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Resumen

El presente articulo de caracter reflexivo presenta una reflexion tedrica sobre los
fundamentos de la Educacién Ambiental Critica, una corriente brasilefia de la
educaciéon ambiental que tiene sus fundamentos en la teoria y pedagogia critica. Si
bien considero que esta corriente es una de las mas criticas para comprender y
estudiar los conflictos socioambientales en Latinoamérica, creo que debemos
avanzar en términos de comprender que el capitalismo no es un sistema aislado del
racismo, el patriarcado y la colonialidad, por lo cual es importante empezar a

vincular los estudios decoloniales y feministas a la educacién ambiental critica
(EAQ).
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Abstract

This article of a reflexive nature presents a theoretical reflection on the foundations of
Critical Environmental Education, a Brazilian current of environmental education
that has its foundations in critical theory and pedagogy. Although we consider that
this current is one of the most critical to understand and study socio-environmental
conflicts in Latin America, I believe that we must advance in terms of understanding
that capitalism is not a system isolated from racism, patriarchy and coloniality, for
which it is important to start linking decolonial and feminist studies to critical
environmental education (CEE).
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Resumo

Este artigo reflexivo apresenta uma reflexdo teodrica sobre os fundamentos da
Educacdo Ambiental Critica,uma corrente brasileira de educacdo ambientalque tem
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seus fundamentos na teoria e pedagogia critica. Embora consideremos que essa
corrente € uma das mais criticas para entender e estudar os conflitos
socioambientaisna AméricaLatina,acredito que devemosavancar no entendimento
de que o capitalismo ndo é um sistema isolado do racismo, do patriarcado e da
colonialidade, para o qual é importante comecar a vincular os estudos decoloniais e
feministas a educacdo ambiental critica (EAC).

Palavras-chave: Educacdo ambiental critica, estudos descoloniais, feminismos

Introduccion
De qué se trata la Educacion ambiental critica

La educaciéon ambiental critica (EAC) es una de las corrientes de las
educacionesambientales que se desarrollan en Latinoamérica, tiene sus origenes en
Brasil y emerge de la pedagogia critica, que tiene su punto de partida en la teoria
critica de interpretacion de la realidad social. Teniendo en cuenta eso, la pedagogia
de Paulo Freire se convierte en un referencial teérico y metodolégico para esta.
(Loureiro, et. al. 2009). Si bien existen muchas corrientes de educacién ambiental

Para Carlos Loureiro, Eunice Trein, Marilia Tozoni-Reisy Victor Novicki, la
educacién ambiental critica es una sintesis de propuestas pedagdgicas que tienen
como fundamento criticar las sociedades capitalistas y la educacién como
reproductora de sociedades injustas y desiguales. Estos presupuestos educativo-
pedagogicos garantizan las condiciones de construir una pedagogia histdrico-critica
para la educacion ambiental como propuesta de aproximacion a saberes, que
garanticen las condiciones necesarias para realizar practicas sociales sustentables,
desde el punto de vista social y ambiental. Ademas, la educacién ambiental desde la
pedagogia critica se compromete a formar ciudadanas y ciudadanos responsables
ambientalmente cuyo compromiso social, histérico y politico seala construccion de
sociedades sustentables. (Loureiro, et. al. 2009).

En este mismo sentido Carlos Loureiro (2004) expone que la educacién
ambiental transformadora enfatiza la educacién como un proceso permanente,
cotidianoy colectivo a través del cual actuamosy reflexionamos, transformando la
realidad de la vida. Este autor menciona que esta educaciéon ambiental se enfoca en
problematizar pedagogias de lo concreto vivido, en el reconocimiento de las
diferentes necesidades, intereses y modos de relacién en la naturaleza que definen
alos grupos sociales y el lugar que ocupan estos enla sociedad, como un medio para
buscar nuevas sintesis que indiquen caminos democraticos, sostenibles y justos
para todos.

Por otro lado, para Isabel Cristina Carvalho (2004) desde esta perspectiva, la
formaciéon se centra en las relaciones individuo-sociedad y, en este sentido,
individuo y comunidad solo tienen sentido si se piensa en relacion. Las personas se
constituyen en relacion con el mundo en el que viven con los demas y del que son
responsables junto con los demas. En la educaciéon ambiental critica, asumir una
posicionde responsabilidad conel mundo es asumirla responsabilidad de si mismas
y mismos, con los demas y con el medio ambiente, sin dicotomizary/o jerarquizar
estas dimensiones de la accién humana.

Esta autora propone algunas ideas para tener en cuenta en el momento de
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realizar una educacién ambiental critica:

e Promover la comprensién de los problemas sociales y ambientales en sus
multiples dimensiones: geografica, histérica, biolégica,social y subjetiva; considerar
el medio ambiente como el conjunto de interrelaciones que se establecen entre el
mundo natural y el mundo social, mediadas por los conocimientos locales y
tradicionales, ademas de los conocimientos cientificos;

e Contribuir a la transformaciéon de los patrones actuales de uso y
distribucion de los bienes ambientales hacia formas de vivir y relacionarse con la
naturaleza mas sostenibles, justas y solidarias;

e Formar una actitud ecolégica dotada de sensibilidades estéticas, éticas y
politicas sensibles a la identificacion de problemas y conflictos que afectan el
entorno en el que vivimos;

e Involucrar a los sujetos de la educaciéon en la solucién o mejora de estos
problemas y conflictos a través de procesos de ensefianza-aprendizaje formales o
no formales, que abogan por la construccién significativa del conocimiento y la
formacidén de una ciudadania ambiental;

e Actuar en el dia a dia escolar y no escolar, provocando nuevos problemas,
situaciones de aprendizaje y desafios para la participacion en la resolucién de
problemas, buscando articularla escuela conlos entornoslocalesy regionales donde
operan;

 Construir procesos de aprendizaje significativos, conectando experiencias
y repertorios existentes con preguntas y experiencias que puedan generar nuevos
conceptosy significados para quienes estan abiertos a la aventura de comprender y
dejarse sorprender por el mundo que los rodea;

e Situar al educador como, ante todo, mediador de relaciones
socioeducativas, coordinador de acciones, investigaciones y reflexiones - escolary /
o comunitaria - que brinden oportunidades para nuevos procesos de aprendizaje
social, individual e institucional. (Carvalho, 2004)

Por otro lado, Carlos Loureiro y Philipe Layrargues (2013) exponen que la
educaciéon ambiental critica, en definitiva, busca al menos tres situaciones
pedagdgicas:a) realizar un andlisis coherente de la compleja situacionde la realidad
a fin de tener las bases necesarias para cuestionar las condiciones sociales
histéricamente producidas que implican la reproduccién social <<y generan
desigualdad y conflictos ambientales; b) trabajar sobre la autonomiay libertad de
los agentes sociales frente a las relaciones de expropiacion, opresién y dominacion
propias de la modernidad capitalista; c) implementar la transformacion mas radical
posible del patréon social dominante, en el que se define la situaciéon de degradacién
intensiva de la naturaleza e. en su interior, de la condicién humana.

Eneste sentido,la EACpermite comprender desde un pensamiento criticolas
propuestas internacionales e institucionales sobre la misma, entre ellas el
denominado desarrollo sostenible o sustentable, pues ha sido una de las propuestas
mas acogidas por varias instituciones, programas, corrientes e incluso
universidades.El desarrollo sostenible fue propuesto en 1987 en el informe titulado
“Nuestro futuro comun” por la Comision Mundial sobre el Medio Ambiente y el
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Desarrollo, el cual define este como la satisfacciéon de «las necesidades de la
generacionpresente sin comprometer la capacidad de las generaciones futuras para
satisfacer sus propias necesidades». (UN, 2022). Sobre esto, Elmar Altvater
considera que esta propuesta es una formula vacia, pues la solidaridad sincrénicay
diacrdnica entre las personas y las sociedades implica un distanciamiento con
relacion al principio del lucro (Gadotti, 2002). Es decir, este “desarrollo sostenible”
implicaria una postura anticapitalista sobre los modos de produccién y desarrollo
de las economias de los diferentes paises, cuestion que claramente los grandes
acumuladores de lucro no estarian dispuestos a ceder.

Por otro lado, es necesario cuestionarse qué entendemos por “desarrollo”, ya
que es una palabra que tiene una carga politicay econémica muy fuerte, y que, por
lo tanto, acarrea consigo una forma de relacién sociedades-naturaleza. En este
sentido, el término de desarrollo o la propuesta de “desarrollo” para los paises
“subdesarrollado” o0 “no desarrollados” fue o es una propuesta para la imposicionde
la modernidady la colonialidad enlos paises del sur, en palabras de Walter Mignolo,
"(...) desarrollo fue otro término en la retérica de la modernidad para ocultar la
reorganizacion de la ldgica de la colonialidad: las nuevas formas de control y
explotacion del sector del mundo etiquetado como Tercer Mundo y paises
subdesarrollados” (Mignolo, 2008, p. 293).

Esto nos permite entender que el colonialismo y la colonialidad son
proyectos civilizatorios que abarcan también la explotacion de los bienes naturales
comunes,y que el racismoy el patriarcado al ser parte de ese proyecto civilizatorio
estanconfigurando lo ambientaly no solo el capitalismo, cuestién que poco se tienen
en cuenta en algunas educaciones ambientales. De acuerdo con lo anterior es
necesario repensar los modelos de desarrollo que se han dado a lo largo de la
historia y analizar si la propuesta del desarrollo sustentable realmente esta
proponiendo generar, construir colectiva y comunitariamente nuevos modos de
relaciéon sociedades - naturaleza, mas equitativos, mas justos y sustentables. O sien
ultimas, es una especie de caballo de Troya que intenta cumplir con dos intereses
diametralmente opuestos.

Otra de las reflexiones criticas que discute la EAC es la de comprender los
“problemas ambientales” como conflictos, pues estos evidenciantensiones de poder
y de intereses sobre un bien natural, territorio o fuerza de trabajo, y no simples
problemas que con acuerdos y voluntad se logran resolver. En los territorios de
conflictos socioambientales se vulneran los derechos de persona que han sido
racializadas y empobrecidas, posibilitando con esto todo tipo de violencias como
despojo, apropiacion, destitucion, desplazamiento, asesinatos, violaciones, entre
otras situaciones deviolenciasde clase, raza, etnia o género, por lo cual, son méas que
problemas.

Para Isabel Carvalho y Gabriela Scotto (1995) los conflictos socioambientales
son aquellos conflictos sociales que tienen elementos de la naturaleza como objeto
y que expresan las relaciones de tensién entre los intereses colectivos/espacios
publicos y los intereses privados/tentativa de apropiacion de los espacios publicos,
por lo cual un conflicto socioambiental es una lucha de intereses opuestos que
disputan el control de los bienes naturales comunes y el uso del medio ambiente
comun.
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Como se puede observar,la EAC apuestaa una formaciénpoliticay ambiental
de personas que sean capaces de leer, resistir y transformar sus contextos locales,
regionales, nacionales y globales cuestionando sus realidades y condiciones
histdricas, sociales, politicas y econdmicas, de tal manera que puedan transformar
las desigualdadesy resistira los conflictos socioambientales, producto de sistemas
de opresiéon y de dominacién como el capitalismo. El capitalismo como proyecto
politico y econdmico de la modernidad, junto con sus estrategias neoliberales y
extractivistas es uno de los principales sistema de opresion que ha producido
pobreza, desigualdades, degradacion cultural, social, ambiental y conflictos
socioambientales denunciar su opresiones debe ser obligacién de cualquier
educaciéon y educacion ambiental.

Sin embargo, esta corriente no aborda otros sistemas de opresiéon como el
colonialismo, el patriarcado y el racismo, por lo cual pareciera que solo el
capitalismo ha sido el Unico sistema que ha generado desigualdades y violencias
socioambientales, olvidando que estos otros sistemas de opresiéon has sido
fundamentales para la instauracién del capitalismo global. A mi manera de ver esta
es un vision ciclope. El concepto de ciclope lo retomo de dos tedricas feministas que
traen la analogia del ser mitoldgico para explicar el androcentrismo, en primera
medida Montserrat Moreno (1999) expone que la ciencia, como el ciclope
mitolégico, contempla la realidad con un solo ojo, y la visiéon que resulta de esta
contemplacién es parcial, simplista, sin relevancia. Carece del necesario contraste
de otra vision, de otro punto de vista, y para Raquel Gliereca Torres (2016)

Los ciclopes eran gigantes con un solo ojo en la frente que eran
sinénimo de fuerza y poder, al tiempo que temperamentales y
testarudos. Recupero de este ser mitolégico la descripcion fisica: un
solo ojo, para asociarla con el androcentrismo en la sociologia. Una
sociologia ciclope es una ciencia construida y fortalecida desde una
mirada: la masculina. Asi, no sélo la sociologia es ciclope, sino también
todas aquellas disciplinas cientificas que han sido construidas desde el
androcentrismo”. (p.4)

Estamirada “ciclope” no solo se aplica al privilegio androcéntrico, ya que podriamos
decir que solo las personas que creen que solo han sido afectadas por el clasismo
consideran que es el inico sistema de opresion que existe. Es decir, hombres que se
asumen blancos y cis-heterosexuales aunque estén en contextos latinoamericanos y
que enrealidad son mestizos podrian pensar que solo el capitalismo y el clasismo es
el sistema que mas genera pobreza y desigualdad, ya que por sus corporalidades no
son afectados por el género, la orientacién sexual, la etnia o la raza, desde sus
corporalidades podrian escapar de cierta manera a las violencias mas fuertes de
estas otras opresiones. Por lo cual, sus corporalidades y experiencias generan un
visién ciclope al sistema de opresiones que existe, una visién que se genera desde
estos privilegios.

En este sentido, Kimberle Crenshaw (1989) académica estadounidense
investigadora sobre tematicas de raza y género usa el concepto de
interseccionalidad para sefalar las diferentes formas en las que raza y género se
relacionan para configurar multiples dimensiones que conforman las experiencias
de las mujeres negras en el ambitolaboral. Unaidea que permitié comprender como
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dos categorias (sexo y raza) se relacionany terminan afectando y constituyéndose
en diversos sujetas y sujetos politicos. Concepto que, aunque nace del analisis de la
interseccion de estas dos categorias nos podria permitir incluir otro tipo de
opresiones como las de clase, orientacién sexual, etnia, etc., un analisis que no seria
ciclope. Por otro lado, Patricia Hill Collins (2002), feminista negra, ha desarrollado
lo que ella denomina Matriz de Dominacién la cual refiere a como se organizan y
entrecruzan las diferentes opresiones como las de raza, género, clase, sexualidad y
nacion, este concepto encapsula la universalidad de las opresiones que se
entrecruzan en diversas realidades locales. Para esta tedrica, la interseccionalidad
recuerda que no hay una opresion fundamental, sino que trabajan juntas para
producir injusticias, por otro lado, la Matriz de Dominacién se refiere a la
organizaciéon de estas opresiones independientemente de las intersecciones
particulares.

Las propuestatedricasde estasdos investigadores se vuelven fundamentales
para que la educaciéon ambiental critica transcienda su mirada ciclope de hacer una
critica unidireccional a un solo sistema de opresiéon a analizar lo ambiental y la
educacién desde la matriz de poder y la interseccionalidad, que nos permita hacer
una discusion no fragmentada de las violencias, mirando el conjunto de ellas. ;De
qué nos sirve hacer una educacién ambiental critica que solo critica al capitalismo,
s{ sistemas como patriarcado, el racismo y las colonialidades se siguen
reproduciendo y legitimando dentro de los conflictos y crisis socioambientales?,
(realmente estariamos apostando a una transformacion social o atacando solo un
lado de los conflictos?

Pensando una educacion ambiental decolonial

Para hablar de decolonialidad es preciso entender de manerabreve lo que es
la modernidad, la colonialidad y el colonialismo, respecto a este ultimo Anibal
Quijano (1992), expone que fue una relaciéon directay de dominacién politica, social
y cultural de los europeos sobre los conquistados de los demas continentes, si bien
la dominacién colonial ha sido derrotada en la mayoria de los casos, América,
nombre impuesto por los conquistadores, fue el primer caso de derrota. Para
Santiago Castro-Gémez y Ramon Grosfoguel (2007), el colonialismo es una
estructura de dominaciény explotacién, en donde se controlan varios aspectos de
una poblacion determinadapara el aprovechamiento de otra de diferente identidad,
los aspectos que se controlan son: la autoridad politica, los recursos de produccién
y el trabajo.

Si bien el colonialismo fue una propuesta politicay econémicamente salvaje
y genocida de dominacién de un pueblo sobre otros, de lo que hoy llamamos Europa
sobrelo que hoy llamamos América, este es un concepto diferente al de colonialidad,
Para Nelson Maldonado (2007)

La colonialidad se refiere a un patron de poder que emergié como
resultado del colonialismo moderno, pero que, en vez de estar limitado auna
relacion formal de poder entre dos pueblos o naciones, mas bien se refiere a
la forma como el trabajo, el conocimiento, la autoridad y las relaciones
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intersubjetivas se articulan entre si, a través del mercado capitalista mundial
y de la idea de raza. (p. 131)

Para este teorico la colonialidad articula sus formas de dominacién a través
del capitalismo mundial, este es su fin y su centro, la modernidad/colonialidad se
instauran en América para constituiren un inicio el capitalismo europeoy después
el capitalismo global. Para Anibal Quijano (1992) la colonialidad es el modo mas
general de dominacion mundial después de que el colonialismo fue destruido, esta
es parte de los elementos constitutivos del patrén mundial del capitalismo global, la
cual se funda en la clasificacion racial /étnica de la poblacién mundial y opera en
toda la existencia social cotidianay a escala societal. (Quijano, 2015), sin embargo,
el colonialismo es mas antiguo, en cambio, la colonialidad ha probado ser mas
profunda y duradera que esté en los ultimos 500 afos. (Castro-Gomez; Grosfoguel,
2007)

Esta colonialidad es la cara oculta y oscura de la modernidad, para Walter
Mignolo (2009) la modernidad es una narrativa europea la cual no existe sin la
colonialidad, por lo cual las modernidades globales, implican las colonialidades
globales, en este sentido la modernidad debe de analizarse en cuanto a sus logros
como en cuanto a sus crimenes. Por ejemplo,

El derecho internacional se fundé basandose en supuestos raciales:
los «indios> debian ser considerados, si humanos, no muy racionales;
aunque dispuestosa ser convertidos.La cara dela modernidad se dej6 ver en
los argumentos y supuestos epistémicosde la teologia juridica para decidir y
determinar quién era qué. Simultdneamente, la otra cara, la de la
colonialidad, se ocultaba bajo el estatus inferior del inferior inventado. Aqui
tenemos un caso claro de colonialidad como cara oculta necesaria y
constitutiva de la modernidad. La modernidad/colonialidad se articula aqui
basandose en diferencias ontolégicas y epistémicas: los indios son,
ontolégicamente, seres humanos inferiores y, en consecuencia, no son
plenamente racionales. (p. 46)

Por lo anterior, el emblema de la modernidad fue la racionalidad cientifica
europea, para Anibal Quijano (2015) el conocimiento eurocéntrico, denominado
racional fue impuesto en el mundo capitalista como la Uinica racionalidad valida, el
eurocentrismo epistémico se impuso enlo que los colonizadores llamaron América,
e impuso un juego de categoria como Oriente-Occidente, primitivo-civilizado,
magico/mitico-cientifico, irracional-racional, tradicional-moderno, es decir Europa
y no-Europa (Quijano, 2019).

La colonialidad tiene varias expresiones, entre esas esta la colonialidad de la
naturaleza, desde la colonizacién y colonialidad, Para Adolfo Alban y José Rosero
(2016)
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Lanaturaleza se convirti6 en una fuente inagotable de riqueza y en un
obstaculo para el progreso y la modernizacién, que debia ser explotada e
igualmente dominada por la racionalidad del hombre —ni siquiera se aludia
a la del ser humano en su acepcién abarcativa de la mujer— dispuesto a
colonizarla, domarla y transformarla de acuerdo con sus necesidades y
apetencias. (p. 28)

Lo anteriorlo podemos ver al estudiar un poco de historia de la colonizacion
de nuestros pueblos y al conocer todos los proyectos extractivistas que se instauran
de manera violenta en nuestros territorios. Para Adolfo Alban y José Rosero (2016)
la economia,la cienciay la tecnologia es una triada fundamental para la colonizacién
de la naturaleza, pues crean un espacio epistémico de tensiéon y de lucha con
respecto a las diversas manera de relacionarse con la naturaleza, la cual es cada vez
mas privatizada, mas explotada y manipulada bajo tratados de multinacionales que
hacen de esta el espacio perfecto para la incidencias de capitales y grandes
inversiones, por su parte Héctor Alimonda (2011) expone que esta colonialidad
persisteen Latinoaméricatanto en surealidad biofisicacomo en la configuraciéndel
territorio bajo una légica en la que la naturaleza puede ser un espacio subalterno
que puede ser explotado, arrasado, reconfigurado, segin los regimenes de
acumulacion actuales.

Se puede analizar que la concepcién de naturaleza que se instauré por los
colonizadores en Abya Yala responde a una concepcién europea de la misma, en
donde se ve a esta comorecurso, en este sentido se ve a estacomo inferioridad como
recurso a ser explota, en sus palabras Héctor Alimonda (2011) expone que

El descubrimiento imperial supone siempre la produccién de
dispositivos que interioricen y subordinen a lo descubierto, para asi
colonizarlo y explotarlo, ya se trate del Oriente, de los salvajes o de la
naturaleza tropical. En el caso de América, un “Nuevo Mundo”, estos
mecanismos se implantaron y actuaron con mucha mas eficiencia e
impunidad que en relacién a Asiay Africa, antiguosinterlocutores del mundo
europeo. (p. 47)

Las consecuencias de esa colonizacion de la naturaleza y de la colonialidad
de la naturaleza la podemos ver hoy en dia en los monocultivos extensivos que se
implantaron en todo Abya Yala, en los proyectos de mineria a cielo abierto, en el
fracking y en las diversas estrategias econdmicas y politicas para extraer los bienes
naturales comunes de nuestros territorios generando consigo todo tipo de
violencias como despojo, muerte, violaciones, empobrecimiento, etc. Los estudios
decoloniales nos dan otro panorama para entender los actuales conflictos
socioambientales, entender la instauracién de estos en Abya Yala desde la
colonizacionnos lleva a pensar en la manera de relacionarse con la naturaleza que
tuvieron los colonizadores, asi como contrarrestar estas comprensiones con otro
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tipo de cosmovisiones y de relaciones con la naturaleza que tenian los pueblos

originarios.

Comprendiendo este contexto de estudios decoloniales, para Luciana
Barrozo y Celso Sanchez, el didlogo entre educaciéon ambiental, interculturalidad
critica y el movimiento por la justicia ambiental, desde la perspectiva de la
descolonialidad, puede aportar elementos para la formacién de sujetas y sujetos
capaces de identificar la dimensidon conflictiva de las relaciones sociales y
ambientales que sustentan el racismo ambiental, lo cual puede permitir un
posicionamiento y actuar sobre ellas. (Barrozo y Sanchez, 2015). Estas otras
categorias como justicia ambiental y racismo ambiental deben de empezar a
introducirse en el momento de hace educacién ambiental.

Asi la EAC es una corriente que deberia de comprender que el desarrollo
econdémico de Occidente en el contexto de la colonialidad y del capitalismo, se
sustentd y se sustenta en la explotacion de la naturaleza y en la explotacion de la
fuerza de trabajo de pueblos enteros del sur usados por determinados segmentos
burgueses de la sociedad, trayendo consigo mayores desigualdades raciales y
socioambientales. (Barrozo y Sanchez, 2015). El capitalismo es un sistema que se
sustenta con la mano de obra de personas racializadas y empobrecidas, por lo cual
analizar esté enrelacion con el racismo es fundamental para su comprension. Segin
la Declaragcdo da Rede Brasileira de Justica Ambiental del afio 2007 de la Rede
Brasileira de Justica Ambiental (RBJA) la injusticia ambiental es la condicion de
existencia colectiva propia de sociedades desiguales donde operan mecanismos
sociopoliticos queasignanla mayor carga de dafio ambientaldel desarrollo a grupos
sociales de trabajadores, poblacidn de bajos ingresos, segmentos discriminados por
el racismo ambiental, poblaciones marginadas y mas vulnerables de los ciudadanos.
Para Selene Herculano y TaniaPacheco (2006), el racismo ambientales un tema que
surgio en el campo de debates de los estudios de justiciaambiental, un clamor que
inicio en el movimiento negro estadunidense que hace referencia a que las
injusticias sociales y ambientales recaen en forma desproporcional sobre etnias
vulneralizadas.

Es decir, la mayoria del impacto socioambiental que producen los grandes
proyectos extractivistas, transnacionales y empresas lo reciben poblaciones como
campesinos, grupos indigenas, personas empobrecidas y comunidades
afrodescendientes,osea, poblaciones racializadasy empobrecidas, mientras el lucro
de estos proyectos se va a acumular a un porcentaje pequefio de la poblacién del
planeta. Por lo cual, es importante en el momento de analizar los conflictos
socioambientales conocer quienes se benefician y quienes son afectados, para
igualmente analizarlas diferenciasenlas responsabilidadesy reparaciones de estos,
analizando y rebatiendo a profundidad la idea de que “lo ambiental es asunto de
todos”. Dentro de la educacion ambiental estos conflictos se vuelven herramientas
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pedagdgicas con las cuales analizar y comprender la multidimensionalidad de la
crisis socioambiental y cémo se vuelve un asunto politico y econdmico mas que
ecolégico y biologicista, herramientas pedagodgicas para construir posiciones
politicas frente a lo ambiental.

En otro sentido Cristian Abad Restrepo, haciendo una critica a la Educacion
Ambiental Moderna, es decir, aquella que se basa “en una forma de relacionamiento
conla Naturaleza donde ésta es vista como exterioridad a explotar” (Restrepo, 2020.
p. 64), plantea que las crisis ecologica y civilizatoria no empezé con la
industrializacion, sino que comenz6 con la conquista y la colonizacién, en sus
palabras:

Muchos pensadores y pensadoras latinoamericanas al parecer han
seguido los pasos de visibilizar el problema ambiental como resultado de la
divisién sujeto/objeto, quienes repiten y respaldan la tesis de que la crisis
civilizatoria comienza en el siglo XVII y XVIII, como si el ego cogito fuese
solamente una creaciéon que nace sin contexto politico global de aquel
tiempo. Se olvida que la estructura colonial, basada en el ego conquiro
(Dussel, 1992), es la condicion de posibilidad para las “teorias provinciales”
europeas como los de Bacon, Descartes, Kanty todoslos contractualistasque
se impusieron a la fuerza en los virreinatos catélicos, a la vez negando,
silenciando, humillando y destruyendo el saber de los pueblos originariosy
ancestrales a la vez que era enviado los minerales, alimentos y animales al
norte global. (Restrepo, 2020, p. 66)

Asipues, una educacién ambiental que reproduzca la comprensién que en la
revolucion industrial comenzé la crisis socioambiental esti siendo eurocéntrica,
pues en Abya Yala los conflictos por el territorio y los bienes de la Naturaleza
empezaron con la colonizacion, de aqui la importancia de evidenciar el origen
colonialista y moderno de la destruccién de la naturaleza. Para este autor “la
modernidad ha creado y producido significados dela naturaleza-recurso que vienen
desde arriba y son asumidos por el dispositivo colonial educativo-ambiental para
profundizar la reproduccion del capitalismo, del extractivismo y también del
patriarcado” (Restrepo, 2020, p. 75)

Las anteriores ideas han venido emergiendo como parte de una nueva
perspectiva que, considero, profundiza o lleva a un nivel mas complejo, histéricoy
politico la educacién ambiental critica, al trascender sus andlisis y comprensiones a
los estudios de la colonialidad-decolonialidad.

Pensando una educacion ambiental feminista

Otra de las denuncias que consideronecesarias hacerala EACes el hecho que
en su discurso no aparezca fuertemente una critica al patriarcado como sistema
articulado y fundamental para el capitalismo, mantienen sus mirada ciclope al

37



De la mirada ciclope de la Educacion Ambiental critica a la decolonial y feminista: conversando con estudios
decoloniales y feministas

denunciar solo este. Silvia Federici (2016), denuncia esta relacién y entre el trabajo

de produccién y el trabajo de reproducciéon de la fuerza de trabajo, esta tedrica
menciona que

La devaluacién y feminizacién del trabajo reproductivo fue un
desastre también para los hombres trabajadores, pues la devaluacion del
trabajo reproductivo inevitablemente devalu6 su producto, la fuerza de
trabajo. No hay duda, sin embargo, de que en la «transicion del feudalismo al
capitalismo» las mujeres sufrieron un proceso excepcional de degradacion
social que fue fundamental para la acumulacién de capital y que ésta ha
permanecido asi desde entonces. (p. 113)

Es decir, para que se diera la fuerza de trabajo publica que inicialmente
estaba puesta sobre los varones, las mujeres realizaban y realizan un trabajo de
reproduccion en el ambito privado que fue y es invisibilizado yno asalariado.La vida
de las mujeres se confind al ambito privado al servicio de los cuidados y de
reproducir la mano de obra que necesité y necesita el capitalismo para instaurarse,
por lo cual ya varias teoricas feministas y ecofeministas vienen denunciado que el
capitalismo no hubiera podido constituirse sin el patriarcado.

En este sentido, en el campo de la educacién ambiental, es comuin reconocer
que Lucie Sauvé (2004) identifica una corriente que se vincula con los
ecofeminismos, esta corriente feminista de la EA que caracteriza esta investigadora
denuncia las relaciones de poder en términos politico y econémicos enfatizando las
relaciones de poder que los hombres ejercen sobre las mujeres en ciertos contextos,
de aqui que esta corriente menciona la necesidad de integrar las perspectivas
feministas a los modos de gobernanza, produccion, consumo y organizacion social.
En sus palabras:

En materia de medio ambiente, un lazo estrecho qued6 establecido
entre la dominacién de las mujeres y las de la naturaleza: trabajar para
restablecer relaciones armoénicas con la naturaleza es indisociable de un
proyecto social que apunta a la armonizacion de las relaciones entre los
humanos, mas especificamente entre los hombres y las mujeres. (p. 15)

Como se puede observar, esta corriente analiza la violencia que se ejerce
contra la naturaleza y las mujeres, podria decir que cuestiona el patriarcado y el
capitalismo como sistemas de opresion. Expone, por lo tanto, que si se quiere
nuevos tipos de sociedades, sociedades sustentables, es preciso nuevas relaciones
entre seres humanos que logren trascender el machismo, la homofobia y la
transfobia2 Ademads, puede combinar una posicion critica con enfoques afectivos
espirituales que vienen desde los diferentes ecofeminismos, generando asi un

2'Y otras fobias que se den por género y sexualidades diferentes a la heterosexualidad
y al cis-sexismo.
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didlogo entre lo racional y lo afectivo, rompiendo asi con la dualidad
emocionalidad/racionalidady conla racionalidad eurocéntrica, dialogando con otro
tipo de cosmovisiones.

Sin embargo, estas denuncias poco o no se encuentran en los fundamentos de
la EAC, de aqui la importancia de empezar a vincular a los estudios de las
educaciones ambientales los estudios feministas, desde los feminismos marxistas
y/o anticapitalistas, otra corriente de los feminismos, la tedricas e investigadoras
plantean criticas alrededor del trabajo doméstico y de reproduccién, son bastante
denunciante en cuanto a las teorias marxistas. Para Silvia Federici (2018) Carlos
Marx “continda pensando, como Engels, que el desarrollo capitalista, y sobre todo la
gran industria, es un factor de progreso y de igualdad” (p. 16), sin embargo, el
capitalismo que supuestamente promoveria una relacion mas igualitaria entre
hombres y mujeres qued6 reducido a beneficiar a algunos hombres, pues este
desarrollo econémico no alcanzo a las mujeres (Federici, 2018). Aqui podemos ver
un claro ejemplo de produccién de conocimientoandrocéntricapues, aunque Carlos
Marx hace todo un desarrollo tedrico del capital, lo hace desde su lugar de
enunciaciony de privilegios (como hombre, heterosexual e intelectual) por lo cual
estudiolo que lo afectayle interesa.Claramente, la vida y los asuntos de las mujeres
poco eran de su percepcién, no porque no intentaraposicionarse respecto al trabajo
doméstico de las mujeres sino porque lo hace desde una visién limitada,
reduccionista y androcéntrica de las mismas.

Las feministas marxistas, entre ellas Silvia Federici (2018), pensaban que el
trabajo que produce la fuerza de trabajo es el doméstico,lo cual las llevo areelaborar
las categorias pensadas por Carlos Marx y a decir que el trabajo de reproduccion es
el pilar de la organizacién del trabajo en las sociedades capitalistas. En sus palabras

No es un trabajo precapitalista, un trabajo atrasado, un trabajo
natural, sino que es un trabajo que ha sido conformado para el capital por el
capital, absolutamente funcional a la organizacidndel trabajo capitalista.Nos
llevé a pensarla sociedadyla organizaciéndel trabajo como formado por dos
cadenas de montaje: una cadena de montaje que produce las mercancias y
otra cadena de montaje que produce a los trabajadores y cuyo centro es la
casa. Por eso deciamos que la casa y la familia son también un centro de
produccion, de produccion de fuerza de trabajo. (Federici, 2018, p. 18)

Eneste sentido,la organizaciénde la familia proletaria que empiezaa crearse
a partir de 1870 permiti6 un desarrollo capitalista, en donde el obrero genera la
produccidn del capitalismo y la sirvienta “ama de casa” se encarga del trabajo de
reproduccion y el trabajo doméstico, con esto se consiguen, “por un lado, un
trabajador pacificado, explotado, pero que tiene una sirvienta, y con ello se
conquistala paz social; por otro, un trabajador mas productivo” (Federici, 2018, p.
17). Como se puede analizar, este modelo de familia genera que las mujeres sean
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dependientes econdmicamente de sus parejas varones, generando asi una nueva
forma de jerarquia patriarcal (Federici, 2018), una dependencia que claramente
puso y pone en peligro a muchas mujeres de vivir violencia doméstica.

Asipues, un tipo de trabajo asociado a lo masculino y por ende a los varones
recibe un salario y el otro trabajo asociado a lo femenino y, por tanto, a las mujeres
no recibe un salario, una organizacién social que deja ver la légica sexista, binariay
cisheterosexual de las sociedades capitalistas. Analizar estos hechos de manera
histérica permitieron “comprender los mecanismos y los procesos histéricos que
llevaron a la desvalorizacién y la invisibilizacién del trabajo doméstico y a su
naturalizacién como el trabajo de las mujeres” (Federici, 2018, p. 19). Este es un
gran andlisis de este feminismo, pues coloca en una dimensién histérica la
construccionde la familiay la creacion de la division sexual de trabajo, sin asumirlo
de manera ahistoérica y natural.

Haciendo una relacion entre el feminismo marxistay el decolonial podemos
citara Yuderkys Espinosa Minoso (2016), feminista decolonial, quien analiza que el
feminismo marxista trajo grandes aportes, ya que fue el primero en analizar la
opresidn de clase y de género, y la funcién que juega las mujeres en proceso de
reproduccion del sistema capitalista, el segundo la interpretacion que explicaria la
divisiébn sexual del trabajo dentro de dos esferas sociales aparentemente
independiente, la publica que esta asociada a la produccién, al salario y a los
varones; y la privada asociada a la reproduccion, a lo asalariado y en manos de las
mujeres. La tercera, “al pensar la diferencia sexual como hecho ideoldgico que surge
de una relaciéon de poder (hecho material), este feminismo pudo evadiry cuestionar
la naturalizacion del género y del sexo mismo” (Espinosa-Mifiosa, 2016, p. 55).

Sin embargo, este feminismo, aunque hace una critica a la clase y al género,
no incluye en sus andlisisuna comprensidondel colonialismoy el racismo enrelacién
con la vida de las mujeres, para Yuderkys Espinosa (2016) acepta la categoria de
género como sistema universal, independiente y paralela al de la clase, y no ha
superado la visién compartimentada de la opresion, pues “para este feminismo el
sistema capitalistay el sistemapatriarcal de género operan autbnomamente uno del
otro y con una coherencia interna particular” (Espinosa, 2016, p. 57)

A pesar de lo anterior, el feminismo marxista ha aportado grandes
reflexiones en torno a la relacion clase-género, la cual deberia de ser discutida y
analizada en una educacién ambiental que se denomine critica al denunciar el
sistema econdmico capitalista, pues este se sostiene gracias al trabajo de
reproduccion de mano de obra que realizan las mujeres. Comprender lo anterior,
ayudaria a superar la mirada ciclope dela EAC, uno de sus desafios mas imperantes,
despatriarcalizando y descolonizando sus comprensiones y practicas, evaluando y
revisando sus fundamentos y practicas centrales cuestiones importantes para no
reproducir ni el androcentrismo ni el eurocentrismo que atraviesa la educaciéon en
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general y en especifico la educaciéon ambiental, un desafio que consideramos
inaplazable.

Hacia Una Educacion Decolonial y Feminista: ideas para tener en cuenta la
Educaciéon Ambiental.

La educaciéon como instituciéon de la modernidad se vuelve una herramienta
para reproducir un proyecto de mundo a favor de esta, de aqui la importancia de
pensadores como Paulo Freire que logran traer como propuesta una educacion para
la libertad que sea capaz de cuestionartodoy develar las opresionesy los opresores,
pero no solo las basadas en la clase sino también en las de género y raza con el fin
de generar cambios de libertad, paz e igualdad en las formas de ser y estar en el
mundo, para ello la pedagogia debe pensarse en pro de todas las personas y
comunidades, posibilitar el ambiente de desaprendizaje y reaprendizaje de aquello
que consciente o inconscientemente nos oprime y nos libera. “Mas bien, y como dijo
una vez Paulo Freire, la pedagogia se entiende como metodologia imprescindible
dentro de y para las luchas sociales, politicas, ontoldgicas y epistémicas de
liberacion.” (Walsh, 2013, p. 29)

En este sentido,la pedagogia no es neutra tiene una intensién politica,la de
la libertad, la de desenmascararlas condiciones de opresiéony dominaciénen la que
la sociedad moderna nos condena, por ello es una pedagogia que perturba, que
mueve, que problematiza, que cuestiona, que logra desaprender y reaprender a
otras formas de estar y ser en el mundo, mas humanas, de afirmacién ala existencia
de todas las personas sin importar raza, sexo-género, sexualidad o clase. Para
Catherine Walsh (2013), “las pedagogias, en este sentido, son las practicas,
estrategias y metodologias que se entretejen con y se construyen tanto en la
resistenciay la oposicion,como en la insurgencia, el cimarronaje, la afirmacion, la
re-existencia y la re-humanizaciéon.” (p. 29)

Si bien la educacién popular propuesta por Paula Freire nace de la teoria
criticay de la critica a la opresion de clase, este no aborda de manera profunda ni
los estudios decoloniales ni los estudios feministas, de aqui que Catherine Walsh
(2013) exponga la necesidad de:

Pedagogias que trazan caminos para criticamente leer el mundo e intervenir
en la reinvencidn de la sociedad, como apunté Freire, pero pedagogias que a la vez
avivan el desorden absoluto de la descolonizaciénaportando una nueva humanidad,
como sefald Frantz Fanon. Las pedagogias pensadas asi no son externas a las
realidades, subjetividades e historias vividas de los pueblos y de la gente, sino parte
integral de sus combates y perseverancias o persistencias, de sus luchas de
concientizacion, afirmacion y desalienacion, y de sus bregas —ante la negacion de
su humanidad— de ser y hacerse humano. Es en este sentido y frente a estas
condiciones y posibilidades vividas que propongo el enlace de lo pedagégicoy lo
decolonial. (p. 31)

Y que Yuderkys Espinosa, Diana GOmez, Maria Lugones y Karina Ochoa
(2013), expongan que una pedagogia feminista decolonial, no solo tendra en cuenta
el colonialismo yla colonialidad, sino que comprendera también el sistema colonial
de género. Para estas tedricas:
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En términos generales una pedagogia feminista descolonial es un proceso
que es coalicional, intercultural y transformador. Implica un proceso que comienza
por cuestionar la dominacién racista, colonial, capitalista y del sistema moderno
colonial de género con el fin de producir procesos que coadyuven a un horizonte de
buena vida en comun. (p. 406)

Estas autoras llevan el analisis mas alla de la colonialidad y del racismo,y a
partir de lo que plantea Maria Lugones sobre el sistema colonial de género,
proponen una pedagogia que no solo tenga en cuentalas denunciasy analisis sobre
la clase y la raza como construcciones coloniales de opresién y de poder, sino
también el género, el sexo y la orientacion sexual. Es decir, tienen una visién mas
compleja y amplia de las sociedades modernas que aquellas comprensiones
androcéntricas que solo se basan de manera fragmentada en la clase o en la raza o
en el género. Y esto es basico para el quehacer pedagogico, pues dependiendo de
como se lea, se analice y se interprete las sociedades en su conjunto, asi mismo sera
este. Si se cree que en la actualidad no existe el racismo, el machismo y el clasismo
como estructuras discriminatorias y por lo tanto violentas, el que hacer pedagoégico
no desarrollara estrategias que denuncien esto y propongan otras formas de estary
ser en el mundo, sino que adoptara una posicion neutra frente a practicas sociales
que son urgente cambiar.

Para Catherine Walsh (2013), en este tipo de pedagogias

Las luchas sociales también son escenarios pedagogicos donde
los participantes ejercen sus pedagogias de aprendizaje,
desaprendizaje, reaprendizaje, reflexiéon y accion. Es sélo reconocer
que las acciones dirigidas a cambiar el orden del poder colonial parten
con frecuencia de la identificaciény reconocimiento de un problema,
anuncian la disconformidad con y la oposicion a la condicion de
dominaciény opresion, organizandose para intervenir; el propdsito:
derrumbar la situacién actual y hacer posible otra cosa. (p. 29)

Es decir, que las luchas sociales pueden ser excusas, herramientas y
situaciones pedagogicas para las discusiones dentro y fuera del aula, dentro y fuera
de la escuela. No ha bastado nunca la educacién bancaria de la que nos habla Freire,
debe ser una educacién que, a partir del propdsito de desvelar los mecanismos de
poder y opresion, no solo de clase, sino también de raza y género, se pueda educar
para liberarse, para el desaprendizaje y del desvelamiento de los prejuicios, las
discriminaciones y violencias que consciente o inconscientemente reproducimos.
Es decir, “desaprender para liberar, en el sentido en que al tiempo que se fomentala
capacidad critica, se construyen condiciones para pensar y crear alternativas y
estrategias, para consolidary construiren el andar esos otros mundos no opresivos”
(Espinosa, Y., Gémez, D., Lugones, M., & Ochoa, K. 2013, p. 414)

Por otro lado, este tipo de pedagogias comprende que el cambio debe ser en
dos esferas que tienen una continuidad, lo personal y lo colectivo. “Nada
transformamos si la capacidad critica s6lo la empleamos para las y los otros y no
para nuestros propios discursos y accionar individual y colectivo, pues una
pedagogiacomo esta parte de entender que la transformacién personal/colectivaes
central.” (Espinosa, Gdmez, Lugones, Ochoa, 2013, p. 413). No pueden ser discursos
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que solo aplicamos en la academia y en el discurso pedagdgico si esto no esta
transformando nuestra esfera personal de la cotidianidad, sino esta desaprendiendo
la colonialidad del ser. Lo personal y lo colectivo van de la mano.

Para Yuderkys Espinosa, Diana Goémez, Maria Lugones y Karina Ochoa
(2013), una pedagogia feminista decolonial debe ser coalicional, intercultural y
transformadora,implicaun aprender juntas, juntos y juntes en condiciones de lucha
y resistencia, yafirmala accién articulada con otros movimientos que luchen contra
la colonialidad, la colonialidad del género y el capitalismo globalizado, una
pedagogia que deshabilite la competenciay reconozca las diferencias y que pueda
generar “la construcciéon de multiplicidad de formas de sery estaren el mundo que
no pretenden imponer su ser a otras y otros.” (p. 419)

Comprendiendo a estasautoras, estetipo de pedagogiadebe comprender que
la educaciény la pedagogia no solo deber ser criticas respecto a la dominacién y
opresidn de la clase, sino también articular a esta visidon la dominacidony opresién
de la raza, el género, el sexoy la orientacion sexual, abordando pedagdégicamente lo
que Patricia Hills Collins denomina la Matriz de Opresiéon. Ademas, comprender que
las luchas sociales son escenarios y excusas pedagdégicas, que el desaprendizaje y
transformacién opera tanto en lo individual como en lo colectivo, y que lo
coalicional, es decir la articulacién de los movimientos que tengan la intencion de
resistira las colonialidades en todas sus formas es una metodologia de construccién
colectiva (Espinosa, Y., Gbmez, D., Lugones, M., & Ochoa, K., 2013).

Educacion ambiental critica: evaluando sus desafios

Como podemos observar una educacién ambiental que solo se centre en una
comprension desde el capitalismo es una educacion eurocéntricay androcéntrica
que podria estar reproduciendo discursos y violencias colonialistas, tanto
epistémicas, como ontolédgicas, tedricas y metodologicas. Por ejemplo,

No se hace extrafio que la Politica Nacional de Educacion Ambiental de
Colombia o de cualquier pafs, regida por los disefios educativos de las convenciones
y del discurso ambientalista moderno, hable de “la necesidad de producir energias
mas limpias y sostenibles, de reutilizar los subproductos de los procesos
industriales, de mejorar la disposicién de los residuos, prevenir y controlar la
contaminacion de la cadena productiva”, en un contexto de plena destruccion de las
fuentes de vida. Y no es porque en el actual contexto de crisis ecolégica se tenga que
hablar de “ser mas amigables con el medio ambiente” y de la necesidad de politicas
de cuidado, sino que dicha destruccion es constitutiva de la
modernidad/colonialidad-capitalista, por eso necesitaencubrir bajo estosdiscursos
ecoeficientistas sus verdaderas intenciones. (Restrepo, 2020, p. 73)

Lo anterior nos invita a pensar y evaluar una educacién ambiental que haga
sus lecturas, analisis y propuestas en dialogo con los estudios decoloniales y
feministas,que permitacomprender cémo el racismoy el colonialismo fueron claves
es la instauracion del capitalismo como modelo econémico hegemdnico de la
modernidad. Si el diagnostico, el analisis y las propuestas que realice la educacién
ambiental, se hace desde la modernidad, la crisis ecolégica, por ejemplo, es
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responsabilidad y culpabilidad de los individuos, por lo cual con un cambio de
conducta individual podria ser suficientes, ya que se instaura la idea de que con
pequefios cambios se solucionan grandes problemas, sin cuestionar en ningin
momento las estructuras de poder y universalizando la concepcién de individuo,
como si todo ser humano fuese igualmente responsable de los problemas
ambientales (Restrepo, 2020, p. 17)

Otra perspectiva inaplazable para tener en cuenta en el momento de hablar
de educaciéon ambiental son los estudios y teorias feministas, pues para varias de
estasel patriarcado tiene su gran soporte enla divisionsexual del trabajo y el trabajo
doméstico, por ejemplo, para Silvia Federici

El trabajo doméstico es mucho mas que la limpieza de la casa. Es servir a los
que ganan el salario, fisica,emocional y sexualmente, tenerlos listos para el trabajo
dia tras dia. Es la crianza y cuidado de nuestros hijos —los futuros trabajadores—
cuidandoles desde el dia de su nacimiento y durante sus afios escolares,
asegurandonos de que ellos también actien de la manera que se espera bajo el
capitalismo. Esto significa que, tras cada fabrica, tras cada escuela, oficina o mina se
encuentra oculto el trabajo de millones de mujeres que han consumido su vida, su
trabajo, produciendo la fuerza de trabajo que se emplea en esas fabricas, escuelas,
oficinas o minas. Esta es la razén por la que, tanto en los paises «desarrollado s»
como en los «subdesarrollados», el trabajo doméstico y la familia son los pilares de
la produccion capitalista. La disponibilidad de una fuerza de trabajo estable, bien
disciplinada, es una condicién esencial para la produccién en cualquiera de los
estadios del desarrollo capitalista. (2013, p. 56)

Para ir cerrando, es preciso evaluar los fundamentosy practicas de todas las
educaciones ambientales y en este caso de la EAC, ya que esta no puede pretender
ser critica denunciando solo al capitalismo, invisibilizando o negando que hay otros
sistemas como el racismo, el colonialismo y el patriarcado, que se articulan y
sustentan entre si, pues se queda en una vision critica sesgada y podria estar
reproduciendo ideas eurocéntricas y androcéntricas.
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