder sobre la Vida”. En: Historia de la Sexualidad. 1 La Voluntad
de Saber, pp. 7-64, 161-194. Madrid: Siglo XXI.

-Jackson, Michael. 2010. Conocimiento del cuerpo. En Cuerpos Plurales. Antropologia de
y desde los cuerpos. Citro (coord.). Editorial Biblos.

1996 (1982) Hermenéutica del sujeto (seleccion). Buenos Aires, Altamira.

-Gallois, D. Materializando saberes imateriais: experiéncias indigenas na AmazoOnia
Oriental. Revista de Estudos e Pesquisas, FUNALI, Brasilia, v.4, n.2, pp. 95-116, 2007.
-Merleau-Ponty, M. 1948 “Exploracion del mundo percibido: las cosas sensibles”, pp.
27-34. En: El mundo de la percepcion. Bs. As, Fondo de Cultura Economica, 2002.

1977. El ojo y el espiritu. Cap. 2. Paidds, Buenos Aires.




-Taylor, D. (2009). Escenas de cognicion. Performance y conquista..
http://www.casadelasamericas.org/publicaciones/ revistaconjunto/151/taylor.pdf

-Preciado, P. Micropoliticas de género na era famacopornografica: experimentacao,
intoxicacdo voluntaria, transformagdo. In Testo Junkie. Sexo, drogas e micropolitica na era
famacopornografica. Sao Paulo, n-1 edigdes, 2018.

Turner, V.W. (2002 [1985]) La antropologia de la performance. En: Antropologia del
Ritual: Victor Turner. IN.A.H. — EXN.A.H. México D.F.

3 Bibliografia Complementaria

-Douglas, Mary. 1988 (1970). "Los dos cuerpos". En: Simbolos Naturales. Exploraciones
en cosmologia, pp. 89-107. Madrid: Alianza Editorial.

-Lévi-Strauss, Claude. 1994 (1958). "El hechicero y su magia", "La eficacia simbolica". En:
Antropologia Estructural I, pp. 195-227. Madrid: Altaya.

-Lock, Margaret. 1993. Cultivating the body: Anthropology and epistemologies of bodily
practice and knowledge. Annual Review of Anthropology 22: 133-155.

-Martin, Emily. 1987. "Medical Metaphors of Women’s Bodies: Menstruation and
Menopause". En: The Woman in the Body: A Cultural Analysis of Reproduction, pp.
27-53. Boston: Beacon.

-Mifoso, Yuderkys E. “Fazendo uma genealogia da experiéncia: o método rumo a uma
critica da Colonialidade da razdo feminista a partir da experiéncia historica na América
Latina”. In: Hollanda, Heloisa Buarque (org.) Pensamento Feminista Hoje: perspectiva
decolonial. Rio de Janeiro: Bazar do Tempo, 2020, p.96-118

-Preciado, P, Paul B. Dysphoria mundi. Barcelona: Editorial Anagrama, 2022.

Roelnik, S. Esferas da Insurrei¢dao. Sao Paulo: N-1, 2018.

Unidad 2: Debates desde el giro decolonial: criticas al eurocentrismo y los dualismos.
Cosmopolitica, ontologia materialista y ecologias politicas.

1 Contenidos

Tim Ingold entre la materialidad y la cosidad; el agenciamiento de lo casi-humano en
Latour. Solana Mariel entre el giro afectivo y el nuevo materialismo. Nociones y
perspectivas. El posthumanismo de Donna Haraway. Problematizaciones en torno al
capitaloceno: Jason Moore, Arturo Escobar y Araiza Diaz, Zoe Todd y Malcolm
Ferdinand.

2 Bibliografia Obligatoria

-Araiza Dia, Ver6nica (2021) Reinventar la naturaleza para hacernos cargo del
Capitaloceno: la propuesta de Donna Haraway. Andamios 18.46: 413-441.

-Escobar, Arturo (2014), Sentipensar con la tierra. Nuevas lecturas sobre desarrollo,
territorio y diferencia. Medellin: Ediciones UNAULA. 184 p. Coleccion Pensamiento vivo.
ISBN: 978-958-8869-14-8.

-Ferdinand, Malcolm. Prélogo: uma dupla fratura colonial e ambiental. In . Uma
Ecologia decolonial. Pensar a partir do mundo caribenho. Sdo Paulo: Ubu, 2022. Seleccion.
-Haraway, Donna. Seguir con el problema: generar parentesco en el Tchuluceno. Bilbao:
Consonni, 2019. Seleccion.



http://www.casadelasamericas.org/publicaciones/
http://www.casadelasamericas.org/publicaciones/

-Ingold, Tim. 2013. “Los Materiales contra la materialidad”. Papeles de Trabajo, Afio 7, N°
11, pp. 19-39.

—————————————————— 2014. “Toward an Ecology of Materials". En: Annual Review of
Anthropology 2012, vol. 41:427-42. [Traduccién: Andrés Laguens, febrero 2014]

-Latour, Bruno. 2008. Tercera fuente de incertidumbre. Los objetos también tienen
capacidad de agencia. Reensamblar lo social. Una introduccion a la teoria del actor-red.
Buenos Aires. Manantial.

-Moore, Jason W. (2020) ;Antropoceno o capitaloceno? El capitalismo en la trama de la
vida. Ecologia y acumulacion de capital. Madrid: Traficantes de Suefios.

-Rivera Cusicanqui, Silvia (2018) Un mundo ch’ixi es posible. Ensayos desde un presente
en crisis. BsAs: Tinta Limon. Seleccion.

-Solana, Mariel (2017). Relatos sobre el surgimiento del giro afectivo y el nuevo
materialismo: ;jestd agotado el giro lingiiistico? Cuadernos de filosofia, 69:

87-103. http://revistascientificas.filo.uba.ar/index.php/CdF/article/view/6117

-Todd Zoe. 2015 Uma interpelagdo feminista indigena a “Virada Ontologica™: “ontologia” é
) outro nome para colonialismo.
https://maquinacrisica.org/2015/12/22/uma-interpelacao-feminista-indigena-a-virada-ontolo
gica-ontologia-e-so-outro-nome-para-colonialismo/

-Quijano, Anibal. Colonialidad del poder y clasificacion social. El giro decolonial:
reflexiones para una diversidad epistémica mas alla del capitalismo global. Compiladores
Santiago Castro-Goémez y Ramén Grosfoguel. — Bogota: Siglo del Hombre Editores;
Universidad Central, Instituto de Estudios Sociales Contemporaneos y Pontificia
Universidad Javeriana, Instituto Pensar, 93-127pp.

-Mignolo, W. Desobediencia epistémica: Retorica de la Modernidad, 16gica de la
Colonialidad y Gramatica de la Descolonialidad. Buenos Aires: Ediciones del signo, 2014.
-Walsh, C. Reflexiones en torno a la Colonialidad/Descolonialidad del Poder en América
Latina hoy. Anibal Quijano. Ensayos en torno a la colonialidad del poder. Buenos Aires:
Ediciones del Signo, 2019, pp. 89-99.

3 Bibliografia complementaria

-Bennett, Jane. 2022. Materia vibrante. Ed. Caja Negra. Cap. Ecologias politicas.

-De la Cadena, Marisol. ““Las mujeres son mas indias”: etnicidad y género en una
comunidad del Cusco”. Revista Andina 17 (1991): 7-47.

-Haraway, Donna (1995) [1991] Ciencia, cyborgs y mujeres. La reinvencion de la
naturaleza. Madrid: Cétedra.

-Lugones, M. Peregrinajes. Teorizar una coalicidon contra multiples opresiones. Buenos
Aires: Ediciones del Signo, 2021.

-Segato, R. Ejes argumentales de la perspectiva de la Colonialidad del Poder. En: Casa de
las Américas N° 272 julio-septiembre 2013, pp. 17-39. Palermo, Z. y Quintero, P. (Comp.).
Anibal Quijano. Textos de fundacion. Buenos Aires: Ediciones del Signo, 2017.

Svampa, Maristella (2019) El Antropoceno como diagndstico y paradigma. Lecturas
globales desde el Sur. Utopia y praxis latinoamericana, 24 (84), 33-54.

-Tsing, Ana. 2015. Margens Indomaveis: cogumelos como espécies companheiras. Ilha. V
17.


http://revistascientificas.filo.uba.ar/index.php/CdF/article/view/6117
https://maquinacrisica.org/2015/12/22/uma-interpelacao-feminista-indigena-a-virada-ontologica-ontologia-e-so-outro-nome-para-colonialismo/
https://maquinacrisica.org/2015/12/22/uma-interpelacao-feminista-indigena-a-virada-ontologica-ontologia-e-so-outro-nome-para-colonialismo/
https://maquinacrisica.org/2015/12/22/uma-interpelacao-feminista-indigena-a-virada-ontologica-ontologia-e-so-outro-nome-para-colonialismo/

Unidad 3. Metodologias colaborativas decoloniales desde las practicas musicales
amerindias. Nociones, perspectivas v problematizaciones desde la interculturalidad v

los saberes plurales.

1 Contenidos

Debates teodrico-conceptuales acerca de las formaciones y transformaciones de las
expresiones culturales “andinas” y su relacion con el sistema de pensamiento. Ontologias
sonoras, cosmopoliticas y estéticas reciprocitarias en los Andes: Cavalcanti-Shiel y Brabec
de Mori. Colonialidad del poder y del saber. Opresion categorial: Quijano, Mignolo y
Rivera Cusicanqui. Cambios musicales e interculturalidad. La performatividad de los
géneros y repertorios: Romero, Turino, Walsh y Podhajcer. Abordajes etnograficos clasicos
y recientes. Ontologias, memorias e identificaciones: Romero, Bellenger, Stobart y
Bigenho.

2 Bibliografia Obligatoria

-Brabec de Mori, Brnd. 2015. El oido no-humano y los agentes en las canciones indigenas:
Jun ‘eslabon perdido’ ontologico? Estudios INDIANA 8, ISBN 978-3-7861-2757-4.
-Cavalcanti-Schiel, Ricardo. 2015. Relativizando la historicidad. Memoria social,
cosmologia y tiempo en los Andes. Numero 20 (2) Any 2015 pp. 85-105. ISSN:
1696-8298.

-De La Cadena, Marisol. 2007 ;Son los mestizos hibridos? Las politicas conceptuales de
las identidades andinas. En “Formaciones de Indianidad. Articulaciones raciales, mestizaje
y Nacion en América Latina. Marisol de la Cadena (ed.), Envion

-Mignolo, W. Desobediencia epistémica: Retérica de la Modernidad, logica de la
Colonialidad y Gramatica de la Descolonialidad. Buenos Aires: Ediciones del signo, 2014.
-Podhajcer, Adil. 2015. “Sembrando un cuerpo nuevo. Performance e interconexion en
practicas musicales andinas de Buenos Aires”. En: Revista Musical Chilena, Universidad
de Chile, Facultad de Artes, Santiago, Chile, afio LXIX, N°223.Enero/Junio. ISSN:
0716-2790.

-Rivera Cusicanqui, Silvia (2018) Un mundo ch’ixi es posible. Ensayos desde un presente
en crisis. BsAs: Tinta Limon. Seleccion.

-Romero, Raual. 1998. Cambio musical y resistencia cultural en los Andes Centrales. En
Musica, danzas y mascaras en los Andes, Rail Romero (ed.). Pontificia Universidad
Catolica del Peru, Instituto Riva-Agiiero.

-Turino, Thomas. 1996 From Essentialism to the Essential. En Bauman Cosmologia y
Musica en los Andes.

-Walsh, Catherine (2008). “Interculturalidad critica, pedagogia decolonial”. En: Villa W. y
Grueso A. (comp.). Diversidad, interculturalidad y construccion de ciudad. Bogota:
Universidad Pedagdgica Nacional.

3 Bibliografia Complementaria

-Romero, Raul R. 2002. Sonidos Andinos. Una antologia de la musica campesina del Peru.
Pontificia Universidad Catoélica del Peru. Instituto Riva-Agliero, Centro de
Etnomusicologia Andina, Pert.

-Stobart, Henry y Michelle Bigenho. 2016. The Devil in Nationalism: Indigenous Heritage



and the Challenges of Decolonization. International Journal of Cultural Property.

-Zizek, S. (1998) “Multiculturalismo o la 16gica cultural del capitalismo multinacional”. En
Estudios Culturales. Reflexiones sobre el multiculturalismo. F. Jameson y S. Zizek (ed.),
Buenos Aires: Paidos.

Unidad 4. Autorias afroindigenas. Contribuciones para epistemologias ambientales y
corporales.

1 Contenidos

Problematizando las  “colaboraciones”. Encuentro de saberes: confluencias,
permeabilidades e influencias mutuas entre pensamiento afroindigena, pueblos
tradicionales, colectivos subalternizados y academia. Epistemologias de la experiencia.
Cuerpos y territorios

2 Bibliografia Obligatoria

-Kopenawa, Davi e Albert Bruce. A queda do Ceu. Capitulos a elegir
-Greco, Lucrecia; Sacramento, Elionice; Sofia Reyna, Marcall Xan y Gabriela dos Anjos
Jesus. 2024. Saberes dos corpos nas aguas: mariscando antropologias do corpo
interepistémicas. Aye. n 1 vol 6. pp 220-242.
https://revistas.unilab.edu.br/index.php/Antropologia/article/view/2041/1524
-Bispo dos Santos, Antonio. Colonizagdo, quilombos: modos e significagdes. Brasilia:
INCTI/UnB, 2015.
-Cusicanqui, Silvia. Lohma, Huascar S. (2015). Entrevista a Silvia Rivera Cusicanqui.
Sobre la comunidad de afinidad y otras reflexiones para hacernos y pensarnos en un mundo
otro. El Apantle Revista de estudios comunitarios. 1, 141-168, 2015. Disponivel em <
https://horizontescomunitarios.files.wordpress.com/2017/01/elapantle.pdf> Aces
-Andrade, Maria Muniz de (May4). 2021. A escola da Reconquista. Aracataca:
Teia dos Povos. 51-64
-Botero Marulandia Daniela. 2020. De la Experiencia, los Suefios, la Escritura y la
Creacion. Aprender bailes Murui-Muina en Leticia y las posibilidades del cuerpo en
movimiento. En Teatro,Criacdo e construcao de conhecimento v. 8 n. 1 e 2 (2020):
-Experiéncia estética, arte e conhecimento indigena: descolonizando a formacao do
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Modalidad docente

El seminario se dictard en reuniones semanales de dos horas de duracion, en las que se
combinaran la exposicion y discusion sobre la bibliografia, el intercambio reflexivo sobre
los ejes tematicos en relacion a las investigaciones de los estudiantes y docentes, una
reflexion critica sobre los enfoques tedrico-metodologicos propuestos por el seminario y la
experimentacion de dispositivos de investigacion desde los cuerpos.

Dentro de esta modalidad, se articularan instancias de taller y performance que aporten a la
construccion de una reflexion dialéctica acerca de la performance, las expresiones sonoras
y las materialidades en la construccion del conocimiento. El proposito del seminario es
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promover una modalidad dialéctica de trabajo que integre metodologias de performance y
de involucramiento etnografico desde los cuerpos, promoviendo el debate sobre sus usos en
précticas colectivas en perspectiva decolonial. Los docentes expondran la bibliografia
obligatoria, posibilitando un debate fluido en donde los estudiantes relacionen el material
de cada clase con sus problematicas o intereses de investigacion y aquellos propuestos por
el seminario. Organizados en grupos segun sus intereses, podran elaborar y profundizar en
un dispositivo metodoldgico que incorpore la articulacion transdisciplinaria entre los
lenguajes de la performance y la metodologia etnografica, incorporando reflexion dialéctica
acerca de la corporalidad sensible del/la etndgrafo/a, un agenciamiento colectivo y propicie
relaciones mas simétricas y solidarias en la autogestion y la construccion de diversos
saberes y cosmovisiones.

Formas de evaluacion

La evaluacion del seminario consiste en la realizacion de una Monografia Final que tendra
una entrega de medio término al final de la 2da Unidad y una entrega final al término del
Seminario.

En la primera entrega y coloquio, se propone un andlisis reflexivo grupal sobre alguna
experiencia de alteridad cultural que hayan experimentado en su investigacion y/o
desempefio profesional, que les haya resultado significativa. Se apela a un abordaje
sociocultural y geopoliticamente situado que examine la incidencia de sus posicionamientos
étnico-raciales, sexo-genéricos, de clase social, etdreos y territoriales, articulando la
reflexividad sobre la propia experiencia con la bibliografia trabajada en clase.

El segundo trabajo consiste en el registro y andlisis grupal de una practica estético-cultural
donde esté presente la articulacion cuerpo, performance y decolonialidad atravesadas por lo
decolonial. Se podra optar por una practica de investigacion en curso, 0 por un registro ya
realizado. En cualquier caso, se tratara de una instancia que implicard un reconocimiento
del territorio, la poblacion y el contexto histérico y actual.

En ambos casos, cada instancia de proceso grupal y los coloquios seran guiados por las
docentes, a través de propuestas de talleres performaticos, soportes audiovisuales y
diferentes fuentes y registros estéticos desde un abordaje interdisciplinar y decolonial, de
manera de alentar la reflexion escrita a través de la palabra, pero también la corporalidad y
la expresion performatica.

Requisitos para la aprobacion del Seminario

Para mantener la regularidad del seminario, se debe cumplir con el 80% de las actividades
obligatorias y participar de las instancias de intercambio. Para aprobar el seminario se
debe elaborar un trabajo de las caracteristicas definidas en “Formas de evaluacion” en un
lapso no mayor a un afio.

Adil Podhajcer Lucrecia Greco
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