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INTRODUCCION

El movimiento indigena abre un nuevo ciclo de movilizacion social Latinoamericano en un
contexto en que se pregonaba “el fin de la historia” y la derrota de la izquierda en el
continente. Dese la Patagonia hasta el corazén de la Selva Lacandona, una voz que viene
de lejos, la voz ancestral de la resistencia a mas de 500 afios de explotacion se hizo
escuchar. El indigena se constituye asi, como sujeto politico que cuestiona no sélo al
proyecto hegemoénico neoliberal sino también al sistema capitalista y a la nocidn misma

de modernidad en que se sustenta.

Cuando hablamos de movimiento indigena en singular, no nos referimos a un conjunto
homogéneo, pues en su seno se expresan diversos mecanismos de resistencia, una gran
variedad de propuestas politicas, distintas capacidades de movilizacién, de construccién
de alternativas y de incidir en los procesos politicos nacionales que varian dependiendo las
condiciones estructurales e histdricas de cada pais o regién. Esta multiplicidad de culturas,
rostros y colores estd representada en la wipala, el estandarte de siete colores que

simboliza la unidad en la diversidad: un arcoiris de resistencias".

La importancia de la irrupcién indigena en el escenario politico radica en que su accionar
no es meramente coyuntural, pues va mas alld de una légica contestataria ante el
proyecto de refundacidn social neoliberal, al plantear la posibilidad de entablar relaciones
humanas comunitarias, basadas en la complementariedad, reciprocidad, redistribucién y
toma de decisiones colectivas, es decir, en la busqueda de la armonia entre la comunidad,

la sociedad y la naturaleza.

' En América Latina se hablan alrededor de 860 idiomas y variaciones dialectales, en mas de 650 pueblos
indigenas reconocidos por los estados, conformados por entre 30 y 50 millones de indigenas. Esto implica
una gran diversidad no sélo en términos culturales, sino también en estrategias y formas de lucha, en el

abanico de aportes a la construccion de una nueva sociedad.



En tal sentido identificamos tres procesos que por su capacidad de acompafar la
estrategia del levantamiento masivo con la construccién de proyectos autondmicos,
ademas de posibilitar la articulacion de los distintos sectores en resistencia, marcaran al
movimiento indigena latinoamericano en su conjunto. En la década del 90, con el jnunca
mds sin nosotros! la Confederacién de Nacionalidades Indigenas de Ecuador (CONAIE)
encabeza un impresionante levantamiento indigena que sacudira al Estado y su
estructura, convirtiéndose en el primer pais plurinacional. Este grito serd secundado por
iYa basta! del levantamiento armado zapatista que desde el rincén mas olvidado de
México dara una leccidn de dignidad a la humanidad, materializando en las Juntas de Buen
Gobierno ese otro mundo en donde caben todos los mundos posibles; y afios después, el
nuevo milenio sera recibido con un estruendo en los andes con el ciclo de movilizaciones
en Bolivia, guerra de un pueblo por sus recursos, territorio e identidad que desemboca en
la derrota del gobierno neoliberal de Sanchez de Lozada y en el ascenso posterior del

primer presidente indigena de la historia boliviana.

En esta investigacidon profundizamos en el caso ecuatoriano, donde la CONAIE, a partir de
una organizacion de caracter nacional, protagonizé toda una década de rebeldia en contra
de la implantacién de un capitalismo cada vez mas salvaje. La movilizacién fue tal, que de
1996 a 2009 ningun presidente terminé el periodo de gobierno de 4 afios, ademas,
durante este proceso, Ecuador llevd a cabo dos Asambleas Constituyentes que implicaron
el reconocimiento de Ecuador como pais Pluricultural, y una serie de derechos politicos y

colectivos.

Analizamos los antecedentes de esta organizacion, asi como la trayectoria politica que
concreta un proyecto politico que contempla la necesidad de crear un Estado
Plurinacional, en el marco de una sociedad intercultural que permita la realizacién del
Sumak Kawsay (Buen Vivir), en contraposiciéon al Estado uninacional burgués que

garantiza el desarrollo capitalista cuyo Unico fin es el lucro y la ganancia.



En esta disputa con el Estado, la CONAIE crea diversos espacios de resistencia, pero sobre
todo, de impulso a la profundizacién de la lucha por la transformacién de raiz de las
relaciones sociales que fueron impuestas a fuerza de sangre y fuego en nuestro

continente.

Uno de esos espacios es la Universidad Intercultural de las Nacionalidades y Pueblos
Indigenas Amawtay Wasi (casa de la sabiduria)®, que rescata la cosmovisién ancestral del
pueblo Kichwa para hacer un proyecto educativo original y contrapuesto a los valores
neoliberales que se difunden en la mayoria de las universidades y que sirven al sistema

productivo y a los que lo dirigen.

La importancia de analizar y estudiar el proceso que vive la UINPI y su relacién con el
movimiento indigena en su propia gestacion y desarrollo, radica en la posibilidad de
entender un proceso educativo de cardcter alternativo, surgido desde la movilizacién
social y orientado hacia la transformacién. Un proceso que tiene detras mas de 500 afios
de lucha vy resistencia, asi como todo un bagaje de conocimientos y saberes que son de
suma importancia para los pueblos indigenas y para la humanidad, sobre todo en el
contexto de la crisis actual que se manifiesta en todos los dmbitos de la vida social y

planetaria.

La propuesta educativa de la UINPI, plantea la necesidad de descolonizar el conocimiento
como elemento fundamental que permita acabar con la visidon naturalizada de las
relaciones de explotaciéon que se impuso mediante una racionalidad eurocéntrica y un

sistema educativo que reproduce las relaciones jerarquicas y desiguales del sistema social.

Esta construccion occidental del conocimiento hizo de los pueblos indigenas, su cultura, su

organizacidén social, sélo un objeto de estudio, un dato curioso del folklor de cada pais. De

A lo largo de este trabajo nos referiremos indistintamente a la Universidad Intercultural de las
Nacionalidades y Pueblos Indigenas de Ecuador como: UINPI, UIAW, Universidad Amawtay Wasi o

simplemente Amawtay Wasi.
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modo que la intencion de construir de manera diferente el conocimiento, de
descolonizarlo, va mas alld del reconocimiento de la existencia de otros saberes, al
devolver a los pueblos indigenas la condicidn de sujetos con la capacidad de crear su
propia construccion y visién del mundo, como una tarea politica que recupere los saberes

ancestrales y los confronte con el conocimiento occidental hegemanico.

De ahi que la Universidad que funda la CONAIE plantea la interculturalidad como
elemento politico que permite establecer relaciones dialdgicas entre las culturas en
términos de la interaccion de diferentes saberes, de otras formas de organizacidn social,
de distintos mecanismos para la toma de decisiones, que requieren una dindmica social en
la que no existan condiciones de desigualdad estructural, de lo contrario seguiria una

relacion de dominacion.

La practica de la descolonizacién del conocimiento y de las relaciones interculturales va
mas alld del reconocimiento y rescate de los saberes ancestrales en un nuevo espacio
institucional, pues ademas de develar una estrategia de sometimiento que histéricamente
se ha impulsado desde la universidad y el sistema educativo, permite reforzar las bases de
la propuesta de un Estado Plurinacional y de la posibilidad de crear un nuevo tipo de

relaciones comunitarias.

Como vemos, hay un estrecho vinculo entre la disputa de las condiciones de saber y la
lucha por cambiar las condiciones de poder en la sociedad, esto es, que la descolonizacién

del conocimiento esta estrechamente ligada con la descolonizacidn del poder.

En este sentido, nos parecid fundamental estudiar y comprender la relacién entre el
movimiento indigena y la Amawtay Wasi, como dos espacios complementarios en la lucha
por una sociedad distinta. Por ello nos dimos a la tarea de investigar éien qué consiste la
relacion entre estas dos instancias?, équé implica un proyecto de educacién alternativa en
su estructura, objetivos, métodos y funcionamiento, en el contexto del movimiento

indigena?

10



Es evidente que existe un vinculo importante; sin embargo, vimos la necesidad de analizar
los elementos que intervienen en esta relacién y como se entretejen, para poder entender
con mayor profundidad la trascendencia que puede tener un proyecto educativo
impulsado desde la praxis politica. En este sentido, partimos de la hipdtesis de que la
Universidad Amawtay Wasi tiene una relacién complementaria con la CONAIE en tanto es
un espacio esencial en la construccion de la sociedad intercultural y el Estado Plurinacional
que la Confederacidn propone, al plantear la recuperacién del conocimiento ancestral y
una forma distinta de construccién del conocimiento; ademas de constituirse como un
espacio de suma importancia para el fortalecimiento de la organizacién indigena, ya que la
formacién de sujetos criticos y la recuperacién de la memoria histdrica generan sujetos

concientes de su historicidad y de su capacidad de transformacién.

Partiendo de ello, nos propusimos diferentes objetivos, por un lado, caracterizar al
movimiento indigena del Ecuador considerando sus origenes y trayectoria, logrando tener
una vision histérica de su desarrollo como antecedente del proceso de lucha actual,
poniendo especial atencion en el proyecto politico, las formas de organizacion y

participacién actuales.

Por otro lado, consideramos necesario analizar a fondo el ejercicio de la dominacién de la
subjetividad a través de la educacidon impuesta desde el Estado, entendiendo sus bases
coloniales y su forma de implementacién en el actual modelo neoliberal. Para, a partir de
ello, identificar la importancia de construir una educacién comprometida con los procesos

de lucha y resistencia de los pueblos originarios.

Finalmente, articulando todos los elementos anteriores con la propuesta y experiencia de
la Amawtay Wasi, pudimos esbozar la relacion entre el movimiento indigena y la
universidad en su prdctica concreta y en sus potencialidades. Identificamos asi que la
UINPI incide de manera trascendental en dos dimensiones de la lucha de la CONAIE: en la
transformacion del Estado y en el fortalecimiento de la comunalidad como base del

proyecto de una sociedad contrapuesta al capitalismo.
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En la primera dimensién analizamos algunos ejes a partir de los cuales el movimiento ha
disputado el Estado, y en los que la Universidad tiene un papel importante: la critica a la
civilizacién actual, mostrando otras formas de convivencia que son elemento
indispensable para la desnaturalizaciéon de la dominacion capitalista; la resistencia al
avance de las politicas neoliberales; el reconocimiento de los derechos indigenas,
colectivos y politicos; ademds de la batalla en el sistema politico a través del Movimiento

de Unidad Pluricultural Pachakutik.

En la segunda dimensidn encontramos diferentes ambitos en los que la Universidad incide
fortaleciendo el proyecto politico de la CONAIE: en la construccién del sujeto colectivo y la
descosificaciéon de las relaciones humanas; en la recuperacién y sistematizacién de los

saberes ancestrales, y en el fortalecimiento de la autonomia.

Ademas de estas dimensiones, pudimos ver que la recuperacién de la cosmovision, la
construccion colectiva del conocimiento y una dindmica pedagdgica critica, donde se
articula el Yachay (saber), Munay (amar), Ruray (hacer), Ushay (poder) y Kawsay
(armonia) dan cuenta de un proceso de fortalecimiento de la identidad, memoria histérica
y compromiso politico de los estudiantes. Esto fortalece bastante a la CONAIE y nutre de

manera muy especial procesos de transformaciéon que ya estan en marcha.

Para este trabajo, ademas de la consulta documental, realizamos una investigaciéon de
campo en la Universidad Amawtay Wasi en el ano de 2009, donde participamos en
algunas clases y comunidades de aprendizaje, conociendo tres de los cuatro Centros
Interculturales o chakras. Se organizaron pldticas grupales con los estudiantes, entrevistas
a facilitadores, autoridades y fundadores de la Universidad. Esta experiencia fue
fundamental para observar y entender el proceso de la Amawtay Wasi mas alla del

proyecto.

Por otro lado, a pesar de encontrar abundante material bibliografico, sobre todo de
antecedentes historicos de la CONAIE, nos dimos a la tarea de entrevistar a diversas
autoridades de la CONAIE y ECUARUNARI, y a varios miembros de Pachakutik, ademas de

12



estudiar por medio de una visita, la experiencia de una organizacion local en la provincia

de Zamora.

La exposicion de los resultados de la investigacion consta de cuatro capitulos. En el
primero, analizamos las caracteristicas del movimiento indigena en América Latina y el
contexto neoliberal en el que surge. Nos parecié importante estudiar las particularidades
del movimiento indigena, asi como algunas diferencias y similitudes, demandas y
articulacion, para ubicar, en el panorama latinoamericano, al movimiento indigena en

Ecuador.

Una vez ubicado el contexto general, abordamos en el capitulo 2, los antecedentes y la
trayectoria politica de la CONAIE, asi como su estructura. Hacemos un andlisis general del
proyecto politico de la Confederacion pues es la guia de todas las acciones que emprende
el movimiento. Finalizamos el capitulo abordando la propuesta de la construccién del

Sumak Kawsay.

En el capitulo 3 analizamos la disputa entre dos perspectivas educativas y de construccién
del conocimiento: la que ha servido para reproducir la dominacién capitalista a través del
eurocentrismo y las relaciones educativas neoliberales; y la que ha estado presente en
diversas etapas de las luchas latinoamericanas por la emancipacién, estudiando

concretamente la propuesta de la interculturalidad.

Por dltimo, en el capitulo 4, presentamos la propuesta de la Universidad Intercultural
Amawtay Wasi, como practica de una educacion critica que, a través de la construccién
colectiva del conocimiento, contribuye a la practica politica de transformacién.
Analizamos su proyecto y la experiencia en sus 5 afos de existencia, identificando las
potencialidades del proyecto en el contexto del movimiento indigena, asi como la forma

en que se ha ido entretejiendo la practica educativa de la universidad con la CONAIE.
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Podemos ver, a través de esta investigacion, que la lucha del movimiento indigena
ecuatoriano ha transitado diversos caminos hacia la emancipacién, logrando que muchas
de sus propuestas dejen de ser un horizonte utdpico y se conviertan en proyectos
concretos de transformacion; es el caso de la Amawtay Wasi que ha logrado hacer de la
educacién un arma de lucha, ademads de la posibilidad real y concreta de transformar las

relaciones sociales desde abajo y en el dia a dia.

Finalmente queremos aclarar que no consideramos este trabajo como un logro individual
pues, en muchos sentidos, es parte de un esfuerzo colectivo; en las reflexiones sobre el
papel de la educacidn en la sociedad en algunas materias de la carrera de sociologia, las
discusiones y debates entre vari@s compafier@s, profesores, estudiantes, donde
practicamos el didlogo y cambiamos las formas de conocer, y con quienes en muchos
casos esto se convirtié en praxis politica; asi como el acercamiento con el proyecto y
experiencia de la Amawtay Wasi, desde donde se avanza dia a dia en la transformacion

de la sociedad.
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Capitulo 1.
EL MOVIMIENTO INDIGENA EN AMERICA LATINA

Me voy, muero, pero volveré y seré millones.

Tupak Amaru

A partir de la conquista, la poblacién indigena en el continente Americano ha vivido un
largo proceso de asimilacidn, dominacion, explotacién y aniquilamiento, de tal modo que
“durante los primeros 100 afos de ocupacion militar espafiola, el 95% de los indigenas de
América desaparecid, cometiéndose el etnocidio y genocidio mas grande de Ia
humanidad”?. Los pueblos indigenas que no fueron aniquilados, fueron sometidos a un
sistema de dominacién en el que la perspectiva eurocéntrica y racista se implanté como
Unica forma de ver y estar en el mundo y como fundamento ideolégico que legitimaba la

explotacién de los pueblos originarios.

Asi, el coloniaje deja dos herencias, el racismo y “el nuevo sistema de explotacion que
articula en una Unica estructura conjunta a todas las formas histdricas de control de

. .7 . . n 4 . .
trabajo o explotacién en torno de la hegemonia del capital”,” imponiendo un nuevo
modelo de produccién y de control de la subjetividad. De este modo, la “civilizacion”,
“modernidad” y “progreso” no significaron mas que opresion, pobreza y exterminio, para

los pueblos indigenas.

Sin embargo, a pesar de todos estos mecanismos de dominacién, varias comunidades
indigenas se mantuvieron cohesionadas, defendiendo sus territorios y saberes, sus formas

de gobierno y de relacionarse con la naturaleza, desarrollando una gran capacidad de

* Stefano Varese, “Genocidio por despojo. Los pueblos indigenas de la amazonia confrontan al
neoliberalismo”, en Servicios en comunicacion intercultural SERVINDI, 28 de abril de 2010,
http://www.servindi.org

* Anibal Quijano. “El movimiento indigena y las cuestiones pendientes en América Latina”, en Estado
plurinacional y estado social de derecho: los limites del debate. Revista Yachakuna saberes, N° 8 Quito, Abril
2008. Pag. 23
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resistencia, ademas de un bagaje de estrategias de defensa como rebeliones e

insurrecciones que acumularon a lo largo de la colonia.

Esta herencia les permitié resistir “la larga noche de los 500 afios”” durante la cual
existieron un sin nimero de levantamientos indigenas (Tupak Amaru en Perd, Atahualpa
y Rumifiahui en Ecuador, Jacinto Canek en México, Tomds Katari en Bolivia, Anastasio Tzul
en Guatemala, Anastasio Aquino en El Salvador, Lautaro en Chile, etc.), en contra del
sistema de explotacién que se les impuso. En este sentido el indigena “transforma su
comunidad en una estructura social preparada para resistir en la larga guerra colonial y la

convierte en una base estratégica para la resistencia o el levantamiento.”®

La categoria indigena nace asi, del proceso de colonizacién durante el cual se explica la
nocién indigena a través del racismo, sin embargo es importante entender la categoria
como una relacién histérica que se vuelve referente a partir de lo que Quijano llama
patron de poder que a lo largo de los siglos constituyd una desigualdad estructural que

hasta la fecha padecen los pueblos indigenas.

Actualmente, seglin datos de la ONU, los pueblos indigenas siguen siendo los mas
numerosos entre los pobres, los analfabetas y los desempleados. Los indices de pobreza
entre los indigenas son mucho mas altos que entre el resto de la poblaciéon en varios
paises de América Latina: Paraguay, 7.9 veces; Panama, 5.9 veces; México, 3.3 veces; y
Guatemala, 2.8 veces. Siguen registrandose grandes diferencias en la esperanza de vida
entre los indigenas y los no indigenas, por ejemplo, en Guatemala (13 afios), Panama (10

afios) y México (6 afos). Y la mortalidad infantil sigue siendo 70% superior entre las

> “Nosotros nacimos de la noche. En ella vivimos. Moriremos en ella. Pero la luz serd mafiana para los mas,
para todos aquellos que hoy lloran la noche, para quienes se niega el dia, para quienes es regalo la muerte,
para quienes estd prohibida la vida. Para todos la luz. Para todos todo...” EZLN, Cuarta Declaracion de la
Selva Lacandona. www.ezln.org.mx
® pablo Gonzélez Casanova, “Las etnias coloniales y el Estado Multiétnico”, en Gonzalez Casanova, Pablo;
Roitman, Marcos (coords), Democracia y Estado multiétnico en América Latina, La Jornada ediciones- CEICH
UNAM, México 1996, p. 23
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comunidades indigenas. Actualmente, el 70% de los indigenas y afroamericanos viven en

condicién de pobreza.’

Si bien esta desigualdad ha estado presente en la vida de los pueblos indigenas durante
cientos de anos, estando también presente la resistencia, es en la etapa neoliberal cuando
se exacerba la explotacion y el intento de los Estados y trasnacionales por despojarlos de
sus territorios, generando que ese acumulado histérico estalle en masivos levantamientos
a partir de los cuales, el indigena se convierte en un nuevo actor social capaz de incidir,

con mayor o menor fuerza, en el rumbo politico de sus respectivos paises.

De este modo, en los ultimos tiempos hemos vivido en América Latina un proceso de
fortalecimiento del movimiento indigena que ha sorprendido al mundo por su capacidad
de respuesta y de lucha en contra de las politicas neoliberales. Pero no sélo eso, también
ha mostrado su capacidad de proponer un nuevo tipo de sociedad, recuperando su

cosmovision, sus saberes ancestrales y las exigencias sociales de un mundo mas justo.

1.1 LA ETAPA NEOLIBERAL

El neoliberalismo aparece en las ultimas décadas del siglo XX, y con la caida del muro de
Berlin, es presentado como el Unico camino que debe seguir la humanidad (recordemos el
discurso del fin de la historia), y se configura como “una estrategia de dominaciéon vy

reorganizacion de todos los dmbitos de la vida social”.®

El también llamado capitalismo salvaje se ha caracterizado por una légica de acumulacion
gue busca maximizar las ganancias (socializando las pérdidas), en la que los sectores

populares deben sacrificar la satisfaccion de sus necesidades en pos del crecimiento

7 Departamento de Informacién publica de la Organizacién de Naciones Unidas, La situacion de los pueblos

indigenas del mundo, Enero de 2010, en
http://www.un.org/esa/socdev/unpfii/documents/SOWIP fact sheets ES.pdf
Eduardo Ruiz Contardo, El neoliberalismo y sus pretensiones refundacionales. 2006, “texto

mimeografeado” p. 8
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macroecondmico, en otras palabras ha generado una gran polarizacion, desigualdad vy
concentraciéon del ingreso. De tal modo que el 20% de la poblacién mundial concentra el
90% de las riquezas, generando que el 54% de la poblacién viva en la pobreza y que el
20% viva en la pobreza extrema.’ En este contexto, existe en América Latina la mayor
desigualdad en la distribucion del ingreso, siendo paradigmatico el caso de México donde
se encuentra uno de los hombres mas ricos del mundo en contraste con los numerosos
municipios de los estados del sur como Guerrero, Oaxaca o Chiapas que se encuentran

entre los mayores indices de pobreza en el mundo.

Eduardo Ruiz Contardo plantea que los principales mecanismos de refundacién social que
han sido empleados para maximizar las ganancias, que es el objetivo primordial de este

modelo, son:

En lo econdmico, a) abatir el costo de trabajo o lograr los mas altos niveles de
explotacién, mediante la flexibilizacién laboral, la restriccién del gasto social del
Estado y la acumulacidn financiero especulativa, que implica, al disminuir la
inversion productiva, mayor desocupacion y trabajo informal; b) Privatizaciones,
mismas que han resultado ser un gran negocio para las empresas privadas que
compran al Estado, a precios muy bajos, las empresas que fueron creadas como
inversion publica; c) Crear grupos econdmicos y de poder que tienen en sus
manos el capital bancario y todas sus expresiones financieras, generando Ia

reduccion de la soberania nacional.

En lo sociocultural, a) politicas educativas que consoliden la estratificacidn social;
b) la transformacién de los valores de la sociedad “eliminando el sentido social y

comunitario, remplazandolo por el individualismo competitivo”.

En lo estatal, a) se mantiene el patron de acumulacién y se maneja una apertura
controlada mediante democracias tuteladas; b) los Estados nacionales se

convierten en el vehiculo para los importantes cambios cumpliendo la tarea de

° Edna Esteves. “Globalizacién y empresas globales”. Revista Venezolana de Andlisis de Coyuntura, julio-

diciembre, afio/vol. VI, nimero 002, Universidad Central de Venezuela, Caracas Venezuela, 2000, p. 269
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sofocar las repercusiones conflictivas por las injusticias agudizadas; c) el Estado se
retira de la mediacién entre el capital y el trabajo; d) el poder ejecutivo se

convierte en el gestor de los intereses del gran capital.™

Una de las consecuencias de este modelo, que ha significado a decir de James Petras “una
guerra prolongada contra el avance social de las dos ultimas décadas”, es que la clase
obrera que histéricamente habia encabezado las luchas populares, se encuentra

atomizada, dividida y desarticulada, debilitando su capacidad de respuesta.

En este contexto, el movimiento indigena aparece en la escena mundial como un sujeto
politico nuevo que se constituye como uno de los principales oponentes al sistema
neoliberal y que hace una profunda critica a la civilizacién actual y a los valores que en ella

permean.

La fuerza de la movilizacién que protagoniza tiene que ver con la reconfiguracion del

patrén de acumulacion neoliberal que afecta directamente la vida de las comunidades.

Las transformaciones productivas operadas en las ultimas décadas han provocado
la demanda creciente de recursos naturales y la incorporacién de nuevos
territorios antes excluidos del mercado mundial [....] Las poblaciones indigenas
antes olvidadas, particularmente las asentadas en los territorios selvaticos, no
obstante su escaso peso demografico, se convirtieron asi en un actor relevante
para el sistema internacional, en tanto que los recursos naturales de los que han
sido depositarios durante siglos, adquirieron un valor considerable para el
mercado internacional y se volvieron codiciados, por ejemplo, los hidrocarburos y

otros minerales, el agua, la biodiversidad, el oxigeno, etcétera.™

2

El nuevo patrén de acumulacién por desposesién,'® tiene mucha relacion con la

acumulacidén originaria de capital durante la conquista, significa robo, despojo y saqueo de

% Eduardo Ruiz, op. cit. pp. 2-20

! Fabiola Escarzaga, “La emergencia indigena contra el neoliberalismo”, en Politica y cultura, n. 22
Universidad Auténoma Metropolitana, unidad Xochilmilco, México, 2004, p. 101

12 Stefano Varese plantea que “La acumulacidn por desposesion es el motor del neoliberalismo que aspira a

mercantilizar todos los elementos de la naturaleza y del mundo, e incluso del universo: todos los recursos,
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lo que para los capitalistas sdlo son recursos naturales que valen dependiendo de cuanto
puedan engrosar sus bolsillos, pero que para los pueblos indigenas es el territorio que

acoge y da vida a sus culturas y pueblos, la madre tierra.

Las victimas de este antiguo renovado sistema de rapifia no son solamente los
pueblos indigenas, los riberefios y los colonos pobres, sino toda la densa red de
relaciones bidtico-sociales que permiten la renovacidn de los recursos vy
enriquecen el paisaje en su diversidad productiva y en su capacidad regenerativa.
Al final de este modo criminal de extraccién y acumulacién, sélo quedan
desiertos, sabanas improductivas, pueblos enteros desaparecidos o demasiado

debilitados para reconstruirse como agentes de su propia historia."

Es asi que el Neoliberalismo busca imponer a estos pueblos, en cuyos territorios se
concentra el 80% de la biodiversidad latinoamericana la Unica via de integrarse, e
integrarse significa asimilarse, significa incluirse, significa desaparecer. Por ello, todo este
proceso de saqueo ha encontrado en América Latina una gran oposicidn y resistencia, en

el que se construye un camino alternativo de defensa de los derechos, cultura y territorio.

Se trata de una resistencia a una coyuntura histdrica que repite aquella de
los primeros afios de la conquista. Y no se trata de una exageracién. En los
ultimos afios, han desaparecido mas etnias y culturas que en todo el siglo
pasado, un ejemplo de ello son los pueblos zaparas que habitan en la
frontera entre Ecuador y Perd. De mas de cien mil zdparas existentes en los

afios ochenta, a fines de los noventa sélo existian ciento cincuenta.™

Actualmente cincuenta millones de indigenas pertenecientes a mdas de 671 pueblos del

Abya Yala (América Latina) sufren la imposicion de las actividades extractivas,

tierras, aguas, aire, animales, plantas, minerales, paisajes, y sobre todo la gente pueden y deben ser
mercantilizados. Es decir, tienen un precio y el capital los puede tomar (no solamente comprarlos) y
disponer de ellos para su propio beneficio y ganancia”. Varese Stefano. op cit p 19
B Idem
1 Ibidem, p. 20
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principalmente la mineria, en sus territorios’>. El 90% de la poblacién indigena del
continente se concentra en cinco paises: Guatemala (15%), México (26%), Peru (27%),
Bolivia (12%) y Ecuador (8%), y es precisamente en estos paises donde se observa, por
ejemplo, una expansién de la mineria, vulnerando derechos colectivos, generando
impactos negativos en el modo de vida de las comunidades y pueblos, y constituyendo

una de las causas de la crisis climatica al contaminar y depredar la Madre Tierra.

En tres de estos paises el desarrollo del movimiento indigena ha sido fundamental,
incidiendo de manera determinante en la vida politica de sus paises con importantes
levantamientos y proyectos politicos que han cuestionado el rumbo que han tomado los
respectivos gobiernos orientados a satisfacer los mandatos de Washington, y han sido un

referente para el movimiento social a nivel mundial.

1.2 LEVANTAMIENTOS INDIGENAS Y FORMAS ACTUALES DE RESISTENCIA
e Ecuador

En 1990 surge el primer levantamiento indigena de la era moderna. En los meses de mayo
y junio miles de indigenas realizan en Ecuador bloqueos de carreteras, manifestaciones en
ciudades, tomas de iglesias, entre otras acciones, presentandose como hechos de
impugnacién al sistema, donde los actores fueron indigenas con intereses de clase, pues
se plantean una doble dimensién de la lucha, como pobres y como indios. Este
levantamiento tuvo una inmensa capacidad de convocatoria, demostré un alto nivel de

organizacién y consolidacién del movimiento.

Sin embargo, la movilizacién no se quedd en demandas vinculadas al problema de la tierra
sino que se “aludia al reconocimiento de las identidades y la plurinacionalidad, a la

situacion de exclusidn social y a la discriminacidn racial, a la cuestidon de la democraciay la

Coordinadora Andina de Organizaciones Indigenas (CAOI), Convocatoria a foro de los pueblos indigenas:

mineria, cambio climdtico y buen vivir, en http://www.minkandina.org
21



participacion de las grandes mayorias”.’’Ademas de la denuncia de 500 afios de

humillacién y explotacion.

El levantamiento mostré un largo proceso organizativo y la existencia de pueblos
olvidados y excluidos, generando un alto nivel de “conciencia y sensibilidad social frente a
la problemética indigena”.'’ Ademds logré legitimar a la CONAIE (Confederacion de
Nacionalidades Indigenas de Ecuador) como la principal fuerza social del pais y encabezar
las demandas de los sectores populares de Ecuador. La CONAIE, a partir de entonces, le
hizo frente a las politicas neoliberales de los gobiernos y del Estado, lo que le gané el
reconocimiento y el respaldo de la mayoria de la poblacién. “Hasta entonces habiamos
sido ignorados por la politica oficial, por los gobiernos y por los medios de

comunicacién”.*®

En Ecuador ha habido alrededor de cinco levantamientos desde 1990 hasta la fecha,
hechos que reflejan la gran capacidad de movilizacién y de organizacién, ademas de la
profundidad de sus demandas, que no pueden ni seran resueltas si no se modifican las

relaciones estructurales de explotacion y de discriminacidn.
e Meéxico

El primero de enero de 1994, los indigenas chiapanecos dicen “basta” a 500 afios de
explotacién, despojo y muerte, y le declaran la guerra al Estado mexicano llamando a
toda la sociedad a confluir en la lucha por democracia, libertad y justicia para todos. En el
contexto de la firma del Tratado de Libre Comercio con EU y después de 10 afios de
organizacién en la que “los herederos de Zapata, invisibles, empezaron su tarea de

mestizaje, politizacién, organizacién y crecimiento, en la que mientras el gobierno

'8 Christian Mirza Adel, Movimientos sociales y sistemas politicos en América Latina, CLACSO, Buenos Aires
2006, p. 117
7 Alicia Ibarra lllanez, Los indios del Ecuador y su demanda frente al estado. Ediciones Abya Yala, Quito,
Ecuador, 1992, p. 305
18 Miguel Guatemal, “La situacién del movimiento indigena en Ecuador”, en Gutierrez, Raquel y Escarzaga
Fabiola, (coords), Movimiento indigena en América Latina: resistencia y proyecto alternativo, Vol Il, Edit.
Casa Juan Pablo, México, 2006, p. 198
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privatizaba, ellos socializaban,™ los indigenas cubiertos con pasamontafias, simbolizando
a los sin rostro que han sido excluidos histéricamente y al mismo tiempo dandole el
rostro a todos, el mismo rostro que nos identifica como pueblo, aquellos indigenas que se
ocultaban para ser vistos, tomaron cinco ciudades del Estado de Chiapas y comenzaron a

andar el sendero de la rebeldia.

El EZLN, con su rebelién indigena en Chiapas, iniciada en 1994, ha potenciado en
México un movimiento indigena mucho mas viejo que él, el cual integra un alto
conglomerado de organizaciones indigenas y campesinas en el Consejo Nacional
Indigena. Ambas instancias articuladas aparecen como el sector mas dindmico de
la lucha popular en la lucha contra el neoliberalismo, con un pliego de demandas y
una estrategia de lucha diversificada, portadoras de una autoridad moral sobre los

sectores populares y organizaciones de distinto tipo...2°

Al igual que en otras experiencias latinoamericanas, los zapatistas reconocian que la
transformacién de la situacion indigena atravesaba por la transformacién del Estado y de
su estructura, asi, el EZLN manifiesta a través de sus comunicados que la lucha es de

caracter nacional.

La cuestion indigena no tendra solucion si no hay una transformacién RADICAL del
pacto nacional. La unica forma de incorporar, con justicia y dignidad, a los
indigenas a la Nacién, es reconociendo las caracteristicas propias en su
organizacién social, cultural y politica. Las autonomias no son separacion, son
integracion de las minorias mas humilladas y olvidadas en el México
contemporaneo. Asi lo ha entendido el EZLN desde su formacién y asi lo han

mandado las bases indigenas que forman la direccién de nuestra organizacion.”*

El proceso del movimiento zapatista ha sido largo y complejo y ha tenido diferentes

etapas que han indicado el camino a seguir. Después del levantamiento y de una gran

% Ana Esther Cecefia, “20, 10 y la historia infinita de las utopias en construccién”, en Debates, A diez afios
del levantamiento zapatista, OSAL, afio IV N° 12, septiembre a diciembre, México, 2003, p. 270
%% Fabiola Escdrzaga, op cit. p. 215

2 EZLN, Tercera Declaracidn de la Selva Lacandona, www.ezIn.org.mx
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movilizacion social, el gobierno se ve obligado a detener la guerra (al menos de manera
oficial, pues hasta la fecha realiza una campafa de hostigamiento a las comunidades
zapatistas a través de grupos paramilitares) y firma los acuerdos de San Andrés.?? Sin
embargo, en el 2001, todos los partidos politicos aprueban una contrareforma indigena
gue no soélo traiciona la esencia de los acuerdos pactados con las organizaciones indigenas
de todo el pais, sino que significa un retroceso a los pocos derechos que ya existian en la

Constitucion.

Esta experiencia genera un cambio en la estrategia de lucha de los zapatistas en la cual se
busca llevar a la practica los derechos indigenas en los territorios recuperados del sur de
México. De modo que se deja de esperar que el gobierno responda y se inicia la etapa de
construccion de caracoles®® y juntas de buen gobierno con otra forma de hacer politica,
de modo que las bases zapatistas pueden decidir libre y democraticamente el rumbo a

seguir de sus comunidades.

La autonomia y las Juntas de Buen Gobierno instaladas por los zapatistas, de
acuerdo con sus propuestas de construir gobiernos que manden obedeciendo,
con cargos rotativos, no remunerados y no profesionalizados, constituyen un
auténtico desafio que, por un lado permite ir experimentando esa nueva cultura
politica para gobernarse sin reproducir relaciones de poder y dominacion vy, por

otro, permite darle la vuelta al posibilismo avanzando ya en la construccion de

22 . . . , ... .
“...bajo la premisa fundamental de que los mismos darian paso a una inicial reforma del Estado mexicano

que, apoyada en sustanciales modificaciones de nuestro texto constitucional, permitiria el reconocimiento
de los pueblos indigenas en el marco de una nueva relacidon entre éstos y la sociedad; garantizaria los
derechos politicos, econdmicos, sociales y culturales minimos de nuestros pueblos y permitiria el ejercicio
efectivo de la libre determinacién y la autonomia indigenas sobre la base de otorgar a las comunidades
tanto el estatus de entidades de derecho publico como la facultad de las mismas para asociarse entre si y
con municipios mayoritariamente indigenas”. Carlos Gonzalez Garcia, México, los Acuerdos de San Andrés en
la perspectiva actual, en http://www.kaosenlared.net
2 imagen de los caracoles expresa bien el doble trabajo que estd implicito en esta nueva fase. El
verdadero reto, mas que resistir la dominacién, es construir el nuevo mundo en el interior de las
comunidades”. En Ana Esther Cecefia, op cit. p. 275
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una sociedad distinta en vez de atorarse tratando de combinar epistemologias

politicas que se repelen como el agua y el aceite.”

A pesar de que este proceso ha avanzado bastante, pues las comunidades han dado
grandes pasos en el terreno de la salud, educacién, justicia indigena, creaciéon de

Ill

cooperativas etcétera, el “mal gobierno” estd empefiado en acabar con esta experiencia.
Sin embargo, todo el proceso zapatista ha estado acompafiado e intimamente vinculado a
la solidaridad nacional e internacional y dado que el proyecto de un “mundo donde
quepan muchos mundos” no acaba en los territorios zapatistas, en el afio 2006 se
presenta la Sexta Declaracion de la Selva Lacandona, después de una profunda critica al
sistema social, econdmico y politico en la cual los zapatistas plantean que “Vamos a seguir
luchando por los pueblos indios de México, pero ya no sélo por ellos ni sélo con ellos, sino
gue por todos los explotados y desposeidos de México, con todos ellos y en todo el

n25

pais”“> y comienza una nueva fase de lucha que se define como una lucha anticapitalista,

abajo y a laizquierda.

Esta nueva etapa, llamada “otra campaiia” que plantea a nivel nacional la necesidad de
escucharse y organizarse entre todos los sectores excluidos, comienza con mucha fuerza,
ante ello el gobierno responde con una brutal represién hacia las organizaciones
adherentes a la otra campania, el caso mas conocido a nivel mundial es el de San Salvador

Atenco.

Actualmente los MAREZ (Municipios Auténomos Rebeldes Zapatistas), agrupados en los 5
caracoles, antes “Aguascalientes”, de La realidad: caracol madre de los caracoles, del mar
de nuestros suenos; Morelia: caracol torbellino de nuestra palabra; La garrucha: caracol
hacia un nuevo amanecer; Roberto Barrios: caracol que habla para todos; Oventic: caracol

en resistencia y rebeldia por la humanidad, estan siendo duramente hostigados por

** Idem
> EZLN, Sexta Declaracion de la Selva Lacandona, www.ezIn.org.mx
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paramilitares impulsados por los tres niveles de gobierno y los diferentes partidos

politicos incluyendo a los que se definen de “izquierda”.

e Bolivia

En Bolivia la lucha del movimiento indigena es de larga data, sin embargo en el periodo de
2000-2005, su presencia y protagonismo en la defensa de los recursos naturales y en la
movilizacion contra el neoliberalismo marcaron definitivamente el rumbo que habria de

tomar el pais.

|ll

De manera sintética algunos de los eventos del “ciclo de accién colectiva” mas
significativos son los siguientes: a) de febrero a abril de 2000 se suceden diversas
movilizaciones campesinas y populares en la ciudad de Cochabamba en contra de
la privatizacidon del agua; episodios a los que se les ha llamado la “guerra del
agua”. En 2003 las movilizaciones se trasladan a La Paz. Del 12 al 13 de febrero se
realiza una movilizacion conocida como la “revuelta contra el aumento de
impuestos”. En septiembre-octubre de 2003 se produce una rebelion aymara
urbana en La Paz y en El Alto (la ciudad urbana indigena mas grande de Bolivia)

que se conocié como “la guerra del gas”.”®

La llamada “guerra del gas” fue el ultimo gran episodio del ciclo que acumulaba la
potencia de la historia de opresidn e injusticias hacia el pueblo, la potencia de las voces de
los antepasados aguerridos que lucharon contra el colonialismo, la potencia del MAS,? de
la Central Sindical Unica de Trabajadores Campesinos de Bolivia (CSUTCB), del MIP,*® de la

COB,29 de los estudiantes, los mineros, los quechuas, los aymaras, los jubilados, la

*® Araceli Burguete, “De la resistencia al poder. Articulacién y repertorios indigenas en la lucha por el poder
politico: el ensayo boliviano”, Argumentos, No. 55, Nueva época/septiembre-diciembre, México 2007, p 54
%7 Movimiento Al Socialismo encabezado por el dirigente cocalero, hoy presidente del Estado Plurinacional
de Bolivia, Evo Morales.

® Movimiento Indigena Pachakutik formado por Felipe Quispe emblematico dirigente indigena que en la
década de los 90 fundara el Ejército Guerrillero Tupak Katari.

%% Central Obrera Boliviana
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potencia de los mas de ochenta muertos en las movilizaciones por la defensa del gas que
se convirtieron en verdaderas batallas, de 400 heridos, del repudio de mdas de 1.500
huelguistas de hambre, la potencia del Alto resistiendo a palos y piedras las lluvias de gas
y de balas, de casi todas las ciudades del occidente boliviano movilizdndose, con la
potencia de 200 mil personas gritando, marchando, decidiendo desde abajo el futuro de

su pais.

Esta guerra que culmina con el derrocamiento del entonces presidente Gonzalo Sanchez
de Lozada, sienta las bases para el fortalecimiento de una organizacidn social y politica
gue tiene toda la experiencia y movilizacidon de aquel ciclo de lucha y permite la llegada

del primer indigena a la presidencia del pais.

El movimiento indigena en Bolivia ha sido de gran importancia, no sélo por el
componente étnico del pais, mas de la mitad de los habitantes son indigenas, sino por la
experiencia acumulada tanto de la resistencia de los 500 afios, como de los modos de vida

anteriores a ella.

Para los lideres politicos indigenas, la organizacién societal y civilizatoria andina es
memoria y es futuro. La nocidn ghip nayr uiitasis sarnagapxafiani, que se traduce
como “mirando al pasado para caminar por el presente y el futuro”, o dicho en
palabras de Hudscar: “gracias a un mirar hacia atras que también es un ir hacia
delante: fiawpax manpuni” las luchas indigenas tienen en el horizonte la
refundacion del Estado y la constitucién de sus pueblos, ayllus y makas; inscritos
en esta “légica de la rebeldia”, el “ciclo de accion colectiva” que se desplegd en
2000-2005 se movid en marcos de accion colectiva conocidos, en tanto abrevan
de luchas de resistencia histéricas, viejas resistencias, que son de gran

actualidad.*

Asi es que el ascenso a la presidencia de Evo Morales y la experiencia de una Asamblea

Constituyente son sélo pasos que se dirigen hacia una transformacion profunda del

30 Burguete, op.cit. p 57
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Estado, ya que desde las organizaciones sociales e indigenas el planteamiento no es

“tomar” el poder, sino refundarlo.

Actualmente Bolivia forma parte integral de un proceso que busca emprender un camino
diferente al que mandata el imperialismo norteamericano y en el cual la refundacién del

Estado es un elemento central.

...esta planteada hoy una transicidon donde se busca que la maquina estatal sirva
como un instrumento de transformacion de las multitudes, un instrumento
deconstructor de su propio aparataje, de la propia maquinaria liberal y colonial
[...] Se propone un Estado que cree las condiciones de posibilidad para el
desarrollo de una sociedad libre y comunitaria, autodeterminante vy
autogestionaria, sustentable y en armonia con la naturaleza. Se trata de un Estado

en transito y en transicién en un proceso que lo lleva a su propia desaparicién.*

Este proceso estd atravesado por diferentes ambitos de tensién, pues por un lado la
oligarquia boliviana y los Estados Unidos no estan dispuestos a permitir que se profundice
la transformacidn, y por el otro, ain cuando Evo Morales se encuentra en la presidencia,
existen grandes campos de disputa politica, diria Pablo Mamani, adentro, en el Estado, vy
afuera, en las organizaciones, que buscan ante todo la forma comunitaria de lo politico y
el avance en el desarrollo de las autonomias y del proyecto de sociedad en el que se

pueda llevar a cabo el Sumak Qamaiia.*
e Otras resistencias

En paises como Peru y Guatemala, a pesar del peso demografico de los indigenas, entre
38 - 54% en el primero y 48- 65% en el segundo, las condiciones histéricas han generado

niveles diferentes de organizacién y articulacién marcados principalmente por las

1 Radl Prada Alcoreza, vice ministro de Planificacidn Estratégica de Bolivia, citado por Carlos Rivera Lugo,

“La soberania comunitaria”, Rebelién, 1 de septiembre de 2010, en http://www.rebelion.org

%2 E| Sumak Qamafia o Sumak Kawsay es el buen vivir, un concepto de comunidad, pues no se puede vivir
bien si los demas no estan en la misma situacidn, conviviendo en armonia con la naturaleza y entre los seres
humanos.
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respectivas guerras en las que el sector indigena fue el mas golpeado. Sin embargo,
actualmente libran una batalla permanente en contra de los proyectos de hidroeléctricas,
mineros y petroleros que amenazan a la mayoria de las comunidades, en el caso de Perd,
fue muy conocida la represidén del gobierno de Alan Garcia, en la que hubo decenas de
muertos, contra los indigenas amazonicos de Bagua que protestaban para que se
reconociera su derecho a la previa consulta, en un contexto en que empresas petroleras

amenazaban con despojarlos de su territorio.

En Colombia, segun informes de la Agencia de las Naciones Unidas para los Refugiados
(ACNUR), estan en peligro de desaparecer treinta y cuatro pueblos indigenas,*® debido a
los desplazamientos forzados y a los asesinatos, en el contexto de la guerra. Esta ha sido
utilizada para despojar a los pueblos indigenas de sus territorios y culturas y asi poder

entregar grandes extensiones de tierra a empresas multinacionales.

A pesar de que la concentracion de la tierra en Colombia es mayuscula, el 4% de los
propietarios en Colombia controlan el 61% de la tierra,®* actualmente el gobierno de Juan
Manuel Santos busca legalizar el despojo de las tierras, consolidando una contra-reforma

agraria a través de la Ley de tierras.

En el caso de Chile, donde ni siquiera hay un reconocimiento constitucional de la
poblacién mapuche que es casi el 10% del total nacional, las organizaciones mapuche
buscan recuperar y defender su territorio ancestral actualmente en manos de empresas
forestales y de energia, enfrentdndose a la militarizacién de su territorio y a una
represién brutal del Estado chileno, que haciendo uso de la ley antiterrorista creada por
el funesto dictador Augusto Pinochet, ha sometido a cientos de indigenas mapuche, entre

otras cosas, a torturas, “detenciones preventivas”, a dobles procesos penales (civiles y

33 . . . . .. . . .
SERVINDI, “Colombia: pueblos indigenas en peligro de desaparecer”, Servicios en comunicacion

intercultural SERVINDI 7 de septiembre de 2010, en http://www.servindi.org

i Tejido de Comunicacidén y de relaciones externas para la verdad y la vida, Asociacidén de Cabildos Indigenas
del Norte del Cauca (ACIN), “Colombia: la guerra disfrazada de seguridad”, Servicios en comunicacion
intercultural SERVINDI, 30 de agosto, 2010 en http://www.servindi.org
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militares). En el 2010, durante mas de 40 dias, 31 presos politicos mapuche se
mantuvieron en huelga de hambre por la no aplicacion de esta ley y para evidenciar cémo
el Estado chileno criminaliza la digna lucha que busca recuperar los territorios, el derecho

a la libre determinacion y el autogobierno mapuche.35

Como vemos, cada contexto impone diferentes condiciones de articulacién, resistencia y
consolidacién de los diferentes proyectos, sin embargo Houghton sefiala dos caminos
que han tomado las diferentes organizaciones, dependiendo de las condiciones

especificas en sus paises.

Por un lado estan las organizaciones que llevan a cabo sus proyectos al margen
institucional, un claro ejemplo son las bases de apoyo del EZLN que han organizado en sus
territorios juntas de buen gobierno, o la ONIC en Colombia que orientd su organizacion a
aplicar las Entidades Territoriales Indigenas de Hecho®®. En cambio los mecanismos en
Bolivia, Ecuador y Peru han sido diferentes ya que los autogobiernos locales estan
permitidos en la ley por los Estados, un factor importante es que en esos paises existen

mayorias indigenas.

Cabe destacar que cualquiera que sea el camino que elijan las organizaciones indigenas, se
encontraran con obstaculos de manera permanente, en el primer caso mediante la

criminalizacién, la carcel, el desplazamiento forzado, la masacre, la paramilitarizacién. En

% “Esa misma conviccién tuvieron nuestros abuelos que se enfrentaron a los primeros invasores, lo mismo
abrazaron Lemun, Catrileo y Mendoza. Y con esa misma dignidad enfrentan hoy nuestros hermanos
mapuche presos politicos ‘La huelga de hambre’. Es el legado de los primeros mapuche constructores de una
conciencia colectiva y espiritual que no permite concebir a la tierra como propiedad privada, sino como
generadora y protectora de todas las formas de vida que en ella existen. En tal sentido nosotros mapuche,
siendo el resultado de la fusion entre la energia y materia e hijos de la fiuke mapu (madre tierra), es nuestro
deber y obligacién recuperarla, protegerla y proyectarlas para las futuras generaciones”. Armando Marileo
Lefio, “Quiénes somos los mapuche”, Agencia Latinoamericana de Informacion ALAI, 11 de septiembre de
2010. http://alainet.org
*®  “M3s alld del derecho a la diferencia reivindicamos el derecho a gobernarnos en nuestros propios
territorios, proteccién comunitaria y control territorial mediante el fortalecimiento de la guardia indigena
acciones masivas de neutralizacion de fuerzas armadas en el territorio”. ONIC, citado por Juan Houghton,
“La accion politica en la formacidn de los pueblos indigenas”, en Participacion politica, abril de 2007, p. 78
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el segundo caso mediante mecanismos orientados a la cooptacién de lideres y a la

instrumentalizacidn de las organizaciones mediante el clientelismo.

Organismos como el Banco Mundial (BM), Banco Interamericano de Desarrollo
(BID) y la Agencia de los Estados Unidos para el Desarrollo Internacional
(USAID) entre otras, han intervenido en las comunidades con programas que
no responden a las necesidades de los pueblos y que por otro lado generan
individualismo al promover el discurso de la sociedad civil y con la finalidad de

convertirlos en sujetos de asistencia, es decir, de la caridad.”’

1.3 ARTICULACION Y DEMANDAS

Por otro lado, a pesar de que el proceso de organizacién, el nivel de respuesta y avance
en cada experiencia nacional es distinta, aunado a la gran heterogeneidad de los pueblos
indigenas y de sus practicas culturales y politicas, existen grandes niveles de articulacion
gue han impedido, en algunos casos, firmas como el Tratado de Libre Comercio en
Ecuador y una gran movilizacién que logré presionar a los gobiernos para echar abajo el

proyecto del ALCA.

Esta articulacion tiene su raiz inicial en el Primer Encuentro Latinoamericano de
Organizaciones Populares e Indigenas o campaia “500 afios de resistencia indigena y
popular” y se ha desarrollado en diversos encuentros y cumbres como la Cumbre
Continental de Pueblos y Nacionalidades Indigenas de Abya Yala. Ademas de que existen
organizaciones bien consolidadas como la Coordinadora Andina de Organizaciones
Indigenas (CAOI), integrada por organizaciones indigenas de Ecuador, Peru, Bolivia,
Colombia, Argentina y Chile; o la Coordinadora de Organizaciones Indigenas de la Cuenca

Amazadnica (COICA), que tiene la participacidén de organizaciones de Colombia, Venezuela,

7 Sary Toledo Rios, La influencia de Monsefior Lednidas Proafio en la organizacion de los pueblos indigenas
del Ecuador, en el contexto de la teologia de la liberacion, México, tesis de maestria, Universidad Nacional
Autonoma de México, 2007, p. 107
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Guyana, Surinam, Ecuador, Brasil, Peru y Bolivia. Estas coordinadoras, buscan, entre otras

cosas, defender los derechos territoriales, politicos y culturales de los pueblos indigenas.

En la ultima cumbre de los pueblos realizada en Lima, Peru, los pueblos indigenas
manifestaron su disposicidn a luchar contra el imperialismo, la militarizacién, el saqueo
de sus territorios y recursos naturales, y enfatizaron que no puede hablarse de
democracia mientras se encuentren excluidos. Y han orientado conjuntos de acciones
para impedir que los sistemas culturales, econdmicos y politicos [autdctonos] sean
incluidos, negados o eliminados por las formas y los sistemas politicos y econdmicos

nacionales o globales. *®

Las propuestas y demandas del movimiento indigena tienen rasgos que permiten hablar
de una dindmica que ya no sélo plantea una resistencia a las reformas estructurales
impuestas en las Ultimas décadas, implican también una estrategia ofensiva, de lucha por la
transformacién y el paso de las luchas por derechos culturales a las luchas por derechos

colectivos politicos.

A continuacién enumeraremos de manera general y sin orden de relevancia algunos ejes

gue atraviesan las diferentes propuestas.

1) La autodeterminacion, “el derecho a la libre determinacion es el primer

derecho colectivo que permite ejercer todos los demas; si no hay derecho a ser

un colectivo, no es posible tener otros derechos”.*

2) La autonomia, entendida como “el punto de inflexion en que se concreta un

. csy . 4
proyecto de democracia multiétnica”.*’

* Tele SUR, Pueblos indigenas destacan su participacion en la vida politica latinoamericana, 28 de marzo de
2007, http://www.telesurtv.net/

3 Houghton, op. cit. p.76

0 pablo Gonzalez Casanova, “Las etnias coloniales y el Estado Multiétnico”, en Gonzélez Casanova, Pabloy
Roitman, Marcos (coord), Democracia y Estado Multiétnico en América Latina, México, La Jornada, UNAM-
CEICH, 1996, p. 24
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3)

4)

5)

6)

7)

8)

Los estados Pluriculturales y plurinacionales. “La lucha por la plurinacionalidad
es la lucha por el reconocimiento a la diversidad, por el derecho a existir y
pervivir en la diferencia fundamental frente al proyecto de la modernidad y
frente a la expansién del capitalismo. Pero es también la critica radical a la
constituciéon del Estado, a sus formas de representacién politica, a sus

estructuras de poder oligarquicas”.*!

Derecho al autogobierno y a la aplicacion de justicia. Se trata de consolidar
sistemas de autogobierno territorial que permitan garantizar los recursos
naturales y las condiciones materiales de per vivencia colectivos que estan en
riesgo por los proyectos econdmicos de las corporaciones transnacionales en

asociacion con los Estados.

Derecho a la tierra y al territorio como espacio fisico, cultural y politico sobre el

cual se ejercen control y gobierno, y no solamente derechos de propiedad.42

Defensa de los recursos naturales y de la Pachamama (madre tierra) que “nos

acoge y donde la vida se crea y se recrea”.

Descolonialidad del poder, mandar obedeciendo, reivindicando el poder

comunitario.

Sumak Kawsay, o buen vivir, como propuesta de desarrollo social donde se
busque la forma de estar en armonia con la naturaleza y entre los seres

humanos.

Algunos de estos derechos tienen reconocimiento legal en diferentes paises, sobre todo
en los que han firmado el convenio 169 de la OIT, sin embargo, a pesar de existir un
proceso de reconocimiento formal de los derechos culturales, de ninguna manera se

refleja en un reconocimiento de los derechos politico-territoriales , es decir, varios paises

*! pablo Davalos, Movimiento indigena ecuatoriano. La constitucion de un actor politico, en 1CCl Quito-
Ecuador. http://icci.nativeweb.org/papers/davalosl.pdf

2 Houghton, op. cit. p. 78
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promueven y reconocen el “folklor” de las culturas indigenas, acompafiandose de un

III

discurso “multicultural” pero no permiten que se lleve a cabo de manera real su vida en
concordancia con su cosmovisidén, y esto es porque sus reivindicaciones y planes

estratégicos chocan con los modelos de Estado y economia imperantes.

Sin embargo, el ejercicio del gobierno y el control territorial de los pueblos se ha
considerado como una opcién y una necesidad, y las luchas por la autonomia territorial se
han convertido en un eje de suma importancia. En este proceso de construccién
autonémica el movimiento indigena ha logrado importantes avances en materia de

autogestion, educacioén, salud, justicia indigena, seguridad, comunicacién etc.

1.4 VINCULO ENTRE LO INDIGENA Y LO POPULAR

Por otro lado, la presencia de los movimientos indigenas en América Latina otorga una
nueva dimensidn a la participacion y lucha social, al tiempo que incorpora temas nuevos en
la agenda politica, abriendo el campo de posibilidades sociales a la dialéctica de la
emancipacion entre las logicas de la identidad vy las de la redistribucion,”® mostrando que
hay una conciencia clara de la doble condiciéon de subordinacidn, la étnica y la de clase.
Esto se refleja en demandas que no se quedan solamente en el aspecto cultural y que

hacen una profunda critica al sistema social vigente.

Esto implica que las organizaciones reconozcan y se reconozcan dentro de una categoria
mas amplia que significa la posibilidad de alianza con otros sectores, me refiero a la
identificacidon con lo popular, entendiendo esto como la “fuerza politica y social capaz de

presentar un proyecto democratico hegemodnico presente en toda la lucha contra el

* Pablo Davalos, “Movimientos indigenas en América Latina: el derecho a la palabra”, en Davalos Pablo,
compilador, Pueblos indigenas, Estado y democracia, CLACSO, Buenos Aires, 2005, p. 18
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capitalismo globalizador y trasnacional...[de este modo ] los pueblos indios se suman al

pueblo trabajador, y también a los ciudadanos y sus organizaciones sociales y poll'ticas".44

Asi mismo genera el reconocimiento y busqueda de la superacién de un colonialismo
oculto, el colonialismo interno, que durante décadas generé que se subestimara a estos

pueblos como sujetos sociales de transformacion.

De este modo podemos decir que las organizaciones indigenas han logrado ser un
movimiento articulado y articulador. Generando en lo interno formas organizativas, la
reivindicacion y fortalecimiento de sus culturas, formacién politica y proyectos politicos
muy desarrollados; y en lo externo, propuestas de transformacion politicas, econédmicas y

sociales y mecanismos de organizacién con los demads sectores oprimidos.

Dentro de la profunda crisis politica que ha vivido el continente, crisis que se
correlaciona con la imposicién de politicas de ajuste y de reforma neoliberal del
Estado. La presencia politica de los movimientos indigenas se ha legitimado
desde una posicién de defensa de su cultura y su identidad, se ha hecho también
desde las propuestas de reformular el régimen politico, de transformar al
Estado, de cambiar los sistemas de representacion, en definitiva, de otorgarle
nuevos criterios a la democracia, desde la participacién comunitaria y desde la

identidad.*

La alternativa que presentan las comunidades indigenas, nutrida de la experiencia y
logros de su practica autondmica y comunitaria es de suma importancia frente a la etapa
actual de un capitalismo depredador que estda acabando con la naturaleza y con la
humanidad. En estos dias se habla de una crisis de la civilizacién, que teniendo toda la
tecnologia necesaria para alimentar a la humanidad entera, la utiliza en guerras
genocidas, tan solo por dar un ejemplo. Esta situacién parte de la base y finalidad del

capitalismo, el lucro y la ganancia.

* Gonzélez Casanova, op. cit. p. 16

** Davalos, op. cit. p. 20
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A partir de una profunda critica y ruptura respecto a la vision eurocéntrica, a
su racionalidad, a su modelo de modernidad y desarrollo inserto en Ia
estructura de poder colonial, el movimiento indigena latinoamericano se
plantea como un movimiento civilizatorio, capaz de recuperar el legado
histérico de las civilizaciones originarias para re-elaborar, no una, sino varias
identidades latinoamericanas; no una forma de producir conocimiento, sino
todas las formas de conocimiento y produccidon de conocimiento que han
convivido y resistido a mas de quinientos afios de dominacion. El elemento
indigena se va convirtiendo en el centro del discurso y de la construccién de
una vision del mundo, de un sujeto politico y de un proyecto colectivo y

emancipatorio.*

Desde que los invasores espafioles tocaron el Andhuac, el Abya Yala, y extrajeron de estas
tierras los metales y la mano de obra necesaria para el desarrollo econdmico de Europa,
desde que quisieron asimilar y aniquilar a los pobladores originarios, América Latina se
convirtié en un continente en resistencia. A lo largo de la historia latinoamericana la
bandera de la emancipacion ha acompafiado los pasos de nuestros pueblos y
actualmente, la lucha de los indigenas, que fue y sigue siendo de los ancestros que
poblaron con armonia estas tierras durante milenios, nos muestra la posibilidad real y
concreta de entablar relaciones humanas que no estén cosificadas,*’ y que permitan un
desarrollo entendido en términos diferentes, otro mundo posible, un mundo donde
qguepan muchos mundos y donde el Sumak Kawsay (buen vivir) esté presente en la vida de

todos.

** Ménica Bruckman, Civilizacion y modernidad: el movimiento indigena en América Latina, Agencia
Latinoamericana de informacidn ALAI, 3 de agosto de 2009, en http://alainet.org
* Marx planteaba que “el dinero, [como forma social del capitalismo] es, inmediatamente y al mismo
tiempo, la comunidad real, en cuanto es la sustancia general de la existencia para todos, v,
simultaneamente, el producto comun de todos” y que “por esta comunidad el individuo lo que encuentra
es una relacidn cosificada y no humana”. En Carlos Marx, Grundrisse, Vol. |, Fondo de Cultura Econdmica,
México, 1985, p. 67
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Capitulo 2.
EL MOVIMIENTO INDIGENA EN ECUADOR

“La minka por la vida”

Somos como la paja que cortan y vuelve a crecer,
y de paja de paramo sembraremos el mundo.
Dolores Cacuango

Estamos dispuestos a compartir nuestras riquezas, que no son el oro y la plata que se robaron los primeros
invasores, las riquezas de nuestros pueblos estan en nuestro corazdn, en nuestra cosmovision que escribié
con fuego PACHAKAMAK. Sabemos que no estamos solos en esta lucha y que al final VENCEREMOS, porque
el espiritu de todos los que han luchado por el ejercicio de la verdad, el amor y la libertad, estaran siempre
con nosotros, sabemos que los héroes volveran, nosotros estamos preparando su retorno y entonces se
hard realidad el PACHAKUTIK

Ricardo Ulucuango

Ecuador es un pais con gran diversidad cultural, segun datos de la Confederaciéon de
Nacionalidades Indigenas de Ecuador (CONAIE) el 45% de la poblaciéon es indigena,
compuesta por 11 nacionalidades y 16 pueblos, ademas de poblacién afroecuatoriana. Sin
embargo estos sectores han sido histéricamente excluidos de la toma de decisiones y del
supuesto bienestar de la modernidad. Al igual que en el resto de Latinoamérica, la
poblacién indigena vive en condiciones de desigualdad, discriminacion y exclusién,
producto del sistema capitalista que se implantd y pudo desarrollarse a costa de su

. 1
explotacidn. V" 2"

Es asi que en Ecuador la pobreza afecta en forma desigual a la poblacién: en el medio
rural, 7 de cada 10 personas viven en hogares pobres, en tanto que 4 de cada 10 son
pobres en las ciudades; en el dmbito regional, la pobreza afecta a mas del 50% de

habitantes en la Sierra y la Costa, y al 80% en la Amazonia. El 83.47% de los indigenas del
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area rural que viven en los nucleos netamente indigenas estan bajo la linea de pobreza, y

del total de la poblacién indigena el 75% se halla en situacion de pobreza.*®

Segun el BM, las tasas de desnutricion crénica en parroquias rurales de cantones con mas
de 50% de indigenas son de 72.9% y de 67.2%, mientras que el 30% de indigenas carecen

de educacidn, cuando el promedio nacional es de 9.1%.%

Por otro lado, las investigaciones recientes indican que el porcentaje de cdncer entre las
comunidades indigenas que viven en las zonas petroleras es treinta veces mayor que la
media nacional; el de cédncer de rifiones y de piel, quince veces, y el de estémago, cinco
veces. Y en algunas partes del Ecuador, los pueblos indigenas estan expuestos a un riesgo

30 veces mas elevado de contraer cancer de garganta que el promedio nacional.®

Podemos ver que “en el Ecuador la pobreza tiene rostro indigena, la crisis y los sucesivos
programas de ajuste estructural ha significado tanto el deterioro de su tradicional pobreza
como el transparentamiento de que es la sociedad la que los empobrece”.51 Esta es una
situacion que parte del hecho colonial y que al exacerbarse durante el neoliberalismo ha
traido consigo un fuerte y nutrido proceso de organizacion que tiene diferentes etapas y

antecedentes que analizaremos a continuacion.

Es importante recalcar que haremos alusidén a los factores que intervienen en el actual
movimiento con sus caracteristicas particulares, entendiendo que tiene detrds un proceso
histérico de resistencia. Sin embargo, para efectos del andlisis de este trabajo y dado que
el tema de investigacién no se refiere en particular al estudio del movimiento indigena,

haremos sélo un mapeo a partir de los antecedentes mas inmediatos a la etapa actual.

8 Almeida, lleana; Nidia Arrobo Rodas; Lautaro Ojeda Segovia, Autonomia indigena. Frente al Estado nacion
y a la globalizacion neoliberal, Ediciones Abya Yala, Quito, 2005, p. 149
9 Informe del Banco Mundial 2003, citado por Almeida op cit p.148
*% Centro de informacién de Naciones Unidas, La situacion actual de los pueblos indigenas del mundo, 14 de
enero de 2010, en, http://www.cinu.org.mx
> Francisco Rhon Davila, “Estado y movimientos étnicos en Ecuador”, en Seoane, José, comp. Movimientos
sociales y conflicto en América Latina, OSAL, CLACSO, Buenos Aires, 2003, p. 129
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2.1 ANTECEDENTES DEL MOVIMIENTO INDIGENA EN ECUADOR

En la década del 60, gracias a la movilizacion campesina e indigena, se logra
desestructurar el sistema de haciendas, liberando a muchos sectores indigenas de las

relaciones de servidumbre mediante |la Reforma Agraria iniciada en 1964.

Si bien fue una reforma frustrada e inconclusa, pues la redistribucién de la tierra fue muy

limitada, “significd la recampesinizacion de muchas areas de la sierra logrando que el

»52

espacio indigena se rearticulara”’, y que la identidad étnica y la actividad organizativa se

potenciara. Posteriormente estas comunidades sentarian las bases para la formacién de
la principal organizacién andina en Ecuador: Ecuador Runacunapak Rikcharimui

(ECUARUNARI).

Luis Macas plantea que esta década esta caracterizada por:

...la comunalizacién de nuestros pueblos, bajo la aplicacion de una legislacién
intencionada unilateralmente desde el Estado, momento en el que por una parte
se institucionaliza el AYLLU YACTA y la accién del control directo y vertical del
Estado por otra, y desde nuestro reconocimiento, es la imposicion de una
institucidn ajena en un franco debilitamiento de la institucionalidad milenaria. Es
cuando surgen las organizaciones comunales, o la constitucidn de la organizacién
de primer grado, como se denomina en la actualidad, dentro de los niveles de
organizacién que practican nuestros pueblos. Por supuesto es la organizacién
nuclear, primigenia después de la familia, y originalmente desde los pueblos

indigenas con un concepto absolutamente distinto.>

> Agustin Cueva, “Los movimientos sociales en el Ecuador contemporaneo: el caso del movimiento
indigena”, REVISTA YACHAYKUNA, Instituto Cientifico de Culturas Indigenas, No. 7, Noviembre 2007, Quito-
Ecuador, p. 321
>3 Luis Macas, “La lucha del movimiento indigena en el Ecuador”. Boletin ICCI-ARY Rimay, Afio 4, No. 37, abril
del 2002, Quito-Ecuador, p. 15
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La formacién y fortalecimiento de las organizaciones de primer grado fueron
fundamentales para la estructuracion de un movimiento que posteriormente seria
nacional pero que tiene su fuerza y orientacién en las organizaciones de base, que parten

de una dindmica comunitaria.

Posteriormente, en la década de los 70, Ecuador vivié un auge petrolero que implico, por
un lado, la posibilidad por parte del Estado de implementar programas de desarrollo rural
que permitieron la generacion de espacios para la organizacidn; y por otro, la ampliacién
del sistema educativo, al que un importante nimero de indigenas tuvo acceso generando

la formacién de una capa de intelectuales indigenas.

La educacion incidié de dos maneras en nuestro proceso de organizacién: por un
lado nos proveyd de conocimientos y de un espacio para cuestionar la situacién
socioecondmica y politica del pais, y por otro, creé expectativas de trabajo y
ascenso social que no fueron satisfechas por la sociedad, dada la poca oferta de
empleos, asi como por el hecho de ser discriminados: esto condujo a reflexionar y

cuestionar el sistema.>

Otro elemento importante es el papel desempefado por ciertos sectores de eclesidsticos
progresistas como Monsefior Lednidas Proafio, Obispo de la Diécesis de Riobamba quien
se convirtio en el Obispo de los Indios. Esta didcesis impulsd la organizacion de

comunidades eclesiales de base que posteriormente se organizarian de manera politica.

Por otro lado, Agustin Cueva plantea que el factor de una relativa homogeneidad étnica
fue un propulsor de la organizacién indigena ya que “los grupos de expresién quichwa son
altamente mayoritarios, representan aproximadamente el 90% de la poblacién indigena,

esto es cerca del 40% de la poblacion total del Ecuador”.>

Es asi que en 1972 surge la Federacidon que agrupa a los indigenas de la sierra,

ECUARUNARI (Ecuador Runacunapak Rikcharimui- Confederacion de los pueblos de

> CONAIE, “Las nacionalidades indigenas en el Ecuador. Nuestro Proceso Organizativo”, citado por Agustin
Cueva, op. cit. p. 327
> Ibidem p. 328
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nacionalidad kichwa del Ecuador). ECUARUNARI tiene sus origenes en la FEI (Federacién
Ecuatoriana de Indios), fundada por el Partido Comunista Ecuatoriano, y ha sido una
organizacién sumamente importante, con una larga trayectoria de lucha acompafiada de

importantes lideres histéricos como Dolores Cacuango y Transito Amagufia.

La creacion de ECUARUNARI significa un gran avance en el aspecto organizativo que es
potenciado cuando en 1979, después de 7 afios de dictadura militar, se promulga una
nueva constitucién que permite el voto a los analfabetas. Gracias a esto un gran nimero
de indigenas que antes eran excluidos de la participacién electoral comenzaron a

encontrar un nuevo espacio de participacion politica.

Para 1980 se conformd una organizacién de caracter nacional que antecede a la CONAIE,
esta organizacion llamada CONACNIE (Consejo Nacional de Coordinacion de las
Nacionalidades Indigenas de Ecuador), englobaba a todas las organizaciones regionales y
locales del pais, siendo este un importante paso hacia la consolidacién de la unidad de los

pueblos indigenas en una sola organizacion.

En 1982 se funda la CONFENAIE (Confederacién de Nacionalidades Indigenas de la

Amazonia Ecuatoriana), que representa a las seis nacionalidades de la regién amazdnica.

En la regidon oriental, las poblaciones indigenas Quichwa y Shuar dinamizaron sus
organizaciones de base y regionales en respuesta a la agresiva ocupacion y
explotacién de sus territorios, obligados también por el riesgo de extincién y
acorralamiento experimentado por otras minorias étnicas de la amazonia
ecuatoriana, tales como los Cofan, Siona-Secoya y la Huaorani, afectadas

violentamente por las actividades de exploracién y explotacién de petréleo...>

Asi, los procesos organizativos estaban bastante adelantados y desarrollados sobre bases
muy sélidas, y esto aunado a un contexto, el del gobierno de Ledn Febres (1984-1988), en
el que el proyecto autoritario ponia en riesgo territorios y organizaciones, supone la

necesidad de una participacion mas activa en la vida politica nacional.

>® Alicia Ibarra, “Los indigenas y el Estado en el Ecuador”, citado por Cueva, op cit. p. 7
41



El gobierno de Febres arremete contra todas las organizaciones politicas de ecuador y
contra los intereses populares en general. Esta etapa autoritaria planted la necesidad de
un vinculo mas organizado entre el espacio local y el nacional, de modo que no sélo
existieron demandas que aludian a la cuestién autondmica local, sino que hubo un
reconocimiento de la necesidad de reivindicar cuestiones de caracter popular que

apuntaban problematicas nacionales.

De modo que en 1986 se funda la CONAIE, constituyéndose en la principal organizacién
indigena del pais’’ y contando con “una intelectualidad indigena y una dirigencia
auténoma formada en la lucha por la tierra y por el reconocimiento étnico”.”® Esta
organizacién protagonizaria en adelante importantes movilizaciones, asi como la
consolidacién de un proyecto politico y una plataforma de lucha que servird como
referente al movimiento social que busca frenar las politicas neoliberales y acabar con las

relaciones capitalistas de explotacién del hombre y de la naturaleza.

Como vemos, la formacion de una confederacidon nacional donde se coordinan los
diferentes tipos y niveles de organizaciones ha sido producto de diversas circunstancias
histéricas, del avance en el reconocimiento por los propios indigenas de la permanencia
de las relaciones de explotacion desde la conquista y de las propias experiencias en la
movilizacion y en la lucha. Pero ademas, del entendimiento de la necesidad de lograr la

unidad en la diversidad, ya que:

>’ Existen otras organizaciones indigenas de menor relevancia en Ecuador, dentro de las cuales destaca la
Federacion Ecuatoriana de Indigenas Evangélicos (FEINE), y la Federacidn Nacional de Organizaciones
Campesinas, Indigenas y Negras (FENOCIN), la primera “tiene una adscripcion religiosa en las comunidades
de la sierra central. Ha mantenido relaciones de colaboracién con varios gobiernos y en esa condicidn se ha
visto mas bien enfrentada al resto de organizaciones indigenas”. La segunda “tiene sus antecedentes en la
antigua Federacion de Organizaciones Campesinas, cuya direccion de orientacién demdcrata cristiana inicial
fue desplazada a mediados de los 70 por militantes del Partido Socialista Ecuatoriano. Esta organizacidn
tiene presencia en algunas localidades de |a sierra y de la costa y muy poco peso en la Amazonia. Desarrolla
un discurso mas clasista, pero no ha sido capaz de desplegar por si sola acciones nacionales en la ultima
década”. En Augusto Barrera Guarderas, “Ecuador: el movimiento indigena, entre lo social y lo politico”, en
Bernard Duterme (coord.), Movimientos y poderes de izquierda en América Latina, Editorial popular, Espafia
2005, p. 151
*® Ana Maria Larrea Maldonado, “El movimiento indigena ecuatoriano: participacion y resistencia”, en
Observatorio Social de América Latina, N° 13, CLACSO, Buenos Aires, 2004, p. 68
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...uno de los rasgos histdricos comunes son los mas de 500 afios de resistencia a la
conquista y la colonizacion; es decir, el mantenimiento de cierta identidad a pesar
de esos avasalladores procesos. Es esta resistencia lo que fundamentalmente
define lo indigena, dandole unidad en el seno de una diversidad cultural bastante

grande.”

Todo este proceso y construccidén organizativa es demostrada a partir de 1990, pues se
abre en el Ecuador un ciclo de movilizaciones que han marcado el rumbo del pais y la
consolidacion del movimiento indigena como un actor central en la lucha por la

emancipacion y transformacién social.

El levantamiento de 1990,%° logré legitimar a la CONAIE como la principal fuerza social del
pais y encabezar las demandas de los sectores populares del Ecuador. La Confederacién, a
partir de entonces, le hizo frente a las politicas neoliberales de los gobiernos y del Estado,

lo que le gand el reconocimiento y el respaldo de la mayoria de la poblacion.

La proliferacidn de organizaciones de base desde los afos sesenta, estuvo
complementada en los ochentas con la aparicién de importantes organizaciones
indigenas tanto regionales como nacionales. La existencia de multiples lugares de
encuentro para exposicion de ideas y de problemas y la acumulacién e
intercambio de experiencia organizativa local, permitié la generacién de acciones
masivas y organizadas durante los levantamientos indigenas de 1990 y 1994. En
los afos 90°s los grupos indigenas comenzaron a hablar por si mismos, en vez de

ser representados por otros grupos.®*

> Cueva, op. cit. p. 330

% En el levantamiento, los indigenas manifiestan que los poderosos “en 500 afios no han podido apagar la
llama sagrada de la rebelién de los pueblos indios. Durante este tiempo el fuego ha pasado de mano en
mano. Vamos luchando hasta la libertad, vamos luchando hasta la victoria”, documental ECUARUNARI-
CLACSO, Movimiento indigena  ecuatoriano:  luchas locales, resistencias  globales, en
http://www.clacso.org.ar

*! Almeida, op. cit. p. 173
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2.2 CRONOLOGIA POLITICA

e Primer levantamiento

En 1990 la CONAIE protagoniza el primer levantamiento indigena de la era moderna que
legitima la lucha indigena ante la sociedad ecuatoriana y sobre todo logra evidenciar su
situacion de subordinacién en una sociedad racista y autoritaria, este levantamiento es

considerado como un momento fundacional del movimiento indigena ecuatoriano.

En este periodo, Ecuador se encuentra en crisis econdmica, politica y social. El gobierno de
Rodrigo Borja comienza a aplicar con mayor fuerza politicas de ajuste estructural de
corte neoliberal, afectando a los sectores populares: entre otras cosas, restringiendo
gastos sociales y dando por terminado el proceso de redistribucion de la tierra. Todo esto

llevo a la pérdida de legitimidad del régimen politico.

Una consecuencia importante de estas politicas es la acumulaciéon de conflictos por la
tierra en el centro-norte de la sierra, sin embargo es importante destacar que los actores
gue se movilizaban, ya no eran concebidos s6lo como campesinos, sino como indios con
identidades especificas y con una historia de 500 afios de explotacidon, de modo que el
trasfondo del conflicto era étnico al mismo tiempo que agrario. Algunas consignas de la
movilizacion fueron: jLa tierra para el que la trabajal, iNi una hacienda en el Ecuador! y

iAbajo la burguesia, vivan los 500 afios de la resistencia india!

Luego de esto, se detonaron demandas clasistas, étnicas y ciudadanas que iban desde la
reforma del Estado (plurinacionalidad, territorialidad y autodeterminacién), hasta pedidos
de infraestructura bdasica y servicios. “Era patente la diversidad del proceso organizativo y

la complejidad de la logica de movilizacion”.®?

En los meses de mayo y junio, mediante bloqueos carreteros, movilizaciones en las
ciudades, tomas de iglesias, huelgas de hambre, etcétera, miles de indigenas lograron

sensibilizar a la sociedad de su problematica, consiguiendo apoyo y solidaridad. Un

6 Augusto Barrera, op. cit. p. 153
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elemento importante para lograrlo fue la reflexion de la doble dimensidén de su lucha,
como indigenas y como pobres, de modo que “el discurso no referia exclusivamente a la
cuestion de la tierra, sino que aludia al reconocimiento de las identidades y la
plurinacionalidad, a la situacion de exclusiéon social y a la discriminacién racial, a la

cuestién de la democracia y la participacién de las grandes mayorias”.®®

El levantamiento tuvo gran capacidad de convocatoria, demostréd un alto nivel de
organizacién y consolidacién del movimiento y logré convertirse en el referente de los

movimientos sociales del pais, mostrando un largo proceso organizativo.

Luis Macas plantea que “en los inicios de la década del 90, la actividad organizativa del
movimiento indigena se centra en la elaboracién de su propuesta politica y la construccién
de las estrategias y mecanismos de lucha, en perspectiva de su unidad interna y la
ampliacidn del espacio de lucha en alianza con otros sectores, hacia la redefinicion de la
estructura institucional y de la sociedad. En ese sentido se explica el planteamiento y la

realizacién histérica del levantamiento de mayo y junio de 1990”.%*

Luego del levantamiento hubieron desalojos violentos, militarizacién de las comunidades,
infiltraciones, hostigamiento, persecuciéon y asesinato de dirigentes indigenas, sin
embargo el movimiento dio un importante paso en un andar que no seria detenido ni con

represion, ni con estrategias gubernamentales.

En 1991 se registrd otra importante y significativa movilizacién social que reunié tanto a la
CONAIE como al Frente Unitario de Trabajadores (FUT) en contra de un paquete de
medidas econdmicas que provocaron la reaccidon de los movimientos sociales expresados

en paralizaciones urbanas y rurales.

Al afio siguiente se realizé la marcha histérica de la OPIP (Organizacién de los Pueblos

Indigenas del Pastaza), donde miles de indigenas reivindicaron sus demandas de

® Christian Mirza, op cit. p. 110
* Luis Macas, op. cit. p. 25
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territorialidad, sobre todo en la regiéon amazdnica. Con esta marcha el pueblo Sarayaku

logra el reconocimiento legal de la mitad del territorio reclamado.
e Segundo levantamiento

Para 1993 se elabora el proyecto politico de la CONAIE, en una década marcada por la
movilizacion intensa y constante, pues al afio siguiente de su elaboracién, el gobierno
derechista de Sixto Duran Ballén presenta una ley agraria regresiva, acorde con las
reformas neoliberales que buscd implementar, generando el segundo levantamiento
indigena que consistid en que durante casi un mes se realizaron bloqueos de carreteras,
ocupaciones de radioemisoras y canales de television y movilizaciones callejeras

multitudinarias.

En esta ocasion la lucha se orientaba a la defensa del derecho a las tierras comunales,
poniéndole un gran énfasis a la cuestion agraria. Este levantamiento culmina con “un
acuerdo patentado en el cédigo agrario, el cual, si bien establece el respeto a las tierras de

la comunidad, elimina totalmente cualquier posibilidad de reforma agraria.65

A partir de esta década marcada por la movilizacién social comienzan a idearse
estrategias, desde los espacios gubernamentales y los organismos internacionales, para
contrarrestar la fuerza de la organizacién y, de ser posible, cooptar a los integrantes de las
organizaciones indigenas. De modo que en 1995 con apoyo del BM se funda el Proyecto
de Desarrollo de los Pueblos Indigenas y Negros de Ecuador (PRODEPINE), supuestamente
enfocado a patrocinar pequefios proyectos productivos y a vigorizar el desarrollo de las
organizaciones de base. Este programa es duramente cuestionado por el movimiento ya
que los recursos y los mecanismos provenian de un organismo contrario a las aspiraciones

gue la CONAIE se planteaba.

La enorme capacidad de recursos que posee esta institucion la convierten en una

amenaza permanente para el movimiento indigena ecuatoriano. La visidn

® Davila, op. cit. p. 131
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modernizante y apegada a los parametros neoliberales de la cual son portadores
los burdcratas de esta institucion se convierten en un riesgo cotidiano para el
proyecto politico de las organizaciones indigenas y en una fuente de conflictos
permanentes. Pero no se trata del choque entre dos visiones distintas de la

realidad, sino de la confrontacién entre dos proyectos histéricos distintos.*

El mecanismo de la cooptacion mediante el financiamiento es una estrategia que se vera
en los siguientes afnos, no con el éxito esperado por el Estado ecuatoriano y por los
organismos internacionales y esto es porque la propia estructura y forma de participaciéon
de la CONAIE no permiten que los dirigentes se corrompan, y si es asi, son expulsados de

la organizacion.
e Tercer levantamiento

En 1997 el movimiento social, encabezado por los pueblos indigenas, derrocé al
presidente Abdald Bucaram como respuesta al paquete de medidas econdmicas decididas
en su gobierno. El levantamiento consistié en una ola de paros, la toma de la catedral
metropolitana, movilizaciones callejeras y la paralizacidn del pais durante los dias 5, 6 y 7
de febrero, dando muestra de la capacidad de movilizacién indigena frente a la imposicién
de politicas en contra de los intereses de los pueblos. A partir de este momento se abre
una etapa de movilizacion tan profunda que los seis sucesivos presidentes no logran

culminar su mandato.

Comienza también, a partir de este aio, la demanda de una Asamblea Constituyente que
signifique la reforma del Estado y con ello la profundizaciéon de la democracia, de modo

gue se organiza una gran marcha para exigirla con la consigna “nunca mas sin nosotros”.

La accién politica del movimiento indigena y popular logra su realizacién y como resultado
de una larga negociacién en la Asamblea Nacional Constituyente, que elabord la nueva

constitucion en el mes de junio de 1998, se introdujeron algunas reformas

66 ICCI, “Banco Mundial y Prodepine: ¢Hacia un neoliberalismo étnico?”, Boletin ICCI-RIMAY, afio 3, n° 25,
abril de 2001, Quito-Ecuador, en http://icci.nativeweb.org/boletin/25/editorial.html
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correspondientes a las demandas del movimiento indigena alrededor de la tematica de las
nacionalidades, aunque de un modo muy parcial. En el art. 1 se reconoce que el Estado es
pluricultural y pluriétnico, aunque en el art. 83 se enuncia muy ambiguamente el concepto
de nacionalidad: “los pueblos indigenas que se autodefinen como nacionalidades
ancestrales y los pueblos negros o afroecuatorianos, forman parte del Estado ecuatoriano,

Unico e indivisible”.

Los aspectos mads relevantes de los derechos de los pueblos indigenas y negros,

reconocidos por la constitucidon de 1998 son:

El derecho a conservar la propiedad de las tierras comunitarias y a obtener su
adjudicacion gratuita. El derecho a participar en el uso, administraciéon vy
conservacion de los recursos naturales renovables de sus tierras; a ser
consultados sobre planes y programas de prospeccion y explotacién de recursos
no renovables que se hallen en sus tierras; a participar en los beneficios que
esos proyectos reporten; a recibir indemnizaciones por los per juicios socio
ambientales que les causen. El derecho a conservar y desarrollar sus formas
tradicionales de convivencia y organizacién social, de generacién y ejercicio de
autoridad, de conformidad a sus costumbres o derecho consuetudinario,
siempre que no sean contrarios a la Constitucidn o a las leyes. El derecho a la
propiedad intelectual de sus conocimientos ancestrales. El derecho a formular
prioridades en lo que atafie a su desarrollo, a planes y proyectos para el
mejoramiento de sus condiciones econdmicas y sociales y a recibir del Estado un

adecuado presupuesto para ellos.”’

De este modo, el afio de 1998 es muy importante pues se logra la incorporacién en la
constitucién de los derechos colectivos, la autodefinicién como “nacionalidades” y las
circunscripciones territoriales indigenas, ademas de la ratificaciéon del convenio 169 de la

OIT.

*” |leana Almeida, op. cit. p. 249
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El Ecuador ha celebrado vy ratificado el convenio 169 de la OIT
comprometiéndose al tenor de sus articulos 4, 7, 14 a adoptar “medidas
especiales que se precisen para salvaguardar las personas, las instituciones, los
bienes, el trabajo las culturas y el medio ambiente de los pueblos interesados”;
el derecho de los indigenas a “decidir sus propias prioridades en lo que atafie al
proceso de desarrollo, en la medida que éste afecte a sus vidas, creencias,
instituciones, y bienestar espiritual y a las tierras que ocupan o utilizan de
alguna manera, y de controlar, en la medida de lo posible, su propio desarrollo

I”

econdmico, social y cultural” proclama que dichos pueblos deberdn participar en
la formulacién, aplicacion y evaluacion de los planes y programas de desarrollo
nacional y regional susceptibles de afectarles directamente”; e, instituye, el
derecho fundamental de los pueblos indigenas: “ Debera reconocerse a los
pueblos interesados el derecho de propiedad vy de posesidn sobre las tierras
gue tradicionalmente ocupan; tomar medidas para salvaguardar el derecho de
los pueblos indigenas a utilizar tierras que no estén exclusivamente ocupadas
por ellos, pero a las que hayan tenido tradicionalmente acceso para sus

actividades tradicionales y de subsistencia”®®

La ratificacién de todos estos derechos se considera un gran avance en el proyecto del
Buen Vivir de las nacionalidades indigenas, sin embargo, a pesar de que esto sienta las
bases legales para la busqueda de su reconocimiento, el Estado ecuatoriano no garantizé

entonces, ni lo hace ahora que estos derechos sean llevados a la practica.

Respecto a la coyuntura de la Asamblea Nacional Constituyente Pablo Davalos plantea:

“ganamos pero perdimos: ganamos el proceso de lucha y abrimos la posibilidad de

establecer un espacio politico, y perdimos ahi dentro... [ya que] en el fondo no se
» 69

alteraron las relaciones de poder”.” Y la inestabilidad politica que sigue a los afios

posteriores es reflejo de que no basta con el reconocimiento constitucional de los

% patricio Morales Puruncaja, Los hijos del sol: reflexiones sobre el pensamiento politico de los pueblos
indigenas de Ecuador, Edicidn CODENPE, Quito, 2007, p. 140
% pablo Davalos, “’Ganamos pero perdimos’: balance de lo logrado y problemas pendientes”, en Escarzaga
Fabiola y Gutiérrez Raquel (comp.), Ganamos pero perdimos. Elementos para un balance del movimiento
indigena de Ecuador, Centro de Estudios Andinos y Mesoamericanos CEAM, México 2006, p 41
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derechos para que estos sean aplicados, es importante si, pero mientras el sistema social,

politico y econdmico sea el mismo, sélo serdn letra muerta, seran derechos de papel.

e Cuarto levantamiento

En el mes de enero de 2000 se produjo el primer levantamiento indigena del milenio, esta
vez ante nuevos anuncios del gobierno del presidente Jamil Mahuad en materia
econdmica, principalmente la dolarizacién de la economia, después de la crisis bancaria de

1999y en el contexto de una fuerte devaluacidn, inflacidon y recesiéon econdmica.

Nuevamente se realizaron marchas multitudinarias, entre las cuales se destaca la de
Cuenca, en la que participaron unas 30 mil personas; en tanto que en Quito, miles de
indigenas, campesinos, trabajadores y estudiantes tomaron el Congreso Nacional

obligando a la dimision del presidente Mahuad.”

Durante este cuarto levantamiento, que también se nombrd “minka por la vida”,
entendiendo la minga como el trabajo comunitario que se realiza para el bienestar
colectivo, participaron miles de indigenas acompafados de diferentes sectores sociales

gue coincidian con los planteamientos y plataformas generales de la CONAIE.

Se constata un cambio en el eje de la lucha, que se traslada ya de manera
inequivoca al cuestionamiento del poder politico, logrando detener el proceso
de privatizaciones, debilitando al gobierno constituido, criticando la democracia
formal y la organizacion actual del Estado, proponiendo la instauracion de los

parlamentos populares, o el Parlamento de los Pueblos de Ecuador”.”

Asi, durante el derrocamiento del presidente Jamil Mahuad, el movimiento indigena llama
a desconocer a los tres poderes del Estado y se crean una serie de parlamentos indigenas
en varias provincias del pais, estos parlamentos han sido un espacio muy importante de

contrapoder.

® Mirza Adel, op. cit. p. 116
71
Idem
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El Parlamento de los Pueblos que se instald el 11 de enero constituye un simbolo
importante de un nuevo liderazgo politico y social, participaron mdas de 800
delegados de los diferentes sectores y regiones del pais. De la misma forma este
es bastante mas amplio que la sola representacién de organizaciones sociales.
Sin embargo, en este importante espacio de poder paralelo se repite un limite
que es comun a la izquierda: discutir un programa maximo y descuidar las
acciones emergentes, sobre todo la estrategia politica mas adecuada en las

condiciones posteriores a la dolarizacién. ”

En ese momento existia un fuerte debate respecto a “construir el pais desde abajo o
tomarselo”. Finalmente el resultado fue la creacién de un nuevo gobierno a través de una
Junta de Salvacién Nacional en la que participé una parte del ejército que habia
colaborado en la toma del Congreso, encabezada por el coronel Lucio Gutiérrez; la Corte
de Justicia, representada por Carlos Solérzano y la CONAIE, con su dirigente Antonio
Vargas. Miguel Lluko hace un andlisis de las dificultades que se presentaron en esta

coyuntura ya que:

...la posibilidad de participacién de estos sectores generé la subordinacion de la
tactica, el proceso y los tiempos a una logica diferente a la de la movilizacion
social, sin considerar que en el escenario nacional se movian otros factores de
poder que conspiraban contra una salida popular; tal es el caso de la embajada
norteamericana, los organismos internacionales y los sectores vinculados al
capital financiero, que, representados por el Partido Social Cristiano, se

preparaban para combatir la Junta de Salvacién Nacional.”

Posteriormente la Junta cedid el poder al vicepresidente Gustavo Novoa quien concluiria
el periodo presidencial y continuaria con el proceso de dolarizacién. De modo que como

plantea Davalos “se va Mahuad pero se queda la dolarizacién”,’* analizando que detras

72 . . ) .. . , .
Miguel Lluco Tixe, Proceso histérico del movimiento indigena ecuatoriano, en

http://icci.nativeweb.org/elecciones2000/lluco.html
73
Idem

7 Dévalos Pablo, op. cit. p 43
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del triunfo que implicé el derrocamiento de Mahuad se escondia también una derrota,

pues la medida finalmente fue aplicada.

Para las elecciones de 2002, el movimiento indigena a través del Movimiento de Unidad
Plurinacional Pachakutik (MUPP), decide aliarse a la candidatura del coronel Lucio
Gutiérrez, al frente de la Sociedad Patridtica 21 de enero, quien habia participado en la
destituciéon de Mahuad y tenia un discurso progresista y antiimperialista. En esos
momentos, la CONAIE contaba con gran legitimidad y apoyo de la sociedad ecuatoriana y
logra el triunfo de la alianza obteniendo varios representantes en el gabinete presidencial.
Sin embargo, a seis meses haber asumido el nuevo gobierno, el MUPP rompié la alianza
politica y se retiréd de sus cargos, ya que Gutiérrez decide continuar con las politicas
neoliberales, dejando a un lado el compromiso que adquirié con el pueblo y allegandose a

la embajada estadounidense y a las oligarquias nacionales.

El movimiento indigena vivid durante seis meses la amarga experiencia de ser
gobierno y no ser poder, dando lugar a una disputa tremendamente desgastante,
gue paso de las expectativas de dar una orientacién histéricamente coherente al
régimen, al planteamiento de gobernar resistiendo y resistir gobernando, y
finalmente concluyd con la separacidon de Pachakutik del gobierno y el inicio de

una oposicion frontal al régimen.”

Dos medidas principales llevé adelante el gobierno de Lucio, la primera fue la de aplicar un
paquete de ajuste econdmico de corte neoliberal impulsado por el Fondo Monetario
Internacional, y la segunda, emprender una fuerte campana para destruir al movimiento

indigena, con una serie de tacticas que veremos a continuacién.

Por un lado, cuando se da la ruptura entre Pachakutik y el gobierno, Lucio logra dividir el
movimiento pues hace que algunos sectores indigenas permanezcan en su régimen, entre
ellos Antonio Vargas a quien le asigna el ministerio de Bienestar Social. Y por el otro, lleva

a cabo diversos mecanismos para dividir y fragmentar a la CONAIE, uno muy importante

7 Larrea Maldonado, op.cit. p. 74
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es el papel que juegan las ONG, buscando atraer a lideres indigenas hacia las politicas
institucionales, mediante organismos como el Fondo Indigena (que se pretendia presentar
como una organizacion indigena, cuando es un organismo multilateral de los Estados que
se ha centrado en la “formacién de dirigentes”), para trabajar junto con el Banco Mundial
en el desarrollo de tecnologias de Informacion y comunicacion (TIC) y su portal
“Development Gateway”. Con el apoyo de ciertas agencias de cooperacioén internacional,
como la GTZ (que es una ONG del gobierno aleman)’® o la Agencia de Estados Unidos para
el Desarrollo Internacional (USAID), se implementaron proyectos de “fortalecimiento

I”

organizaciona

En la amazonia apoyan la creacidn de parques nacionales y areas protegidas, en
complicidad con las grandes ONG’s ambientalistas como WWF, la organizacién
estadounidense  Conservacién Internacional, y la organizacién también

estadounidense The Natury Conservancy (TNC).”

Guatemal plantea que las pretensiones de este mecanismo han sido separar a los
dirigentes de sus bases, promover las diferencias regionales y la division al interior de las
comunidades para debilitar a las organizaciones locales insertandolas en una légica de
competencia por los fondos, ademas de promover un discurso mas etnicista e indigenista
para aislar a la CONAIE de otros sectores sociales organizados, sucintado también que la
participacién en las organizaciones sea vista como un trampolin politico y la percepcién

de que “la etnicidad es viable para tramitar demandas y obtener beneficios”.”®

Sin embargo, a pesar de que estos y otros mecanismos lograron fragmentar y poner en
crisis la organizacién y la legitimidad de la CONAIE, ésta supo sobreponerse después de
algunos anos, expulsando a los dirigentes corruptos y analizando y replanteandose la

situacion.

7® Esta organizacion financio los estudios para la privatizacién del agua en Bolivia.
77 Guatemal Miguel, “La situacién del movimiento indigena en Ecuador”, en Escérzaga Fabiola y Gutiérrez
Raquel (comp), Ganamos pero perdimos. Elementos para un balance del movimiento indigena de Ecuador,
Centro de Estudios Andinos y Mesoamericanos CEAM, México 2006, p. 20
’® Larrea Maldonado, op. cit. p. 73
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Pero en este contexto la CONAIE estaba muy debilitada aun, reflejo de ello es en que la

convocatoria a un nuevo levantamiento en el aio 2004 fue desoida por la poblacién.

La derrota de Lucio Gutiérrez por la accion de los movimientos civicos en Quito
en marzo de 2005 (sin participacion efectiva del movimiento indigena) evité los
planes del régimen de tomar la sede de la CONAIE y convocar a un congreso
para crear otra CONAIE oficial, con la complicidad de Antonio Vargas, Nelson
Chimbo, José Quenama y otros traidores al movimiento indigena. Hemos salido
del régimen de Gutiérrez y derrotado su plan de destruccién de la CONAIE,
aunque aun enfrentamos las consecuencias organicas de sus acciones y a la
mafia indigena que se cred durante los ultimos afios, promovida por las

compafiias petroleras y por Estados Unidos”’.

El 20 de abril de 2005 Gutiérrez huye del pais y el Congreso Legislativo nombra como
presidente constitucional al entonces vicepresidente Alfredo Palacio, quien continta con
la Iégica de entreguismo neoliberal y pretende firmar al afo siguiente un Tratado de Libre

Comercio con Estados Unidos.

El afio de 2006 esta repleto de actividad politica y social, en el mes de marzo, gracias a
importantes movilizaciones sociales, la CONAIE paralizé nuevamente el pais logrando la
suspensidon de la aprobacion del Tratado. En este contexto comienza nuevamente a

legitimarse después de la situacion vivida con Gutiérrez.

En este mismo afio se realizan elecciones presidenciales, en un momento en que habia
una importante organizacién de diversos sectores que ya no estaban dispuestos a
continuar soportando presidentes entreguistas que habian dado en concesidn mineras,
petroleras, hidricas, hidroeléctricas y el manejo de biodiversidad a empresas privadas y

ONG’s nacionales y sobre todo trasnacionales, ademds de mas de seis millones de

I Miguel Guatemal, op.cit. p. 21
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hectareas de territorios, principalmente paramos y bosques nativos,®® esto aunado a la

dolarizacién de la economia que afecté principalmente a las clases bajas.

Rafael Correa, a través de Alianza Pais, llega a la presidencia con un movimiento
ciudadano nacionalista compuesto bdasicamente por sectores medios, pequefios
empresarios, organizaciones barriales y una élite intelectual, y convoca a una Asamblea

Nacional Constituyente atendiendo a las exigencias sociales de la realizacién de la misma.

La nueva constitucion aprobada en septiembre de 2008, reconoce al pais como “Un
Estado Constitucional de derecho y justicia social, democratico, soberano, independiente,

» 81 Constituyéndose ademds, como el primer

unitario, intercultural, plurinacional y laico.
pais del mundo en reconocer derechos de la naturaleza en su Carta Magna y en incorporar
en su texto principal derechos ancestrales como el Sumak Kawsay (vida en plenitud). Sin
embargo, como en otros momentos histéricos, se logra el reconocimiento de los

derechos, pero no se afianza el mecanismo por el cual se haran valer.

Debido a la nueva constitucién se llamoé nuevamente a elecciones en 2009 y Correa resulta
electo pudiendo impulsar asi lo que ha llamado “la revolucion ciudadana”, uniéndose a la

III

construccion del “socialismo del siglo XXI” y continuando con una politica exterior
antiimperialista y aliada de los proyectos alternativos en Sudamérica como el ALBA, sin
embargo, en Ecuador ha impulsado politicas que han ocasionado gran descontento en la
poblacién, como la ley de educacién, que ha encontrado fuerte oposicién por parte del

movimiento magisterial, estudiantil e indigena.

Si bien la CONAIE ha mantenido distancia desde un principio con Alianza Pais,
actualmente hay una ruptura muy clara debido a las politicas que ha adoptado el
gobierno, por ejemplo, ha hecho caso omiso al derecho de consulta previa y la ley de
mineria, ley de aguas, el ataque a la autonomia de la educacion intercultural bilingle

entre otras acciones gubernamentales, han generado una permanente movilizaciéon pues

¥ Simbafia Floresmilo, EI movimiento indigena y el actual proceso de transicion. Portal de ECUARUNARI, 16
de abril de 2009, en http://ecuarunari.org/portal/info/materiales/procesodetransicion
1 1dem
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la CONAIE critica la continuidad de un modelo de desarrollo extractivista que perjudica a
las comunidades y pueblos indigenas, ademas de la vigencia de un Estado centralizado y

uninacional.

Se plantea que el propio lema de “revolucidén ciudadana” no los incluye en tanto
nacionalidades y pueblos, ya que la ciudadania se refiere principalmente a la ubicacién
individual en un Estado Liberal Burgués, haciendo a un lado todos los planteamientos de

plurinacionalidad que se discutieron y aprobaron en la Constituyente.

El gobierno de Rafael Correa suma cada vez mds conflictos con los sectores
populares que a lo largo de mas de treinta afios han impulsado las banderas que
le permitieron a él ganar la presidencia. Lo hace desde un perspectiva propia de la
democracia liberal que mira solo a sujetos convertidos en ciudadanos y , por lo
tanto, ficticiamente, iguales en la sociedad, y desde un absurdo desconocimiento
de quiénes son los aliados naturales de un proceso de cambio en el que hoy

empieza a ponerse en duda la participacién del propio Correa, que da muestras de

- o 82
abandono de sus posiciones iniciales.

Es asi que la movilizacién indigena continla, ya que a pesar de tener un gobierno mas
progresista, la naturaleza del Estado sigue siendo la misma, el modo de produccidn sigue

siendo el mismo y las relaciones neocoloniales de explotacidon no han cambiado.

En las ultimas décadas se pudo visibilizar el enfrentamiento de dos proyectos, el
capitalista en su versién neoliberal, y el proyecto de transformacion que si bien no estaba
muy consolidado habia adquirido una conciencia clara de que el camino neoliberal sélo

beneficiaba a unas cuantas minorias.

En el proceso se logré derrocar diferentes gobiernos de distintos partidos, sin embargo el
neoliberalismo no se detuvo por completo, a pesar de ello, se evidencid la capacidad de

movilizacion del pueblo ecuatoriano que en ciertos momentos dejé de creer en el estado

8 Ver Isch Lépez Edgar. Apuntes sobre la lucha del magisterio ecuatoriano contra la evaluacion

estandarizada”, CNTE, México, 2010, p. 3
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liberal burgués y salié a la calle a ser participe en la toma de decisiones. Si bien esos
momentos no fueron concretados en procesos mds organizados de transformacion, y
finalmente la gente, sobre todo las clases medias, regresaron a la institucionalidad del
Estado vigente, quedd una amplia experiencia de movilizacién y la claridad de la necesidad

de afianzar y concretar proyectos alternativos de transformacién.

En este largo proceso de lucha el movimiento indigena jugd un papel central y ha tenido
avances significativos en cuanto al reconocimiento de los derechos indigenas, asi como en
la creacidn de instituciones propias, en el fortalecimiento de gobiernos locales alternativos

y en el proyecto politico de transformacion de Ecuador.

2.3 ESTRUCTURA DE LA CONAIE

La CONAIE se ha desarrollado a lo largo de su historia en relacién a su interaccién con la
sociedad y los problemas nacionales, y su caracter nacional ha sido de mucha importancia
para la unidad de los pueblos. Sin embargo, esta unidad no se ha convertido en un
centralismo autoritario, es decir, la idea es fortalecer la unidad en la diversidad, de una
manera horizontal, de modo que las decisiones sean tomadas de abajo para arriba. Se
trata en realidad de un espacio de articulacion de las diferentes comunidades,

nacionalidades y pueblos.

Los sistemas de administracién y organizacion interna de la CONAIE, no
necesariamente se sostienen en las légicas y estructuras de occidente: desde
una perspectiva vertical. Se estructura desde la toma de decisiones de las
bases que se expresan en el Congreso, en este contexto, el Congreso tiene la
facultad de organizar de acuerdo a la practica comunitaria el eje fundamental
de la gestidn, la experiencia del Cabildo y de la Comunidad, son de suma

importancia en la direccidn politica, por tal razén, la instancia que desarrolla
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las politicas, programas y acciones, es el Consejo de Gobierno, quien tiene

entre sus dignidades al presidente, quien es la voz oficial; social y poIitica.83

La CONAIE esta compuesta por organizaciones de base o comunidades que se articulan en
organizaciones de segundo grado, estas organizaciones conforman federaciones o pueblos
provinciales que a su vez integran las tres confederaciones que confluyen en la CONAIE

(ECUARUNARI, CONAICE y CONFENAIE).

Es importante destacar que en esta ldgica, las comunidades de base son el pilar
fundamental de la organizacion, como sujeto y actor politico el papel de las
organizaciones locales consiste en controlar la ejecucion de los proyectos, ademds de ser

una instancia fundamental en la toma de decisiones y en la construccion de la autonomia.

El espacio en que se toman las principales decisiones es el Congreso, donde las
organizaciones analizan y debaten las posiciones ideoldgicas, organizativas y politicas. En
él se construyen los acuerdos, consensos y resoluciones que implementard el Consejo de
Gobierno, también es el espacio donde los dirigentes salientes rinden cuentas de su
trabajo. En cada Congreso se elige a diez dirigentes: presidente, vicepresidente, dirigente
de fortalecimiento de la organizacion, de relaciones internacionales, de mujer y familia, de

comunicaciodn, de territorios, de juventud, de educacion y cultura, y de salud y nutricion. 84

Todas las acciones del Consejo de Gobierno deben ir orientadas a fortalecer y desarrollar
el proyecto politico de la CONAIE en el marco de la interculturalidad y de la blsqueda de

construccion e implementacion del Estado Plurinacional.

En cada nivel organizativo hay un proceso similar, donde continuamente se rotan los

representantes, sobre todo en las organizaciones de base se busca que la mayoria

 Morales Puruncaja, op.cit. p. 85

¥ “Los perfiles necesarios que deben cumplir los dirigentes son: ser representante de pueblos o
nacionalidad indigena, con conocimiento amplio de formacién politica socio-organizativa, convivir con la
organizacion comunitaria y no haber sido violentado los principios del movimiento indigena a todo nivel. [...
deberan] defender y garantizar la integridad de pueblos y nacionalidades indigenas y representar a la Gran

Confederacidn a nivel nacional e internacional”. CONAIE, pagina web: http://www.conaie.org/
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participe en cargos de representacion para aprender en el proceso. Las tres
confederaciones regionales que conforman a la CONAIE, participan también de esta

dindmica.

ECUARUNARI es la mds antigua de las federaciones que existen actualmente, es ademas
un parteaguas en la organizacién de los pueblos indigenas con una visién cultural y

politica.

Esta organizacion realiza su Congreso cada 3 afios, donde se elije: presidente,
vicepresidente, dirigente de la mujer y familia, de organizacién y fortalecimiento politico,
de educacioén, ciencia, cultura e investigacién, de comunicacién, de juventud y cultura,
agrario, de territorio, medio ambiente y recursos naturales, de salud y nutricién y de

relaciones internacionales.

ECUARUNARI no sélo estd organizada en la CONAIE, también forma parte de la
Coordinadora Andina de Organizaciones Indigenas (CAOI), de la cual se habla en el

capitulo anterior.

La CONFENAIE (Confederacion de Nacionalidades Indigenas de la Amazonia Ecuatoriana)

refleja la convergencia de varias federaciones y organizaciones de base de la Amazonia.

Para esta confederacién el Parlamento Amazdnico es “el foro de reunién de delegados de
las 880 comunidades de base de la CONFENIAE, para analizar la gestidon organizativa, la
situacion socio-econdmica de los pueblos indigenas, el relacionamiento institucional y las

perspectivas de desarrollo comunitario; es la autoridad mas alta de la CONFENIAE”®>.

Cada 3 afios se realiza un Congreso donde se eligen a 8 dirigentes de cada nacionalidad:
presidente, vicepresidente, dirigente de territorio, economia y desarrollo comunitario,

educacién, salud, promocidn y organizacién social, mujer y familia.

& Pdgina web CONFENAIE, http://www.ecuanex.net.ec/confeniae/
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La forma en que se estructura la CONAIE, si bien tiene que ver con la necesidad de una
organizacién a nivel nacional, recoge y mantiene las formas tradicionales en que se toman
las decisiones, desde abajo, en asamblea, con cargos rotativos. Estos elementos han sido
fundamentales para evitar la cooptacién y corrupcidon que tanto han querido implementar

el gobierno y los Estados Unidos.

Un elemento importante para la toma de decisiones, tanto en la CONAIE, como en las
federaciones y organizaciones, es la formacién politica. En el caso de ECUARUNARI existe
por ejemplo, la escuela de formacién politica Dolores Cacuango, es una escuela para
mujeres que son elegidas desde las organizaciones por su trabajo, y ha tenido una tarea
muy importante que se visualiza en la participacion politica que hace que el 40% de
indigenas en ECUARUNARI sean mujeres y el 50% en la CONAIE, es importante para ellas
la vision de complementariedad y la idea de acompaiiar el proceso de lucha, mds no de
dividirlo. En este terreno educativo y de formacién politica, la Amawtay Wasi tiene

también un papel fundamental, que analizaremos mas adelante.

Por otro lado, la CONAIE y las federaciones ponen mucha importancia en la comunicacién
y difusion de la informacién, existen en el Ecuador muchas radios comunitarias, ademas
de materiales como libros y folletos, varias organizaciones tienen revistas y portal de
internet, constantemente se hacen publicaciones y talleres, tanto en las ciudades como

en las comunidades mas alejadas.

2.4 Movimiento de Unidad Plurinacional PACHAKUTIK (MUPP)

El MUPP es un instrumento de lucha politica formado en 1996 por la CONAIE y diversos
sectores organizados, desde ese afo hasta entonces, ha servido como brazo politico del
movimiento social y su éxito electoral ha tenido diversos niveles, presentando también
algunas contradicciones, sobre todo en el periodo del gobierno de Lucio Gutiérrez y antes

de la depuracién de muchos integrantes corrompidos por la camparia del Estado.
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Como vimos anteriormente la década de los 90°s estuvo marcada por la participacion
politica y social del movimiento indigena, fue una etapa importante porque los indigenas
lograron visibilizarse como actor politico y lograron tender lazos de articulacién con otros
sectores de la sociedad para buscar la construccion del Estado Plurinacional. Un
instrumento que crea el movimiento para este propdsito es el Movimiento de Unidad

Plurinacional Pachakutik.

El antecedente a la creacién del Movimiento Plurinacional Pachakutik-Nuevo
Pais fue el triunfo de los movimientos nacionales en el plebiscito de 1995 contra
la privatizacién del seguro social, el intento de penalizar la huelga de los
servidores publicos, y varias otras propuestas que intentaban acentuar el
modelo neoliberal en el pais. Para enfrentar el plebiscito propuesto por el
presidente Sixto Duran confluyen varios movimientos que conforman la
Coordinadora de Movimientos Sociales. Se crea asi un espacio de acuerdo

politico no restringido Ginicamente a las organizaciones indigenas.*

Aquella coyuntura de movilizacién mostré la necesidad de crear un espacio en el que
estuviera presente, tanto el movimiento indigena como los demds sectores organizados.
Esta coyuntura ademas, contribuyd a darle prioridad a una de las tendencias que existia

en el movimiento, ya que se vislumbraban tres caminos posibles:

...Ia propuesta de las organizaciones amazdnicas de crear un movimiento politico
exclusivamente indigena; el planteamiento de las organizaciones serranas y la
izquierda politica de contar con un movimiento politico multiétnico; y la idea de
generar alianzas mds amplias con tendencias progresistas, promovida desde las

actorias sociales urbanas del austro ecuatoriano.®’

Finalmente, las necesidades coyunturales y el andlisis profundo de la situacion

permitieron analizar la importancia de una coordinacién y articulacién mas amplia.

% Larrea Maldonado, op.cit. p. 69
87
Idem
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Esta nueva etapa de relacion con otros sectores y de participacion electoral, fue
fundamental, pues gracias a esto se aclaré la necesidad de construir un proyecto de pais
gue retomara las demandas no solamente de los pueblos indigenas sino también de los

sectores sociales excluidos.
Pachakutik

Como hemos mencionado anteriormente la organizacion indigena mantiene muy presente
la herencia ancestral de los pueblos que lucharon en contra de la conquista, asi como gran
parte de la sabiduria que desarrollaron las culturas ancestrales. Por ello siempre estd

presente el simbolismo y la cosmovision. Este es el caso de Pachakutik.

Pachakutik significa el retorno de los buenos tiempos, Pachakutik es una visidn
en la cual todo se mueve en el espacio, pero el espacio desde la cosmovision
indigena no es un espacio lineal, un espacio del pasado, presente y futuro,
mads bien es un espacio espiral, que tiene en su interior ciclos de tiempo; en la
expresidn de Pachakutik esto quiere decir que cada uno de los ciclos tiene un
valor, los ciclos son de 10, 50, 100, 500 afios, y en esos ciclos de tiempo existen
cambios porque en nuestra cosmovision mientras hay cambios de tiempo
también, cualitativamente, hay cambios fundamentales en las sociedades
humanas, y nuestros antepasados hacian la evaluacién de cuanto hemos
mejorado a través de cada ciclo de tiempo. Pacha es el tiempo y Kutik es el
proceso, en la circulacidn, la continuacidn, la continuidad, permanencia y
cambio, pero también significa retorno, cuando decimos permanencia vy
retorno, permanencia en el tiempo, retorno en el espacio, siempre
expresamos retorno cualitativamente mejor que el anterior, son tiempos

nuevos, tiempos diferentes, es la instauracion de un tiempo nuevo.

[...] Significa nueva era, y su simbolo distintivo es la wipala, una bandera con los

colores del arcoiris que simboliza la unidad de los pueblos.®®

% |leana Almeida, op. cit. p. 248
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Muchas veces se habla de que los indigenas buscan regresar a los tiempos anteriores de la
conquista, para que las cosas sean como antes eran. Pero esta concepcién se debe a una
vision lineal del tiempo y de la historia, muy diferente a la concepcién indigena. De este
modo Pachakutik significa la transformacion del estado actual de la sociedad, y este
cambio trae consigo la experiencia pasada, mucha de ella de las sociedades prehispanicas.
Sin embargo, esto no significa retroceso, sino continuar una espiral que se renueva en
cada ciclo recogiendo las experiencias que no son pasadas, siguen presentes y pueden ser

potenciadas para el futuro.

Esta transformacién que se vislumbra es integral, por eso se plantea la refundacion del
Estado. El espacio electoral, entonces, es visto como una mds de las luchas que deben
darse, desde dentro y desde fuera. Sin embargo, a pesar de entrar en esta dindmica con
reglas especificas, el movimiento busca hacerlo a su modo. Por ejemplo, no se convierte

en partido politico, sino en movimiento politico.

Pachakutik no es un partido politico, es un movimiento politico. Esta diferencia
radical incide en su funcionamiento y en la manera como se toman las
decisiones politicas. Un partido politico es vertical, Pachakutik funciona de
manera horizontal y democratica en su interior, por lo que la participacion de las

organizaciones que lo conforman es esencial.*’

El MUPP plantea una forma diferente de participacion electoral y de participacién en los

cargos publicos, y sobre todo tiene una importante estructura de base.

Los candidatos son elegidos por las organizaciones en asambleas cantonales y luego
provinciales, ahi se propone a los candidatos y son las organizaciones las que los eligen.
Posteriormente, como Pachakutik no es partido politico y por lo tanto no recibe
financiamiento estatal, la campafias electorales son muy distintas a las campafias

tradicionales.

¥ Morales Puruncaja, op. cit. p. 70
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Por un lado, como los candidatos son respaldados por las organizaciones, son ellas las que
mediante mitines politicos, “incluso tocamos puerta a puerta”, y con la ayuda de

autoridades comunitarias dan a conocer al candidato.

Es importante recalcar que una vez en los puestos publicos, las autoridades elegidas
deben responder, por un lado al proyecto politico de la CONAIE y por otro al MANDATO

de las organizaciones para resolver las necesidades comunales.

Un principio fundamental que rescata Pachakutik de la herencia ancestral es el ama shwa,
ama killa, ama llulla, (no robar, no mentir, no ser flojo). Estos son valores inquebrantables
que en el caso de ser rotos pueden generar la destitucion del cargo o incluso que se

aplique la justicia indigena dependiendo de la gravedad de la falta.

El MUUP participd desde el afio 2000 en alianza con Lucio Gutiérrez, después, como ya
vimos, tuvo que romper relaciones. Para el periodo de 2006 Rafael Correa ofrecié la
vicepresidencia a cambio de una alianza, sin embargo, después de la Ultima experiencia se

decide tomar un rumbo propio y lanzar a Luis Macas como candidato a la presidencia.

La estrategia electoral a escala nacional era vista como un mecanismo de
acumulacién de fuerzas: no se trataba de “llegar al poder”, si de presentar al pais
los planteamientos, experiencias y propuestas del movimiento, generar el debate
y promover alianzas con distintos sectores para la construccion de una nueva

sociedad.®

En las elecciones de 2009 no se presenté candidato presidencial, sin embargo se plantea
gue hubo un avance importante a nivel de prefecturas y alcaldias. Se obtuvieron 27

alcaldias, 4 prefecturas, 4 asambleistas y 58 presidentes de juntas parroquiales. **

% Larrea Maldonado, op. cit. p. 74
! Entrevista realizada por la autora a Victor Hugo Jijon, asesor del MUPP en la Asamblea Legislativa, el 16 de
agosto de 2009, en Quito, Ecuador. Todas las entrevistas que mencionemos en adelante fueron realizadas

en nuestra estancia de investigacién en Ecuador.
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La votacion recoge sobre todo el voto organizativo rural y urbano, la simpatia por las
luchas indigenas y campesinas, un componente de votacién que antes se adheria a los

partidos de izquierda y un voto antisistémico.”

Es importante recalcar el impacto de Pachakutik a nivel provincial y local. Existe el caso
por ejemplo del prefecto de la provincia de Cotopaxi, César Umajinga, que ha sido electo
en 4 periodos, aumentando en cada ocasién el nimero de votos, primero 34 000, 64 000,

85 400 y en las ultimas votaciones 280 000.%

Durante esta experiencia de gobierno se ha transformado la forma de llevar a cabo la
administracion publica “Ya no planificamos desde el escritorio”®®. Esto implica que se
realicen asambleas constantes para tomar decisiones y rendir cuentas, habiendo un

vinculo constante con las organizaciones de segundo grado.

Algunos de los objetivos del gobierno provincial estdan encaminados a rescatar la
cosmovision, la interculturalidad y pluriculturalidad, ademas de promover el presupuesto
participativo vy la descentralizacién mediante el empoderamiento local. Para Pachakutik
es central la rendicién de cuentas, en Cotopaxi se promueven evaluaciones conjuntas,

institucionales y comunitarias.

Por otro lado, la prefectura mantiene vinculos fraternos con el gobierno de Cuba,
logrando tener un convenio oftalmolégico y un amplio programa de alfabetizacion con el

método yo si puedo.

La prefectura plantea que el proceso de gobierno estd dirigido al Buen Vivir, procurando
hacer cambios en la concepcion y el ejercicio de gobierno, por ejemplo, piensan en

colectividades, no en ciudadania.

%2 Barrera Guarderas, op. cit p. 154
> Entrevista a Antonio Yominahui (Asesor de prefectura en el gobierno provincial de Cotopaxi), 17 de
agosto de 2009, Latacunga, Cotopaxi Ecuador.
* ldem
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Es importante plantear que no sdlo se han obtenido espacios en las provincias con
mayoria indigena, por ejemplo en la provincia de Zamora Chinchipe, un importante
dirigente e integrante del movimiento indigena, Salvador Quispe obtuvo la prefectura en

una provincia donde la poblacién indigena es sélo del 5.7%.%

Sin embargo esta regidn con importantes recursos naturales tiene una experiencia
organizativa en la defensa del territorio, en contra de las empresas mineras

principalmente, y es esta organizacién la que permite el triunfo de Pachakutik.

Quispe tiene claro que el objetivo del gobierno provincial es cumplir las demandas del
movimiento social e indigena y pone mucho énfasis en el desarrollo de la Interculturalidad

y el respeto a la Pachamama.

En cuanto a lo primero, generando una nueva estructura provincial e incorporando a
directores de las diferentes culturas que conviven en Zamora para fortalecer las culturas

formas de vida, produccion y relaciones de género.

En cuanto a lo segundo, plantea la necesidad de potenciar la Cordillera del Céndor vy el
Parque Poducarpus,”® para ello se declaré a Zamora Chinchipe Pulmédn de la madre tierra,
fuente de agua y vida, en una estrategia para proteger esas importantes areas donde se

concentra una gran diversidad.

Otra propuesta es fomentar la produccién organica y no seguir envenenando con
guimicos las tierras, mejorando su uso plantedndose otro tipo de ganaderia y valorando la

produccién tradicional, por ejemplo de café.

Plantea el prefecto que un elemento importante a desarrollar es el turismo sostenible en
tres niveles: el ambiental, procurando la preservacién del entorno natural y cultural; el
social, buscando que la identidad cultural que se enriquezca con el visitante y

enriqueciéndolo a él también; y el econdmico.

% |nstituto Nacional de Estadistica y Censos. www.inec.gov.ec
% | parque PODOCARPUS contiene el 60% de especies de aves y la mayor tasa de biodiversidad en Ecuador.
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Por otro lado un punto fundamental en la defensa de la naturaleza en Zamora, es el
asunto de la mineria pues desde la prefectura se plantea que ésta debe ser regulada para
prevenir los efectos ambientales, pues ya se tiene la experiencia de la empresa
norteamericana TEXACO que estuvo en Ecuador durante 20 afios y cuyo impacto fue

devastador.

“vienen, contaminan y se van...nuestro pueblo ya no quiere seguir siendo burlado”®’

El mecanismo para la toma de decisiones es la asamblea, después de elaborar una
propuesta de gobierno provincial, se convocd a una asamblea provincial con todas las
organizaciones sociales y los diferentes sectores de la provincia para que se discutiera y se

escucharan todas las problematicas.

Salvador Quispe reconoce la importancia de integrar las Iniciativas del pueblo que ya

existen pero que nunca han recibido apoyo.

El movimiento de unidad plurinacional Pachakutik es considerado un instrumento
fundamental del movimiento indigena, en articulacién con otros sectores organizados,
para la transformacién del Estado. Es importante recalcar que éste es sélo un eje de lucha,
pues no se deja de lado el de la movilizaciéon social ya que estan claros en que la

estructura estatal debe ser transformada para lograr un verdadero cambio.

Me parece que este movimiento es parte de la visidn integral del movimiento indigena
pues si bien plantean que por medio de Pachakutik se intenta “romper el cascarén desde
dentro”, el ejercicio de la autonomia, la defensa del territorio y la comunalidad son

primordiales para desarrollar el Sumak Kawsay y el desarrollo de la Plurinacionalidad.

*7 Entrevista a Salvador Quispe (prefecto de Zamora Chinchipe), 20 de agosto de 2009, Zamora Ecuador.
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2.5 PROYECTO POLITICO DE LA CONAIE®®

Un eje fundamental para la organizacién y un avance de suma importancia en la
trayectoria de la CONAIE es la construccion de un proyecto politico que analiza las
caracteristicas del Estado y del sistema social al que se enfrenta, asi mismo establece
cuales son las propuestas que tiene el movimiento para desarrollar una alternativa de

relaciones sociales.

La CONAIE en la actualidad no impulsa sélo una lucha reivindicativa, sino un paso
cualitativo y politico en el escenario nacional e internacional; impulsa un proyecto
politico propio para la sociedad y construir un Estado Plurinacional, es decir,
refundar un Estado diferente que nos garantice la unidad en la diversidad, la

igualdad social y la equidad.”

En el proyecto politico se establecen los principios, ideas y objetivos de las nacionalidades
y pueblos indigenas organizadas en la CONAIE, de modo que los esfuerzos y las acciones
concretas estdn encaminados a lograr la realizacion de estos planteamientos para

conseguir el Sumak Kawsay y el bienestar comun de toda la sociedad.

Para todo ello plantean la importancia de recuperar el espacio politico del que fueron
desplazados a partir de 1492 vy lograr desaparecer los “rezagos econdmicos, politicos,
sociales, psicologicos y culturales de la colonia; asi como el eurocentrismo y
etnocentrismo fomentado por los sectores dominantes que impiden el desarrollo de las

Nacionalidades y Pueblos de la sociedad en general”loo.

Nuestra meta no se reduce a la mera toma del poder o gobierno, sino a la

transformacion de la naturaleza del actual poder del Estado Uninacional Burgués

% Todas las acciones, los programas y las estrategias de las organizaciones politicas como Pachakutik, los
poderes locales, las diputaciones, los Parlamentos del Pueblo, asi como las diferentes instituciones como
Codenpe, Prodepine, DINEIB, DNSPI, etc., tienen que regirse y guiarse por los principios politicos, ideoldgicos
y filoséficos del Proyecto Politico de la CONAIE. CONAIE, Proyecto politico de la CONAIE. Declaracidn politica,
en http://www.conaie.org/
* Ibidem p.2
% 1dem
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hegemodnico blanco-mestizo, excluyente, antidemocratico, represivo y pro-
imperialista; y construir la nueva sociedad comunitaria, colectivista, igualitaria e

Intercultural®.

Esta claro en el proyecto politico una ruptura con el tipo de estado y el modelo de
sociedad que siempre ha excluido y explotado al indigena, e identifican, por un lado, que
no son el Unico sector oprimido de la sociedad, y por otro, que el sistema capitalista debe

ser transformado por un nuevo tipo de sociedad, planteando que:

“...Ias Nacionalidades y Pueblos y demas sectores sociales postrados y relegados a
niveles de vida infrahumanos, y sometidos a sistemas crueles de explotacién y
opresidn tenemos un solo camino para solucionar nuestros multiples problemas, y

es la lucha decisiva por la liberacién politica y econémica, y la construccidn del

Estado Plurinacional”.’®

Ha sido de suma importancia la identificacion de la doble dimension de la lucha, la de
clase y la étnica. Sin embargo, es parte de un complejo proceso en el que existieron

diferentes posturas y diferenciadas formas de entender la cuestién indigena.

Por un lado existia la corriente que planteaba la necesidad de una reivindicacién
exclusivamente indigena, es decir, la lucha de los indigenas contra los mestizos hasta

lograr la expulsidn definitiva del invasor y la reintegracion del Tawantinsuyo.

En otra postura existia una subordinacion de lo étnico a la nocién de campesino, ubicando
al indigena en una categoria que cercenaba la especificidad y reivindicacién identitaria y

anulaba el bagaje cultural e histérico de las nacionalidades y pueblos indigenas.

Ante estas dos posturas, la CONAIE opta por buscar la colaboracién de diferentes sectores
organizados, sindicatos, organizaciones populares, estudiantiles etc. Pues entiende que
s6lo en conjunto puede haber una transformacion profunda. Sin embargo se mantiene la

independencia organizativa indigena asi como sus reivindicaciones especificas.

1 1 dem

1% 1dem
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Esta dinamica se da a partir del reconocimiento de que en Ecuador el “Problema del
Indigena”, no es Unicamente un problema pedagdgico, eclesidstico, o administrativo como
sefialan los sectores dominantes. Sino que “fundamentalmente es un problema
econdmico, social, politico, estructural y étnico-cultural; por lo mismo es un problema

nacional que para solucionarlo requiere el concurso de toda la sociedad”.'%?

Esta orientacidn constituye un referente fundamental en la estrategia indigena, que es su
conciencia social de clase, por lo que la CONAIE se convierte en catalizador y sintetizador
de las diversas demandas sectoriales, y es ante todo el sujeto social que centraliza la
demanda y lucha por un interés colectivo y global; entonces, es una comprension que

articula lo étnico-cultural y la lucha social de clase.'®

Los objetivos politicos de las Nacionalidades y Pueblos, buscan que se lleven a la practica

los derechos individuales y colectivos, y propugnan por:

...el desarrollo armédnico y equilibrado de toda la sociedad en un marco de paz,
justicia, libertad, equidad y democracia, por lo que convocamos a todos los
sectores politicos y sociales que coexistimos en el actual territorio Ecuatoriano a
participar activa y creativamente en la solucién de los graves problemas que
historicamente nos agobian [a la sociedad ecuatoriana], para finalmente ver

realizados nuestros objetivos.'®

Hay un llamado a la sociedad en general a participar en la busqueda de la transformacién
de las relaciones capitalistas a una nueva forma de relacionarse vy vivir, concretamente,

mediante la creacion del Estado Plurinacional.

Para los pueblos indigenas es trascendental establecer y rescatar las formas tradicionales
de concebir y estar en el mundo, esto es, que la cosmovisién esta presente en todos los

aspectos tanto de la vida cotidiana como de la organizacién y la lucha, por ello en el

1% 1dem

104 .
Macas, op.cit.
105 Proyecto politico de la CONAIE, op. cit. p. 1
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proyecto politico estan presentes los principios politicos, ideoldgicos y filoséficos, que son

un pilar fundamental en la construccion del Sumak Kawsay.
2.5.1 Principios politicos, ideolégicos y filosoficos

En el proyecto politico se establecen 9 principios basicos, mencionaremos de manera muy

general en qué consiste cada una de ellos:
e FILOSOFIA INTEGRAL

Los pueblos indigenas en Ecuador tienen una visién integral del mundo en la que el ser
humano y la naturaleza conviven y se retroalimentan en una relacién de reciprocidad. Esto
implica la busqueda de la armonia entre el cosmos, la Pachamama (naturaleza), la
sociedad y el ser humano. Y para lograrlo es necesario transformar profundamente las
relaciones sociales actuales, verticales, cosificadas y destructivas para el hombre y la

naturaleza.

Esta visidn integral es la que alimenta la busqueda del Sumak Kawsay y se opone al

individualismo competitivo que fomenta el capitalismo en su versién neoliberal.
e COMUNITARISMO

Los pueblos indigenas llevan a cabo sus vidas de manera colectiva y comunitaria, esta
forma de organizacién social es una herencia ancestral basada en la reciprocidad,
solidaridad y autogestion, en la que todos los miembros participan activamente. Los
beneficios o problematicas son para todos y esto ha sido un factor muy importante para la
resistencia de los pueblos indigenas, pues les ha dado la fuerza y estrategia para enfrentar
el exterminio, la explotacién y la exclusién, conservando y resguardando los saberes. Esta
forma de relacién busca la satisfaccion de necesidades materiales y espirituales de todo el

colectivo.
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e DEMOCRACIA PLURINACIONAL, COMUNITARIA'Y PARTICIPATIVA

Los dos elementos anteriores nos hablan de formas diferentes de relacionarse, éstas
implican una vision colectiva y horizontal, por ello cuando en una comunidad deben
tomarse decisiones se hace de manera conjunta, mediante asambleas por ejemplo, y se
privilegia el consenso. En esta forma de decidir no se delega el poder a alguien, mas bien

se toman acuerdos en comun y esto implica que los beneficios sean para todos.

Los pueblos plantean que el tipo de democracia que se desarrolle en la sociedad debe ser
anticapitalista y antiimperialista, diferente a la actual “democracia representativa” que es

dirigida y esta orientada a satisfacer las necesidades de las élites en el poder.
e PLURINACIONALIDAD

Partiendo del hecho de la gran diversidad de entidades econémicas, politicas y culturales
diferenciadas histéricamente, la plurinacionalidad se plantea como una forma de
reciprocidad y solidaridad entre los diferentes pueblos, reconociendo el derecho al
territorio y a la autonomia politica y administrativa de cada uno de ellos. En esta
propuesta estd muy presente la idea de la unidad en la diversidad, pues si bien existen
diferentes formas cada una de ellas debe respetarse y tener la capacidad de desarrollarse.

A lo que los zapatistas llamarian “un mundo donde quepan muchos mundos”.
e INTERCULTURALIDAD

Esta nocidon plantea la posibilidad de una interaccidon entre diferentes culturas, me refiero
a una relacion dialdgica y horizontal donde no existe una cultura dominante que sélo se
limita a reconocer la existencia de otras, sino mas bien una dindmica que plantea la
convivencia, coexistencia e interrelacién de diferentes culturas que se conocen, respetan y

enriquecen.
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e AUTODETERMINACION

Es entendida como el derecho que tienen los pueblos de elegir el tipo de organizacion
social en el aspecto econdmico, politico, cultural etc. que se quiera, teniendo la garantia

de que se respete el territorio en que se lleva a cabo la vida comunitaria de cada pueblo.

e SOBERANIA

La CONAIE plantea la necesidad de acabar con el ejercicio de poder que sélo ejercen las
clases dominantes en su beneficio, para poder desarrollar el ejercicio de la voluntad

popular en pos de la salvaguarda del Estado Plurinacional.
e |NDEPENDENCIA

Esta claro que después de la conquista los pueblos latinoamericanos fueron sometidos a la
l6gica mundial del capitalismo qué sélo beneficid a los paises europeos y posteriormente a
EU, esto a costa del saqueo y la dependencia en que sumieron a nuestros paises. Frente a
esto, el movimiento indigena ecuatoriano plantea la necesidad de alcanzar la

independencia econédmica, politica, ideoldgica y tecnoldgico-cientifica.

e SOLIDARIDAD INTERNACIONAL

Esta basada en el principio de reciprocidad que ejercen los pueblos y nacionalidades
indigenas, no sélo a nivel local sino también regional, en el contexto del rechazo a los
Estados hegemdnicos y sus practicas militaristas e intervencionistas y del reconocimiento
de la necesidad de la liberacion de los sistemas coloniales y neocoloniales de los pueblos

de Abya Yala.
2.5.2 Plan de gobierno

Dentro del Proyecto Politico de la CONAIE se contempla un plan de gobierno ubicando
tres campos importantes y haciendo una critica de la situacidn, en el sistema social actual,
de cada aspecto que se aborda, para, a partir de ello, hacer propuestas concretas de las

alternativas que vislumbran y de cdmo alcanzarlas.
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Por razones de espacio sélo se mencionaran los puntos que aborda el proyecto y
posteriormente se hard mayor énfasis en algunas cuestiones que me parecen

fundamentales en el desarrollo del proyecto.

En el campo politico:

Necesidad de una nueva estructura juridica-politica del Estado.

- Reforma de la administracion publica.

- Autonomiay derecho indigena.

- Territorios de las nacionalidades y pueblos.

- Consolidacion de las nacionalidades y pueblos de la sociedad ecuatoriana.
- Reestructuracion de la fuerza publica y su nuevo papel.

Relaciones politicas nacionales e internacionales.

En el campo econdmico:

- Modelo de desarrollo econdmico del Estado Plurinacional: economia comunitaria,
reciproca y ecoldgica.

- Reforma agraria.

- Industria

- Comercio

- Artesanias

- Turismo

- Transporte, infraestructura vial y comunicaciones

- Electrificacion y agua

En el campo de identidad y cultura:
- Revalorizaciéon y desarrollo de las culturas
- Educacion intercultural bilinglie cientifica y humanista

- Salud
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2.5.3 Estado Plurinacional

El Estado Plurinacional se convierte en el eje principal de la propuesta politica de la
CONAIE, esta propuesta que estd planteando la refundacién del Estado sobre la base de
nuevas relaciones sociales tiene diferentes aspectos a tomar en cuenta, uno de ellos es
que la transformacion del Estado no se realizard solamente con el hecho de nombrar a
Ecuador como Estado Plurinacional, como ya lo estipula la constitucion de 2008, sino que
implicard toda una serie de cambios que deberdn ser de raiz, ya que la estructura actual
estd disefiada para un proyecto de sociedad, como es el capitalismo, en el que el Estado es
el garante de la dominacién de unos sobre otros, y la propuesta de plurinacionalidad
implica una serie de planteamientos que van mas alld de cuestiones que parecieran de
reconocimiento del folklor o de la tolerancia cultural e implican un cambio en la forma en

gue se toman las decisiones, en que se produce y en que se distribuye la riqueza.

Al definir al Ecuador como un Estado Plurinacional y multiétnico no debe perderse
de vista que esta realidad estd inmersa en otros érdenes de contradicciones, tales
como las regionales, pero fundamentalmente aquella que se da entre sectores social
y econémicamente dominantes y la mayoria oprimida. Es decir, que el
reconocimiento del derecho de las nacionalidades indigenas no pretende unilaterizar
esta dimension, sino patentizarla dentro de una realidad en que las complejidades de
la sociedad pasan por la lucha entre explotadores y explotados, dandose el caso de
que para los indigenas esa explotacion no se ha dado solamente en relaciéon
propietario-trabajador, en términos individuales, sino también en términos

colectivos, como pueblos oprimidos.'®

De este modo, la propuesta de Estado Plurinacional atraviesa las relaciones de
dominacion en estas dos vertientes, al establecer que la sociedad no se regird mas por una

dindmica de explotacién y que se reconocera la diversidad “pero entendida como

1% Memorias del Segundo Congreso de la CONAIE, citado por Agustin Cueva, op.cit. p.331
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diferencia entre iguales (social, econdmica y politicamente), y no como desigualdad

impuesta estructuralmente”.*”’

Una tarea que ubica la CONAIE para la refundacion del Estado es la de generar una nueva
estructura a través de una nueva constitucidn politica, para ello plantean, se requiere de
una nueva Asamblea Constituyente y de generar mecanismos de aplicabilidad. Vislumbran
también la necesidad de la descentralizacién administrativa con el fin de consolidar la

autogestion y autodeterminacién de los pueblos.
2.5.4 Autonomia y territorio

Otro elemento clave que se plantea en el proyecto es la importancia de la autonomia que
les permite a los pueblos tomar sus propias decisiones en aspectos econémicos, sociales y
culturales que involucran a la colectividad. “La autonomia es punto de inflexién en que se

concreta un proyecto de democracia multiétnica”'®

En los hechos, en muchos de los territorios indigenas existen sistemas de justicia y
autoridades autéonomas, sin embargo, el Estado no garantiza que se respete cuando ésta

se contrapone a los intereses de multinacionales u oligarcas.

Esta disputa se da principalmente sobre el territorio, pues es lo que buscan las empresas
trasnacionales para enriquecerse y sin él, no puede existir una verdadera autonomia. Si
bien en un principio la lucha del movimiento indigena era por la tierra, ahora esta claro

gue la defensa del territorio es clave.

La CONAIE plantea que el territorio ha sido “la base para la sobrevivencia y desarrollo
econdmico, politico y cultural en donde hemos ejercido nuestra autonomia a través de las

autoridades propias”, y su posesion y control ha permitido “un manejo armédnico y

97 1dem

1% Gonzalez Casanova, op. cit. p. 16
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equilibrado de los recursos naturales, lo que ha garantizado la permanencia integral de

nuestro ecosistema” %

El proyecto estipula la necesidad de que se oficialice y respete el derecho a la autonomia,
asi como el reconocimiento y aplicacién de los sistemas juridicos propios, ademas de la
importancia de la recuperacién de las tierras y territorios usurpados y de la defensa de la

integralidad de los territorios indigenas legalizados o en posesion ancestral.

La territorialidad no es solamente el suelo, la base material de explotacién y
aprovechamiento. Son todos los recursos que la naturaleza tiene: el agua, el aire,
los animales, el hombre...Nosotros somos parte de esa madre naturaleza, donde
crecen todas las vidas. Y eso es territorialidad, que es fundamental para que
sigamos existiendo como pueblos. éSi no, qué sucederia? Si no defendemos estos
recursos de la territorialidad, iremos cada dia hacia una descomposicién social,

cultural y humana.'*°
2.5.5 Democracia

La CONAIE establece la necesidad de que cada nacionalidad desarrolle un programa de
gobierno y de que exista una participacién plena y permanente en la toma de decisiones y
en el ejercicio del poder politico de las nacionalidades y pueblos y de los sectores
excluidos. Plantea que las decisiones que se tomen de manera democratica deben
respetar los derechos humanos, los derechos individuales y colectivos de los pueblos, la

libertad de pensamiento, las creencias religiosas, la paz y la justicia social.

La Democracia Comunitaria junto con los demas aspectos que se vislumbran para
desarrollar el Estado Plurinacional implica “un reordenamiento de las estructuras juridico-
politicas, administrativas y econdmicas que permitan la participacién plena de los pueblos

nacionalidades indigenas, asi como de los otros sectores organizados”. Para la CONAIE, la

109 Proyecto politico de la CONAIE, op.cit. p. 10
10 is Macas, “Tenemos alma desde 1637”, en Ernesto Alban, et al. Los indios y el Estado-Pais.

Pluriculturalidad y etnicidad en el Ecuador: contribuciones al debate, Ediciones Abya Yala, Quito, 1993 p. 119
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democracia debe ser “anticolonialista, anticapitalista, antiimperialista vy

antisegregacionista, es decir, diferente al falso sistema democratico imperante”.***

De este modo, se pone énfasis en la necesidad de democratizar la toma de decisiones,
para poder lograr un tipo de sociedad incluyente, en la que la estructura de poder deje de
ser un mecanismo mas de dominacidon. Como dice Marcos Roitman “la democracia debe
ser, antes que nada, una forma social de participacién en la produccién, control y
distribucién del poder politico, no sélo un método de seleccidn mercantil de

dirigentes”.'*?

Por otro lado el proyecto politico recalca la importancia de “la unidad con los diferentes
sectores sociales, movimientos sociales, campesinos, organizaciones politicas,
estudiantiles, sindicatos; y con todos los trabajadores manuales e intelectuales

organizados del pais”**

para juntos luchar por la liberacidn politica y econdmica del actual
sistema, para ello también reconocen la importancia de entablar relaciones fraternas con

las organizaciones indigenas de todos los territorios ancestrales del continente.

El dltimo elemento del campo politico que me gustaria abordar es la exigencia de una
reestructuracion total de las fuerzas armadas que han sido histéricamente un instrumento
de dominacidn y opresién y la oposicidon rotunda a la militarizacion de las comunidades y

de la violencia institucionalizada que los gobiernos neoliberales ejercen sobre los pueblos.

En el aspecto econdmico se hace énfasis en que el Modo de Produccién Capitalista actual
debe necesariamente ser sustituido por otro sistema y se proponen una serie de medidas
gue estan encaminadas a lograr el bienestar integral de los habitantes del Ecuador, a

partir de nuevos principios econdmicos:

m Proyecto politico de la CONAIE, op. cit. p. 4
12 Roitman Rosenmann, Marcos. Formas de Estado y democracia multiétnica en América Latina, en Roitman
Rosenmann, Las razones de la democracia en América Latina,Siglo XXI editores, México 2005, p. 56
1 Proyecto politico de la CONAIE, op.cit p. 16
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“Mejorar el nivel y la calidad de vida de toda la sociedad Ecuatoriana; emprender
la diversificaciéon de la produccidn de manera planificada, garantizar el sistema
alimentario a toda la poblacién, utilizar racional y dptimamente los recursos
econdmicos, incorporar tecnologia apropiada a los sectores productivos,
respetando y desarrollando las propias; y lograr en el plano internacional la
aplicacién del Nuevo Orden Econdmico, basado en el intercambio equilibrado y

justo de bienes y servicios entre todas las Naciones y Estados soberanos.

[...]JUn verdadero proceso de recuperacién de territorios y tierras ancestrales que
signifique cambios estructurales en la tenencia de la tierra. Sustituir la gran
propiedad privada de la tenencia de la tierra, por una propiedad comunitaria y
estatal. Impulsar la elaboracion y ejecucion de Proyectos Productivos

Autogestionarios alternativos

[..]JCrear industrias y empresas comunitarias autogestionarias de
comercializacién, redes y consorcios comerciales, en las organizaciones
provinciales y regionales, comunidades y en las ciudades; en las que se ofertara
productos agropecuarios, medicinales y artesanales a precios justos y de buena

calidad; directamente del productor al consumidor'*“.

Son algunas propuestas que si bien pueden llevarse a cabo en las comunidades indigenas
también requieren el concurso de todos los sectores y de nuevas légicas de produccion,
distribucién e intercambio que pueden ser mucho mas benéficas para lograr la equidad
social. Cabe destacar que la CONAIE estd plateando la posibilidad de la existencia de una
economia mixta que funcione a varios niveles pero que debera estar regulada por el

Estado Plurinacional para evitar las desigualdades regionales.

Como vemos, las organizaciones indigenas, a partir de su Proyecto Politico, y de nociones
como democracia politica, justicia social y equidad econdmica, estan proponiendo y
proponiéndose la construccién de una sociedad profundamente distinta. Esto, me parece,

es un gran paso adelante una la busqueda de una nueva y mejor forma de vivir.

" Ibidem pp. 19-28
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Hace 25 o 30 afios la cuestidn indigena se planteaba como un problema de
integracién de los “indios” en la sociedad nacional; es decir, como el de su
incorporacion subordinada a un mundo ya dado, que era el mundo blanco-
mestizo. Hoy, los indigenas tienen su propia propuesta de construcciéon de un
nuevo tipo de sociedad que responda a un proyecto histérico asimismo nuevo, en
el que podamos participar, en pie de igualdad, todas las nacionalidades que

conformamos el Ecuador.**®

El actual proyecto politico de la CONAIE abarca los diferentes niveles de la vida social, y
pretende transformar cada uno de ellos, es importante recalcar que es un elemento de
articulacion muy fuerte para las organizaciones indigenas pues viene de ellas y pretende

aclarar en dénde se esta y hacia donde se quiere ir.

Me parece que la propuesta de un Estado Plurinacional desvinculada del contexto
historico y de la discusion profunda que establece la CONAIE, puede ser simplemente un
elemento discursivo que utilice el Estado para legitimarse, de hecho lo hace, pues la

constitucién establece esa caracteristica pero sin todo lo que implica de fondo.

El Estado Plurinacional implica una ruptura con el sistema social vigente, el capitalismo,
pues requiere de medidas en lo econdmico, politico, social y cultural que buscan el
beneficio de las comunidades, pueblos, organizaciones de la sociedad en general y la

armonia entre cada uno de ellos y la naturaleza.

El proyecto esta profundamente vinculado a la cosmovisién que tienen los indigenas de
hoy, herederos de los de ayer, los que no conocieron el capitalismo, y no es acorde al
privilegio del lucro y la ganancia y al enriquecimiento de unos cuantos, a costa de las
grandes mayorias. ¢ COmo podrian convivir dos culturas asi de diferentes? Simplemente no

son compatibles.

El proyecto politico de la CONAIE tambien pone énfasis en la interculturalidad, la

diversidad social y cultural, y en la busqueda de una verdadera democracia, equidad y

s Cueva, op.cit. p. 335
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justicia social, y establece que para lograrlo es necesaria la participacion de todos los

sectores excluidos, en la lucha por el derrumbe del actual sistema social.

2.6 El Sumak Kawsay (Buen Vivir)

La lucha del movimiento indigena, si bien es detonada por la oposicién y resistencia al
neoliberalismo, es como hemos mencionado, una lucha que surge desde el comienzo del
capitalismo y tiene como principal arma de resistencia el legado de los antepasados, los
pueblos y comunidades que llevan andando este camino durante centenares de ainos. Una
cuestién fundamental es que ese camino, si bien durante mucho tiempo fue de defensa y
resistencia, de guardar y proteger las lenguas, los rituales, los saberes etcétera ahora se
visibiliza como una opcion de aprendizaje para toda la humanidad. Es decir, ya no sélo

como resistencia sino como propuesta de transformacién.

Esta propuesta, que ha sido nutrida durante los ultimos afos de movilizacién, funge como
pilar fundamental en el Proyecto Politico de la CONAIE e incluso quedd plasmada en letra

muerta en la nueva constitucién, es el Sumak Kawsay, el Buen Vivir.

Existe una visidn holistica acerca de lo que debe ser el objetivo o la misién de
todo esfuerzo humano, que consiste en buscar y crear las condiciones
materiales y espirituales para construir y mantener el “buen vivir”, que se
define también como vida armdnica, que en idiomas como el runa shimi
(kichwa), se define como el alli Kawsay o Sumak Kawsay. Por la diversidad de
elementos a las que estan condicionadas las acciones humanas que propician
el alli Kawsay, como son el conocimiento, los cédigos de conducta ética y
espiritual en relacidn con el entorno, los valores humanos, la vision de futuro,
entre otros, el concepto de alli Kawsay constituye una categoria central de la

filosofia de la vida de las sociedades indigenas.
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La construccion del Sumak Kawsay implica la recuperacién y potenciacion de las formas
tradicionales de la vida comunitaria y de la cosmovisidn que la envuelve, sin embargo no
es compatible con el modo de produccién en el que vivimos, son dos formas antagdnicas

de existencia.

El “desarrollo”, el “progreso”, la “civilizacién”, son categorias que a través del
pensamiento Unico han adornado el modo de produccidn salvaje y destructivo en el que
vivimos, estas légicas han planteado una idea lineal de la historia en la que todos los
paises participan procurando seguir los lineamientos necesarios para alcanzar a las
sociedades mas desarrolladas, han impuesto una forma vertical en la toma de decisiones
en la que los pocos que estdn arriba deciden sobre los muchos que estamos abajo. La
riqueza a costa de la pobreza, el desarrollo impulsado por el subdesarrollo, en fin, una
légica de explotacién de unos paises sobre otros, de una clase sobre otra y de la

naturaleza por el hombre.

Toda esta dindmica no esta en la visién indigena que entiende al mundo de otra maneray
qgue ha hecho que pervivan valores, saberes e instituciones culturales, econdémicas y

politicas propias.

Son estos los presupuestos y el contenido que fluyen al interior de los pueblos y
comunidades indigenas y principalmente las que determinan las luchas, las
propuestas y los logros del movimiento indigena contemporaneo. Si describimos
estas instituciones que son diversas y que han permitido la organizacién,
relaciones sociales, la espiritualidad indigena y las relaciones con la madre
naturaleza, decimos que son entre otras: el AYLLU (familia), AYLLU LLAKTA
(comuna), MINKA (trabajo colectivo), RIMANAKUY (practica del didlogo),
YUYARINAKUY (acuerdos), PACHAMAMA (naturaleza), son los referentes de la
vida de las comunidades, y por tanto de lucha por su mantenimiento y

. . ; s 11
perfeccionamiento en la época contemporanea.™

116 Macas, Luis, op.cit. p. 71
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Un gran ejemplo de la permanencia de estas dinamicas es la minka, el trabajo colectivo
donde todos los integrantes participan de manera voluntaria en beneficio de la
comunidad o de alguien que asi lo requiera, esta légica de trabajo conjunto por un
beneficio comuin estd muy presente cuando el movimiento indigena plantea la necesidad
de una minka por la vida, donde convocan a todos a trabajar por otra forma de sociedad
que garantice la vida y la armonia sobre la explotaciéon y la muerte. La universidad

Amawtay Wasi, por ejemplo, se concibe como una minka por el conocimiento.

Y asi sucede con otros elementos presentes en la cotidianeidad y cosmovisién que son
utilizados como herramienta politica para la lucha por el Buen Vivir. Otro ejemplo es
cuando “las comunidades conservan sus propias formas de comunicacion: sonar el
churo™’, “convocan a los comuneros a gritos”, realizan reuniones de vecinos, “mantienen
conversas”. Durante los levantamientos indigenas, para expresar la fuerza unitaria de su
lucha, utilizan el grito “shuk shunkulla, shuk makilla, shuk yuyaylla, shuk shimlla”, “Un solo

corazon, un solo pufio, un solo pensamiento, una sola palabra”. 118

Para los pueblos indigenas el runa (ser humano), la comunidad, la Pachamama, son parte
de un todo que interactia y se interrelaciona de manera integral, y los esfuerzos, el

trabajo, los codigos éticos y morales se orientan a que esa relacién sea armanica.

Por ello existe la dualidad y complementariedad, que esta presente en el tiempo, el
espacio, el cosmos, el hombre y la mujer, el sol y la luna y que indica una manera

complementaria e igualitaria de vivir y se contrapone a la competitividad.

El AYNI, la ley de la reciprocidad, plantea que “manos que dan reciben” y que ha sido la
base de las relaciones desde los tiempos de los incas, ya que las condiciones geograficas
hacen necesaria la solidaridad en las comunidades y entre las comunidades para la

subsistencia.

117 .
Caracol marino

8 Almeida, op. cit. p. 79
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Y asi existen muchos otros valores muy arraigados como la redistribucion, , la toma de
decisiones que promueve el debate y el consenso, y muchos otros que son fundamentales

para que pueda existir el Sumak Kawsay.

Todos estos valores que se traducen en practicas comunitarias y politicas son parte de
esta propuesta alternativa para la sociedad que implica una forma de relaciéon social
completamente diferente a la que existe en gran parte del mundo que requiere hacer a un
lado los valores del mercado, la competitividad, la individualizacién, los privilegios

etcétera que plantea el “desarrollo”.

El movimiento indigena en Ecuador ha tenido una amplia experiencia en la lucha por la
transformacion de la sociedad ecuatoriana, desde el levantamiento de 1990 se ha
posicionado como un actor politico sumamente critico y combativo ante las politicas
neoliberales que se han querido imponer en el pais y ante un sistema social injusto,

desigual y criminal.

Para la consolidacion de una organizacién tan fuerte como la CONAIE confluyeron varios
factores, como el antecedente de las luchas por la tierra, ademas de algunas coyunturas
gue permitieron la confluencia en espacios compartidos de organizaciones de base, y la
posibilidad de muchos indigenas de entrar a las universidades, esto significé que muchos
de ellos se dieran cuenta del racismo profundo que permeaba la sociedad y que los

excluia, ademas de una visiédn mas clara de la dindmica social y econdmica en el Ecuador.

La fundacién de la CONAIE fue entonces un parteaguas para la acumulacién de fuerzas y
para una organizacion solida que permitiera de una mejor manera a las comunidades y
pueblos movilizarse por sus derechos ademas de establecer y analizar juntos las formas y

objetivos de la lucha.

Si bien la organizacidn indigena se ha transformado a lo largo de los afos, y las demandas

han sido replanteadas, los acontecimientos politicos y una idea mas clara de las dinamicas
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capitalistas han transformado las demandas hacia la defensa del territorio y la autonomia,

ademas de la consolidacidon del Estado Plurinacional.

En este camino de la lucha se han dado pasos muy importantes para la construccion del
Estado Plurinacional, como la del MUPP como un espacio de disputa dentro de las reglas
del Estado liberal pero con dindamicas propias que estan significado importantes
aprendizajes en la busqueda un sistema politico diferente donde exista el respeto a los
valores del ama shwa, ama killa, ama llulla y una verdadera democracia y participacion

popular en la toma de decisiones.

Otro elemento muy importante es que después de este largo proceso de organizacion y
lucha la identidad indigena se ha visto fortalecida y actualmente los pueblos se sienten
orgullosos de sus raices, cosmovisiones, costumbres y han decidido conservarlas vy
nutrirlas a toda costa. Esto ha significado también el fortalecimiento de la organizacion y
una contribucién muy importante para llevar a la practica la propuesta de una sociedad
intercultural donde cada pueblo se sienta orgulloso y afianzado en lo que es y que eso no
signifique que no pueda convivir en armonia con otras culturas y formas de vida, en el

marco del respeto y la valoracion mutua.

El fortalecimiento de la identidad y las tradiciones, ritos, costumbres etcétera ha sido
parte de las estrategias de resistencia, sin embargo ahora estdn significando una
alternativa que me parece asequible a toda la humanidad, si no en los mismos términos, si
en la esencia, en el fortalecimiento de la comunidad, del respeto y reciprocidad hacia los
seres que se encuentran a nuestro alrededor, de la importancia de la formas horizontales
de relacionarse, de la posibilidad de poner atencién en cuestiones mas alld de la
materialidad y del darse cuenta del espacio donde vivimos y tratarlo con el respeto y

carifio que se merece nuestra madre tierra.

Estas ensefanzas de una forma de vida en la que se busque el Sumak Kawsay, buen vivir,
son elementos que brindan algunas luces sobre la posibilidad de otro mundo, de otras
formas de relacién, de otro sistema social, y esto, en el contexto de la crisis por la que
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pasa la humanidad como resultado de un sistema depredador que encuentra sus limites
mas inmediatos en el cambio climatico, las crisis financieras y de sobreproduccién, la
violencia exacerbada y las condiciones deplorables de vida en que vive la mayor parte de

los individuos de este planeta, es un gran aporte que debemos valorar y potenciar.

Todo cambio adviene con épocas de crisis, desorden, y fuertes cambios climaticos
con tormentas y sequias extremas, a lo que el hombre ha contribuido a
contaminar y destruirlo recalentando todo el planeta. Es tiempo de reflexiones
profundas, es hora de renovarnos en nuestros corazones, ya no es tiempo de
analisis mental solamente, conectemos nuestro cerebro con los corazones y
actuemos con intuicién, actuemos con responsabilidad de ser los protagonistas de

los nuevos tiempos,...cada uno de nosotros somos Pachakutik!!1**

% Editorial del Correo de la Resistencia Indigena, citado por Patricio Morales, op.cit. p. 72
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Capitulo 3.
EDUCACION Y CONSTRUCCION DEL SABER:

¢REPRODUCCION DE LA DOMINACION O PRACTICA EMANCIPADORA?

3.1 Colonizacion del saber

La invasién y colonizacion de América fue de suma importancia para el desarrollo del
capitalismo en Europa ya que comienza con ella la acumulacién originaria del capital, el
saqueo de los recursos naturales,’® la explotaciéon y esclavitud del trabajo indigena (y
poco después de los negros africanos) asi como la dependencia econdmica y politica que
aun vivimos en América Latina. Europa se desarrolla sobre la base de la explotacién

latinoamericana.

El “encuentro de dos mundos” del que hablan los conquistadores, en realidad fue una
masacre brutal que acabd con la mayoria de la poblacidon, y sometio al resto a condiciones
de violencia, explotacidon y dominacidn, fisica e ideoldgica, imponiendo una nueva forma
de pensar, de creer, de hablar. La unificacidén cultural y lingliistica se acompand de la
imposicién de la lengua y de la cultura dominantes como legitimas y se rechazé a todo lo

diferente tachandolo de salvaje, barbaro e inferior.

Durante la conquista se da un proceso de destruccidn y de asimilaciéon. Destruccién
porque los colonizadores veian peligrosa la identificacidon cultural de los pueblos nativos
con su propia civilizacién y la conciencia social y colectiva que ello acarreaba, de este
modo pusieron gran énfasis en la educacidon religiosa y la prohibicion de las
manifestaciones culturales que alentaban la generalizacién de los sentimientos comunes

de los pueblos originarios.

“"

...el indigena desindianizado tenia que renunciar a ser lo que es, adoptando los

2% Tan sélo durante los siglos XVII y XVIII extrajeron de nuestras tierras una masa de 16 millones de kilos de

plata y 185 mil kilos de oro. Citado por Pablo Moctezuma, Azcapotzalco, globalizacién e identidad, edit.
Limusa México, DF. 2006, p. 299
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caracteres del modelo impuesto, abandonando su propia y original respuesta al reto de su
propia naturaleza, y adoptando como si fuera suya la respuesta que el hombre blanco ha

dado a otro reto en otro mundo”. ***

Asimilacion pues bajo la pretension de la cultura europea occidental de la universalizacion
civilizatoria que se proclamdé como la propietaria de la verdad primero mediante la
religion, luego mediante la ciencia “se han dado mas de 500 afios de una educacién
alienante, castellanizante, que ha estado destinada a sembrar otros valores que
respondan a la politica de los pueblos invasores y, actualmente de los poderes

imperialistas”.'?

Surge como plantea Galeano, “el problema del indio” que se veia como un obstaculo para
la civilizacién. “Y para que el problema deje de ser un problema, es preciso que los indios
dejen de ser indios. Borrarlos del mapa o borrarles el alma, aniquilarlos o asimilarlos: el

genocidio o el otrocidio.”*??

La colonizacién en América Latina establecid un orden social jerarquizado donde el
indigena ocupaba el lugar mds bajo de la pirdmide social. Esta organizaciéon colonial se
fundamentaba en la creencia de la inferioridad del indigena y del negro frente a los
europeos, hasta se llegd a discutir si tenian alma o si eran seres humanos. Ser indigena,
entonces, era una condicion de subordinacion y negaciéon de un grupo humano frente a

otro, auto construido y autoproclamado como superior.

Dicho proceso de sometimiento estd acompafiado de todo un mecanismo de despojo que
va mas alla del saqueo de los recursos naturales y que implica la apropiacién misma de los
sujetos y no sélo de ellos, sino también de su subjetividad. Para esto ultimo se crean

conceptos y perspectivas que se imponen y se logran interiorizar en todo el mundo.

121 . . . .
Macas Ambuludi, Luis y Alfredo Lozano Castro, “Reflexiones en torno al proceso colonizador y las

caracteristicas de la educacién universitaria en el Ecuador” , Publicacion mensual del Instituto Cientifico de
Culturas Indigenas, Afio 2, No. 19, Octubre del 2000, http://icci.nativeweb.org

22 1dem

Eduardo Galeano, América: textos de Eduardo Galeano sobre el descubrimiento, Servicios en
comunicacion intercultural SERVINDI, 12 de octubre, 2010, en http://servindi.org/actualidad/33419
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3.1.1 La invencidn del racismo y la naturalizaciéon de la dominacion

En la conquista la poblacién indigena es sometida a una permanente intervencion,
desestructuracién y destruccion de sus formas de vida, lengua y cultura. En este proceso,
la invencion de la nocidn de raza, sirvid a los invasores para legitimar una serie de
relaciones verticales y jerarquicas, que bajo el pretexto de la existencia de diferencias
bioldgicas buscaban naturalizar la desigualdad que se estaba imponiendo en los diferentes

aspectos de la vida social.

En América, la idea de raza fue un modo de otorgar legitimidad a las relaciones
de dominacién impuestas por la conquista. La posterior constitucidon de Europa
como nueva id-entidad después de América y la expansién del colonialismo
europeo sobre el resto del mundo, llevaron a la elaboracién de la perspectiva
eurocéntrica de conocimiento y con ella a la elaboracidn teédrica de la idea de
raza como naturalizacidon de esas relaciones coloniales de dominacién entre
europeos y no-europeos. Histdoricamente, eso significd una nueva manera de
legitimar las vya antiguas ideas y practicas de relaciones de
superioridad/inferioridad entre dominados y dominantes. Desde entonces ha
demostrado ser el mas eficaz y perdurable instrumento de dominacién social
universal, pues de él pasé a depender inclusive otro igualmente universal, pero
mas antiguo, el inter-sexual o de género: los pueblos conquistados y
dominados fueron situados en una posicion natural de inferioridad y, en
consecuencia, también sus rasgos fenotipicos, asi como sus descubrimientos
mentales y culturales. De ese modo, raza se convirtié en el primer criterio
fundamental para la distribucién de la poblacion mundial en los rangos, lugares
y roles en la estructura de poder de la nueva sociedad. En otros términos, en el

modo bésico de clasificacion social universal de la poblacién mundial.’**

2% Anibal Quijano. “Colonialidad del poder, eurocentrismo y América Latina”, en Edgardo Lander (comp). La

colonialidad del saber: eurocentrismo y ciencias sociales. Perspectivas latinoamericanas, CLACSO, Buenos
Aires, 2005, p. 203
89



Se imponen entonces relaciones de dominacion basadas en el racismo y en la
naturalizacion de una sola forma legitima de estar en el mundo y comienza la expansién
del eurocentrismo como una ideologia disfrazada de progreso y donde efectivamente sélo

las élites se benefician.

...la mirada del mundo que se realiza desde el centro de la construccién
imperial; desde la cual — a partir de la naturalizacién del orden existente- se
establece la construccidn jerarquica de tiempos histéricos, de pueblos,
culturas, de las llamadas razas, [...] es la mirada que clasifica al conjunto de la
humanidad en un orden jerarquico en el cual hay pueblos inferiores y pueblos
superiores, pueblos que estdn en el presente y pueblos que estan en el
pasado... [y] en la medida en que este orden naturaliza las relaciones
jerdrquicas, los procesos de exclusién, los procesos de interiorizacion de
aquellos que estan sometidos, esta construccidn se convierte en el mecanismo
mediante el cual se asume que aquello que existe, existe por la relacién misma

de las cosas.'”

Esta naturalizacién de estructuras coloniales del poder, permitié clasificar y jerarquizar a
los seres humanos y dar apariencia de naturales a las desigualdades que en realidad

tienen que ver con el orden social existente.

El tema del racismo es un ejemplo impresionante de lo que logra hacer la clase dominante
cuando naturaliza algun tipo de relacién o visién del mundo. El racismo ha sido un lastre
social que estuvo presente y oculto hasta que el movimiento indigena visibilizd la
condicidn de opresidn de sus pueblos. Es importante recalcar que la categoria indigena
gue actualmente se reivindica no responde a una cuestién racial, sino a una posicién

histérica de desigualdad estructural y de construccidn cultural y politica.

125 . . .y .. . T
Edgardo Lander, “Universidad y produccién de conocimiento: reflexiones sobre la colonialidad del saber

en América Latina”, en Zemelman Hugo; Sanches Ramos Irene, (coords), América Latina: los desafios del

pensamiento critico, El debate latinoamericano Tomo 1. Editorial siglo XX, México 2004, p. 170
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Este ejemplo es fundamental porque refleja la importancia del cuestionamiento de
categorias que se presentan como verdades indiscutibles y legitiman un orden social
jerdrquico que al ser develado muestra el complejo mecanismo de dominacidn con el que
se somete a sociedades enteras sin encontrar oposicion, ya que pareciera que el mundo
social sigue un curso natural en el que sélo tenemos la capacidad de adaptacion. Pareciera

que “asi es la vida”, habria que preguntarse ¢sélo asi puede ser?, ¢siempre ha sido asi?

3.1.2 Eurocentrismo y modernidad

Hablar de "culturas superiores e inferiores” es una construccion etnocéntrica de los
colonizadores de occidente, pues al enfrentarse a una cultura distinta, con otra légica de
pensamiento, con otros esquemas mentales y de percepcidn, los colonizadores trataron
de establecer diferencias en los saberes, los lenguajes, la memoria, el imaginario, la
organizacién y hasta en lo bioldgico. Esta diferenciacién mas bien sirvié de inferiorizacién
y posteriormente de una busqueda de homogeneizacion que pretendid, y pretende,

enterrar y encubrir todo el bagaje cultural, de saberes y de relaciones con el mundo.

El eurocentrismo, dice Dussel, nacié justamente cuando Europa pudo confrontarse con “el
Otro”, controlarlo y violentarlo; cuando pudo definirse como un “ego” descubridor,
conquistador, colonizador de la Alteridad. En este proceso de colonizacidn, los indios ven
negados sus propios derechos y su propia civilizacién en nombre de un “dios extranjero” y
de una razén moderna que da a los conquistadores la legitimidad para conquistar y excluir
al “Otro” de toda racionalidad y validez religiosa.126 Asi, los espafioles identificaron la
religiosidad de los pueblos de este continente como idolatria y supersticién, les
impusieron una forma diferente de relacionarse con el mundo y los elementos sagrados
gue en él habitan, desestructurando una cosmovision que les permitié a las sociedades

precuauhtémicas vivir en armonia con la madre tierra, entenderla, sentirla, reconocerla

126 Enrique Dussel, “Europa, modernidad y eurocentrismo”, en Lander, Edgardo (comp.) La colonialidad del

saber. Eurocentrismo y ciencias sociales. Perspectivas latinoamericanas, CLACSO, Buenos Aires 2000. p. 48
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como la dadora de vida. Todo ello quedd negado por la historia que nos contaron desde

occidente, de sociedades salvajes y canibales a las que hubo que redimir.

Dussel plantea que en el proceso de racionalizacién propio de la modernidad, se elabora
un mito de su bondad (“mito civilizatorio”) con el que justifica la violencia y se declara

Ill

inocente del “asesinato del Otro”. Fue pues inevitable el choque de dos racionalidades,
de dos modos distintos y opuestos de ser y existir. En este choque "las otras expresiones
culturales diferentes son vistas como esencial u ontolégicamente inferiores e
imposibilitadas por ello de llegar a ‘superarse’ y llegar a ser modernas (debido

principalmente a la inferioridad racial)”.**’

Esta supuesta “bondad civilizatoria” disfrazaba y legitimaba un proceso de saqueo,
destrucciéon y apropiacién no sélo de los bienes materiales sino de las personas mismas,
bajo el pretexto de traer la civilizacidén a tierras salvajes, que en realidad, en muchos casos
eran pueblos cuyos avances en matematicas, arquitectura, astronomia, medicina,

etcétera, hoy nos sorprenden.

Es asi como se inicia la organizacién colonial del mundo, paralelo a esto la construccién
colonial de los saberes, de los lenguajes, de la memoria y del imaginario, y como elemento
clave, se busca desaparecer y tergiversar la historia que se cuenta desde la version y

perspectiva de los invasores.

Se da inicio al largo proceso que culminara en los siglos XVIIl y XIX en el cual se organiza la
totalidad del espacio y del tiempo en una narrativa universal donde, “Europa es el centro

geografico y la acumulacién del movimiento temporal".128

Europa se convierte en el
centro del mundo y en el referente a seguir por toda la humanidad, planteando, desde
una perspectiva lineal, que la modernidad, la civilizacién y el progreso son el camino a

seguir por todas las sociedades.

Y7 Ibidem p. 50

Edgardo Lander, “Ciencias Sociales: saberes coloniales y eurocéntricos”, en Lander, Edgardo (comp.) La
colonialidad del saber. Eurocentrismo y ciencias sociales. Perspectivas latinoamericanas, CLACSO, Buenos
Aires. 2000 p. 13

128
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El eurocentrismo impone la visién de que la historia avanza inexorablemente desde un
estado de naturaleza hasta la moderna sociedad europea. Entonces la sociedad se divide
entre barbaros y civilizados, desarrollados y subdesarrollados, y todas las sociedades
atrasadas deben seguir el sendero marcado por Europa, el capitalismo, para poder
progresar. El camino esta trazado, las sociedades ya no tienen nada que hacer al respecto
en una suerte de evolucionismo. Bajo esta Optica, pareciera que “no tenemos nada que
hacer porque la historia va por un determinado camino, sabe hacia donde va, tiene un fin,

tiene un punto de llegada”.**

Esta linea en la que supuestamente avanza la historia tiene sus bases en lo que Dussel

Ill

llama el “mito” de la modernidad, caracterizandolo en los siguientes términos:

- La civilizacién moderna se autocomprende como mas desarrollada, superior.

- La superioridad impone el desarrollo de los mas primitivos, rudos, barbaros, como

exigencia moral.
- El camino de dicho proceso educativo de desarrollo debe ser el seguido por Europa.

- Como el barbaro se opone al proceso civilizador, la praxis moderna debe ejercer en
ultimo caso la violencia, si fuera necesario, para destruir los obstaculos a tal

modernizacién (la guerra justa colonial).

- Esta dominacién produce victimas (de muy variadas maneras), violencia que es
interpretada como un acto inevitable, y con el sentido cuasi-ritual de sacrificio; el
holocausto de las victimas (el indio colonizado, el esclavo africano, la mujer, la destruccién
ecoldgica de la tierra, etcétera) es justificado en su caracter de sacrificio salvador por el

héroe civilizador.**°

129 Lander, “Universidad y produccion de conocimiento” op.cit. p 172

130 , ~
Actualmente le llamarian “dafio colateral”.
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- Para el moderno, el barbaro tiene una “culpa” (el oponerse al proceso civilizador) que
permite a la “Modernidad” presentarse como “inocente” al mismo tiempo que como

“emancipadora” respecto de esa “culpa” de sus propias victimas.

- Por dltimo, y por el cardcter “civilizatorio” de la “Modernidad”, se interpretan como
inevitables los sufrimientos o sacrificios (los costos) de la “modernizacion” de los otros
pueblos “atrasados” (inmaduros), de las otras razas esclavizables, del otro sexo por débil,

etcétera.’!

De este modo queda justificado y legitimado en el imaginario el modo rapaz de
apropiacién del continente (de sus riquezas naturales, personas, culturas, saberes), para
erigirse un discurso que promueve y desarrolla todo un aparato ideolégico y conceptual
enfocado a subordinar y aniquilar cualquier forma de relacion que no permita a las
grandes potencias, centros, cumplir la verdadera misién de la modernidad capitalista, el

lucro y la ganancia.

3.1.3 La objetivizacion del sujeto

e Dualismo y separaciones

Después de la conquista de América se implantd en el mundo una perspectiva colonial y
eurocéntrica del conocimiento que se convirtié en una forma hegemonica de produccién

de “verdad” y de control de la subjetividad.

Lander plantea que un eje importante para analizar la perspectiva hegemonica
eurocéntrica es el analisis de separaciones o dicotomias cuyo origen es la tradicion
judeocristiana que separa lo divino, lo humano y lo natural. Esta vision del mundo es muy
particular y mantiene grandes diferencias con la forma en que la mayor parte de culturas
conciben el mundo y se relacionan con él, que en su mayoria son visiones holistas de

interaccion ser humano-naturaleza.

B Enrique Dussel, 1492: El encubrimiento del Otro. Hacia el origen del mito de la Modernidad, Nueva
Utopia, Madrid 1992, p. 38
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Sin embargo, la visidn hegemdnica es una perspectiva vertical y jerarquizada donde
primero estd Dios, todo poderoso, y después “el humano es puesto por Dios en la tierra
para explotarla, dominarla y apropiarse de ella”.**> De hecho, cuando se hablaba de que
los nativos americanos se encontraban en un estado salvaje, en un estado “natural”, se
legitimaba el hecho de que los hijos de Dios los moldearan y civilizaran segln sus
necesidades. Dios manda, el hombre obedece, y a su vez, domina a quien estd por debajo
de él, ya sea la naturaleza, o “los naturales”. El hombre no crea ni transforma, porque no

es Dios, hay un orden dado al que debe someterse, y también, en esa logica debe someter

a quien le quede abajo.

Después viene la separacién entre la mente y el cuerpo, la razén y el sentimiento. Se
plantea que “el conocimiento verdadero (episteme) debe fundamentarse en un dmbito
incorpdéreo, que no puede ser otro sino el cogito. Y el pensamiento, en opinién de
Descartes, es un ambito meta-empirico que funciona con un modelo que nada tiene que

ver con la sabiduria practica y cotidiana de los hombres”.**

De este modo el conocimiento se concibe como atributo Unicamente de la razén y en
términos de una relacion jerarquica la mente esta por encima del cuerpo, y la razén es
mas importante que el sentimiento. De aqui viene una justificacién “racional” de la
jerarquizacién en términos sexuales, el hombre es mas racional, la mujer es mas

sentimental; la razén esta sobre el sentimiento, el hombre esta por encima de la mujer.

Ademas esta perspectiva inferioriza todo conocimiento que venga de la experiencia,
generando que se subestime la enorme cantidad de saberes que la humanidad ha
adquirido durante miles de afios a partir de su relaciéon con el mundo. El conocer, se
impone como un acto meramente racional y deja de tener validez lo que tenga que
ensefiarnos un sabio anciano que ha aprendido infinidad de cosas a lo largo de su vida a

través de su experiencia. Asimismo, desde esta légica, sélo se legitima el conocimiento de

132 Lander, op. cit. p. 70

133 Castro-Gémez, op. cit. p. 82
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un ginecdlogo sobre un parto, y las madres que han dado a luz no tienen nada que decir

al respecto.

e Objetividad y universalidad

“Esta separacion (abstraccidn) del sujeto/razén en relacidn con el cuerpo estd en la base
de las pretensiones objetivistas y universalizantes de un saber (cientifico) que reivindica su
.y . . . . e . » 134
separacion de los condicionamientos subjetivos (corporales), espaciales y temporales”.
Asi, la nocidn de conocimiento objetivo parte de la pretensidn de desubjetivacion de aquel
gue conoce, ya que la subjetividad estd en el cuerpo. Ademas, dado que el cuerpo vy el
sujeto estdn en un tiempo y espacio especificos, en un contexto determinado, segun esta
légica, es necesario separarse de ellos para lograr la universalidad del conocimiento, que

supuestamente puede desprenderse del tiempo y del espacio y que por ende no esta

condicionado social, cultural, econémica y politicamente.

Asi, desde la perspectiva occidental, la objetividad y universalidad son condicién del
conocimiento cientifico, nadie duda de un postulado que sea “objetivo”, y la gran
aspiracion es llegar a desarrollar un conocimiento “universal”, ademads, se nos vende la
idea de que siguiendo este método el conocimiento garantiza ser “neutral”. Habria que

preguntarse qué tan real es esto y qué fines persigue.

Si suponemos que hay un conocimiento sin un sujeto que forma parte de
relaciones sociales, de intereses, de articulaciones de poder, de cosmovisiones
gue constituyen el imaginario de su tiempo. Habria que preguntarse por esta
especie de sujeto fantasmagérico, abstracto, universal, que es una especie de no-
sujeto, porque carece de corporeidad, de contexto, de ubicacion, y que es el

sujeto abstracto del conocimiento cientifico.™

Edgardo Lander plantea que este sujeto “fantasmagdrico” puede ubicarse histérica y

contextualmente como un sujeto que se vale de la abstraccién para no ser cuestionado,

B4 1bidem p. 49

3 Lander, op. cit. p.169
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“es posible afirmar que este sujeto con el tiempo se va constituyendo en sujeto particular
que habla, interpreta, construye, entiende el mundo e incide en él desde un lugar, ese
lugar privilegiado de enunciacién desde el cual se construye este conocimiento abstracto

universal”. 13¢

De modo que este sujeto del conocimiento abstracto universal puede ser
caracterizado como europeo, blanco, masculino, de clase alta, heterosexual y que se ubica
institucionalmente en aquellos espacios que se erigen como los lugares especializados de

produccién de verdad, como es actualmente la universidad.™’

La colonizacidn del conocimiento ha reproducido durante cientos de afios una vison del
mundo que surge en un lugar especifico, con condiciones particulares, y ha servido como
mecanismo de dominacién el erigirse como un conocimiento universal, que es igual para
todos, objetivo y neutral, interiorizando y desechando los saberes locales, précticos, que

responden a necesidades especificas de los pueblos.

Desde hace cientos de afos nos han impuesto la idea de “una verdad” sobre el mundo, la
gue conviene a los opresores, pues no da cuenta de los verdaderos mecanismos y
relaciones de explotacidn social. Han inferiorizado los saberes y conocimientos ancestrales
gue nos hablan de otro tipo de visién y relacién con el mundo que hasta la fecha nos

siguen dando de comer.

Habria que preguntarse qué tan valido es seguir reproduciendo la jerarquia de un
conocimiento cientifico orientado a satisfacer las necesidades de las grandes potencias,
gue oprime las subjetividades y reproduce las condiciones de desigualdad, sobre el
conocimiento milenario, local, convivencial, que se aplica cada vez que un campesino

culmina el ciclo de la cosecha y llega a nuestro plato un alimento.

B8 1dem

57 1dem
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3.1.4 La construccion colonial de la universidad.

La universidad es un espacio fundamental de produccién y reproduccién del
conocimiento, desde sus origenes ocupa un papel esencial en la consolidacién del Estado
burgués, pues es ahi donde se legitima una racionalidad que coincide con las necesidades

de reproduccion del capital.

Segun Bonvecchio el saber se erige, en los origenes del capitalismo, como un instrumento

fundamental para:

...preparar a los dirigentes del futuro orden social, garantizando una formacion
ideoldgica homogénea |[..] La racionalidad del saber, como elemento
unificador de la realidad, se convierte en la racionalizacion de lo real: la
racionalidad de los procesos productivos y de su reproduccidon social, la
organizacién del capital, la maximizacién de la ganancia. La cultura y el saber,
ahi donde no sean Utiles para el control social y para el progreso burgués,
serdn considerados improductivos y parasitarios. De esta manera el campo del

saber y el papel de la universidad son delimitados rigurosamente.™*®

Asi, la universidad se convierte en un elemento crucial de reproduccién de la dominacién
ya que de ella depende la generacion de un saber que consolide el nuevo paradigma
civilizatorio. Sin embargo es presentada como “la institucion llamada a proveer al ‘pueblo’
de conocimientos que impulsen el saber cientifico-técnico de la sociedad. El progreso de la
nacién depende en gran parte de que la universidad empiece a generar una serie de
sujetos que incorporan el uso de conocimientos utiles al progreso material de la

sociedad”. ¥

De este modo la universidad se constituye como un espacio con la potestad de establecer
qué conocimiento es util y legitimo, es decir, con validez cientifica, y qué otro

conocimiento, digase saberes no occidentales, no lo es.

% Claudio Bonvecchio, El mito de la universidad, Siglo XXI Editores, cuarta ediciéon 1995, México, p. 32

3% Castro-Gémez, op cit p. 80
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De este modo se establece que la universidad es crucial para el desarrollo de las naciones
y se justifica su papel de poseedora del conocimiento legitimo que permitirda a las
sociedades avanzar hacia un horizonte de progreso. Esto implica la reproduccidon de
conocimientos jerarquizados, aquellos que se desarrollan en los paises europeos vy

responden a sus necesidades de reproduccion capitalista.

En estas condiciones de saber subyacen relaciones de poder colonial que se ejercen en las
sociedades latinoamericanas formando parte de lo que Castro plantea como la “estructura
triangular de la colonialidad: la colonialidad del ser, la colonialidad del poder y la

colonialidad del saber.**

La universidad que surge en las naciones latinoamericanas reproduce un conocimiento de
caracter colonial que jerarquiza los saberes y fragmenta la realidad segln la ldgica

occidental de concepcion del mundo.

Si hasta antes de 1492 predominaba una visién organica del mundo, en la que la
naturaleza, el hombre y el conocimiento formaban parte de un todo
interrelacionado, con la formacién del sistema-mundo capitalista y la expansién
colonial de Europa esta visidn organica empieza a quedar subalternizada. Se impuso
poco a poco la idea de que la naturaleza y el hombre son ambitos ontolégicamente
separados, y que la funcién del conocimiento es ejercer un control racional sobre el

mundo."*!

De este modo, ya no se busca mediante el conocimiento la comprensidn totalizadora de
la realidad, con todo y sus multiples determinaciones, sino mas bien la descomposicién de
ésta en fragmentos, de donde surgen las especialidades y los limites entre unos campos

del saber y otros.

Y 1bidem p.79
" Ibidem p. 81
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La estructura del conocimiento y de la universidad se vuelve fragmentaria y se legitiman
Unicamente los saberes, cuya visidon eurocéntrica trabajamos anteriormente, que posean

las caracteristicas de objetividad y universalidad.

Solamente son legitimos aquellos conocimientos que cumplen con las
caracteristicas metodoldgicas y epistémicas definidas. Los demas
conocimientos, desplegados histéricamente por la humanidad durante milenios,
son vistos como anecdéticos, superficiales, folcldricos, mitolégicos, “pre-

cientificos” y, en cualquier caso, como pertenecientes al pasado de Occidente.'*

El conocimiento cientifico a través de la universidad se convierte en el nuevo productor de
“verdad” y en el caso de las ciencias sociales desarrolla su método fragmentario a partir
de la separacion de las disciplinas desde una perspectiva dada en un tiempo y espacio muy

particular.

Las disciplinas de las ciencias sociales surgen en el siglo XIX en Europa y su visién, segun
Lander, “ademds de basarse en la separacidon entre objeto y sujeto, asi como en la
pretensién de un conocimiento objetivo, universal y descorporeizado- se construye a

. 14
partir de dos asuntos.”**?

Por un lado la experiencia histérica del liberalismo, que es muy especifica y acotada con
respecto a las diferentes practicas de la humanidad. Por otro lado, esta la cuestidén de
gue esta construccion no tiene cabida para “los otros”, y que entonces “es necesario,
construir disciplinas al margen que estudien a los primitivos, a los antiguos, a los no

144

civilizados. Para ellos, la antropologia, la historia, los estudios clasicos etc. Esta

perspectiva hace que pueblos enteros se conviertan en un objeto de estudio.

Y2 1dem

Lander, op. cit. p. 171
Idem
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Asi, la construccion hegemonica y colonial de las disciplinas plantea un mundo dividido en
tres dimensiones, la economia, la politica y lo social, sin establecer lazos y conexiones

entre ellas y mas bien planteando la especializacién en cada aspecto.

Esta dindmica de naturalizar una experiencia especifica de la humanidad, la de la sociedad
capitalista, y de buscar alcanzar un conocimiento objetivo y universal, es una légica que
se impone en las universidades generando la existencia de una especie de “fiscalizacion”
del conocimiento y un control riguroso de lo que debe ensefiarse. “En practicamente
todos los curriculos universitarios, las disciplinas tienen un canon propio que define cudles
autores se deben leer (las “autoridades” o los “cldsicos”), cudles temas son pertinentes y
qué cosas deben ser conocidas por un estudiante que opta por estudiar esa dis.ciplina”,145

evidentemente estos autores y temas, son impuestos también, y por lo regular son los

autores y los temas de las universidades europeas y estadounidenses.

Por otro lado la estructura disciplinaria que se impone en las universidades resulta ser un
fuerte instrumento de colonizaciéon pues ubica a la sociedad liberal industrial como el
“modelo del orden social moderno y el camino hacia el cual inexorablemente avanza la

» 146
d”,

humanida generando, segun Lander, que éste se convierta en el patrén de

referencia que permite constatar la inferioridad o el atrasé de las demas sociedades.

Esto implica una idea de progreso lineal en el que todos los paises debieran participar
hasta alcanzar esa especie de “deber ser” y parecerse lo mas posible a la “plantilla

»n147

universal del desarrollo histérico gue son los Estados Nacionales Europeos y los EU.

Asi, el analisis se da en los términos de tradicional/moderno, o subdesarrollo/desarrollo,
imponiendo un determinismo en el que pareciera que ya esta trazado el camino de la

historia y que la idea de que el hombre construya su propio destino ya no tiene sentido.

%> Castro-Gémez, op. cit. p. 84

Lander, op. cit. p. 173
Idem
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En América Latina ha sido muy fuerte |la penetracion de esta ldgica, y pareciera que todos
los esfuerzos de los universitarios debieran encaminarse a parecerse al deber ser

occidental, interiorizando una jerarquia y una visién del mundo ajena.

Esta imposicion ha implicado la formacién de estudiantes y académicos que si bien no son
como el ideal europeo o estadounidense antes mencionado, si tienen esa visién y practica
en el mundo, esto significa un obstaculo a la reflexién y a la innovacién de proyectos de

sociedad diferentes que no sigan la dinamica hegemodnica de los paises imperialistas.

La “egopolitica del conocimiento” impuesta en América Latina por los invasores europeos,
para legitimar el sistema social de dominacién de una clase sobre otra, de unos paises
sobre otros, del hombre sobre la naturaleza, estd en las bases mds profundas del
conocimiento que se genera en las universidades y niega los saberes y las experiencias
histéricas previas al capitalismo, donde la madre tierra era respetada y valorada y no sélo

III

era concebida como un “recurso natural” que pareciera que esta ahi para ser aprovechada
por el hombre en su carrera hacia el desarrollo; donde las relaciones humanas eran
comunales y el trabajo colectivo y los seres humanos no eran considerados como

“recursos humanos” para el beneficio del mercado.

3.2 Educacion: reproduccion de la dominacién

La escuela, como espacio educativo y socializador tiene el papel de internalizar valores,
normas de comportamiento, categorias de pensamiento, estructuras mentales que
forman un tipo de sujeto dado, pero cabe preguntarse équé valores y qué normas?, ¢ para

qué sociedad?

Regularmente se plantea que la escuela es un espacio neutral, apolitico, por ejemplo
Durkheim habla de una educacién en funcién de “la sociedad”, pero en realidad responde
a los intereses de una clase especifica, de ahi que en la educacidon esté presente el

ejercicio de la dominacién y la reproduccion de relaciones de poder. La educacién es
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entonces un acto politico “organizado institucionalmente y con el mayor poder social — el
Estado- detras de la intencionalidad que la guia”,**® la reproduccién de las condiciones de

dominacion.

En el capitalismo existe una sociedad desigual en la que hay una clase dominante que
ejerce su poder y control desde diversos ambitos de la vida social, asi, la educacion se
convierte en una herramienta fundamental para la dominacién, determinada por el
sistema social en el que se desarrolla pues como plantea Marx, “El modo de produccién
de la vida material condiciona el proceso de la vida social, politica y espiritual en

general.”#

De modo que la permanencia de condiciones desiguales en una sociedad requiere de
mecanismos de reproduccion que legitimen una forma de ser y de estar en el mundo, una

supuesta cultura “universal” que en realidad es la cultura de la clase dominante.

Las ideas de la clase dominante son las ideas dominantes en cada época; o dicho
en otros términos, la clase que ejerce el poder material dominante en la sociedad
es, al mismo tiempo, su poder espiritual dominante, [...]Jen efecto cada nueva
clase que pasa a ocupar el puesto de la que domind antes de ella, se ve obligada
para poder sacar adelante los fines que persigue, a presentar su propio interés
como el interés comun de todos los miembros de la sociedad, es decir, expresado
esto en términos ideales, a imprimir a sus ideas la forma de lo general, a presentar

esta ideas como las Unicas racionales y dotadas de vigencia absoluta.”**°

De este modo, a través de la escuela se reproduce la cultura de la clase dominante como
la Unica legitima y se establecen mecanismos subjetivos de alienacién que cumplen un
papel muy importante en la reproduccion de la dominacion, ya que como diria Gramsci la

escuela cumple una funcién clave en la dialéctica entre coercidn y consenso.

8 pe Ibarrola, Maria, Las dimensiones sociales de la educacién, SEP-El caballito, México 1985 p. 10

Carlos Marx, La ideologia alemana, citado por Pablo Moreno, Rol del sistema educacional actual como
funcionalidad ideolégica al modelo neoliberal, en http://paradygmassiglo21.wordpress.com

%% carlos Marx, Prélogo a la contribucién a la critica de la economia politica, citado por Pablo Moreno,
op.cit.
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A pesar de que exista esta légica oculta de reproduccién, se difunde un discurso que
plantea que la escuela es un espacio que brinda, ante la desigualdad en la sociedad, una
posibilidad de igualdad de oportunidades sin embargo, como “cada proceso social de
produccién es, al mismo tiempo, un proceso de reproduccién...La produccién capitalista
ademas..., produce no solo comodidades, no sélo plusvalia, sino también produce vy
reproduce la relacion capitalista”,””* la educacion en el capitalismo tiene la funcion de
reproducir y legitimar las desigualdades a través de la escuela pues se prepara a los nifios

a un futuro desigual.

Una forma muy clara de esta desigualdad es lo que Durkheim planteaba al hablar de que
“ . . . oY) o s

no todos requerimos del mismo tipo de educacién” esta légica estd enmarcada en la
division social del trabajo y en la perspectiva de separar razén y cuerpo, trabajo manual y

trabajo intelectual.

De este modo hay en la educacidn una funcidn especializada y diferenciada que tiene que

ver con el lugar que ocupa cada clase en la sociedad, Althusser plantea:

“...los estudiantes necesitan para leer, escribir y sumar por ejemplo, un nimero
de técnicas, y un numero de otras cosas también, inclusive elementos de cultura
"cientifica” o “literaria” para trabajadores manuales, otra para ingenieros, una
final para alta gerencia. Los chicos aprenden también las reglas de la buena
conducta, por ejemplo la actitud que debe observar cada agente en la division del
trabajo, de acuerdo con el trabajo al que esta “destinado”: reglas de moral,
conciencia civica y profesional, que realmente significa reglas de respeto a las
divisiones socio-técnicas del trabajo, por ultima instancia, las reglas del orden

establecido por la dominacién de clases.” **?

Sin embargo, ademds de ofrecer una educacién especializada vinculada con la divisién

social del trabajo, en la escuela se busca homogeneizar a los estudiantes bajo ciertas

B! carlos Marx, El Capital, citado por Moreno op. cit.

B2Althusser, Ideologia y aparatos ideoldgicos de Estado, citado por Moreno op.cit
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formas de conocimiento, de comportamiento, de lenguaje, en fin, de relacionarse con el
mundo, despojandolos del contexto de sus propias necesidades y antecedentes

formativos.

Esta busqueda de homogeneizacién es también otra forma de reproducciéon de la
desigualdad, ya que algunos estudiantes, dependiendo de su origen social tienen mads o
menos posibilidades de desarrollarse en la escuela, ademas, “bajo el disfraz de una
educacion igual, que se aplica de la misma manera a los desiguales, se llega

evidentemente a un resultado desigual”.'*?

3.2.1 La educacion en el neoliberalismo

Como hemos visto, la educacion estd claramente influida y orientada por el tipo de
sociedad que se quiere construir, notoriamente en el capitalismo este modelo de sociedad
es impuesto desde las cupulas de poder que determinan también la educacién que se

necesita.

Durante las ultimas décadas, el capitalismo ha necesitado recomponerse en la forma
neoliberal, que, como ya se menciona en el primer capitulo, tiene una pretensién
refundacional y abarca todos los aspectos de la vida social, uno de ellos es la educacién,

cuyos valores se han transformado profundamente por la ldgica econdmica imperante.

En el neoliberalismo se habla del poder supremo del mercado cuya mano invisible todo lo
resuelve, y el Estado se convierte en un mero garante de la seguridad de este proyecto,
atras queda la aspiracion de los paises latinoamericanos de un modelo de sustitucién de
importaciones e industrializacion y la nocidon de “crecimiento desplaza la concepciéon de

desarrollo, el ensamble desplaza a la produccidon industrial y la superacion de la

3 Ibarrola, op. cit. p. 14
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dependencia tecnoldgica y cientifica pasa a ser un tema arcaico que se archiva en el fondo

de la gaveta”.™™*

Esta recomposicion que enaltece al mercado tiene una penetracion profunda en la
educaciéon que se termina equiparando con éste y transforma valores, contenidos,
relaciones, etcétera, a lo interno de las escuelas y de las instituciones educativas, y es
impulsada por organismos internacionales como el BM, el FMI y la OCDE, volviendo a
nuestros paises dependientes -a través de mecanismos de control como la deuda externa-
de politicas exdgenas elaboradas e implementadas por estos organismos, aparentemente
neutrales, cuya orientacién estd enfocada a satisfacer intereses trasnacionales de

produccién, acumulacién y ganancia.

La transformacién de la educaciéon retoma la teoria del capital humano y promueve
valores como la eficiencia, productividad y calidad, todo esto bajo un mecanismo de
control llamado evaluacidn. Si analizamos cada uno de estos elementos podemos ver la
tendencia a la mercantilizacién de la educacién, las escuelas y todos los actores implicados

en el proceso educativo.

El concepto de capital humano plantea que se puede generar mayor productividad en un
pais desarrollando en los estudiantes habilidades, destrezas, valores, actitudes y
competencias que sirvan al sistema productivo, ademds de establecer que la inversién en

educacion es redituable, ya que a mayor escolaridad mejores ingresos.

Estas ideas, sobre la “igualdad de oportunidades”, las refuerzan algunos
educadores de UNESCO, especialmente “técnicos”, sefialando que conforme a
algunos estudios de economistas neoliberales, los sectores pobres e indigentes
pueden invertir hasta el 10% de sus ingresos en “capital humano”, de sus hijos

(educacidn), lo que progresivamente reditia en mejores posibilidades de

154 , . , . e . . .
Maria José Rodriguez Rejas, Certificacion y procesos de contrarreforma en la educacion superior. (Sus

implicaciones en proyectos alternativos de educacion), en http://firgoa.usc.es p. 2
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educacion que les permita una cierta “movilidad social” en la obtencién de

mejores puestos de trabajo, mejor remunerados.™

La teoria del capital humano que surge en el contexto de un proyecto de industrializacién,
y de la posibilidad de profesionalizacién de la poblacién que permitidé el ascenso de las
clases medias, cambia en el neoliberalismo, ya que por un lado, el Estado interviene cada
vez menos y las empresas lo que buscan es obtener fuerza de trabajo mas especializada y

barata para poder entrar al juego de la libre competencia.

Se requiere una oferta de mano de obra mejor calificada para atraer capitales
que inviertan en la produccién de bienes y servicios exportables, con alta
productividad, calidad y flexibilidad. En la préctica lo que se busca y se consigue
no es tanto mano de obra mas calificada como mano de obra barata,
remuneracion baja, leyes de contratacidn flexibles y la proteccion o supresion de
todo tipo de control a los derechos de la propiedad, la ganancia y el lucro

privados.'®

La légica empresarial inunda la nocién educativa y hay un desplazamiento de la prioridad
del conocimiento por habilidades y competencias, implementando un aprendizaje
instrumental dirigido especialmente a los sectores populares, quienes ademas desarrollan

actitudes funcionales a la dominacion.
Mercantilizacion de la educacion
e Privatizacion

Una de las principales recetas de los organismos internacionales ha sido la privatizacion de
todos los ambitos posibles en las economias, el aspecto educativo no ha sido la excepcién,
y bajo el pretexto de que la ensefianza publica es ineficaz y costosa, se establece que

debe reducirse al maximo pues “sélo el libre juego de las fuerzas del mercado y de Ila

> pablo Moreno, op. cit. p. 3

Carlos Paladines, El impacto del neoliberalismo en la educacién en Ecuador, http://www.fronesis.org p. 5
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competencia puede asegurar la mejora de la calidad de la ensefianza, lo cual significa la

desestatizacién de la educacion”.r’

De este modo, se establece un discurso que plantea la descentralizacion y co-
responsabilidad, que traslada la responsabilidad a los padres de familia y comunidades,
generando por un lado, la privatizacién encubierta de la educacién publica, y por el otro,
la proliferacidon de las escuelas privadas. “El incremento de la educacion privada tanto en
numero de matricula como de instituciones y la reducciéon en la matricula de las

instituciones publicas es una constante del periodo neoliberal”.'*®

Esta dindmica orientada a satisfacer los intereses empresariales y corporativos implica que
“se deja de subvencionar al ciudadano -al estudiante que cursa sus estudios- para
subvencionar de forma encubierta al sector empresarial que serd el receptor del capital
humano formado... [ya que] no es el pais el que necesita habilidades técnicas, ni actitudes

‘competitivas’, sino el empresariado nacional y las transnacionales.”*®

Y no sélo se orienta la educacidn hacia los intereses empresariales, sino que la dindmica
misma en la escuela cambia para generar relaciones similares a las de una empresa. De
esta manera la escuela se convierte en una simple prestadora de servicios donde el

alumno resulta ser sélo un producto.

En el ambito educativo las modificaciones en el sistema de ensefianza-
aprendizaje implican también, por supuesto, la vision del educando como
elemento incompleto, como en cadena de montaje industrial, cuyo resultado
final sera un ‘producto de calidad’; el reforzamiento de la concepcidn de la
educacion como servicio sujeto a las leyes del intercambio econdmico; el
estudiante se convierte en objeto-producto cuyas tasas de rendimiento se

determinan por sus niveles de competitividad internacional y la conquista de los

157 . . s , . . . .2 . .y .
Rubén Gutiérrez Gdmez, Reflexiones en torno a las relaciones entre globalizacion y orientacion educativa:

Una vision critico alternativa, http://www.edugativa.com/esp/mag/educacion/CORPORATIVISTA.pdf p. 2
% Rodriguez Rejas, op. cit. p. 15
159
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mercados es la meta que se legitima con el discurso sobre la calidad, la

excelencia y la productividad.*®

De este modo se implantan valores de mercado en el proceso educativo, a través de la
adecuacién de planes y programas de estudio, contenidos de la ensefianza y funcién de la
docencia e investigacidon, para fomentar el individualismo, la competitividad y la
instrumentalizacion de los estudiantes que dejando de lado valores como la solidaridad y
el compromiso social, se vuelven funcionales al modelo ideoldgico neoliberal que les exige

eficiencia, productividad y excelencia.

Estos valores estdn presentes cuando se habla de “calidad” y tienen que ver con los
procesos empresariales de control de calidad de los productos, que indican si se cumplen
las normas de diseio, operalizacién y control del proceso, a partir de los estandares
impuestos por los organismos internacionales. Parte fundamental en este proceso es la

evaluacion.

De este modo “tomando como referente la eficiencia y calidad del mundo empresarial y
asumiendo la relacién entre el rigor técnico del instrumento y la garantia de calidad, se
pasé a evaluar y certificar todo en el mundo académico: los conocimientos de los
estudiantes, el desempefio de los académicos, los programas de materia, las licenciaturas

. . . 161
y las instituciones completas”.'®

Este sistema de evaluacion que pretende imponer contenidos de caracter supuestamente
universal, no da cuenta de la realidad social, econdmica y politica de cada pais, estado o
comunidad, cercenando las condiciones reales en las que viven los sujetos ademas de su

bagaje cultural particular y/o comunitario.

Las evaluaciones estandarizadas generan que los contenidos educativos se orienten a

satisfacer los dictdmenes externos y no a la resolucién de problematicas nacionales o

1% Amparo Ruiz del Castillo, Educacién superior y globalizacién. Educar, épara qué?, Plaza y Valdés Editores,

Meéxico 2002, p. 16
1o Rodriguez Rejas, op. cit. p. 2
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locales, ademas de que los profesores y las instituciones pierden cada vez mas influencia
en el proceso de ensefanza-aprendizaje, debido a que los examinadores son agentes
externos al proceso educativo y la evaluacién queda en manos de esferas internacionales
y privadas, al ser ellos los encargadas de la evaluacién terminan decidiendo qué debe
ensefarse, ya que aquello que se va a evaluar es lo que se trabaja en el aula. De este
modo, no se evalla lo que se ensefia sino que se ensefia en funcion de lo que se va a
evaluar, se enseiia a ser evaluados, a responder de acuerdo a las evaluaciones, en ultima

instancia, a hacer Unicamente lo que se pide, a responder a instrucciones especificas.

Cada uno de los actores aprende a reproducir lo que se espera de él; es decir,
aprenden a responder instrumentos. Los estudiantes aprenden los contenidos
del programa. El académico sélo y exclusivamente lo que es reconocido en su
puntaje de estimulos (publica en las revistas arbitradas, investiga en las lineas y
eventos que son definidos en los puntajes). La institucion y sus programas
modifican todo lo necesario para responder positivamente a los cuestionarios
sobre su desempefio. El conocimiento y su diversidad quedan subsumidos por lo
gue se debe saber estandarizadamente. ‘El deterioro que produce este proceso
revierte escalas de valores en la adquisicién del conocimiento: éste vale porque
es objeto de evaluacidon; lo que evalua permite abordar lo que se considera

relevante.'®

Este modelo de evaluacién legitima la cultura, los conocimientos, valores e intereses
politicos e ideoldgicos de la clase dominante y anula la capacidad de las instituciones,
escuelas, profesores, estudiantes, de decidir la educacion que necesitan en el contexto

especifico en que se desarrollan sus vidas.

Todos estos elementos generan que el amplio espectro que deberia ser el conocimiento y
la educacion se reduzcan a minimas competencias instrumentales y adaptativas que sdlo

le proporcionan al alumno habilidades para su insercién laboral de manera pasiva, acritica

' Ibidem p. 25
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y sumisa, haciendo de la educacién una gran fabrica moldeadora de productos listos para

salir a un mundo de injusticia y explotacion.

3.2.2 La universidad neoliberal

La universidad en el neoliberalismo comparte con el resto de los niveles educativos
elementos de mercantilizacién que implican la reduccién del presupuesto de Estado, el
intento de privatizacion de la universidad publica y la proliferacion universidades privadas,
las dinamicas de empresarializacién, control de calidad, evaluacién estandarizada,
etcétera, y los valores promovidos por el libre mercado y la competitividad. Sin embargo,

es importante apuntar algunas particularidades e implicaciones en este espacio educativo.

Por un lado la universidad es la que recibe los recortes presupuestales mas drasticos pues
las necesidades productivas estan orientadas al desarrollo de mano de obra que adquiera
habilidades y competencias, sobre todo técnicas, en la educacién basica, por la tanto la
educacion superior se vuelve irrelevante para el patrén de acumulacion basado en la

maquila y la exportacién de bienes primarios.

Por otro lado, se impulsa una contrareforma a la universidad publica latinoamericana,
haciendo a un lado “las reformas que habian buscado profundizar la democracia
(universitaria y nacional), lograr el desarrollo y autonomia del pais, promover la

1 .
7163 también se busca

responsabilidad social del conocimiento y de la ciencia en particular
acabar con la postura critica que se mantuvo en la mayoria de las universidades
latinoamericanas que jugaron un papel muy importante, tanto en las denuncias de las
condiciones de explotacion y dependencia de sus paises, como en las luchas politicas por

su superacion.

La contrareforma ha implicado la imposiciéon en la mayoria de las universidades publicas

latinoamericanas de condiciones y politicas similares al modelo de universidad

1% fbidem p. 2
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estadounidense, que departamentaliza las areas de conocimiento, da un peso excesivo a
la cuantificacién, ademads de tecnificar los contenidos de la educacion y recortar el gasto
social sobre todo en las areas de humanidades y ciencias sociales. “La universidad se
‘factoriza’, es decir, se convierte en una universidad corporativa, en una empresa
capitalista que ya no sirve mas al progreso material de la nacidn ni al progreso moral de la

humanidad, sino a la planetarizacion del capital”.*®*

Como parte de esta contrarreforma y “con una ofensiva ideoldgica sorprendente, se ha
orientado a transformar constante y sistematicamente al sujeto universitario”'®
volviéndolo acritico, mds especializado y con la mira en “los grandes temas” que vienen
desde los centros de poder y que en nada contribuyen a la problematizacién y solucién de

las necesidades concretas del pais o region a la que se pertenece.

Estos postulados han podido desarrollarse y llevarse a cabo debido al entreguismo de los
gobiernos que cada vez mas obedecen ciegamente a los dictados de las altas esferas de
poder y con ello impiden que sean las universidades las que desarrollen una dindmica

"

orientada a la satisfaccién de las necesidades sociales. Como parte de este control “el
Banco Mundial se opone a la autonomia universitaria por considerarla contraria a la
eficiencia, y critica la participacién de profesores y estudiantes en los érganos colegiados,

al tiempo que apoya administraciones mas centralizadas y autoritarias”.®®

El control de un espacio de construccién de conocimiento y de perspectivas sociales, que
en el caso latinoamericano ha jugado un papel de critica y denuncia al sistema social
imperante, se vuelve fundamental para los grupos dominantes, de modo que “Ia

mercantilizacion de la vida de los universitarios -enredados en numeros, indicadores,

1o4 Santiago Castro-Gomez, “Decolonizar la universidad. La hybris del punto cero y el didlogo de saberes”, en
Castro Gomez Santiago y Ramén Grosfoguel, El giro decolonial. Reflexiones para una diversidad epistémica
mads alla del capitalismo global, Universidad Central-lIESCO, Bogot4, 2007, p. 85
®>Beatriz Stolowicz, La universidad publica latinoamericana, ¢écasamata  conservadora?,
http://firgoa.usc.es/drupal/node/11874
166 .z , B

Gutiérrez Gomez, op. cit p. 3
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puntos y evaluaciones que pervierten el sentido de su actividad- ha sido un obstaculo

perseguido para bloquear claridades y perspectivas."167

Actualmente es muy fuerte la tendencia que busca separar a la Universidad del medio
social del que es parte, poniéndola al servicio del mercado y de los intereses capitalistas.
Ademas, al alejar a los estudiantes, cientificos, investigadores, del estudio de las
problematicas nacionales y locales, impedir el conocimiento del entorno a partir de
perspectivas propias, al imponer desde el norte, a través de diversos mecanismos, los
temas, autores y metodologias de investigacion “pertinentes”, se vive en las
universidades una continuidad de pensamiento colonizado que oculta o legitima el

saqueo, privatizacion y explotacion salvaje del capitalismo en la era neoliberal.

Sin embargo, es importante tener en cuenta que esta légica no determina por completo a
los actores que participan en las relaciones educativas, pues aun con toda esta dindmica
estructural es posible generar espacios dentro de las universidades, tanto en las aulas
como en diferentes actividades académicas, - como foros de discusion, circulos de estudio

etcétera-, que generen pensamiento critico y praxis politica.

3.3 Educacion: practica emancipadora

El Estado, en el capitalismo, tiene el monopolio de la educacidn y la desarrolla desde una
légica que reproduce las desigualdades, no obstante, la educacidn, como practica social
mas amplia, también puede suscitar espacios de transformacién, y servir a los intereses de

las clases oprimidas generando una toma de conciencia sobre su papel en el mundo.

Existen diversas teorias y practicas educativas alternativas, sin embargo me gustaria
retomar, a grandes rasgos, las reflexiones de Paulo Freire en torno a la educacion, pues

me parece que dan mucha luz a las relaciones que estan inmersas en el aspecto educativo.

167 . .
Stolowicz, op. cit
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Freire plantea dos concepciones diferentes de relacionarse con el mundo que tienen que
ver con el papel y la posibilidad de incidir en él y que nos hablan de que si bien hay una
practica de la dominacion a través de la educacion, también puede existir una practica de

la liberacion.

Por un lado plantea que desde la perspectiva dominante se puede estar en el mundo, y
esto implica que no hay una posibilidad de relacionarse con él, sélo la capacidad de

adaptarse a una estructura ya dada.

En esta perspectiva el sujeto es cosificado, ya que no tiene la oportunidad de incidir y
actuar sobre su entorno, esto es lo que reproduce la prdactica educativa hegemodnica que
busca ensefar sélo los contenidos, procura acomodar y adaptar a los educandos al

mundo impuesto y ocultar la razén de los problemas sociales.

Una concepcidn tal de la educacién hace del educando un sujeto pasivo y de
adaptacion. Pero lo que es mas grave aun, desfigura totalmente la condicidn
humana del educando. Para la concepcion "bancaria" de la educacién, el
hombre es una cosa, un depdsito, una "olla". Su conciencia es algo
especializado, vacio, que va siendo llenado por pedazos de mundo digeridos
por otro, con cuyos residuos de residuos pretende crear contenidos de

conciencia.*®

Este tipo de educacidn instrumentaliza al hombre para reproducir las relaciones de poder,
haciendo de éste un objeto de la dominacién que le hace creer que no es capaz de alterar

la realidad y que por el contrario debe adaptarse a las condiciones ya dadas.

Desde otra concepcidn se puede estar con el mundo, en un proceso de interrelacion en el
gue el ser humano es un sujeto que interactua y tiene la capacidad de incidir en su
entorno, asi, “heredando la experiencia adquirida, creando y recreando, integrandose a

las condiciones de su contexto, respondiendo a sus desafios, objetivandose a si mismo,

1% paulo Freire, La educacion como prdctica de la libertad, Siglo XXI Editores, México 2007, p 17
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discerniendo, trascendiendo, se lanza el hombre a un dominio que le es exclusivo —el de
la historia y de la cultura”.'® De este modo la historia es vista como posibilidad y no como
determinacién, y el ser humano desarrolla su capacidad de respuesta y accién en las

relaciones sociales que ejerce.

Asi, para Freire “la educacién verdadera es praxis, reflexidon y accién del hombre sobre el

mundo para transformarlo.”*’°

Estas dos perspectivas tan opuestas tienen que ver con las concepciones mas profundas
en una sociedad, vemos que cuando llegaron los espaioles y pretendieron traducir los
conceptos en nahuatl, traducen Teot/ como “Dios”, porque desde su visidon eurocéntrica
existe un dios omnipotente que estd sobre el hombre, en una visidon jerarquizada del
mundo, de este modo el dios del fuego o el dios de la lluvia eran poderes por encima del

hombre a los que él debia someterse.

Pero desde la perspectiva mexica Teot/ se referia mas bien a “creacién” y esto implica una
relacién e interaccion diferente ya que el ser humano también es creacion y creador, y por

lo tanto podia incidir y transformar su mundo.

Considero que lo anterior se relaciona con el planteamiento de Freire, en el sentido de la
importancia que tiene como se piensa el ser humano en el mundo. Para las clases
dominantes conviene reproducir la idea de que sélo estamos aqui como objetos que
servimos a un orden social dado, esto es fundamental para la dominacidn. Sin embargo, la
concepcidn de que el ser humano es un sujeto activo capaz de transformar y construir sus
relaciones con el mundo, visién que existia antes de la llegada de los espaioles, es un
elemento de suma importancia para la practica de una educacién liberadora que a su vez
sea un instrumento para cambiar las condiciones sociales de desigualdad que nos son

impuestas.

%% 1bidem p.31

0 Ibidem p.7
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La capacidad transformadora del ser humano, su papel activo con la realidad, la
posibilidad de ser participe en la construccién de su propia historia a partir de la
conciencia critica y capacidad de transformacién, son elementos que pueden ser

potenciados por una educacién que responda a los intereses de las mayorias oprimidas.

La reproduccidn de las condiciones de existencia de la humanidad sélo beneficia a unos
cuantos, sin embargo, son ellos quienes poseen el monopolio de la educacién y diferentes
mecanismos de dominacién de las subjetividades, a través del Estado, develar estas
estrategias de control social es de suma importancia para retomar la capacidad humana

de relacién armodnica con el mundo.

3.3.2 Dimension educativa en los ciclos de liberacion latinoamericana.

La educacién ha tenido un papel fundamental en diferentes ciclos de lucha
latinoamericana, desde la etapa independentista se pone atencion en la importancia de la
educacion como proyecto emancipador que acompafie las luchas libertarias. Simén
Bolivar, Simon Rodriguez y José Marti ponen gran énfasis en el compromiso con lo

educativo para la consolidacion de una revolucién latinoamericana.

Posteriormente en la Reforma de Cérdova de 1918, la juventud se organiza para lograr
una transformacidn de la universidad latinoamericana, con la perspectiva de que ésta no
solo lleve a cabo una reforma democratica interna sino que participe estrechamente con

las luchas de la sociedad.

Décadas después, esta transformacién e impulso a la universidad publica encuentra una
importante respuesta cuando, en diferentes paises, los estudiantes se convirtieron en

verdaderos sujetos de cambio social revolucionario.

En el nuevo ciclo revolucionario en las décadas del 60 y 70, la construccion de una
educaciéon orientada a la emancipacién tuvo un auge muy importante. Asi, las

universidades se encuentran sumamente vinculadas con los procesos politicos, ademas de
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qgue la produccion en las ciencias sociales se orienta al estudio de las necesidades y
condiciones particulares de cada pais y region, surge por ejemplo el estudio de la Teoria
de la Dependencia. La tradicidon del estudio de la dependencia en Latinoamérica es un
ejemplo de la diferencia que representa un analisis abstracto, universal, disfrazado de
neutral, de una produccidn del conocimiento que pone énfasis en la realidad concreta, en
las necesidades del tiempo y del espacio que se estudia y que sobre todo, genera un

compromiso para la transformacion social.

Surge también a finales de los 70 otro espacio pedagégico vinculado a la lucha social, la

educacion popular que retoma los postulados de la educacién liberadora de Paulo Freire.

El impulso de la Educacidn Popular surge de diversas experiencias populares de lucha, que
veia en esta practica una dimension formativa en la busqueda de la puesta en marcha de

una transformacion estructural de la sociedad.

Esta corriente politico educativa, se construyd, histérica y contextualmente en varios
paises latinoamericanos, y eso hace que no fuera una experiencia homogénea, sino
vinculada a las condiciones de cada lugar y de cada organizacion politica. En algunos
paises se desarrolla en el contexto de lucha contra las dictaduras militares, en otros por
ejemplo, adquiere un caracter de reivindicacién étnica. Y afios mas tarde se desarrolla en
medio de procesos revolucionarios triunfantes como la revolucién cubana y después la

sandinista.

Posteriormente, con el ascenso del neoliberalismo, comienza un nuevo ciclo de resistencia
encabezado por los movimientos sociales que en muchos casos, ademas de oponerse a las
politicas de ajuste estructural, han buscado una transformacién en los espacios concretos

de la vida comunitaria.

En este sentido, diferentes organizaciones identifican la necesidad de impulsar formas

alternativas de educacién donde se socialicen los saberes en funcién del bien comun,
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donde exista una formacion técnica y politica acorde a las necesidades del proyecto que

se impulse y, sobre todo, donde se construyan relaciones humanas emancipatorias.

Al respecto existen diversas experiencias como el sector de educaciéon del Movimiento de
los Sin Tierra en Brasil, las Escuelas Rebeldes Auténomas Zapatistas del EZLN, la
Universidad Popular Madres de Plaza de Mayo en Argentina y las universidades

Interculturales en Nicaragua, Bolivia, Colombia y Ecuador.

Estas experiencias van mas alla de la busqueda del acceso a la educacidn y tienen que ver
una disputa con el saber hegemdnico y con las formas, contenidos y propdsitos de la
educacion, a través de la creacion de espacios propios donde, “ademads de cuestionar y
confrontar las practicas violentas, depredadoras y explotadoras del neoliberalismo,
también [se interpelen] las directrices epistemolégicas fundamentales del neoliberalismo,
a saber, su condicién de pensamiento moderno, violento, homogéneo, jerarquico,

discriminador y unidimensional”. *"*

En este sentido, la practica educativa del movimiento indigena, como parte del ciclo actual
de resistencia al neoliberalismo se ha orientado a la creacién de espacios interculturales

gue cuestionen el modelo homogeneizante de educacién.
3.3.3 Educacion Intercultural frente a las practicas homogeneizadoras

Frente a la experiencia de una educaciéon homogeneizante impuesta por el Estado, surge
en América Latina el discurso de la interculturalidad como respuesta a la educacién
asimiladora que se habia venido imponiendo. Esta propuesta es impulsada por un nuevo
actor en el escenario sociopolitico latinoamericano, el movimiento indigena, y si bien no
se reduce al terreno educativo es ahi donde toma fuerza por una cuestién fundamental: Ia
necesidad de reafirmar la identidad cultural en el proceso de lucha contra el sistema social

vigente.

171 s .y .. . 4, .
Pablo Davalos, Las Iuchas por Ila educacion en el movimiento indigena ecuatoriano,

http://campus.proeibandes.org ,2007
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Cuando los europeos se dieron cuenta de que podiamos servirles mejor si
aprendiamos sus idiomas y sus costumbres y comenzaron a “educarnos”, se
hicieron de un instrumento mas poderoso para someternos ya no sélo fisica sino
también mentalmente, una forma de colonizacién que continua vigente hasta hoy
y nos hace parte del sistema colonial. Por tanto, la liberacidon de nuestras mentes

pasa por restablecer nuestras propias formas de educacién.'’

La propuesta de la educacién intercultural desde los pueblos parte de la necesidad de
retomar las formas propias de educacidn, esto significa, a decir de la Coordinadora
Andina de Organizaciones Indigenas, salir de la ldgica individual antropocéntrica para
entrar a una légica natural comunitaria; salir de una ensefanza y evaluacién individuales a
una ensefanza y valoracién comunitarias; salir del proceso de desintegracién del ser
humano con la naturaleza a la conciencia integrada con la naturaleza; salir de una
ensefianza orientada a obtener sélo fuerza de trabajo a una enseflanza que permita
expresar nuestras capacidades naturales; salir de la teoria dirigida a la razén para sdlo
entender, a una ensefianza prdctica para comprender con sabiduria; salir de una
ensefianza que alienta el espiritu de competencia a una ensefianza-aprendizaje

complementaria para que todos vivamos bien y en plenitud.173

Esta visidon considera importante el planteamiento de que la educacién no se inicia ni
termina en las aulas, sino que es un proceso permanente, que se liga con la dindmica de la
vida cotidiana en la que la ensefianza y el aprendizaje son constantes, y en la que no tiene
cabida el proceso tradicional que disgrega teoria y practica. “No se trata de aprender sdlo
para fines de recreacién intelectual sino para generar la accion, pero no la accién

individual sino la accién complementada.”174

172 . . . . , . .. .
Coordinadora Andina de Organizaciones Indigenas, Educacion: ¢éinclusion o ruptura de la

homogeneizacion educativa?, Agencia Latinoamericana de informacion ALAI, 12 de agosto de 2010, en
http://alainet.or
2 Idem

174
ldem

119


http://alainet.org/

La propuesta de la educacion intercultural que trabajan los pueblos indigenas implica
transformaciones que van mas alld del reconocimiento o impulso folclérico de las
diferentes culturas, sobre todo requiere transformar las bases coloniales sobre las que se

erigid la construccion del pensamiento y la practica educativa en Latinoamérica.

La interculturalidad se concibe como practica contrahegemédnica, enfocada en
revertir la designacidén (promovida como parte del proyecto de la modernidad) de
algunos conocimientos como legitimos y universales y la relegacién de otros,
especialmente aquellos relacionados con la naturaleza, el territorio y la
ancestralidad, evidenciando de esta manera la existencia de una diferencia no sélo

cultural y colonial sino epistémica.'”

Es importante identificar el sentido que se le da a la propuesta de interculturalidad y a
partir de dénde se establece, ya que en las politicas estatales y de los organismos
internacionales en los Ultimos tiempos se ha retomado el discurso intercultural
pretendiendo, “recuperar”, “incorporar”, “incluir” valores, afadiendo el asunto de la
“interculturalidad” como aporte al sistema curricular escolar, sin embargo esto se daen la
misma légica colonial vigente, que lo Unico que hace es reformatear los valores, saberes,

conocimientos para poder ser adaptados en la marco cultural hegeménico.

En varios paises se implementan reformas en el sistema educativo, iniciando con el
respeto de la lengua (ensefanza en lengua originaria) y luego se plantea la educacion
intercultural, donde la escuela da apertura a las experiencias culturales distintas, es decir,
el respeto al “Otro”.'’® Sin embargo, en esta ldgica sigue vigente la idea del otro, como la
minoria, como el diferente, el que hay que integrar a los beneficios de la modernidad. En
muchas ocasiones se cree que con el hecho de incorporar el bilingliismo ya se estd
hablando de interculturalidad, sin embargo esto sélo encubre una dinamica en la que se

aparenta cambiar para que nada cambie, ya que sigue siendo una educacion vertical, con

7> Alcédn Pacasi, op. cit. p. 81

¢ Ibidem p. 88
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una légica occidental dénde los conocimientos tradicionales no se imparten en los mismos

términos que los occidentales hegemanicos.

La interculturalidad parece ser una salida, un espacio para resolver el problema de
una vieja practica histérica de colonizacién; que se vive hasta ahora. En este
proceso de “colonizacidon” y “descolonizacidn”, se proyecta la interculturalidad pero

en relaciones totalmente desiguales, una relacién de “amo-esclavo”, que obedece a

sistemas y estructuras “coloniales y colonizadoras”."”’

De este modo, cuando la interculturalidad no parte de un proyecto que cuestiona las
relaciones de poder, tanto en la escuela, como en la sociedad, sélo sirve para darle
continuidad a la politica de asimilacién de antano. Por ello, es importante identificar las
implicaciones del proyecto de interculturalidad de los pueblos indigenas, que si bien es un
proceso en construccién, tiene elementos fundamentales que lo caracterizan, entre ellos
estd la descolonizacion del conocimiento y la transformacidn en la practica pedagodgica,
ademas de la identificacion de que existen relaciones jerarquicas en la escuela y en la

sociedad que también deben ser trastocadas.

Cuando los pueblos hablan de interculturalidad, tienen presente una relacién dialdgica,
esto implica la interrelacidn, interaccién y comunicacién en una dinamica de equidad vy
respeto, de modo que en el proceso educativo estén presentes los conocimientos de la

cultura occidental y los de las culturas propias, implica también:

Que no se jerarquicen determinados tipos de conocimiento sobre otros —saber
formal/saber tradicional- y que no sean solamente los actores débiles de la
sociedad quienes estén en la obligacién de conocer la cultura de los actores
dominantes]...], sino que mas bien la educacidn se dé en términos de igualdad de

condiciones, sin discriminaciéon e irrespeto[...] Para que la educacién sea

177 . / . . .. .. . P .
Yampara Simon, Interculturalidad:éencubrimiento o descubrimiento de las matrices civilizatorio

culturales?, http://red.pucp.edu.pe/ridei/buscador/files/091001.pdf, p. 45
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realmente intercultural, es preciso que todas las culturas implicadas en el proceso

educativo se den a conocer y se difundan en términos equitativos...."”®

De este modo, la interculturalidad es una practica que incluye a todos, no sélo a los
grupos indigenas, ya que “debe ser transversal a toda la politica educativa y no sélo
dirigida a ‘minorias étnicas’; porque se trata de poner énfasis en la construccién de
contenidos, no desde el Estado sino de abajo hacia arriba, desde las comunidades y
pueblos originarios”. 179 Esta propuesta de construccién intercultural, desde abajo, desde
los pueblos, entra en contradiccion con el modelo de estado hegemdnico monocultural,
por eso, no puede quedarse sélo en el plano educativo, tiene que traducirse también al

politico y estructural de la sociedad.

La propuesta de la interculturalidad ha descansado en experiencias sobre todo educativas,
esto ha dado pie a que desde el Estado se pretenda despolitizar el concepto, sin embargo,
el hablar de condiciones igualitarias para que exista un didlogo entre culturas implica la
transformaciéon de condiciones estructurales de dominacién. “Sin condiciones de equidad,
no hay didlogo de saberes y conocimientos que son presupuestos basicos para tejer un

. . 1
proceso de interculturalidad entre pueblos”.*°

Es fundamental entender que una sociedad intercultural implica cambiar el tipo de
relaciones que existen en el sistema actual, ya que una interrelacion entre culturas
diversas va mas alla de compartir expresiones culturales, implica también el
reconocimiento a las formas propias de produccion, de relacion con el entorno, de

apropiacién del territorio, de toma de decisiones etcétera.

Los pueblos indigenas entendemos una sociedad intercultural no sélo como
expresion de la diversidad artistica. Hace tiempo que rechazamos que nos
reduzcan al folklore y el adorno de las postales turisticas. Sociedades

interculturales, con sus correspondientes estados plurinacionales, son aquellas

7% Alcén Pacasi, op. cit p. 70

CAOI, op. cit
Idem

179

180
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gue respetan la autodeterminacién y todos los derechos humanos y colectivos.
Nuestras propias formas de organizacion social y eleccion de autoridades,

territorio, economia, bienes naturales, justicia, salud y educacién.'®

En la experiencia concreta del movimiento indigena en América del sur, los
planteamientos de interculturalidad pasan por la identificacién de la necesidad de
refundar los Estados uninacionales, etnocéntricos y elitizados que reproducen la légica de
dominacién econdmica, politica y cultural. De modo que al sefialar la importancia del
didlogo entre culturas también se evidencia la necesidad de cambiar las relaciones de

poder, pilares del sistema capitalista.
e Interculturalidad y multiculturalidad

Por ultimo, quisiera hacer la diferenciacién entre los términos interculturalidad vy
multiculturalidad, ya que en ocasiones se usan indiscriminadamente y tienen profundas e

importantes diferencias.

El concepto de multiculturalidad comienza a utilizarse principalmente en los EU, y se
refiere a la existencia de diferentes culturas, sin embargo sélo implica eso, el
reconocimiento de su presencia, la promocién de la tolerancia hacia ellas y la busqueda de
su incorporacién a la dindmica nacional. De este modo, se plantea la existencia de pueblos
y culturas que comparten un espacio territorial, sin que ello implique una dindmica de
relacion entre ellas. Esta concepcidn sigue en la légica de que hay culturas superiores y
hay otras inferiores o minoritarias, como los migrantes o grupos indigenas, y lo Unico que
se promueve es su incorporacion a las relaciones econdmicas, politicas y sociales de la

cultura dominante, en un marco que “tolera” a las “otras” expresiones culturales.

La interculturalidad, en cambio, surge en el contexto una profunda reflexion de los
movimientos indigenas que luchan contra la dindmica de asimilacién y homogeneizacién

gue les ha sido impuesta durante siglos, y se concibe como una alternativa que les

81 cA0l, op. cit.
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permite reafirmar su identidad y entablar una relacion dialdgica con otras culturas, una
interaccion entre personas, conocimientos, cosmovisiones y practicas culturales
diferentes, reconociendo las desigualdades sociales, econdmicas y politicas, para poder
superarlas. De modo que pensar en una sociedad intercultural implica un proyecto
politico de transformacion, y no sélo la tolerancia o incorporacion que plantea la

multiculturalidad.
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Capitulo 4

UNIVERSIDAD INTERCULTURAL DE LOS PUEBLOS Y NACIONALIDADES INDIGENAS,
AMAWTAY WASI.

“LA MINKA POR EL CONOCIMIENTO"”

La vida misma es educacion. Si nos caracterizamos por tener una historia distinta a la oficialmente conocida,
nuestras formas de vida y nuestras ideas —que trascienden lo meramente material y mercantilista del mundo
globalizado actual-; y si hemos demostrado al mundo que no existe lo homogéneo y que este desesperado
intento de uniformizar al mundo constituye una condicion para el dominio; bien podemos decir que los
pueblos milenarios, aquellos que preexistieron a los Estados Naciones hoy fracasados, ofrecen a la
humanidad otro paradigma de educacidn, con su propia ldgica, con sus propios objetivos, con su forma de
evaluacioén, con su propio método pensado como camino...

Fernando Sarango, Rector de la UINPI

4.1 ORIGENES DE LA UNIVERSIDAD AMAWTAY WASI

La Universidad Intercultural de las Nacionalidades y Pueblos Indigenas, Amawtay Wasi,
nace de la lucha del movimiento indigena en Ecuador, compuesta de una serie de
resistencias, reivindicaciones y propuestas. Son varios elementos los que confluyen en la
creacién de la universidad, por un lado estd la cuestién de la identificacién cultural y la
necesidad de rescatar los valores, tradiciones, raices culturales, lengua y cosmovisién de
cada pueblo y nacionalidad, y por otro lado esta la necesidad de la formacidn politica en el
contexto de una lucha histdrica no sélo por la reivindicacién de los derechos sino por la
transformacion de la sociedad. Este proceso se inicié a mediados de la década de los

noventa, culminando con su Registro Oficial el 5 de agosto del 2004.

Hay dos elementos fundamentales que han acompanado histéricamente el proceso y la
demanda del movimiento indigena. El primero es la lucha por la tierra, que ha sido
transformada a lo largo de los afios y que se ha ido convirtiendo en una lucha por el
territorio, y el segundo es la educacidon, que ha sido una demanda y a la vez una

herramienta fundamental en la consolidacidn del indigena como sujeto politico.

En el proceso de construccidon organica y la unidad indigena, el eje que articula

la lucha indigena, es la educacién y la recuperacion de los territorios de las
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nacionalidades indigenas, en este contexto, el tema de la educacién y la tierra
ha sido una constante en la agenda reivindicativa del movimiento indigena,
componentes fundamentales en la accién hacia la definicion de politicas del

movimiento indigena contemporaneo.*®

Las primeras exigencias, con respecto al eje de la educacidn, estaban relacionadas sobre
todo con la alfabetizacién y la educacion en la lengua materna, de este modo, después de
la politica integracionista que buscaba sobre todo la castellanizacidn e incorporacién del
indigena al Estado Nacidn, y luego de una intensa lucha por el rescate de los idiomas
nativos y de la reivindicacion de la identidad indigena, se garantiza, en la constitucién de
1945, el derecho a que en poblaciones predominantemente indigenas se ensefie, ademas

del castellano, el Kichwa o la lengua aborigen respectiva.

Este es uno de los primeros logros en relacién a la educaciéon que genera el movimiento a
través de la FEl, que décadas después se convierte en EKUARUNARI, y significa el inicio de
la educacién bilinglie en el pais, pero no sélo eso, sino que comienzan, a partir de aqui,
una serie de experiencias educativas indigenas a nivel local. Sobresale el trabajo realizado
por Dolores Cacuango, en la provincia de Cayambe, y de Transito Amaguafia, quienes
identificaron la necesidad de la educacion kichwa mediante escuelas indigenas,
construidas de manera auténoma en sus localidades, en el contexto de una fuerte lucha

por el derecho a la tierray el derecho a la palabra.183

182 |nstituto Cientifico de Culturas Indigenas ICCI, Presentacion "Amawtay Wasi", Publicacion mensual del

ICCI, Afio 3, No. 33, diciembre del 2001 http://icci.nativeweb.org/boletin/33/presentacion.html

183« as compafieras Dolores Cacuango y Transito Amaguania, quienes iniciaron la lucha como militantes del
partido comunista, leales al principio de justicia e igualdad en la distribucién de la riqueza, junto a otros que
qguedan en el anonimato, lucharon por la tierra, un salario justo para el trabajador del campo, reduccion de
la jornada laboral, supresién de diezmo y primicias que aun permanecian, eliminacién de relaciones
precarias de servicios y huasicamias legadas de la colonia, pero que aun servian para explotar el trabajo del
indigena, estos esfuerzos, conquistas, derrotas, significd para muchos companieros, represion, desarraigo de
sus comunidades, sobornos y mdas pobreza; para nosotros que miramos hacia atrads, son el ejemplo
necesario para continuar el camino de resistencia y lucha que hoy lo realizamos desde varios frentes” en
Instituto Cientifico de Culturas Indigenas, Presentacion, revista YACHAYKUNA, N. 9, Junio de 2008, ICCI,
Quito Ecuador, p. 7
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En este proceso se observa una identificacion muy clara de la importancia de la educacidn,
y en 1964 Monsefior Lednidas Proafio funda las Escuelas Radiofénicas Populares del
Ecuador, principalmente en la provincia de Chimborazo, con la perspectiva de la lengua
materna como instrumento de liberacién, a través de un proceso de educacién a

distancia.

Posteriormente, en la década de los 70, surgen experiencias sumamente importantes
como las Escuelas Radiofdnicas de la amazonia en 1972, que después se oficializan
mediante el Sistema de Educacion Radiofdnico Bilinglie Bicultural Shuar en 1979, el
Instituto Pedagdgico Intercultural Bilinglie y un gran nimero de iniciativas locales como
las Escuelas Indigenas de Simiatug que elaboran textos en kichwa para la alfabetizacién de
los nifos, el Sistema de Escuelas Indigenas de Cotopaxi, las Escuelas Bilinglies de la

federacion de comunas Unién de Nativos de la Amazonia Ecuatoriana, etcétera®®,

Como podemos ver, esta década estd repleta de experiencias educativas indigenas, que se
complementan con un amplio programa nacional de alfabetizacién y educacién de adultos
en lenguas indigenas, impulsadas por las organizaciones indigenas y el gobierno del
presidente Jaime Roldés Aguilera. Este programa comienza a aplicarse en casi todos los

pueblos, pero fue truncado por la repentina muerte de Roldés.

Es a partir de la década de 1980 cuando comienza un proceso mas auténomo e
independiente para impulsar la alfabetizacién, en este proceso las organizaciones
indigenas se planteaban “llegar a los pueblos desde nuestras propias fuerzas y

. . s . . 1
capacidades, logrando abrir un proceso de reflexién y de apropiacion de conceptos.”*®

Esta etapa es considerada por el movimiento como una década ganada, ya que se logra la
institucionalizacién de la educacién bilinglie, implementada desde los pueblos, después de
un proceso de educacién clandestina, obligado por la represién estatal y por la apatia y

menosprecio de los gobiernos.

¥ Universidad Intercultural Amawtay Wasi, Aprender en la sabiduria y el Buen Vivir, UNESCO, Quito,
Ecuador, 2004, pp 151-163
8 Entrevista con Luis Macas, 20 de agosto de 2009, Quito, Ecuador.
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La CONAIE se plantea fortalecer y desarrollar un proyecto propio orientado a resolver el
problema estructural de la educacién de los pueblos indigenas y elabora la propuesta de
un Sistema Integral de Educacién Bilinglie Intercultural (SIEBI) que abarque la formacion

desde la pre-primaria hasta el nivel superior.

En 1988 la CONAIE logra avanzar en la primera etapa del SIEBI logrando que el gobierno
de Rodrigo Borja institucionalizara la Direccion Nacional de Educacion Bilingle
Intercultural DINEIB. Queda entonces a cargo de la CONAIE la elaboracién de un curriculo
apropiado para las necesidades de cada uno de los sistemas de educacién intercultural
bilinglie (a nivel de educacién basica y bachillerato), asi como el disefio de modalidades

educativas acordes con las necesidades de los pueblos indigenas.

...como un acontecimiento histérico se registrd la institucionalizacion de la
educacién intercultural bilinglie en 1988, cuando la experiencia educativa de
nuestros pueblos se evidencia en la propuesta planteada al Estado y a la sociedad
en general. Esta propuesta educativa contempla una educacién integral, holistica y
con identidad, basado en el proyecto politico de la construccion de un Estado

Plurinacional y una sociedad Intercultural.**

Por medio del SIEBI se busca lograr una educacion integral que supere las antiguas
practicas de adiestramiento y negacién de los saberes indigenas, a través de la educacién
intercultural bilinglie. Esta propuesta se opone tanto a las experiencias que pretendian
conservar la “pureza” de los pueblos indigenas rechazando la alfabetizacion y la educacion
formal, como a las que hacian de la educacidn bilinglie un instrumento de castellanizacién

y occidentalizacién.
La minka de pensamiento

Durante la década del 90 se da una coyuntura apropiada para darle continuidad al SIEBI,

impulsando la creacién de una universidad. Se tenia para entonces el antecedente de las

18 1cal, op cit.

128



experiencias, buenas y malas, del DINEIB, ademas de la necesidad de darle seguimiento a

la formacidn de los nifios y jovenes que terminaban su educacion basica.

En 1996 cinco integrantes de la CONAIE, a través de Pachakutik, fueron electos para el
Congreso Nacional vy se logré que al interior del Congreso se comenzara a reflexionar
sobre la educacion bilinglie. En este afio comienza la minka para la construccion de una
universidad alternativa, con una nueva concepcién desde los contenidos, metodologias,

premisas y politicas Trazadas por el movimiento indigena.

Los intereses econdmicos de los grupos criollos herederos del poder colonial,
inciden en las estrategias de la planificacién nacional y muchas veces se volvieron
fuerzas interventoras y destructoras de los movimientos de liberacién nacional,
sacudiéndose del yugo colonial y haciendo frente a los embates de la neo-
colonizacion; en esta circunstancias, la necesidad de una identificacién cultural
con sus tradiciones y con su propio proceso histérico cobran mayor significado y
es en este contexto en donde se inscribe la propuesta de creacion de la
UNIVERSIDAD INTERCULTURAL DE LAS NACIONALIDADES INDIGENAS (UINPI),
como un instrumento que permita revalorizar los aportes y conocimientos que
durante milenios han dado coherencia y personalidad a los pueblos andinos, para

incorporarlos como sustento principal de la identidad cultural indoamericana.*®’

Se comienza a plantear una minka de pensamiento para la creacién del proyecto de la
universidad, a través de talleres para pensar y repensar una universidad distinta.
“Entendimos que era necesario desaprender y luego reaprender, ya que nosotros somos
producto de la universidad clasica que quiso alinearnos, descalzarnos, [entendimos que]

algo propio y distinto requiere una minka de pensamiento”.188

187 . . . )
Macas Luis y Alfredo Lozano Castro, Reflexiones en torno al proceso colonizador y las caracteristicas de la

educacion universitaria en el Ecuador, Publicacion mensual del Instituto Cientifico de Culturas Indigenas, Afio
2, No. 19, Octubre del 2000 http://icci.nativeweb.org/boletin/19/macas2.html
88 Entrevista con Luis Macas, 20 de agosto de 2009, Quito, Ecuador
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A partir de entonces comienza un gran esfuerzo comunitario que, a través de seminarios y
talleres, se propone discutir, reflexionar y construir un proyecto de universidad
alternativa. Es importante plantear que en este esfuerzo comenzé una verdadera practica

intercultural, pues estuvieron involucrados indigenas y no indigenas de diversos paises.

En el ejercicio de la Minka para la construccién epistemolégica de la Universidad,
varios fueron los participes: amawtas, mayores, hombres y mujeres, indigenas y
no indigenas, que contribuyeron con sus criterios y saberes a la recuperacién de
categorias y a la configuracién de una epistemologia diferente a la de occidente
gue sin ser acabada, constituye un ejercicio de sistematizacion que apunta a la

configuracién de un nuevo paradigma de Educacién Superior.*®

Durante este proceso se hizo un esfuerzo importante para reflexionar y hacer perdurar la
sabiduria ancestral de diferentes culturas de Abya Yala, esto fue fundamental porque “...
los mas grandes Amawtas, dirigentes y lideres espirituales indigenas, [...] nos permitieron

encausarnos por un camino propio pero distinto del paradigma occidental. 190

En 1998 se realizan las gestiones y la presentacion del Proyecto de Ley de Creacion de la
Universidad Intercultural al Parlamento Nacional, luego de la revisién de varias
instituciones académicas, entidades publicas y privadas, organizaciones indigenas, ONGs
indigenas y no indigenas, personalidades politicas, intelectuales y profesionales. Sin
embargo es hasta el afio 2003 que el Consejo de Educacidn Superior, CONESUP, aprueba el
proyecto gracias a la movilizacién indigena y después de varios aifos de sortear obstaculos

y trabas de diverso tipo.

Con estos antecedentes, las organizaciones provinciales, regionales y nacional, se
dieron cita en la ciudad de Manta, provincia de Manabi, donde el Consejo

Nacional de Educacién Superior en pleno celebraria una reunién de rutina. El

189 . . . . . . . .
Luis Fernando Sarango, “La experiencia de la universidad intercultural de las nacionalidades y pueblos

indigenas ‘Amawtay Wasi'. Hacia un nuevo paradigma de educacion superior”, en Revista YACHAKUNA, N° 9
junio de 2008, Quito Ecuador. p 41
190
Idem
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pleno del CONESUP, practicamente sorprendido ante la presencia de cientos de
indigenas de todo el pais que pidieron ser recibidos en comisién general, el 26 de
noviembre del afio 2003 por la noche, termind aprobando el informe favorable

obligatorio contenido en la Resolucién RCP.519.N0.493.03 de esa fecha.™*

En agosto de 2004 se decreta la ley de creacién de la universidad, sin embargo el estatuto
organico es aprobado hasta el aino 2005, con dos grandes dificultades. Por un lado, al no
haber una partida presupuestaria para la universidad, no era posible que se aprobara
como universidad publica, y por lo tanto tiene que ser aprobada como privada. Por otro
lado, se restringe, por el periodo de 5 afios, a un espacio territorial en la provincia de
Pichincha, donde se encuentra Quito, lejos geograficamente de las Nacionalidades vy
Pueblos Indigenas y a la implementacion de Unicamente tres carreras de pregrado de las
muchas que se propusieron: Licenciatura en Ciencias de la Educacidén con mencién en

Pedagogia Intercultural, Arquitectura Ancestral e Ingenieria en Agroecologia.*®

A pesar de todas las dificultades, la Universidad Intercultural de las Nacionalidades vy
Pueblos Indigenas de Ecuador, Amawtay Wasi se inaugura con muchas expectativas el 21
de marzo de 2005, en el Pawkar Ramymi (equinoccio de primavera), un dia muy especial
por ser el que inaugura la época de florecimiento del afo, y se plantea que “esta
Universidad tiene que ir a las comunidades, alla donde dia a dia se palpa el sufrimiento de
nuestras comunidades, en donde se habla nuestro idioma, donde se defiende nuestra

» 193

cultura eso tiene que recoger. Ademas se dice que “Nuestra sociedad no debe ser mas

1 | uis Fernando Sarango, “Universidad Intercultural de las Nacionalidades y Pueblos Indigenas “Amawaty

Wasi”. Ecuador/ Chinchansuyu”, en Daniel Mato, Instituciones Interculturales de Educacién Superior en
América Latina. Procesos de construccion, logros, innovaciones y desafios. Instituto Internacional de la
UNESCO para la Educacién Superior en América Latina y el Caribe (UNESCO-IESALC) Caracas, 2009, p. 198

%2 Universidad Intercultural Amawtay Wasi, Antecedentes, pag web: www.amawtaywasi.edu.ec

3 Humberto Cholango, —Presidente de Ecuarunari- Discurso en el Acto de lanzamiento de la Universidad
Intercultural de las Nacionalidades y Pueblos Indigenas “Amawtay Wasi”, Casa de la Cultura, Sala Demetrio
Aguilera Malta, Quito, 21 de marzo del 2005, http://www.llacta.org
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fragmentaria, nuestra sociedad debe ser mas comunitaria, este espacio es precisamente

para retomar las semillas de lo comunitario”.'®*

La Universidad se considera desde su lanzamiento como un aporte fundamental desde los

pueblos indigenas, desde la CONAIE, para la construccidon de un Estado plurinacional.

Esta Universidad estd en la responsabilidad en cada uno de nosotros y en
cada uno de nuestros dirigentes en las provincias porque lo que queremos
es formar a nuestros jévenes con el conocimiento de nuestros mayores, de
ellos hay que inspirar mucho mas para seguir fortaleciendo nuestras
luchas, hay que inspirar en la sabiduria y en el conocimiento de Ruminahui,
Atahualpa, Daquilema, Dolores Cacuango ellos son los que han guiado el

camino en donde estamos, esto tiene que seguir la Universidad.'®”

En este sentido, la disputa por recuperar y reivindicar los saberes indigenas implicaba la
reconstitucion de un sujeto histérico con una gran capacidad de participacién politica. De
ahi que la educacién se convirtiera en una herramienta fundamental de la lucha del

movimiento indigena.

En este sentido, la Universidad Amawtay Wasi nace de un proceso de resistencia y lucha,
gue determina, ademds del conocimiento ancestral, los contenidos del saber que se

desarrollan en la misma.

Este espacio se construye desde una perspectiva intercultural, pues no se trata
Unicamente de generar el acceso de los indigenas a un nivel educativo historicamente
cerrado para ellos, sino para impulsar un dialogo con todos los sectores de la sociedad
ecuatoriana, que permita construir una propuesta tedrica y epistémica que contribuya al

impulso del proyecto de Estado Pluricultural. De ahi que Davalos plantee que:

%% uis Fernando Sarango, - Rector de la Universidad Intercultural de las Nacionalidades y Pueblos
Indigenas - Amawtay Wasi, Discurso en el Acto de lanzamiento de la Universidad Intercultural de las
Nacionalidades y Pueblos Indigenas “Amawtay Wasi”, op cit.

Humberto Cholango, op. cit.
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La creacidn de la universidad indigena es indisociable de su proyecto de Estado
Plurinacional, y a su vez da cuenta de los recorridos, las disputas, las
confrontaciones hechas al interior de los discursos de poder. La lucha por la
educacién en el movimiento indigena siempre fue una lucha politica y
emancipatoria. La creacién de la universidad indigena tiene que ser puesta en
esa matriz porque solamente desde ella puede comprenderse que lo que esta
en juego no es un espacio institucional mas al interior de los saberes de una
sociedad, sino la posibilidad de deconstruir toda una estrategia de
sometimiento y colonizacién cuyos formatos epistémicos se codifican desde la

universidad y el sistema educativo.™®

De este modo, la universidad intercultural se convierte en una pieza fundamental del
movimiento indigena, pues ademas de significar un paso mas en el desarrollo del proyecto
politico, constituye un elemento fundamental en la formacion de los sujetos participes
del movimiento, que son quienes, finalmente, llevaran adelante, como sujeto colectivo, la
propuesta de la CONAIE, un Estado Plurinacional que permita a la sociedad un tipo de

relacién que construya en colectivo el Sumak Kawsay.

4.2 PROYECTO DE LA UNIVERSIDAD INTERCULTURAL AMAWTAY WASI

Si bien la minka de pensamiento para construir el proyecto de la Amawtay Wasi comienza
en 1997 y continla hasta la fecha, en una légica que plantea esta experiencia como un
camino que se va construyendo con los propios pasos, “se hace camino al andar”, la
consolidacién del proyecto, ha sido una forma de orientar la marcha. El proyecto contiene
las bases filoséficas y conceptuales, asi como la propuesta académico-pedagdgica y la
propuesta organico-funcional de la universidad, que han servido de horizonte en la
consolidacién de una universidad alternativa que forma parte del proyecto politico y

estratégico de la CONAIE.

' Ibidem p.11
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La Universidad Intercultural de las Nacionalidades y Pueblos Indigenas, Amawtay Wasi,
tiene como suefio “la recuperacion de un tejido vivo que entretejemos en la
interculturalidad cdsmica. Su minka, contribuir en la formacién de talentos humanos que
prioricen una relacién armodnica entre la Madre Naturaleza y el Ser Humano
sustentandose en el bien vivir comunitario como fundamento de la construccion del

Estado Plurinacional y la Sociedad Intercultural"*®’

En la Universidad se habla de talentos humanos, no de recursos humanos, pues este
ultimo concepto hace alusién al papel que tienen los seres humanos en el capitalismo, un
papel instrumental, por el contrario, la Amawtay Wasi considera que la formacion de
talentos humanos es fundamental para construir un tejido vivo, a través de la

relacionalidad.

La UIAW, es una minka intercultural, para generar la comunidad cientifica que
contribuird a la construccion de un Estado Plurinacional y una sociedad
intercultural convivencial [...], nuestros objetivos son: a) crear un sistema de
educacion superior con identidad, dentro de un marco de integralidad del
conocimiento que permita superar la ruptura entre la practica y la teoria; b)
formar técnicos, tecndlogos y profesionales con vision intercultural, que aporten
a la solucién de los problemas de las nacionalidades y pueblos; c) convertir el
espacio educativo universitario en un ambito de conocimientos humanos de
cardacter intercultural que cobijen la gama de saberes de las nacionalidades y
pueblos; d) brindar una formacion de excelencia para los y las estudiantes y en
directa relacion con los requerimientos de las nacionalidades y pueblos; e)
integrar los componentes investigativos, dialdgicos, conceptuales y de
emprendimientos con rigurosidad y profundidad; f) aportar en la construccién de

. . . 1
una nueva Sociedad Intercultural Convivencial.*®

197 Sarango, “Universidad Intercultural de las Nacionalidades y Pueblos Indigenas “Amawaty Wasi” ... op. cit.

p. 193
198 UINPI, Portal de iniciativas de educacidn superior, http://www.iesalc.unesco.org.ve
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Los objetivos de la universidad hablan de la relacion intima entre un proceso de
educacion alternativa comprometido con el desarrollo del Proyecto Politico de la CONAIE.
De este modo la Universidad se concibe como parte de una minka, que no plantea
Unicamente como fin del esfuerzo colectivo el desarrollo de otra forma de construir el
conocimiento, sino como parte importante de las transformaciones que se tienen que

realizar para poder alcanzar el Sumak Kawsay.

El hecho de que la universidad sea parte de esta construccion de nuevas formas de
relacion social, implica que en la dindmica existan procesos cognitivos unidos a procesos
politicos, por ello los conceptos y categorias son parte de una postura con objetivos bien
definidos. Una de estas categorias es la de la interculturalidad, una nocién que esta en

disputa en lo que se refiere a desde donde y como se construye.

...la Amawtay Wasi es una propuesta que se origina como parte de un proyecto
politico de vida de la CONAIE y que, de alguna forma, marca una orientacién
particular: se trata, entonces, de una universidad que nace desde los pueblos y
nacionalidades del Ecuador y se proyecta al resto de la sociedad ecuatoriana, sin
que esto signifique que se trata de un espacio que excluye a otros sectores etno-

culturales, de ahi su caracter de INTERCULTURAL.*®

4.2.1 Bases conceptuales
- INTERCULTURALIDAD

La UINPI se construye como un espacio académico cimentado desde la vision indigena
pero pensado para toda la sociedad ecuatoriana, ya que la practica intercultural requiere
de una relaciéon entre diferentes culturas en un proceso de didlogo y respeto. “La
universidad se llama ‘de las Nacionalidades y Pueblos Indigenas’ en razén de que la

iniciativa de su creacidén, su concepcion filosofica y metodoldgica, surgen de las

199 UINPI, Propuesta de camino sin camino. Documento de trabajo UNIPI CONAIE, Quito septiembre de

2002, en www.provinz.bz.it, p. 13.
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nacionalidades y pueblos indigenas; pero de ningin modo quiere decir que es exclusiva o

sélo para indigenas” %

Si bien la construccién de la universidad parte de la cosmovisién indigena, no significa que
los conocimientos occidentales en general sean negados, ya que ello impediria hablar del
proceso dialégico que plantea la interculturalidad. Para lograr una relacion dialdgica se
requiere acabar con una relacidn jerdrquica que implica la subordinacién de un saber por
el otro; y con la legitimacién de una sola forma de ver y estar con el mundo, para construir

una dindmica en que se reconozca la diferencia en términos de una relacién horizontal.

De este modo el espacio de construcciéon de saberes interculturales implica una nueva
comprensién social del saber, dado que los pardmetros coloniales deben ser despojados
de su campo de dominaciéon para “construir contenidos fundamentales que permitan

vivenciar la interculturalidad potenciando la riqueza de los saberes ancestrales”.?%*

Dentro de esta propuesta intercultural estd implicita la necesidad de fomentar la
responsabilidad en todos los actores de las diferentes culturas, ademas de un compromiso
con la transformacion a nivel local, nacional e internacional. Pues como hemos visto en el
capitulo 3, la interculturalidad no puede ser desarrollada en un contexto de desigualdad

estructural que sélo genera relaciones impositivas.

Una perspectiva intercultural implica, ademas, el reconocimiento de la coexistencia de
diversas racionalidades y perspectivas que coinciden en un encuentro educativo. Para que
sea encuentro y no choque, debe establecerse que la interculturalidad debe ser polildgica.
Esto implica la necesidad de transformar la dinamica homogeneizante de la perspectiva

colonial del conocimiento ya que “la categoria de interculturalidad hacia referencia a las

2% yniversidad Intercultural Amawtay Wasi, Aprender en la sabiduria y el Buen Vivir, UNESCO, Quito,
Ecuador, 2004, p. 163
Yipidem p. 164
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posibilidades de acceder a la decodificacion y deconstruccion del orden del saber

constituido desde el poder”.?*

- DESCOLONIZACION DEL CONOCIMIENTO

A partir de la busqueda de la descolonizacion del conocimiento y del rescate de la
cosmovision y relacionalidad indigena, la Amawtay Wasi busca recuperar y potencializar
una concepcién del mundo diferente, aplicando ese conocimiento a la construccién misma

de la universidad, en su estructura, bases filoséficas y propuesta pedagdgica.

Esto implica la recuperaciéon de formas diferentes de construir el conocimiento, pero
ademas, el rescate de un sistema de vida mucho mds humano que puede ser socializado

con diferentes sectores a través del didlogo intercultural.

La descolonizacién del saber tiene que ver con otra forma de percibir la realidad y de
relacionarse con ella, ademas, con el reconocimiento de diferentes légicas y estructuras

de pensamiento que responden a contextos especificos.

Estas logicas diferentes responden a la relacidon que el ser humano establece en contextos
histéricos particulares, de modo que la posibilidad de desarrollar diferentes formas de
estructurar el saber implica el re-conocimiento de otras formas de organizacién social.
Esto genera la desnaturalizacién de las relaciones de dominacién del capitalismo, ya que
se tiene presente la existencia de otros “mundos posibles”, no sélo como horizonte
utdpico, sino como posibilidad histdrica en términos de la recuperacién de experiencias
anteriores al capitalismo e incluso resistentes a él. Es decir, relaciones pasadas que

perviven y buscan ser potenciadas como futuro.

Una parte de la recuperacion de estas experiencias histéricas es la elaboraciéon de
categorias analiticas y conceptuales que den cuenta de estos aportes histéricos, asi como
de relaciones actuales que no pueden ser nombradas desde el aparato conceptual de las

ciencias sociales modernas. Categorias como la minka, que hemos trabajado a lo largo de

%% Ibidem p. 42
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esta investigaciéon y que no hemos podido nombrar de otras formas porque responde a

una dinamica particular.

...hasta el momento todas las condiciones de saber, de conocimiento, y de
comprension se hallan delimitadas bajo una camisa de fuerza que es aquella de
los conceptos, nociones y categorias cientificas y sociales que han sido creadas
desde la modernidad occidental, violentando, desestructurado e imposibilitando
la auto comprensién desde lo indigena, misma que es sumamente importante
para que el movimiento cree los instrumentos tedricos y analiticos que le
permitan una comprension de su mundo sin violentar su cosmovisién y sus

valores éticos fundamentales. 2

Ante ello la Universidad Amawtay Wasi es un espacio fundamental para generar
herramientas tedricas y conceptuales propias, ademas de sistematizar y recuperar los

conocimientos y saberes locales.

Un ejercicio importante de lo anterior es que la estructura y bases filoséficas vy
conceptuales de la Amawtay recuperan la cosmovisidn y valores Kichwa, ademas de los
conocimientos y proposiciones de otras culturas con las que existen grandes similitudes.
De modo que el proceso de descolonizacién entra en marcha desde la construccidén misma

de la UINPI.

Por otro lado, la descolonizacién va mas alla del contenido del conocimiento y tiene que
ver con la forma en que se transmite y construye, de modo que el proceso de
descolonizacion que plantea la AW implica el aprendizaje —desaprendizaje— reaprendizaje,
asi como “transformar la légica de la transmisién del conocimiento, a la generacién vy

auto-construccién del mismo; de la acumulacidon de informacion, a la comprensiéon e

203 ICCI, Editorial, “La universidad Intercultural”, Publicacion mensual del Instituto Cientifico de Culturas

Indigenas. Ao 2, No. 19, octubre del 2000, Quito Ecuador.
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integraciéon del conocimiento, y [sobre todo], de la construccion individual a la

construccion colectiva del conocimiento y del aprendizaje. 204

4.2.2 Principios filoséficos

A continuacion haremos un esfuerzo de sintesis para plantear los principios filoséficos de
la universidad que parten de una amplia, profunda y compleja visién del mundo kichwa,
de la que se retoman cuatro principios fundamentales: la relacionalidad,

complementariedad, vivencia simbdlica y la reciprocidad.
e Relacionalidad

La relacionalidad es un principio que parte de la visién del mundo como un todo, donde
los seres que existimos en él nos complementamos, relacionamos y autoregulamos. Esta
nocién del mundo implica que todos somos parte fundamental del entorno y ello hace
gue exista respeto y una relacion horizontal, ya que formamos parte y somos pieza
esencial en la dinamica de la vida. Somos co-constructores del entorno. Este principio es
parte de una vision mds amplia, como el Sumak Kawsay donde se busca precisamente

“vivir en consonancia con los ritmos de la Pachamama”

La nocidn de la intima relacién entre las partes y el todo, de una serie de elementos
integrados articulados e interconectados, no da cabida a la vision individualista a la que
estamos acostumbrados. Ademas, cabe mencionar que el todo, la unidad, es diversa, pues

estd compuesta por elementos de multiples y diferentes caracteristicas.

Este principio implica, en términos educativos, que la construccidon del conocimiento no se
formule a partir de un planteamiento del problema aislado del contexto sino que la
relacionalidad implica que la practica de aprendizaje inmiscuya a la comunidad en una

dindmica de relacionalidad.

2% Universidad Intercultural Amawtay Wasi, op.cit. p. 168
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e Dualidad complementaria o Karywarmikay

En el pensamiento de diversas culturas, como la mexica o la kichwa, esta muy presente el
principio que identifica la existencia de la dualidad complementaria que le da vida al
mundo. “La presencia de un polo opuesto en la sabiduria indigena implica necesariamente

» 205

la presencia del otro, los opuestos resultan ser complementarios y no contradictorios”.

Es necesaria su interrelacidn en la totalidad para formar un todo integral.

Este principio es muy importante para entender la necesidad de complementar los
conocimientos de diferentes culturas, o para contrastar la nocién que plantea que la razén
y el sentimiento son entes que deben estar separados, y entender que la fria razén lleva al

calculo material, y la pura sensibilidad al sufrimiento.

También estd presente en la relacidon de género que se da en las poblaciones indigenas
donde se concibe al hombre y la mujer como dualidades que comparten y participan en
los procesos ya sea de la vida cotidiana, o en el caso del movimiento, en los procesos de
lucha y resistencia. Bajo este principio ningln elemento esta sobre el otro sino que se
requieren mutuamente para existir. Asi el hombre y la mujer, la noche y el dia, la vida y la

muerte, etcétera.

Fomentar este principio es muy importante en el impulso de la Interculturalidad, pues al
hablarse de una relacion complementaria no se plantea una relacién jerarquica entre
diferentes culturas, y es posible avanzar en el reconocimiento de la diferencia y del aporte

de ésta a la dinamica social.

e Principio vivencial simbdlico

Este principio es parte del estar siendo y es fundamental para la cohesiéon comunitaria, ya

gue tiene que ver con un modo de apropiacién de la realidad en el que no se la encasilla a

% 1dem
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través de conceptos sino que se simboliza ritualmente, en una relacién que busca re-crear
la vida. “Hace referencia, a los mitos fundantes, festividades rituales, el lenguaje simbdlico
y los lugares sagrados intimamente relacionados entre si y con las actividades cotidianas
que permiten el estar siendo y la cohesion comunitaria para reafirmar la identidad

cultural.”?®®

De este modo se simboliza la realidad y estos simbolos sagrados se manifiestan a través
del ritual que esta muy presente en la vida comunitaria. Es una légica de correspondencia

con el mundo vivo, que implica una gran responsabilidad en todo lo que se hace.
e Principio de Reciprocidad o Ayni

El Ayni o reciprocidad es un elemento fundamental en la vida comunitaria ya que “todo
acto que concreta el runa en su convivencia con el Hanan Pacha, el Kay Pacha y el Uku
Pacha, [comunidad macrocésmica, microcésmica y del aqui y ahora], cumple con su

finalidad cuando es correspondido con un acto equivalente”.””’

Asi, en la concepcion del ser humano como parte de la naturaleza, de su relacion con ella,
el intercambio es fundamental para vivir en equilibrio con la naturaleza y entre los seres

humanos, esta légica implica que “hay que dar para recibir”.

Esta concepcidn tiene implicaciones profundas en el aprendizaje ya que “si el saber es
compartido y tiene como principio que todo esfuerzo debe ser recompensado, al entregar
la sabiduria y cumplir con el primer condicionante de dar, el ciclo del aprendizaje
encontrard sentido siempre y cuando tengamos la capacidad de recibir y nuevamente de

2 . . . .
7208 Esto implica un compromiso profundo para continuar con el

entregar conocimiento.
aprendizaje y llevar a la practica los conocimientos para poder asi alimentar Ila

construccion colectiva del conocimiento, y sobre todo, una actitud activa con el

%% Universidad Intercultural Amawtay Wasi, op cit. p. 167
207
Idem

2% 1dem
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conocimiento y el mundo, pues este no sdlo se recibe sino que tiene que re-crearse para

transmitirse con un nuevo aporte.

Estos cuatro principios filoséficos aplicados a la educacién permiten el desarrollo de
procesos de aprendizaje que no reproducen relaciones jerarquicas, porque se impulsa una
relacionalidad donde todas las partes, es decir facilitador y estudiantes son necesarios en
el proceso y son complementarios, por ello no esta uno sobre otro. Implican que el
aprendizaje no se desligue de la practica, al practicar el principio vivencial. Y sobre todo,
algo que es muy importante para la relacidon de la Amawtay Wasi con la CONAIE: una
relacion educativa que fomenta la reciprocidad, en un espacio creado por el movimiento
indigena tiene connotaciones politicas muy importantes, pues permite que el esfuerzo de
construccion de la UINPI por parte de la CONAIE, regrese en forma de compromiso con el

proyecto politico que ella impulsa.

Los principios que hemos esbozado son fundamentales en la vida comunitaria que busca
el equilibrio y la vida en plenitud, y son aplicables a todos los aspectos de la vida. Se

enmarcan en lo que la AW llama el paradigma de Abya Yala.

Dicho paradigma hace referencia a las formas de concebir y estar con el mundo que, como
ya mencionamos anteriormente, son comunes en las diferentes culturas originarias del
continente e incluso en la asidtica y oriental, no pretendemos extendernos en estas
similitudes, pero es importante dejar el antecedente de que las relaciones de los seres
humanos con el entorno, y entre si, en muchas culturas se han desarrollado en una
dindmica de armonia y respeto, muy diferente a la ldgica capitalista de occidente que se

|II

impuso como forma “natural” de relacién social.

Un elemento fundamental de lo que la AW ha llamado paradigma de Abya Yala, es la
vision del tiempo vy el espacio, que para los kichwa y muchas otras culturas no es lineal
sino espiral y dinamico. De este modo el pasado, presente y futuro estdn constantemente

implicados en el aqui y ahora. Es un pensamiento ciclico que plantea por ejemplo que “los
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abuelos se adelantan en el camino, no esta atras, estan adelante”.’® Y las ensefianzas de

los antepasados estan en la practica y vida cotidiana de las comunidades, asi, el antes y
después estan presentes, aqui y ahora, como experiencia para el estar siendo que

construye futuro.

Esta vision del tiempo implica que lo que acaba da inicio a lo que comienza, se funde el
pasado con el tiempo que viene, aunque no es algo que se acumula detras, en esa espiral,

mas bien el runa viene y va hacia el pasado. 210

Desde esta racionalidad el tiempo- espacio es multidireccional; iawpapacha es un
vocablo comun para antes y después. El pasado estd presente en el tiempo actual
de diferentes maneras (los antepasados siguen viviendo en la comunidad) y el
después estd detrds [..] Es como si pasado presente y tiempo que viene
estuvieran muy pegaditos, muy articulados en el aqui y ahora, de ahi el poder del

ahora y la posibilidad de habitar diversos mundos paralelos.”*!

Esta concepcidn del tiempo es fundamental ya que de ahi se desprenden otros elementos
de la vida social muy importantes, por ejemplo, en la concepcidn lineal del tiempo
occidental de lo que se trata es de ir acumulando, supuestamente se avanza hacia el
progreso, de una manera individual, aunque sea a costa de otros que quedan atras. En la
vision del tiempo ciclico hay una recreacién, un dar y recibir en marcha. Por otro lado,
vimos en el capitulo 2 como esta concepcion implica ciclos sociales donde la sociedad va
transformandose, el Pachakutik, esto significa que es necesaria la accién comunitaria para
cambiar de ciclo a uno cualitativamente mejor. Pero justo esta nocion reconoce que el
mundo estd en constante movimiento y nosotros con él, y que lo que hacemos o dejamos

de hacer tiene que ver con el tipo de transformacién que venga.

%% | uis Fernando Sarango, conferencia en el “Coloquio Internacional: Universidad y sociedad” realizado el 26
de noviembre de 2009 en la Universidad Auténoma de la Ciudad de México.
% Universidad Intercultural Amawtay Wasi, op. cit. p. 178
! 1dem
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En esta légica de constante recreacion se ve a la madre tierra como un elemento vivo,
Tonantzin, la Pachamama, estd viva como todo lo que en ella habita, se mueve
constantemente como nosotros en ella, y es la madre que nos provee de lo necesario para

vivir, por eso se piensa que nosotros, todos, somos hermanos.

Desde esta perspectiva, las relaciones que se entretejen son de sujeto a sujeto, ya que
todo estd vivo y es posible relacionarse con cada uno de los componentes del mundo. “Al
ser una relacidon entre sujetos, lo que se busca es una relacionalidad simbolizada con

todos ellos: ritual, complementaria, reciproca, proporcional y correspondiente.?*?

Esto implica una relacién compleja muy diferente a la perspectiva eurocéntrica donde
pareciera que sd6lo somos piezas aisladas de una maquinaria, la idea de un cosmos vital, de
un planeta vivo, del runa y comunidad fuertemente articulados a este ecosistema
planetario vivo, muestra la perspectiva de interrelacién, de interconexién como principio

vital.

“El Runa, la comunidad, Pachamama y el pachayachay son pura relacionalidad, el ser
humano, la naturaleza y el cosmos entero estan vivos en la medida en que estan

. 7 . . 7 . . 21
plenamente relacionados y estan siendo en esa dinamica relacional”.?*?

Cuando se habla del Runa, nos referimos al ser humano si, pero no al individuo aislado
gue se ha ido construyendo histéricamente en la légica capitalista occidental, ya que el
Runa esta completamente ligado a la comunidad, es un sujeto colectivo con una herencia
milenaria. El runa “no es nada” si no estd en comunidad pues a través de ella es como

entiende y construye su realidad.

Se habla de que el Runa establece una intima relacidn con todos los elementos que le
rodean, que le complementan y le permiten vivir. “El Runa es estar-ser-hacer al mismo

tiempo y su vivencia tiene lugar desde un universo vivo, en el cual no hay nada inerte, por

2 1bidem p.171

2 1dem
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eso el runa habla con la tierra, con el sol, las plantas los animales la luna, las piedras y el

cosmos.”*

Esta relacién que se tiene con el mundo conlleva a que la forma en que lo conoce no sea a
través de conceptos que encapsulan la realidad racionalmente, sino que la conoce
vitalmente. De este modo la realidad se recrea a través de los ritos y las festividades. “El
runa no se apodera de la realidad para manipularla sino que la vivencia

intensificadamente a través de la festividad”.?*

Vemos como la relacion del ser humano con el mundo, con la comunidad, con todos los
elementos que lo rodean busca la armonia, la complementariedad, es una relacién
horizontal donde no se jerarquizan los elementos que componen al mundo ya que todos
ellos estdn ligados, unidos, interrelacionados. La manera, entonces, en que se aprende y
se conoce es vivencial y se busca llegar a la sabiduria. Esta, como podemos entender a
partir de los elementos anteriores, va mucho mas alld de una apropiacion racional de la

realidad, es concebida mas bien como el ser- estar- hacer en armonia.

En este sentido se orienta el aprendizaje “para lograr la relacionalidad, la vivencia
simbdlica, el lenguaje simbdlico, como una manera entre otras, de caminar hacia la

sabiduria, de acercarse a la comprensidn del bien vivir”. 2

A través de la recuperacion del paradigma Abya Yala, la universidad contribuye a la
construccidn y recuperacién de un sujeto colectivo y a la descosificacidn de las relaciones
humanas, en una dindmica que definiria como la runificacion del ser humano. Esto implica
que deje de percibirse a las personas como individuos aislados, fragmentados,
competitivos, con todos los valores impuestos por el estado capitalista, para convertirse
en un ser comunitario, que conviva con la naturaleza y con los demas seres humanos en

un ambiente de respeto.

2% 1bidem p.178

Idem
Idem
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El ser comunitario, es una construccién social histérica, no corresponde Unicamente “al
indigena”, tiene que ver mas bien con el tipo de relaciones en las que nos desenvolvemos.
Los pueblos indigenas conservan esta forma de relacion desde antes de la conquista y ha
sido un elemento de resistencia y supervivencia muy importante, sin embargo el ser
comunitario puede construirse en cualquiera de nosotros como elemento fundamental en

la descosificacion de las relaciones sociales, impuesta por el capitalismo.

4.2.3 Componentes epistemoloégicos

Existen cinco componentes que articulan un orden complejo relacional que da lugar a la

formacién de cinco centros del saber que tienen planteado un desafio cada uno.

e Yachay

Se refiere al saber, al conocer, al manejo de la epistemologia. Tiene relacién con la
capacidad de observaciéon, con tener claridad sobre las diversas racionalidades y
comprender las diversas cosmovisiones. Este campo de conocimiento es fundamental
para lograr recuperar y revalorizar los conocimientos ancestrales, entablando un didlogo

con las otras culturas:

“haciendo de la interculturalidad y de las diversas comunidades, verdaderos espacios del

proceso de aprendizaje de y para el KAUSAY (Vida)...tendremos una UNIVERSIDAD VIVA en

la que fluya el aporte de todos sus actores”?"’.

e Munay

Este componente hace referencia al amar, a la necesidad de apasionarse con
algo, a las emociones, la intuicidn, los sentimientos internos, la trascendencia,

los afectos, la voluntad, el reconocimiento de los otros como legitimos otros, el

Y Ibidem p. 182
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carifio, el desarrollo del tacto y los afectos, la autoestima, la capacidad de

acompaiiar sin manipular, la mistica, la capacidad de pensar con el corazén.**®

El Munay es posible en la medida en que se desarrollen relaciones interculturales de
respeto y valoracién entre las diferentes culturas, entendiendo la legitimidad de cada una
de ellas y recuperando sus importantes aportes. Pero un elemento que me parece
fundamental es que la consolidacién del Munay implica también un compromiso social
que conduce a la correspondencia y reciprocidad, y a la praxis politica para la

transformacion.
e Ruray

Tiene que ver con el hacer, con el desarrollo de la capacidad creativa, de construccién,
produccién, experimentacion etcétera. Es un campo que se refiere principalmente a la
accién que “sera fortalecida desde la potenciacion de las experiencias, saberes,
habilidades y destrezas de los pueblos y nacionalidades del Ecuador, asi como desde el
reconocimiento e incorporacion de los mas diversos saberes y experiencias practicas que
emergen desde todas las otras culturas, esto es desde la perspectiva de un efectivo

didlogo inter-cultural”.?*

Esta potenciacién de las experiencias y saberes comunitarios a través de su puesta en
practica, es un elemento de la construccion autondmica que puede permitir grandes

avances en el fortalecimiento de las comunidades y sus organizaciones.
e Ushay

Se refiere al poder, entendido como posibilidad y capacidad, tiene que ver con la fuerza, la

energia, la vitalidad.

El Ushay por el mismo origen intercultural de la UINPI, es otro elemento de especial

importancia. Tiene que ver con generar las condiciones, a través del didlogo, reflexidon y

218 1dem
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debate, para la configuracion de propuestas que permitan la construccién de la
interculturalidad, “de un modelo de desarrollo que tenga como eje la economia
comunitaria, que respete tanto la naturaleza del proceso de desarrollo humano desde una
perspectiva ambientalmente sustentable, como los principios y valores bio-éticos

ancestrales y actuales”.?*°

Esta nocidn tiene que ver también con la el desarrollo de la capacidad técnica y tedrica no
del fortalecimiento comunitario sino de la CONAIE como organizacién que plantea la

transformacion.
e Kawsay

Es la sabiduria, la profundidad, la articulacién, la experiencia integral, la relacionalidad, la

armonia.

La sintesis expresada en el KAWSAY (sabiduria), hace referencia al arte de la vida,
a la experiencia plena del vivir, al gozo del sentido profundo de la vida, producto
de una tensidon armdnica de las polaridades de la vida que emergen desde la
convivencia intercultural armadnica y respetuosa. Es la sede de la libertad que nos
carga de responsabilidad, es la invitacion a la co-construccidn intercultural de una

morada para la sabiduria.
Estos elementos dan vida a los cinco centros del saber:

1.- Centro Ushay Yachay o de la Interculturalidad

2.- Centro Ruray Ushay o de las Tecnociencias para la vida
3.- Centro Munay Ruray o del Mundo Vivo

4.- Centro Yachay Munay o de las Cosmovisiones

5.- Centro Kawsay o de la Vida — Sabiduria.

2% 1dem
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CENTROS DEL SABER

Centro Yachay Munay.- Tiene como desafio las cosmovisiones, las
racionalidades, las filosofias; en este centro se articulan un conjunto de saberes
y saber hacer, que dan cuenta de la construccidn intercultural de las diversas
cosmovisiones y epistemologias, de la simbologia, lenguaje y la estética entre
otras. Este centro promoverd y desarrollara investigaciones y emprendimientos
en esta perspectiva, alli cooperardn quienes estén interesados en el
conocimiento de: la filosofia, cosmovisiones, epistemologia, espiritualidad,

simbologia, lenguaje y comunicacién y otros campos afines.

Centro Munay Ruray.- Tiene como desafio la construccién de un mundo vivo
gue posibilite la emergencia del “bien vivir’ y permita articular el ser humano a
la comunidad, la tierra, el planeta, el cosmos; en él se articulan un conjunto de
ciencias que permiten la construccion de un habitat que recupere lo mejor de las
diversas culturas. Este centro promoverd y desarrollard investigaciones vy
emprendimientos en esta perspectiva, alli cooperardn quienes estén
interesados en los campos de la salud y medicina integral (equilibrios
dindmicos), agroecologia, ecologia, manejo de cuencas hidrograficas, geografia,

turismo, desarrollo humano sustentable, entre otras afines a esta perspectiva.

Centro Ruray Ushay.- Tienen como desafio la recuperaciéon y el desarrollo de los
ingenios humanos orientados a la vida, reconciliando al hombre con la
tecnologia; en este Centro se articulan un conjunto de tecnociencias con
conciencia. El Centro promoverd vy desarrollard investigaciones vy
emprendimientos en esta perspectiva, alli cooperardn quienes estén interesados
en los campos de las ciencias del territorio, técnicas y tecnologias de
construccion, ciencias exactas, gerencia, emprendimientos y administracion,
sistemas de interpretacidn geografica, energias alternativas, cibernética,
sistémica, tecnologias de comunicacidn, ingenierias, arquitecturas, informatica,
electromecanica, biotecnologia, tecnologias ambientalmente sustentables, entre

otras afines a esta perspectiva.
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Centro Ushay Yachay.- Tiene como desafio la construccion de Ia
interculturalidad, esto es la expresion igualitaria de las mas diversas culturas
existentes a nivel local, nacional e internacional; en él se articulan un conjunto
de ciencias relacionadas con las culturas, la economia, la politica, la
interculturalidad, entre otras que buscan en sus interrelaciones dar cuenta de la
pluralidad cultural del planeta. Este Centro promoverd vy desarrollara
investigaciones y emprendimientos en esta perspectiva, alli cooperardn quienes
estén interesados en los campos de la organizacion politica, la sociologia, la
cultura, la estética de Abya Yala, la literatura, la historia, la interculturalidad, la
antropologia, el derecho indigena, el derecho internacional, la politica, la

educacidén, la demografia, la vida cotidiana, entre otras afines a esta perspectiva.

Centro Kawsay.- Tiene como desafio la construccién de la sabiduria, es el eje
articulador, relacionador, vinculador del conjunto de los Centros del Saber; en él
se expresa el corazén de la morada para la Sabiduria. En este centro tienen
cabida todas las investigaciones y emprendimientos que involucren varios de los
énfasis previstos para el trabajo de coordinacion de los otros cuatro Centros. El
Kawsay vela por que la sabiduria, la trascendencia, la complejidad, la
vincularidad estén siempre presentes; dinamizard el trabajo intra, inter y
transdisciplinario en el conjunto de la Universidad, promovera esta perspectiva y
llevara adelante reflexiones y acciones que den cuenta de esta perspectiva, en
particular desarrollard una propuesta de gestién del y por el conocimiento

multidimensional.**

4.2.4 Propuesta pedagogica

e Métodos, niveles y ambitos de aprendizaje.

Recuperando todos los elementos que estan presentes en el pensamiento y convivencia
indigena se construyen los métodos de aprendizaje, que plantean la importancia de la

formulacidon de Cuestiones Problemdtico Simbdlicas Relacionales, que generan que los

2! 1dem
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aprendizajes estén relacionados con las problematicas locales, regionales y nacionales,

para, a partir de ello, poder contribuir a la resolucién practica de los mismos.

La AW recupera el método vivencial simbdlico, que se desarrolla en cuatro momentos:

Construyendo e imitando: vivenciando y experienciando. En esta etapa es fundamental la
observacion que se pueda desarrollar a través de la vivencia y experiencia en las

comunidades, esto genera ademas, un vinculo con ellas.

Recuperando y reencantando: observando reflexivamente. La importancia de este
momento radica en la sistematizacion y reflexién de lo vivenciado, como un elemento

fundamental para la recuperacién y preservacion de los conocimientos obtenidos.

Significando y resignificando: conceptualizando y teorizando. Implica una practica de

conceptualizacidn y teorizacién a partir de una aproximacion reflexiva.

Involucrdndonos y comprometiéndonos: aplicando y experimentando. Este ultimo
momento es fundamental para culminar el ciclo de aprendizaje, pues es en esta etapa
cuando el estudiante ha adquirido el conocimiento y compromiso necesarios para

traducirlos en la aplicacion practica de lo aprendido.

La UINPI plantea que el camino del aprendizaje debe comprender tres ciclos bésicos:

1. El Runa Yachay donde la formacién pone el énfasis en los conocimientos
ancestrales y en el desarrollo del Aprender a Pensar Haciendo Comunitariamente

comenzando a plantear el aprender a aprender.

2. El Shuktak Yachaykuna, que es un ciclo de formacion predominantemente en las
ciencias occidentales y comprende el ambito del Aprender a Aprender y parte del

ambito del Aprender a Desaprender y Reaprender.

3. El Yachaykuna Pura es el ciclo de la interculturalidad o didlogo de saberes, que
implica el dambito del Aprender a Desaprender y Reaprender y el ambito del

Aprender a Emprender.
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e Ambitos de Aprendizaje.

El proceso de aprendizaje contempla el entretejido de cuatro ambitos que articulan el

conjunto de la formacién y que se expresan en créditos que conforman las Trazas:
Conversatorios

“...es el lugar de la formacién en el ‘lenguajeo’, en el didlogo, el debate, el intercambio de

ideas, del calor cultural, de los espacios de encuentro, disenso y concertaciéon.” 222

En este ambito los estudiantes pueden recuperar y sistematizar los conocimientos de los
sabios de las comunidades, involucrando el método de la tradicion oral que ha sido un
elemento fundamental de transmisién y preservacién del conocimiento ancestral. Ademas
es importante en términos de la recuperacién de la memoria histdrica y de las

experiencias de resistencia de las comunidades.
Investigaciones

“...potencializa las capacidades para problematizar, enfrentar problemas e investigaciones

. . . s 22
en los diversos campos del saber y saber hacer, con valores y actitud bioética.” 2**

Las investigaciones se dividen, segin su complejidad (baja, mediana y alta) dependiendo
del nivel que se esté cursando. Se pone mas énfasis en su desarrollo durante las etapas

superiores.
Emprendimientos comunitarios

Estan intimamente ligados con los procesos de investigacién y tienen que ver con la

practica comunitaria que contempla un nimero de créditos determinado. Es un elemento

22 1dem
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fundamental pues por un lado permite llevar a la practica los aprendizajes y por el otro es

un eje fundamental de articulacién y relacién con las comunidades.

Los emprendimientos permiten que la dindmica de la construccidon de conocimiento no se
guede en la universidad sino que se aplique en las comunidades, en un sentido reciproco

pues son ellas quienes son la base de la universidad.
Mddulos reflexivos

“..es el del caldo de cultivo, de la constelacion de seminarios, eventos, talleres,
laboratorios, entre otros, consideradas de apoyo para la resolucidén de problemas y los

emprendimientos comunitarios”

Se dividen en mddulos de caracter general y otros especificos, los primeros son
obligatorios para todos los estudiantes de las diferentes Trazas y los segundos dependeran

del Centro del Saber en el cual participe el estudiante.

La forma en que se evalla a los estudiantes depende de cada facilitador, sin embargo
como elementos comunes esta la participacidn en clase, las investigaciones que realizan,
pero sobre todo la llamada “fiesta de la cosecha”, que es cuando los estudiantes
presentan al final del semestre sus emprendimientos y los ponen en comun con todos sus

compaferos.
e Programas, Trazas o caminos

La Amawtay Wasi contempla dos areas de educacion, la formal, que contempla el

pregrado y posgrado y la informal, que se refiere a las Comunidades de Aprendizaje.

El drea formal ha estado limitada durante los primeros 5 afios debido a que la ley de
creacién de la Universidad estipula que en este periodo solamente se desarrollardn tres
Trazas de pregrado, y los cursos de posgrado se realizardn unicamente bajo el convenio

de otras universidades con mayor antigliedad.
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Sin embargo, se ha planteado que la “oferta académica debe estar articulada al proyecto
de vida de los pueblos”, por ello las primeras propuestas se relacionaron con la medicina
indigena, la agroecologia Andina, La Biodiversidad (fauna y flora autdctonas), la linguistica
y filologia, la ordenacién territorial y planificacion de asentamientos humanos
autosuficientes, la gestion del desarrollo local sustentable, la cosmovisién y filosofia

Indigena y la pedagogia, entre otras.

e Comunidades de aprendizaje

Las Comunidades de Aprendizaje (CA) se conciben como “una estrategia para multiplicar y
potencializar las oportunidades para acceder y participar en procesos colectivos de
aprendizaje cultural y socialmente significativos por parte de jévenes y adultos de toda

edad, desde sus comunidades-territorios.”***

Se trata también de que las comunidades sean las que generen y gestionen el
conocimiento propio de su realidad inmediata, siendo auténomas y organizandose

alrededor de las problematicas y necesidades de cada localidad. Ademas de que:

...posibilitan la apertura de espacios para la participacion de aquellos sectores
tradicionalmente excluidos del sistema educativo vigente, especialmente las
mujeres y las/los apama, apayayakuna (mayores), yachak y uwishin, quienes mas
deberian ser apoyados para reasumir su papel protagdnico tradicional como
sabios/as y docentes tradicionales [...] fortaleciendo [ademds], el encuentro y
didlogo comunitario como son las tantanakuikuna (reuniones) y mingakuna, entre

otros tradicionales y modernos.

La gran importancia de las CA es que su centro estd en las comunidades y organizaciones
mas que en las individualidades. Esto implica un espacio fundamental de construccion

colectiva de conocimiento.

>4 Ibidem p. 130
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La participacion de Amawtay Wasi en las CA consiste en promover y asesorar en las
dinamicas, contribuyendo con su experiencia e infraestructura. Las sedes y centros
universitarios interculturales de la AW se plantean como las instancias vinculantes de
apoyo pedagégico y logistico de este proceso que se compone de diversos elementos

para llevarse a cabo:

—Conversatorios locales, estos promueven el didlogo y la reflexidn sobre las problematicas

y actividades de aprendizaje.

—Investigaciones que deben ser de cardcter practico ya que estdn orientadas a la solucion
de problemas locales. Deben, ademas, estar vinculadas con los emprendimientos

comunitarios. Se entienden también como investigacidon- accidn- colectiva.

—Emprendimientos comunitarios. Estan orientados a obtener beneficios practicos para la
comunidad, ademds de que se plantea la posibilidad de ir generando una red de

emprendimientos comunitarios estratégicos.

—Escuela de gobernabilidad. Estd orientada a fortalecer las formas tradicionales de

gobierno y de representacién local y comunitaria.
SEDES UNIVERSITARIAS

Un elemento fundamental de la UINPI es su caracter descentralizado, pues existe la critica
a la universidad tradicional que por lo regular tiene una sede principal, en las grandes
ciudades, y los estudiantes tienen que salir de su comunidad, del ambiente y formas de
relacion que existen en ella y trasladarse a la ciudad donde tienen que “modernizarse”,

por lo regular, ese estudiante no regresa a la comunidad de origen.

Por el contrario, la esencia misma de la Amawtay es la comunidad, por ello, establece la
necesidad de crear una sede nacional, en la ciudad de Quito, que se enfoca sobre todo a
las actividades administrativas, tres sedes regionales, ubicadas en las diferentes regiones

geograficas de Ecuador, la costa, la sierra y la amazonia, y por ultimo los Centros
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Universitarios Interculturales, que constituyen el vinculo directo de la universidad con las

comunidades, pueblos y nacionalidades.
PROPUESTA ORGANICO FUNCIONAL

La Amawtay Wasi busca diferenciar la estructura organica de la universidad de la logica
vertical en que funciona la universidad tradicional, de modo que recupera la estructura
piramidal que “representa grafica y publicamente la estructura del gobierno incaico. Su
cuspide plana repite la cuspide del estado, el Consejo y la responsabilidad colectiva de
decision.”**

Las autoridades principales son: Rector, Vicerrectores Académico e Investigacién vy

Administrativo Financiero, Coordinadores de los Centros del Saber y el Secretario General.

Los drganos colegiados de gobierno son: Consejo Universitario, Consejo Ejecutivo, los
Centros del Saber: Kawsay o de la Vida; Ushay Yachay o de la Interculturalidad; Ruray
Ushay o de las Tecnociencias para la vida; Munay Ruray o del Mundo Vivo; y, Yachay

Munay o de las Cosmovisiones.

Cada una de las autoridades se nombran a través de elecciones internas en la universidad
y deben rendir cuentas a la comunidad a través de la CONAIE y del Instituto Cientifico de
Culturas Indigenas. En el caso de la CONAIE, se analiza de manera publica el informe de la
universidad en el marco de los congresos celebrados cada tres afios.’?® Ademas, la UINPI

estd sujeta a las regulaciones del Consejo Nacional de Educacidn Superior (CONESUP).

> Ibidem p. 145

%% | uis Fernando Sarango, “La experiencia de la universidad intercultural de las nacionalidades y pueblos
indigenas “Amawtay Wasi’”. En Daniel Mato (coord.), Diversidad cultural e interculturalidad en educacion
superior. Experiencias en América Latina. Instituto Internacional para la Educacion Superior en América
Latina y el Caribe (IESALC), UNESCO, Caracas, 2008, p. 268
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4.3 AMAWTAY WASI, 5 ANOS DE VIDA

La Universidad Amawtay Wasi cumplié en 2009 cinco afios de existencia, durante estos
afios se ha puesto en marcha el proyecto que ha sido resultado de un esfuerzo de casi diez
aflos para su realizacion. Sin embargo, no se ha llevado a cabo en todos los aspectos,
debido, por un lado, al poco tiempo que tiene de empezarse a implementar y por otro a

diversos obstaculos que abordaremos mas adelante.

Es importante analizar este ciclo de 5 afios ya que a partir de dicho periodo de
funcionamiento legalmente se abren nuevas posibilidades para desarrollar mejor el
proyecto, como la posibilidad de extender las sedes de la universidad a otros espacios

fuera de la capital o de desarrollar un nimero mayor de Trazas.

Después de obtener el reconocimiento legal, y a pesar de las trabas y obstaculos que esto
ha implicado, la UINPI empieza a andar su camino con la facultad para otorgar titulos,

diplomas y certificaciones en distintos niveles.

Un elemento fundamental para el arranque de la Universidad fue la formacién de aquellos
gue participan en ella como docentes, asi que se planted un programa de formacion de
formadores a cargo del vicerrectorado académico y de investigacion. Como primer paso se
desarrollé un Diplomado Superior en Docencia e Investigacidon Intercultural, en el que
participaron futuros docentes de la mayor parte de nacionalidades y pueblos indigenas,
que fueron seleccionados y auspiciados por sus respectivas organizaciones provinciales.
“El objetivo principal de este curso es contar con docentes indigenas y no indigenas para
fortalecer la actividad de la UINPI-AW, pensando en su funcionamiento como red de redes
a nivel de las nacionalidades y pueblos”.?”’ Este Diplomado ha sido desarrollado en
convenio con la Universidad Central del Ecuador, y ha sido muy importante ya que el

antecedente educativo de los profesores, como el de los estudiantes ha sido en la escuela

tradicional, asimilacionista, colonialista y neoliberal.

27 Sarango, “Universidad Intercultural de las Nacionalidades y Pueblos Indigenas”...op. cit, p. 200
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Esta formacion intercultural resulta primordial porque la UINPI estd otorgando un papel
distinto al docente, planteando que éste es un facilitador en la tarea de aprendizaje
dejando a un lado la relacién jerdrquica en que es el profesor el que da “la verdad” a los
alumnos, un facilitador de la Traza de Arquitectura Ancestral plantea:

“No somos profesores, somos facilitadores y buscamos canalizar, asistir a los estudiantes

[...] No vemos al alumno como esponjita. Durante la primera hora ellos exponen luego

cada uno discute y debate. Ellos dan sus saberesy criterios.”**®

Actualmente el numero total de facilitadores de la universidad asciende a 34, de los

cuales un 60% son indigenas.”*

Como esta planteado en el proyecto, la practica educativa de la universidad se desarrolla
de manera formal, mediante cursos de pregrado y posgrado, y busca construir también
espacios educativos informales que respondan a una ldgica diferente a las clases

comunes, mediante comunidades de aprendizaje.

Sin embargo la dinamica y relacién que se construye tanto en el aula de las clases
formales como en las comunidades de aprendizaje, estdn orientadas a la construccion
colectiva del conocimiento intercultural, asi como a la formacién de estudiantes criticos y

comprometidos con la transformacion.

La universidad recoge, en la relacion intercultural, elementos pedagdgicos ancestrales,
pero también modernos, sobre todo los que estan vinculados a la educacién liberadora.
Esto como parte fundamental para nutrir los procesos organizativos que apuntan a la

transformacion.

La cosmovisidon andina, plantea la corresponsabilidad, complementariedad, reciprocidad
etcétera. En el campo de la construccién del conocimiento estos elementos implican que
se busque una nocidon compleja de una realidad de la que formamos parte y con la cual

nos relacionamos de manera reciproca.

8 Entrevista a Marcelo Nufez, facilitador de la Traza de Arquitectura Ancestral, 23 de julio de 2009, Quito
Ecuador
2 Ibidem p. 193
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Dentro de esta légica, se puede analizar el mundo, de tal manera que se identifiquen las
relaciones, que en el caso del capitalismo son jerarquicas y atentan contra la madre tierra
y contra la mayoria de los seres humanos. Sin embargo, el darse cuenta de ello implica
tomar una postura al respecto, pues desde esta visidon los seres humanos estamos en
relacion con lo que nos rodea y somos corresponsables de lo que ocurre en la dindmica de
la vida, por ello no se puede tener una actitud pasiva sino mas bien tendiente a buscar el

equilibrio.

En el espacio del aula, esta vision implica, que las relaciones sean reciprocas vy
complementarias y que por lo tanto no se reproduzcan relaciones de poder sino que mas

bien se tejan lazos comunitarios.

La perspectiva de la educacién critica y liberadora es parte y complemento de las ldgicas
planteadas anteriormente, pues por un lado implica que el estudiante analice la realidad,
las contradicciones que existen, las relaciones de explotacién, y ubique el lugar que ocupa
dentro de esta dindmica. A partir de ello se requiere que se entienda como un sujeto de
transformacién al darse cuenta que la historia la hacen los seres humanos y son ellos
quienes pueden transformarla. Esto implica un proceso en el que se compromete con la

transformacion de la realidad.

Dentro de esta perspectiva las relaciones en el aula son dialdgicas, y el estudiante asume

su papel como co-constructor del conocimiento y de la realidad.

Como vemos, estas dos ldgicas apuntan a una relacién pedagdgica que genera sujetos

criticos y comprometidos con la transformacién de la sociedad.

No queremos describir estos procesos como recetas que pueden seguirse al pie de la letra,
lo fundamental es que es una dindmica en la que se busca que el estudiante tome una
actitud reflexiva, critica y que sea responsable de su propio aprendizaje, o del colectivo

segln sea el caso. Puede ocurrir que finalmente no dé la respuesta comprometida que se
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espera, asi como hay sujetos que aunque lleven toda su vida bajo las normas del sistema

educativo tradicional son personas criticas, puede ocurrir lo contrario.

Lo importante de la Amawtay Wasi es que la relacién pedagdgica que propone esta

orientada a generar conciencia critica orientada al fortalecimiento de la praxis politica.

En esta ldégica los facilitadores acompafian el proceso de los estudiantes, como
canalizadores, mas no como poseedores de una “verdad” que depositan en las “hojas en

blanco” que son los alumnos.?*°

En la Amawtay Wasi se busca que los estudiantes cuestionen, participen, pregunten,
debatan, expongan, den sus saberes y criterios, no como esponjas que sélo pueden
absorber conocimientos, sino como constructores del mismo. Ademads este proceso se
enriqguece enormemente con las aportaciones desde diferentes logicas culturales. Cabe
sefialar que este es un proceso que parte del nivel de desaprender, pues la educacién
anterior que han recibido los estudiantes es una educacién alienante de la cual se tienen
que liberar los estudiantes, a algunos les cuesta mucho trabajo porque han internalizado

enormemente las relaciones de poder en el aula.

Como parte del reaprendizaje se promueve la reflexién colectiva proponiendo preguntas
gue responden entre todos, esto genera interesantes resultados, por ejemplo, en una
ocasion se debatia el concepto de pobreza y se preguntaban: ¢solo hay pobreza
econdmica?, ¢équiénes son los pobres? Un estudiante de la nacionalidad Kichwa
respondid: “Los banqueros son tan pobres que lo Unico que tienen es dinero”. Y continud
asi un debate muy interesante en el que se cuestionaba el modelo de civilizacién actual
donde sélo se busca la riqgueza material y la acumulacion a costa de la gran mayoria, y se
deja de lado la cuestién espiritual y de relacién con el entorno. Algunos estudiantes
plantearon la necesidad de diferenciar las necesidades reales para vivir en armonia y lo

gue impone el mercado.

230 . . . .
El origen griego de la palabra alumno es: a=sin, lumen=luz. Sin luz
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Los estudiantes que participan en la CONAIE conviven entre si todo el tiempo. La
conformacion del espacio fisico es clave en esta busqueda, los estudiantes y facilitadores
se sientan en circulo para integrarse, verse, participar de manera conjunta en el

aprendizaje.

Las actividades se desarrollan de manera armdnica, hay risas y chistes, hay quienes estan
parados, o sentados de manera holgada, en un ambiente de respeto y de convivencia. Se

percibe el apoyo y la intencidén de avanzar en comunidad y no de manera individual.

Al final de cada ciclo hay una convivencia general, la fiesta de la cosecha donde los

estudiantes comparten con todos sus companeros, los resultados de su trabajo.

Las relaciones entre los estudiantes, facilitadores y autoridades universitarias, se
desarrollan ademas en otros espacios, en practicas de campo, en eventos de la CONAIE,

etcétera.

Este tipo de relaciones son importantes en la recuperacion del ser comunitario, en este

sentido el rector plantea: “Somos un ser viviente amasado por las manos de todos.” !

Por otro lado, un elemento fundamental al que contribuye la universidad es al
afianzamiento de la identidad, ya que el racismo ha convertido al indigena en un objeto
politico y al colonizador en sujeto politico y esto ha generado que practicas coloniales
subjetivicen la condicién de inferioridad en los propios indigenas, generando, en muchos

casos, que no soélo los poderosos los hagan menos sino que ellos mismos lo reproduzcan.

Por ello es fundamental la reivindicacién de lo indigena desde una perspectiva histdrica,
no racial, que contribuya al rescate y afianzamiento de tradiciones, vestimenta, lenguas,

cultura, cosmovision etc.

En este sentido una estudiante de la Amawtay plantea: “Nos empobrecemos en otras

universidades... Aca es importante la relacidon y que no hay un cambio a la mentalidad, nos

21 Sarango op. cit
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ensefian lo nuestro, y vemos que los pueblos somos ricos en sabiduria, ... antes me sentia

mestiza, ahora me siento mas indigena”. 2*

Dentro de la universidad se ha logrado valorar los aportes de las diferentes culturas, en las
clases se comparten experiencias y tradiciones de cada pueblo, los que se consideran
mestizos han aprendido a valorar también las costumbres de su comunidad, y cada vez
gue los estudiantes tienen oportunidad de expresarse en su lengua materna lo hacen con
orgullo. Esto, me parece, contribuye enormemente a la defensa de las culturas, ya que los

sujetos portadores de ella la asumen, reivindican y estan dispuestos a defenderla.

Por otro lado, se valora lo propio pero no se entiende en términos de algo superior,
ademas de que los mestizos aprenden y reconocen los aportes de las culturas autdctonas,
sorprendiéndose de la enorme cantidad de elementos que han aportado a su vida
cotidiana y de la herencia que ellos mismos tienen en elementos del lenguaje, de la cocina
etcétera. Muchos de ellos plantean que su visién del mundo y de entender a los pueblos

indigenas ha cambiado a partir de su experiencia en la Amawtay Wasi.

El fortalecimiento de la identidad pasa también por la recuperaciéon de la memoria
histérica. Esta es un elemento fundamental que se cultiva en la Amawtay, todos los
estudiantes cursan una materia dedicada al analisis y estudio de la trayectoria politica del
movimiento indigenas y esto ha sido fundamental para el gran nimero de estudiantes que
pertenecen a organizaciones de base, pues se identifican y reconstruyen la historia de su
espacio de lucha. En general esto da también una perspectiva histérica que muestra que la
resistencia indigena tiene una larga trayectoria y muchas experiencias que aprender. Y
significa, para los estudiantes que no estan organizados una muestra de la necesidad de
tomar una postura ante la historia y la realidad ya que pueden reconocer que sélo a través

de la movilizacion y organizacidn es posible cambiar las cosas.

22 Entrevista a Nancy Neppas (estudiante kichwa de Lachimba en la Traza de agroecologia) 23 de julio de
2009, Quito Ecuador.
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En las Trazas de la universidad participan muchos estudiantes que forman parte de alguna
organizacién y algunos tienen cargos importantes en ellas, en algunos casos las
organizaciones apoyan a alguno de sus miembros para que estudie en la UINPI. Estos
estudiantes ponen mucho compromiso en su educacién pues deben ser reciprocos con su
organizacién, esto implica que lo que se discute y problematiza, en las aulas tiene una

repercusion directa en las organizaciones.

De modo que el papel activo en la construccion de conocimientos, se traduce también en

la participacion plena en el escenario politico.

4.3.1 Educacion formal: las Trazas

Para la creacién de la Universidad se presentd una propuesta técnico académica, que
contemplaba las Trazas o caminos que respondieran a las necesidades de los pueblos y
nacionalidades, como la agroecologia, el derecho indigena, la salud intercultural, la
arquitectura ancestral, entre otras. Estas Trazas fueron pensadas en el contexto de la vida
comunitaria, del rescate de los saberes cotidianos y de la lucha politica que desarrolla el

movimiento indigena. Sin embargo:

En la etapa del peritaje realizado por la Universidad Central del Ecuador y
la Universidad de Cuenca, fueron eliminadas varias de ellas: Derecho y
Salud "por no tener sustento técnico" y porque, al parecer de los peritos,
no eran necesarias. Las Trazas o caminos (carreras) que fueron aprobadas
dentro del trdmite, son Ingenieria en Agroecologia, Arquitectura Ancestral,
Ingenieria en Turismo Comunitario y Licenciatura en Ciencias de la

. s .y ; 2
Educacidn con mencién en Pedagogia Intercultural.?*?

Esto es sélo una parte que muestra las trabas que ha implicado la construccidn de una

universidad alternativa dentro de un Estado Uninacional Burgués. De este modo la visién

>3 Ibidem p. 199
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colonizada y colonizadora de las instituciones ecuatorianas no identificé lo importante que
es rescatar y sistematizar los saberes medicinales de los pueblos, estos conocimientos a
menudo son usurpados por grandes farmacéuticas que después de saquear los saberes de
las comunidades patentan las férmulas o los compuestos que durante siglos han cuidado
de la salud de los pueblos, y las mercantilizan. Por otro lado, el derecho indigena que
estaba pensado como un elemento fundamental en la lucha y defensa del territorio,

tampoco fue aprobado.
e Laelaboracidn de las Trazas (haciendo camino)

Si bien hay todo un trabajo comunitario en la elaboracién del proyecto, se retoma de éste
fundamentalmente los centros del saber, pero la construccidon de las Trazas estd en un
vinculo muy estrecho con las necesidades de los pueblos y nacionalidades, por ello se
plantea la necesidad de la socializacién, validacion y co-construccién de los planes de
estudio de cada Traza, ademas de establecer una u otra Traza en el lugar que sea recibida
por algun pueblo o nacionalidad. En este proceso la Universidad participa proponiendo,

acompafando y sistematizando los diferentes pasos.

Este proceso significa que la universidad no puede imponer desde arriba paquetes
curriculares, conforme ha sido la costumbre de la academia tradicional. Significa
también reconocer que la comunidad beneficiaria ya no es mds objeto sino sujeto,
que otorga legitimidad al quehacer académico de la universidad en la

comunidad.”®*

La interrelacién que establece la Amawtay es fundamental para que su forma de
construcciéon y dinamica de vida sea acorde con los principios que rigen la sabiduria
indigena, el planteamiento de base y solidez del proyecto tiene que ver con una forma en

gue se toman las decisiones de manera horizontal y consensual.

La Licenciatura en Ciencias de la Educacién con mencién en Pedagogia Intercultural tuvo

mucho eco entre el pueblo kichwa Saraguro (en el drea geografica de la sierra) y la

24 |bidem p. 201
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nacionalidad Shuar (en la amazonia). En estos casos el plan de estudios se modificd
considerablemente con la participacion de expertos y autoridades comunitarias. De este
modo, el plan de estudios se sometiod a la opinidn y participacién activa de las autoridades

y de expertos, quienes hicieron los cambios y ajustes que vieron necesarios.

Cabe mencionar la relevancia de esta Traza para el SIEBI ya que en el DINEIB estudian
miles de nifos y jovenes y es necesaria la formacién de profesores desde una dinamica

intercultural, comunitaria y critica.

Por otro lado, existen dos propuestas que aun no se llevan a cabo, pero que estan siendo
construidas desde los pueblos. En el caso de la Traza de Ingenieria en Turismo
Comunitario, la mayoria de las organizaciones indigenas interesadas ven esta propuesta
como muy academicista y tedrica. “Por esta razén, la organizacidon del pueblo Cafiari
Unidn Provincial de Cooperativas y Comunas del Caiiar (UPCCC), ha decidido reconstruir
la carrera en su totalidad. Por el momento, debemos realizar un taller final para la

socializacién de la nueva propuesta co-construida desde las bases”. 2%

La Traza de Salud Intercultural o Armonias Dindmicas, que ya una vez fue rechazada por el
CONESUP, esta siendo estudiada y reconstruida por especialistas del pueblo Kitu-Kara

para obtener su aprobacidn ante dicha instancia.

e Pregrado

Hasta la fecha han sido desarrolladas tres Trazas: Agroecologia, Arquitectura Ancestral y
Ciencias de la educacion. Estas se desarrollan en diferentes sedes o Chakras, en Quito hay
dos espacios: Conocoto donde funcionan las Trazas o caminos de Arquitectura y Ciencias
de la Educacién y la chakra o Centro Universitario Intercultural (CUI), comunidad La

Esperanza, parroquia Tabacundo, donde funciona la Traza o camino de Agroecologia.

Los estudiantes de la carrera de que se ha iniciado en Conocoto, Arquitectura Ancestral,

en su mayoria no son indigenas y provienen del cantdn Rumifiahui, en las afueras de

23 1dem
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Quito. Los estudiantes de Ingenieria en Agroecologia son en su mayoria indigenas y

campesinos del cantédn Cayambe, provincia de Pichincha.?®

La Traza o camino de Ciencias de la educacion esta funcionando con la nacionalidad Shuar,
que tiene su Chakra en la ciudad de Macas, provincia de Morona Santiago, en la region de
la amazonia, y con el Pueblo Kichwa Saraguro, que tiene su Chakra en la parroquia Tenta

del cantén Saraguro.”’

En estos espacios la mayoria de los estudiantes son indigenas, en
el caso de los estudiantes de la nacionalidad Shuar se da la posibilidad de que un gran

numero de clases sean impartidas en su lengua materna.

Las actividades de pregrado inician en octubre de 2007, con varias dificultades, una de
ellas es que la Universidad no podia tener otras sedes ademas de la central, y eso se
convirtié en un verdadero problema pues merma la esencia de la universidad, que plantea
gue este espacio, siendo de los pueblos y nacionalidades, debe funcionar en los lugares en
los que se desarrolla su vida comunitaria, y no hacer que los estudiantes tengan que salir

de su comunidad y que luego no se comprometan con ella.

El rector Fernando Sarango cuenta la anécdota de unos compaferos de la nacionalidad
Shuar que fueron invitados a Quito a un evento muy importante, asi que fueron
hospedados en uno de los principales hoteles de Quito, el Hotel Coldn. Los anfitriones se
sorprendieron al darse cuenta en la mafiana, que a pesar de estar en cuartos lujosos con

238 De este modo se ve que los

camas confortables, los compafieros durmieron en el suelo.
pueblos originarios no entienden el bienestar de la misma manera cosificada de
occidente, en el caso de las universidades se concibe que es importante un gran campus
universitario y una infraestructura imponente. Sin embargo lo que la universidad necesita
es cultivar la chakra, en los territorios indigenas, que son mas fértiles para el fruto que se

pretende cosechar.

236 Sarango, “La experiencia de la UINPL...” op cit. p. 269
>7 \bidem p. 266
%8 Entrevista a Fernando Sarango, 18 de agosto de 2009, Quito, Ecuador.
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Para solucionar este obstaculo, los estudiantes Shuar y Saraguros, tuvieron que estarse
trasladando una vez por mes a Quito, para mostrar ante el CONESUP que recibian clases
en la sede central, sin embargo el resto del mes acudian a los diferentes espacios en
Saraguro y Macas. Esta dindmica generé muchas complicaciones, sin embargo sirvié para
que se establecieran relaciones entre alumnos de diversas nacionalidades que confluian

en Conocoto.

Hasta ahora las clases se han desarrollado de manera semipresencial, ya que la mayoria
de los estudiantes trabajan, de modo que sdélo asisten sabados y domingos a la

universidad.

A la fecha participan en el programa de pregrado, 156 estudiantes y 35 facilitadores. El
porcentaje de estudiantes indigenas es del 70%. La forma en que los estudiantes ingresan
a la Amawtay es a través de un examen de ingreso y posteriormente de la presentacién de
los documentos de sus estudios anteriores, y del pago de la cuota correspondiente. Las
convocatorias que la universidad lanza son transmitidas en radios comunitarias, internet y

se difunden en algunas organizaciones.

A continuacién desarrollaremos de manera general la experiencia en las tres Trazas, la

malla curricular de cada una puede consultarse en el anexo 2.
. AGROECOLOGIA

Esta Traza pertenece al centro Munay Ruray y “tiene la finalidad de formar talentos
humanos a nivel superior en el dominio tedrico y practico en Agroecologia para el Bien
Vivir, haciendo sostenible y arménica la vida vy las culturas de las nacionalidades y pueblos

de Abya Yala”?*

Algunos de sus objetivos son:

239 .
UINPI, www.amawtaywasi.edu.ec
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—Formar agroecélogos con capacidad para conocer, discutir, valorar, recuperar,

comprender y aplicar los conceptos, conocimientos y principio de la agroecologia.

—Lograr una educacion superior con identidad eficaz para la vida y el respeto a los valores,

con una profunda vinculacién entre las sociedades, naturaleza y deidades o cosmos.

—Ofrecer asistencia técnica y servicios de promocién para proyectar modelos de Alli
Kawsay desde las propias experiencias que ayuden a generar las lineas de acciones

transformadoras que requieren las nacionalidades y pueblosm.

En esta Traza se le da una importancia fundamental a la finca y chakra para poner en
practica los conocimientos. En la Traza hay una actividad muy importante de recuperacion
de semillas, asi como de técnicas de cultivo. Desde el primer nivel, los estudiantes

investigan con personas mayores la forma en que cultivaban.

En esta Traza participan muchos comuneros y campesinos que implementan enseguida los
conocimientos que adquieren, ademds de aportar mucho a los conocimientos que se van
rescatando. Asi se enriquece bastante el conocimiento ya que por un lado, cada
estudiante tiene experiencias y saberes de su comunidad que se ponen en comun,
permitiendo que este intercambio aporte bastante al proceso de aprendizaje. Y esto
aunado al conocimiento ancestral que se rescata a través de conversatorios e

investigaciones, genera un nuevo abanico de técnicas y concepciones de la agroecologia.

. ARQUITECTURA ANCESTRAL

Esta traza pertenece al centro Ruray Uchay y su finalidad es “formar talentos humanos
con capacidad para enfrentar las cuestiones relativas al habitat, la arquitectura y el
ordenamiento territorial en |la perspectiva de un desarrollo sustentable con identidad para

las nacionalidades y pueblos de Abya Yala”?*,

Algunos de sus objetivos son:

>0 1pid
> 1pid
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—Formar arquitectos planificadores con capacidad para el manejo del habitat y

ordenamiento territorial, mediante soluciones creativas, eficientes y practicas;

—Desarrollar proyectos de investigacion bdsica y aplicada, para fomentar el uso de
tecnologias apropiadas, acordes con las demandas sociales y entorno natural y cultural.

—Ofrecer asesoria técnica en el campo de habitat la arquitectura y el manejo del territorio.

En esta Traza se analiza desde una perspectiva critica y complementaria, las caracteristicas
de las construcciones, si éstas estan en armonia con el ambiente, se debate en torno a la
necesidad versus la ostentacion. Se plantea que los materiales de construccién que se
utilizan actualmente como la lamina, el hormigdn, etcétera, van en contra del paisaje y
eso lo vivencian los estudiantes en una prdactica de campo. Entonces se rescata la
experiencia de las construcciones tradicionales, sus materiales, las técnicas de
construccion etcétera.

Se plantea que las casas se pueden ver como un ente vivo que puede ir creciendo y con la
gue se tiene que convivir, que la construccién debe tomar en cuenta los rumbos césmicos,
la trayectoria del sol etcétera, pues la orientacion de las habitaciones y diferentes cuartos

debe estar en armonia con el entorno.

De este modo se desarrolla la arquitectura orientada, no a las ganancias que se pueden
obtener al construir un fraccionamiento atiborrado de viviendas con materiales que
reduzcan los costos de construccién para obtener mdas ganancias y donde no importa
tampoco que se construya sobre un parque, o que no tenga areas verdes. En la légica

neoliberal esa arquitectura es la indicada para engrosar los bolsillos.

Desde la vision indigena, la construccién debe hacerse en armonia, de materiales, formas,

espacios, orientacion, etcétera, con el objetivo de bien vivir.

. CIENCIAS DE LA EDUCACION
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Pertenece al centro Ushay Yachay y busca “Formar educadores proactivos que orienten e
implementen un sistema de educacién intercultural plurilinglie, que mejore la calidad del
servicio educativo actual, a fin de contribuir al mejoramiento de las condiciones de vida de

los Pueblos y Nacionalidades”

—Formar docentes con un profundo sentido de las identidades; interculturales y

plurilingles.

—Formar profesionales docentes practicos reflexivos y con una gran autoestima vy

seguridad.

—Trabajar conjuntamente con las comunidades en investigaciones y emprendimientos de
cardcter educativo comunitario y motivar al uso de métodos activos de

aprendizaje. Contribuir a la construccién de una pedagogia intercultural.

—Impulsar la investigacion como forma de aprendizaje y de generacion de nuevo
conocimiento. Impulsar emprendimientos concretos como una manera de formar

docentes emprendedores y organizar procesos educativos y de aprendizaje

La Traza de Ciencias de la Educacion es muy importante para el movimiento indigena pues
desde que se instituyd el DINEIB conté con docentes formados en las escuelas
tradicionales y era para ellos muy dificil establecer otra dinamica pedagdgica. Una gran
cantidad de estudiantes de esta Traza son profesores de alguna escuela intercultural
bilinglie de nivel basico, y esto es fundamental porque ellos aprenden, de manera
vivencial, otro tipo de relaciones educativas que después pondran en practica con los
miles de nifios que estudian en las primarias y secundarias bilinglies interculturales a

cargo de la CONAIE.

e Posgrado

En este nivel, se inicié la Maestria en Derechos Humanos y Pueblos Indigenas. Uno de los
objetivos de esta maestria es fortalecer el equipo de docentes de la UINPI-AW y, ademas,

responder de manera practica a las necesidades de las nacionalidades y pueblos en su
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lucha por la defensa de los derechos humanos y sus derechos especificos como pueblos
indigenas. En esta maestria que viene funcionando en convenio con la Universidad Central

del Ecuador, participan actualmente 32 maestrantes y cuenta con 24 facilitadores.?*

Hay ademds 32 estudiantes de 10 paises en la Maestria en Desarrollo con Identidad para

el Buen Vivir Comunitario de reciente creacion.

4.3.2 Educacién informal: las Comunidades de Aprendizaje.

En el caso de las comunidades de aprendizaje ha habido un margen de maniobra mayor
gue en el programa formal, ya que a pesar de las limitantes econdmicas, se ha podido

desarrollar un trabajo mas amplio que se entiende como:

...una estrategia para multiplicar y potenciar las oportunidades de acceso y
participacidn en procesos colectivos de aprendizaje cultural y socialmente
significativos, por parte de diversas formas organizativas de jovenes y
adultos de toda edad, desde sus comunidades-territorios, basandose en el
principio del aprendizaje adquirido en la convivencia con la Pachamama a

lolargo dela vida.2®®

De este modo la Universidad plantea que los objetivos de las CA son los siguientes:

1) Reforzar las capacidades locales de hombres y mujeres del sector rural,

en la perspectiva del Buen Vivir Comunitario.

2) Reforzar el liderazgo de los talentos humanos desde las organizaciones

de base.

242 Sarango, “Universidad Intercultural de las Nacionalidades y Pueblos Indigenas...” op. cit. p. 193
243 .
Ibidem p. 208
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3) Lograr un intercambio de conocimientos y experiencias entre los

promotores y los Yachak de nuestras comunidades. 244

Se han desarrollado tres programas de promotores en comunicacion intercultural, con 30
participantes, en politicas publicas con la misma cantidad y en Turismo comunitario y

liderazgo con 25 personas.245

El trabajo en las comunidades ha sido fundamental ya que un gran porcentaje de estos
promotores actualmente se encuentran trabajando para su organizacion provincial,
algunos de ellos prestan servicios para organizaciones no gubernamentales, ecologistas y
varios de ellos contindan con su emprendimiento propio que consiste en producir, por

ejemplo, hortalizas sin el uso absoluto de agroquimicos.’*®

Se contempla que las actividades de las CA se desarrollen en tres semestres mediante seis

seminarios que pueden llevarse a cabo en cuatro dias con sesiones de 8 horas.

En las Comunidades de Aprendizaje, independientemente del tema particular que
abarquen, siempre estd presente la cuestion politica. Se han organizado algunas CA
exclusivas para dirigentes jovenes que son elegidos por sus organizaciones para participar.
Hay experiencias muy importantes, por ejemplo, en términos de la difusién de los
derechos indigenas ganados a través de la larga historia de movilizacion de la CONAIE. Con
el entendido de que si bien ya existen pactos internacionales firmados por el gobierno,
ademas de una serie de derechos consagrados en la constitucion, estos no se ponen en

practica.

La reflexion en este sentido es que los derechos se pelean, pero deben conocerse,

entonces se hacen equipos de trabajo que analicen los derechos adquiridos, si son

*** Ibidem p. 209

**> Luis Fernando Sarango, conferencia en el “Coloquio Internacional: Universidad y sociedad” realizado el 26
de noviembre de 2009 en la Universidad Auténoma de la Ciudad de México.

246 Sarango, “La experiencia de la Universidad Intercultural de las Nacionalidades...” op cit. p. 270
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aplicados, como se violan, y sobre todo como hacerlos respetar. Después los participantes

llevan la discusidn y reflexiones a su organizacion.

Esto ademas se plantea como una forma de utilizar instrumentos legales para la defensa
del territorio, del agua, la selva, los paramos, de la libre determinacién de los pueblos que
actualmente estd siendo atacada por proyectos mineros de empresas trasnacionales,
entre otras implicaciones de un proyecto nacional que sigue basado en la explotacidn

irracional de la naturaleza.

En las Comunidades de Aprendizaje se construye el conocimiento de manera colectiva y
con el fin que la comunidad respectiva se ha propuesto, al inicio o final de la sesién se
hace un ritual donde todos se toman de las manos y se hace una peticidn, y el resto de las
actividades se desarrollan en grupos de trabajo y al final se pone en comun lo que cada

colectivo generdé.

Después de participamos en una comunidad de aprendizaje, pudimos observar cémo se
llevan a la practica varios de los elementos contenidos en el proyecto politico. En el
sentido de la descolonizacién del conocimiento, por un lado no se separa razén y
sentimiento, ni se busca ser neutrales, pues los participantes estan representeando a su

organizacién y el aprendizaje debe retornar a ella.
LA ENSENANZA DE LA LENGUA

La ensefianza de las lenguas indigenas ha sido fundamental en la vida de la Universidad,
pues un elemento clave de la interculturalidad es el desarrollo de las diferentes lenguas. El
uso de las lenguas originarias no se plantea Unicamente para los indigenas sino para todos

los estudiantes.

Es muy interesante en este sentido que la universidad plantea la necesidad de aprender la
lengua con el método vivencial que propone, es decir, que el verdadero aprendizaje de un
idioma se da en la convivencia, mas que en un aula. Por ello la Amawtay ve la necesidad

de que los estudiantes se involucren en las comunidades linglisticas. Esto implica que
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ademas de las clases tradicionales de los diferentes idiomas, los estudiantes comiencen a
relacionarse de manera convivencial, ya sea en su comunidad para fortalecer los
conocimientos sobre su lengua materna, o en otras comunidades y pueblos, en el caso de
los que viven en las ciudades y no tienen ascendencia indigena que hubiera podido

trasmitirles una lengua materna diferente del espaiiol.

La UINPI pone gran atencion al asunto de las lenguas, ya que ellas contienen y reflejan
gran parte de la sabiduria indigena y necesitan ser revalorizadas y rescatadas toda vez
que después de varios siglos de violencia discriminacién y racismo, por lo general, los

indigenas

..se avergienzan de hablar en su lengua fuera de sus hogares,
especialmente en los centros poblados o ciudades, porque inmediatamente
van a encontrar la mofa y la burla de los "ciudadanos" que aun teniendo
facciones indigenas piensan y actian como euronorteamericanos, gracias a
la idea de que ser civilizados significa desterrar para siempre su origen. Esta,
entre otras actitudes, son manifestaciones claras de racismo que aun
subyace de manera camuflada en las sociedades mestizas, producto de una
educaciéon homogenizante y alienante que se niega a adoptar un enfoque

realmente intercultural.?*’

En este sentido la Amawtay Wasi ha avanzado mucho en el rescate y potenciacion de las
diferentes lenguas, generando que los estudiantes realmente se sientan orgullosos de su
lengua materna y a cada oportunidad la practiquen en las clases, con sus compaferos
mestizos, enriqueciéndola con nuevos conceptos y conociendo los diferentes idiomas de
sus compafieros. Es muy comun escuchar diferentes lenguas en los cursos de pregrado, en
las Comunidades de Aprendizaje y en el caso de las Trazas donde la mayoria de
estudiantes son mestizos, como en arquitectura ancestral, hay un esfuerzo colectivo muy

grande por el aprendizaje del kichwa.

7 Sarango, “Universidad Intercultural de las Nacionalidades...” op. cit. p. 205
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La UINPI también imparte cursos de lengua y cosmovision andina a la sociedad en general,
a través de un convenio con el CODENPE (Consejo de Desarrollo de las Nacionalidades y

Pueblos indigenas de Ecuador), de modo que cualquier ecuatoriano interesado en conocer la

lengua Kichwa tiene la oportunidad de hacerlo aiin cuando no sea estudiante de la Amawtay Wasi.

4.3.3 Principales obstaculos de la Amawtay Wasi

Uno de los principales obstdculos para el desarrollo de la Universidad Amawtay Wasi ha
sido el caracter privado que le asigné el Estado, pero mas bien es una “Universidad
privada, de agua, de luz, de infraestructura basica [...pues], la esencia y el sostenimiento

es comunitario.”%*8

Con una visidn retrospectiva a la fundacion de la universidad, el rector se plantea: “Es
posible que en el momento oportuno hizo falta agotar todos los esfuerzos para lograr que
el estado ecuatoriano se comprometa a dar recursos econdmicos para el funcionamiento

o mejor dicho para el acceso de los estudiantes indigenas a la naciente Universidad.” 249

Sin embargo, por un lado se tenia que esperar a que se aprobara el presupuesto, y por
otro, vieron que a través del autofinanciamiento y autogestion era posible mantener la

autonomia de la Universidad.

El caracter privado de la universidad ha sido un problema muy fuerte ya que
evidentemente la Amawtay no tiene fines de lucro, y esto ha generado que se tengan
muchos problemas de infraestructura ademds de que una gran cantidad de estudiantes
carecen de recursos suficientes. Por otro lado hay algunos sectores del movimiento

indigena que no estan de acuerdo con que se tengan que cobrar cuotas.

248 . . . . . . . .
Luis Fernando Sarango, conferencia en el “Coloquio Internacional: Universidad y sociedad” realizado el

26 de noviembre de 2009 en la Universidad Auténoma de la Ciudad de México.
9 Sarango, op cit. p. 272
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Una de las estrategias que se ha buscado es otorgar becas a los estudiantes con recursos
de las ONG**° gue aportan a la universidad, en algunos otros casos las organizaciones de
base aportan un poco para las matriculas de algun estudiante integrante de la comunidad

en que se desenvuelven.

Todos los estudiantes de la Universidad Intercultural Amawtay Wasi reciben una
beca parcial (70 ddlares estadounidenses por semestre) por parte de la misma
universidad. Las organizaciones de base se encuentran haciendo las gestiones del
caso ante organismos como el CODENPE. Algunos han optado por el préstamo
educativo que ofrece el Instituto Ecuatoriano de Crédito Educativo y Becas
(IECE)[...] De modo que el Proyecto de Fortalecimiento de los Municipios en
Territorios Indigenas (FORMIA), ha logrado becar a 30 compafieros provenientes
de los pueblos saraguro, cafiari, puruhua, waranga, kitu-kara, jayanpi,
nacionalidad Shuar y mestizos. En el caso de los 31 estudiantes del diplomado
superior son beneficiados con una beca total por parte del proyecto FORMIA, que

asciende a la cantidad de 1.000 délares estadounidenses por persona.”*

Las cuotas de la universidad son mucho mas bajas que las del resto de las colegiaturas de
otras universidades y los recursos estan orientados a pagar los gastos bdsicos de los
espacios donde se dan clases. El personal, tanto académico como administrativo participa
en la universidad en una légica comunitaria, que implica que aunque la remuneracién

econdmica sea minima se trabaje por el bien del proyecto.

Como mencionamos, la falta de recursos imposibilita también el desarrollo de la
infraestructura, existen interesantes proyectos, por parte de la Traza de Arquitectura
Ancestral, para construir espacios con tecnologias y materiales ancestrales disefados a
partir de la cosmovision indigena, sin embargo hasta la fecha no han podido llevarse a la

practica.

0 Algunas ONG e instituciones que contribuyen al financiamiento de la Amawtay Wasi son: CIUDAD,

Altrépico, ECOLNET, ACSUD de las Segovias, Universitat Jaume, La Organizacién Universitaria Interamericana
ademds del CODENPE.
>libidem p. 269
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La aspiracion actual de la universidad es que se le dé el reconocimiento de ser
comunitaria, pues ese es su verdadero caracter, y gracias a ello ha logrado mantenerse.
Ademas se tiene la claridad de que el Estado, cumpliendo con las normas constitucionales,

debe garantizar el acceso de los pueblos indigenas a la educacidn.

Por ello los esfuerzos de la universidad se han encaminado a lograr que la legislacion
reconozca la modalidad de Universidad Comunitaria financiada por el Estado, para que no
se limite el acceso de los estudiantes de bajos recursos ya que “la razén de ser de ser de la
Universidad Intercultural Amawtay Wasi es el crear las condiciones necesarias para que la
juventud de las nacionalidades y pueblos indigenas pueda acceder a una educacion

» 252
d”,

superior de calida y esa juventud indigena, en Ecuador, como en la mayoria de los

paises latinoamericanos es la mas empobrecida.

En varias ocasiones los representantes de la Universidad Intercultural de las
Nacionalidades y Pueblos Indigenas, Amawtay Wasi, han acudido a la Comisién de
Educacidon de la Asamblea Nacional, encargada de elaborar la nueva Ley Orgénica de
Educacidn Superior (LOES), para fundamentar el derecho de las naciones originarias a

poseer una Universidad Comunitaria financiada por el estado.

La propuesta que se ha presentado a la asamblea principalmente plantea que es

necesario:

Reformar el Art. 1 de la Ley No. 40, publicada en el R.O. No. 393 del 5 de agosto
del 2004, mediante la cual se cred la Universidad Intercultural de las
Nacionalidades y Pueblos Indigenas “Amawtay Wasi”, cambiando la expresion,
“institucion particular autofinanciada, de derecho privado” por “institucion de
educacion superior intercultural, comunitaria y plurilinglie, financiada por el

estado en los términos establecidos en la Constitucidon de la Republica, el Art. 27

2 Ibidem p. 272
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del Convenio No. 169 de la OIT y el Art. 14 de la Declaracién de la ONU sobre los

Derechos de los Pueblos Indigenas”.>*?

Esta propuesta no implica Unicamente que la Universidad obtenga los recursos

econdmicos necesarios para su desarrollo, sino que es parte de una lucha mas amplia por

hacer valer en los hechos, los derechos constitucionales y los que establecen los tratados

internacionales, que no han sido dadivas, sino que han costado la sangre y esfuerzo de

muchas generaciones. El desarrollo de una nueva figura en la legislacion, la de Universidad

comunitaria, es también un avance en la concepcidn del Estado Plurinacional.

El miércoles 28 de abril del 2010, después de una larga espera de todo el dia, a las
9 de la noche, la Comision de Educacion de la Asamblea Nacional finalmente
recibié una delegacién encabezada por Marlon Santi, presidente de la CONAIE,
Delfin Tenezaca, presidente de ECUARUNARI y Luis Fernando Sarango, rector de la
Universidad, en cuyas intervenciones se puso énfasis en la necesidad de
contextualizar las realidades del estado plurinacional y la interculturalidad, del
derecho de los pueblos originarios a crear sus instituciones propias de educacion
en todos los niveles y la obligacidn del estado a proveer de los recursos necesarios
para tal fin, se expuso el ejemplo de la existencia de universidades comunitarias
reconocidas por los estados como en los casos de Nicaragua y Bolivia, vy
finalmente, la tarea intrinseca que tienen los estados plurinacionales de entrar en
un proceso de descolonizacién de la educacién como unica salida al vergonzoso
estado de dependencia ideoldgica y paradigmatica que sufren los estados

llamados “latinoamericanos”.?*

La respuesta de la Comisidon, cuyos integrantes mayoritariamente son del oficialismo,

determind que la Unica opcidon de la universidad es elegir entre los términos ya

>3 Luis Fernando Sarango, “éPor qué la Universiad no cabe en la revolucion ciudadana?”, Boletin Digital,
Universidad Intercultural Comunitaria Amawtay Wasi, N° 15, Agosto de 2010, p. 1

254

Ibidem p. 2
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establecidos, demostrando con ello, la falta de disposicion para transformar los

pardmetros que han sido y siguen siendo colonialistas.”>
e EVALUACION Y ACREDITACION

La Universidad Intercultural “Amawtay Wasi”, esta sujeta, de acuerdo con la Ley, a ser
evaluada y acreditada por el Consejo Nacional de Evaluacién y Acreditacion (CONEA), sin
embargo, esta instancia utiliza los mismos parametros de evaluacién con todas las

universidades reconocidas por el Sistema de Educacién Superior.

La evaluacion que plantea el CONEA es un mecanismo neoliberal para homogeneizar no
sélo los criterios de evaluacion sino los contenidos mismos de la ensefanza, sigue la légica
que pretende una educacidon universal descontextualizada de las necesidades

particulares.?®

De este modo, la Amawtay Wasi, que sigue una dinamica propia, estrechamente ligada a
las necesidades de los pueblos y nacionalidades indigenas, a sus formas, cosmovision y a
un compromiso con la transformacién de la sociedad ecuatoriana, no es compatible con

los criterios occidentales y neoliberales que maneja el CONEA.

En noviembre de 2009, el presidente del CONEA, hizo la recomendacién de suprimir a las
universidades catalogadas en la categoria E, que son las universidades que tienen un bajo
puntaje en las evaluaciones, entre las cuales esta la UINPI. Esta recomendacion generd
una fuerte movilizacidn para exigir el respeto a la universidad y finalmente no pasé nada
en lo inmediato, sin embargo se tiene como antecedente ante otro posible intento de

cierre.

>3 Disposicion transitoria “Vigésimo Tercera.- En el plazo de un afio a partir de la vigencia de la presente Ley,
las autoridades de la Universidad Intercultural de las Nacionalidades y Pueblos Indigenas “AMAWTAY WASI”,
realizaran el correspondiente trdmite de acuerdo con la Constitucion y esta Ley para convertirla en
Universidad Publica y por lo tanto participe de las rentas que asigna el Estado a las universidades y escuelas
politécnicas publicas”. (Proyecto LOES presentado para votacion el 9 de julio del 2010), Revista Yachakuna
N° 9.
8 Ver La educacion neoliberal en el capitulo 3.
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Es importante aclarar que existe una fuerte critica a los criterios neoliberales de
evaluacién que son impuestos desde las altas esferas de poder y que responden a una
I6gica mercantil de la educacién, cuyos mecanismos se asemejan al control de calidad de
una empresa. Sin embargo, el hecho de que la evaluaciéon estandarizada busque
homogeneizar a la educacién no implica que no sea necesario evaluar los procesos

educativos.

Hay que tomar en cuenta que la evaluacién estandarizada responde a un tipo de
educacion cuyo condicionante histdrico es el neoliberalismo, sin embargo a un paradigma

alternativo de educacidn corresponde un modelo diferente de evaluacién.

Para responder a esta necesidad de evaluacién y acreditacién propia, que no
mutile las aspiraciones filosdficas y metodoldgicas de esta experiencia nueva e
inédita, la Red de Universidades Indigenas de Abya Yala (RUIA), que la conforman
la Universidad Intercultural de las Nacionalidades y Pueblos Indigenas “Amawtay
Wasi” de Ecuador, la Universidad Autonoma Indigena Intercultural (UAIIN) de
Colombia y la Universidad de las Regiones Auténomas de la Costa Caribe
Nicaragliense (URACCAN) de Nicaragua, tienen en su agenda el acordar
parametros o estandares de calidad para evaluar y acreditar a las universidades
miembros que tienen estas caracteristicas filoséficas y metodoldgicas sui

géneris.”’

Esta iniciativa es fundamental para continuar la marcha de modelos alternativos de

educaciéon que pueden encontrar criterios de legitimidad propios y en otros términos.

La raiz de los principales obstaculos de una universidad intercultural como la Amaway
Wasi, esta en que se inscribe en una relacidn social dirigida por un Estado monocultural.
Ya habiamos visto que la educacion intercultural tiene que ver con la transformacion de

las relaciones sociales no sélo en la escuela, sino en todas las practicas de la vida social.

»7 Sarango, “Universidad Intercultural de las Nacionalidades...” op. cit. p. 195
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En el caso de Ecuador, existe una legislacion, producto de la histérica lucha de la CONAIE,
que establece al pais como plurinacional y otorga varios derechos a los pueblos, como el
de una educacién auténoma e intercultural, asi como otros derechos politicos,
territoriales y culturales, sin embargo en los hechos, para que cada uno de estos derechos

se ejerzan y no queden sélo en el papel, ha sido necesario llevar a cabo una intensa lucha.

Sin embargo, esto se ha convertido en un conflicto permanente por hacer valer los
derechos, en el caso de la universidad Amawtay Wasi, se ha encontrado con el problema
de un Estado que no lleva a la practica politicas Pluriculturales que permitan y den cabida
a otras formas de educarse, poniendo atencién en la diferencia a la hora de evaluar y

comenzando a modificar la legislacion hecha con una visién eurocéntrica.
De este modo es posible ver que en Ecuador:

...no cabe en la “revolucién ciudadana” una Universidad intercultural, comunitaria y
plurilinglie financiada por el estado (es decir por nosotros mismos) bajo la rectoria
autéonoma de las naciones originarias, sino que debe ser publica, pues una
universidad, vista con ojos de colonizador occidental seguramente no puede estar a

merced de los barbaros sino de los cultos y civilizados que miran de abajo hacia

arriba a los desarrollados y que suefian delirantemente con ese “desarrollo”. >

A pesar de esta situacioén, en la Amawtay Wasi consideran que es una oportunidad para
demostrar a la sociedad nacional en general que mediante la Minka hay la suficiente
capacidad para emprender de manera autdnoma y autogestiva, un proyecto educativo
qgue recupere la filosofia de Abya Yala y donde se visibilice la vigencia de los pueblos

originarios, de su pensamiento y su sabiduria.

Por otro lado, la Universidad se ha encontrado con otras problematicas como los
antecedentes formativos de los estudiantes, por ello en el proceso pedagoégico se plantea
la necesidad de desaprender y reaprender. Sin embargo, es un reto muy grande cambiar

las bases formativas de los estudiantes.

8 Sarango, éPor qué la Universidad no cabe en la revolucién ciudadana?, op.cit. p.3
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4.3.4 Logros y perspectivas

La Universidad Amawtay Wasi se ha convertido en un referente internacional de un nuevo
paradigma de educacidn vinculado al movimiento indigena. Dentro de esta experiencia ha
sido fundamental la conformacién de una Red de Universidades Interculturales de Abya

Yala, fundada en 2008.

Esta red, integrada por universidades indigenas e interculturales de Bolivia, Colombia,
Nicaragua, ha permitido el intercambio de experiencias asi como la elaboracién conjunta

de programas de formacion intercultural.

Por otro lado a nivel interno ha generado un nuevo espacio de construccién intercultural
de conocimiento orientado a satisfacer las necesidades locales, comunitarias,
organizativas de pueblos indigenas y no indigenas rompiendo con la visién bancaria y

mercantilista de la educacion actual.

La universidad a pesar de sus limitantes y del poco tiempo que lleva en marcha, ha
generado mucha expectativa en diferentes comunidades que estdn buscando la forma de
coordinar tareas para lograr que la Amawtay pueda profundizar el proyecto, abarcando
mas espacios y comunidades., Sobre todo después de que 5 anos, es posible generar mas
espacios de discusion, reflexién, sistematizacién de conocimientos y practica comunitaria

y organizativa.

En relacién a los emprendimientos al fin de cada ciclo escolar, los estudiantes muestran el
resultado de sus actividades al resto de la comunidad en un evento llamado “FIESTA DE LA
COSECHA”. Dichos emprendimientos no sélo permiten poner en practica lo que se esta
aprendiendo, sino también un ejercicio de complementacidon y rescate de saberes

occidentales e indigenas, ademas de los conocimientos locales especificos.

En otros aspectos como la investigacién, la UINPI ha avanzado muy poco aunque se ha

puesto mucha atencién en la sistematizaciéon de saberes ancestrales, esto tiene gran
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importancia pues ha permitido que los conocimientos de ancianos o de comunidades muy
aisladas queden registrados y sistematizados para hacerlos perdurar y que contribuyan en
la generacién del conocimiento intercultural. Esta experiencia se ha podido realizar sobre

todo en los conversatorios.

Algo importante es que estos conocimientos no se piensan como piezas de museo que hay
gue conservar y exhibir en un mostrador, mas bien estdn pensadas como elementos

claves de la vida de las culturas.

De este modo, los conocimientos no se entienden de manera pasiva, sino mas bien en el
cometido de difundirlos y que recobren vida en la practica cotidiana, un ejemplo es la
recuperacién de las lenguas, o del calendario lunar herencia de los Inkas y que los

estudiantes de agroecologia han incorporado a su ciclo de cultivo.

Los conocimientos y saberes ancestrales estan en las comunidades, no en libros, viven en
las personas y sus practicas cotidianas, por eso mediante los conversatorios, es posible
qgue los estudiantes recuperen el saber de los ancianos, abriendo las puertas para que

“nuestros viejos puedan hablar con libertad, sin tener titulos”.

La recuperacién de los saberes pasa también por la puesta en practica de los mismos, de
hecho los saberes ancestrales se preservan en la mediad en que se ponen en practica,
pues no basta con rescatar saberes y entablar un didlogo sino que eso se refleje en las

comunidades

La sociedad actual subvalora el trabajo manual productivo y sobrevalora el intelectual, la
Amawtay Wasi los ve como elementos complementarios, por eso hay en cada etapa de
aprendizaje la busqueda de llevarla a la practica y eso es un aporte muy importante para
las comunidades de los estudiantes, pues a través de los emprendimientos retribuyen a

sus comunidades, cantones, organizaciones etcétera.
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La UINPI propone una educacién productiva pero que se debe diferenciar de la fabrica de
empleados en que han convertido a las universidades mediante la implementacion de

politicas neoliberales.

Las capacidades productivas de los estudiantes de la Amawtay estan relacionadas con las

necesidades de sus respectivas comunidades.

Por otro lado hay mucho interés para poner en marcha un Centro de Documentacién
especializado en temas indigenas, donde puedan resguardarse el trabajo de
sistematizacién antes mencionado, asi como las diversas experiencias de “las cosechas”.
Se cuenta ya con documentos de investigacién sobre Educacion Intercultural Bilinglie y
productos de Investigacion realizada por los propios estudiantes de las comunidades de

aprendizaje.259

Hasta el momento se encuentra en etapa de implementaciéon la biblioteca fisica de la
universidad, sin embargo las condiciones de infraestructura no han permitido aun tener

en pleno funcionamiento la misma.

Con respecto a las publicaciones, hay una linea editorial que en la medida de las
posibilidades econdmicas ha publicado tres libros, uno con el auspicio de la UNESCO, vy se
ha impulsado un espacio en la red para realizar un boletin electrénico donde se publican

una diversa cantidad de reflexiones, noticias, convocatorias etcétera.

9 Sarango, “La experiencia de la Universidad Intercultural de las Nacionalidades...”, op cit. p. 271
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REFLEXIONES FINALES

En la trayectoria politica del movimiento indigena en Ecuador, la CONAIE ve la necesidad
de pasar de la resistencia a la proposicidon de un proyecto alternativo de sociedad, asi que
desarrolla un proyecto politico cuyos ejes fundamentales son: la construccién del Estado
Plurinacional, la defensa de la autonomia y el territorio, ademads de otra forma de decidir

el rumbo de la sociedad impulsando una verdadera democracia.

De modo que la CONAIE se propone refundar el Estado ecuatoriano con la propuesta de
impulsar un Estado Plurinacional en el marco de una sociedad intercultural, que cambie la
visién de desarrollo -que sélo ha generado condiciones de bienestar para unos cuantos a
costa de la explotacién y pobreza de la gran mayoria de la humanidad, y que encuentra
sus limites mas evidentes en el dafio ambiental- por una perspectiva de redistribucion,
comunalidad y relaciones humanas horizontales que permitan alcanzar un equilibrio en la

sociedad y con la naturaleza.

Desde esta perspectiva la transformacién de la sociedad pasa por la superacién de
diferentes elementos de la dominacién: las relaciones productivas de distribucion de la
riqueza, la forma en que se toman las decisiones y la construccién del conocimiento que
implica el modo en que entendemos el mundo y nos relacionamos con él. Estas dos

ultimas cuestiones implican la descolonizacidn del saber y del poder.

En este sentido se crea, ademas de otras instancias, la Universidad Intercultural de las
Nacionalidades y Pueblos Indigenas de Ecuador, como un espacio de educacién vy
generacién de conocimiento contrapuesto a la practica tradicional de la educacion y de la
construccion del conocimiento que reproduce las relaciones de dominacidon que existen
en la sociedad a través de relaciones verticales que buscan, no sdélo introyectar los valores
y normas que se requieren en el sistema productivo, sino hacer que en este proceso se

cosifique al estudiante convirtiéndolo en un ente pasivo y acritico.
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La UINPI hace una profunda critica a la educacién neoliberal que reproduce relaciones
mercantilistas que asemejan el acto educativo con la produccién en las empresas, donde
no se busca formar seres humanos integrales sino una especie de productos que salen al
mercado y donde se difunden valores de competitividad y productividad que generan en

los estudiantes un individualismo exacerbado.

Ante ello, la universidad intercultural se convierte en un espacio alternativo que
transforma las condiciones de saber como parte de transformar las condiciones de poder.
La universidad adquiere un caracter contrahegemodnico pues la formacion que ofrece no

esta orientada a satisfacer las necesidades del mercado sino de las comunidades.

El rescate que hace la universidad de la cosmovisién indigena constituye un elemento
fundamental para concebir otra forma de relacionarse y de entender la realidad, de una
manera convivencial y holistica que se contrapone a la visiéon fragmentaria del mundo que

se nos impuso como la forma legitima de entenderlo.

Por otro lado, el manejo de otras categorias y nociones de la realidad, permite
desnaturalizar las relaciones de dominacidn, pues la perspectiva eurocéntrica presentaba
un mundo dado que no podia cuestionarse, donde las relaciones jerarquicas eran parte
natural de la vida. La perspectiva andina que plantea la relacionalidad e interrelacién de

todos los elementos de la vida pone en cuestionamiento esta nocion.

La tarea del rescate de los conocimientos ancestrales convierte a la UINPI en un elemento
estratégico en la transformacion de las estructuras de pensamiento, tarea por demas
importante pues la disputa por la transformacién del Estado parte de la revalorizacién de

las culturas ancestrales.

Por otro lado, entablar otros criterios de validacidon de conocimientos permite que en la
practica educativa pueda desarrollarse la interculturalidad entendida como un desafio
politico, y si esto puede impulsarse desde la universidad puede después consolidarse en el

resto de la sociedad. Nos parece que la cosmovisién indigena es un pensamiento
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emancipatorio, pues sus caracteristicas apuntan a una relacion contradictoria con el

sistema capitalista, lo mismo en el terreno de la educacion.

La Integralidad, relacionalidad, complementariedad y el AYNI reciprocidad, son elementos
basicos en la cosmovisién, y son retomados por la Amawtay Wasi. Nos parece que su
importancia radica en que desde esta perspectiva, todos los elementos de la vida forman
parte de un todo integral, cuyos componentes no se ven fragmentados y estan
relacionados y vinculados, asi, cada uno de los actos de los seres humanos repercuten en
la dinamica de vida. Desde esta perspectiva todo estd moviéndose, los seres humanos
también, no se conciben como objetos expectantes sino como actores complementarios

con lo que estd alrededor.

En el terreno educativo, la Universidad Intercultural retoma estos elementos y otros que
hacen que en el proceso de aprendizaje esté presente la necesidad de conocer, amar vy
hacer para alcanzar el buen vivir. A partir de este método se afianzan las raices, se
identifica la opresion y esto genera un compromiso con la transformacion colectiva del

mundo.

Los elementos que hemos venido planteando son importantes en la relacion entre la
CONAIE y la Amawtay Wasi, al constituirse como una perspectiva de educacién y de visidn
de otro mundo posible. A partir de esta investigacién pudimos identificar dos
dimensiones en las que se consolida una relacién complementaria entre estos dos

espacios de lucha.

Pudimos observar que el movimiento indigena desarrolla su actividad politica en dos
dimensiones, la de la disputa por la transformacidn del Estado, a través del MUPP, y de
otras estrategias como la movilizacién y levantamientos; ademds de la practica
comunitaria como base y sustento del proyecto y de la misma CONAIE, a través del
desarrollo de los pueblos y nacionalidades en sus territorios, donde ponen en practica
otro tipo de relaciones y cuya cohesion ha sido fundamental durante cientos de afios de
resistencia.
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En la primera dimension encontramos que una aportacién primordial de la universidad es
la critica a la civilizacién y la alternativa que significa al colonialismo y neocolonialismo
neoliberal, al aportar el conocimiento de otras formas de organizacidn social que pueden,
gracias al trabajo universitario, ponerse a debate a nivel nacional. En este sentido
consideramos que la universidad Amawtay Wasi es indisociable del proyecto de Estado

Plurinacional.

Por otro lado la descolonizacidon y desnaturalizacién de las relaciones de explotacion,
permiten que se desarrolle una critica y la posibilidad de pensar, hacer y relacionarse de
manera intercultural, valorando lo indigena y comunitario, en el marco de Ila
transformacién de un proyecto de sociedad mercantil, a una sociedad comunitaria basada

en el respeto y reciprocidad.

De este modo, la universidad intercultural se convierte en una pieza fundamental del
movimiento indigena, pues ademas de significar un paso mas en el desarrollo del proyecto
politico, constituye un elemento fundamental en la formacién de los sujetos participes
del movimiento, que son quienes, finalmente, llevardn adelante como sujeto colectivo, la

propuesta de la CONAIE, un tipo de relacidn tendiente a buscar el Sumak Kawsay.

En la experiencia de la Amawtay Wasi identificamos aportes concretos a la organizacién
indigena, como la importancia de la recuperacidn y valoracion de la identidad para la
defensa de las diferentes culturas que conviven en la CONAIE, ademas de la recuperacién
de la memoria histdrica, del compromiso con la construccidn de conocimiento y de sujetos
criticos, de la formacidn politica de los integrantes de la CONAIE que estudian en la
universidad, asi como de los estudiantes que no estdn organizados pero que comienzan a

valorar su cultura y la de sus companieros.

Por ultimo identificamos en esta dimensiéon la posibilidad enorme del aporte de la
universidad al MUPP, sobre todo en el contexto actual en que cada vez hay mas indigenas
e integrantes del Pachakutik en puestos de representacion popular desde donde se busca
impulsar el proyecto politico de la CONAIE. En este caso comienzan a estrecharse lazos de
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cooperacion para que la universidad aporte elementos técnicos y politicos a la formacion
de algunos integrantes. Y en el caso contrario el MUPP ha sido fundamental para pelear
dentro del marco juridico el reconocimiento de la Amawtay como universidad comunitaria
financiada por el Estado. Si bien no se ha podido aprobar, los asambleistas de Pachakutik

han estado muy presentes en esa discusion.

La segunda dimension que identificamos es el espacio comunitario como elemento
fundamental en la construccidn del Estado plurinacional. Este nivel es la raiz de la lucha,

resistencia y propuesta del movimiento indigena.

En este sentido la Universidad ha aportado bastante tanto con los cursos de pregrado
como con las comunidades de aprendizaje, ademds de la importante tarea de
desarrollarse como universidad comunitaria. Esto ha sido fundamental, pues a pesar de
todas las trabas y obstaculos a los que se enfrenta, su cardcter colectivo ha permitido

avanzar por medio de la minka.

Identificamos que el trabajo de la Amawtay ha sido clave en el fortalecimiento y
construccion del sujeto colectivo, con los indigenas y con quienes no lo son. Esto es

importante porque de ahi se parte para el impulso de la minka por la vida.

Asi, el fortalecimiento de la dindmica comunitaria significa la descosificacion de las
relaciones humanas, y por ello es un espacio contrahegemaénico en el que se comienza a
dejar de lado al dinero como base de las relaciones humanas y se comienza un proceso de
transformacién en el nivel mas basico, la forma en que nos relacionamos como seres

sociales.

Un elemento primordial en esta dimension es la recuperacién y sistematizacion de los
saberes ancestrales que permite desarrollar estrategias para que estos conocimientos
perduren y se difundan con mayor fuerza. Estos saberes no se retoman para ser
archivados, sino para que formen parte del bagaje cultural, tedrico, politico de los

estudiantes en su practica profesional.
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Una cuestidon importante de estos conocimientos es que en su mayoria son muy practicos
y permiten romper con la separacién entre teoria y praxis. Esto contribuye al movimiento
indigena en dos sentidos: por un lado, el conocer la necesidad de vincular lo que sabemos
con lo que hacemos, significa que en el terreno politico, el hecho de conocer la dindmica
social genere la necesidad de la praxis politica; y por otro lado, implica que todo el
conocimiento que se maneje en la universidad estard presente en la comunidad de cada
estudiante en la medida en que constantemente estara desarrollando proyectos que

contribuyan a la satisfaccidn de las necesidades locales.

El ejercicio comunitario dentro de la universidad es importante también, en términos de la
construccion de las relaciones interculturales y de la posibilidad de la Runificacion del ser
humano, esto es, la internalizacién de lazos y valores comunitarios asi como una practica

relacional y convivencial con el entorno.

Asimismo es importante establecer el vinculo que tiene la dimensidn comunitaria con la
propuesta contenida en el proyecto politico de fortalecer la autonomia y el territorio,
como pilares de la plurinacionalidad, ya que el término de nacionalidad hace referencia al
territorio, poblacién, cultura, idioma, autoridades propias, historia y memoria. Estos

elementos articulan, ademas de la organizacion politica, el centro del proyecto politico.

La practica autondmica es condicion de la propuesta de transformacién de la CONAIE. Nos
parece entonces que el fortalecimiento de la comunidad permite el desarrollo de la
autonomia y con ella la construccion en la practica de experiencias y dindmicas
contrahegemonicas que permiten ir avanzando en la transformacidn, si bien de manera
local y gradual, es un espacio fundamental, la raiz y corazén del proyecto politico

emancipador del movimiento.

En este sentido, la universidad realiza importantes aportaciones al fortalecimiento de la
autonomia, ya que las investigaciones, emprendimientos, comunidades de aprendizaje,
estan orientadas a fortalecer los procesos de desarrollo comunitario, de modo que la
capacitacién de los jévenes de la comunidad, es parte de la posibilidad de desarrollar
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proyectos de construccidn, educacion, soberania alimenticia etcétera, fundamentales para

el buen vivir comunitario.

Todos estos elementos y seguramente muchos mdas que escapan a esta investigacion,
hablan de un proceso muy interesante de vinculacién entre un proyecto educativo
intercultural, critico e innovador, con un movimiento de importantes dimensiones vy

grandes posibilidades histéricas de transformacién.

Nos parece fundamental plantear también que la Amawtay Wasi y la CONAIE son
proyectos complementarios, no es que la universidad sea solamente una herramienta de
lucha utilizada por la CONAIE sino que es una experiencia viva de transformacion de la
percepcion de las relaciones en el aula y de una fuerte critica al modelo colonial de
conocimiento, que por si solas implican un avance en la transformacién de la subjetividad

alienada, a la conciencia critica.

Sin embargo, es importante entender que no basta con transformar la mentalidad, pues
hay condiciones materiales de reproduccion de la vida que hay que cambiar también, y
esto puede hacerse en las comunidades, dependiendo del grado autondmico que hayan
alcanzado, pero es claro que hay momentos de confrontacidn con un proyecto de
desarrollo nacional que atenta contra el desarrollo autonémico y su territorialidad. Este
espacio de confrontacion, el del Estado, es fundamental en la transformacién profunda de
la sociedad. En este sentido, la disputa de la CONAIE por la transformacién del Estado y en
la defensa del territorio, pasa por la lucha en el sistema politico, en las calles mediante la
movilizacion y en la construccién colectiva del conocimiento, pues es importante
entender que somos los sujetos sociales los protagonistas de estos esfuerzos, y que

nuestra praxis politica esta determinada por nuestra subjetividad.
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ANEXO 1

MAPA DE PROVINCIAS Y LENGUAS INDIGENAS DE ECUADOR
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NACIONALIDADES INDIGENAS PUEBLOS INDIGENAS NACIONALIDADES INDIGENAS:

Nacionalidad Achuar Chibuleo ,
Somos los Pueblos Indigenas que
Nacionalidad Awa KaRari tenemos un mismo origen, una historia
comun, idiomas propios; Y que estamos
Nacionalidad Ai Cofan Karanki regidos por nuestras propias |eyes'
costumbres y creencias y formas de
Nacionalidad Chachi Kayambi . ., . L. S
organizacidn social, econdmica y politica
Nacionalidad Epera Kisapincha en nuestros territorios. Luchamos
politicamente por la reivindicacion de
Nacionalidad Huaorani Kitukara nuestros derechos |nd|v|dua|es y

colectivos, es decir como pueblos. Se

Nacionalidad Kichwa de la Amazonia |Los Panzaleo i . .
define como nacionalidad a un grupo de

Nacionalidad Shiwiar Manta Huancavilca Puna personas, cuya existencia como grupo
es anterior a la constitucion del Estado
Nacionalidad Shuar Natabuela Ecuatoriano; Los miembros de este

grupo comparten un conjunto de
caracteristicas culturales propias y
Nacionalidad Zapara Puruhd particulares, que les diferencia del resto
de la sociedad. De estas caracteristicas,

Nacionalidad Tsa Chila Otavalo

salasaka la mas importante en la definicién de un
grupo étnico como nacionalidad es el
Saraguro .
tener una lengua propia.
Secoya
PUEBLOS INDIGENAS:
Siona
TE— El concepto de pueblo permite

reconocer que al interior de una

nacionalidad hay grupos étnicos que se
diferencian entre si, por el sentido de pertenencia local, porque comparten una historia
comun, un sentido de pertenencia local y una propia forma de vivir su cultura. Es una
colectividad cohesionada por un conjunto de factores: Ocupan un territorio definido,
hablan una lengua comun, comparte una cultura, una historia y aspiraciones comunes;
factores que lo diferencian de otros pueblos y que han hecho posible que desarrollen
instituciones sociales particulares y formas de organizacién relativamente auténomas. Es
aquel que, ademas de presentar los rasgos antes indicados, es originario de la regién o
territorio que habita y ha quedado incluido en la institucionalidad de la sociedad
dominante por el proceso de colonizaciédn que ocupa su medio original. Un pueblo
indigena se define como tal en relacidon con una sociedad que no es originaria y que no
logra serlo, por la conciencia que desarrollan sus miembros sobre esta situacion.

*Informacion extraida del Proyecto Politico de la CONAIE
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ANEXO 2

Malla curricular de la Traza de Agroecologia

Centro C.P.S.R. Nivel Ambitos de Aprendizaje
Seminario Coyuntura Nacional e Internacional, los movimientos indigenas vy
Kausay Introductorio la educacion
La Universidad y su estructura de funcionamiento
La metodologia y paradigmas
|Médulo La Pachamanca
Yachay WAKA Investigacién Sobre la pachamanca
Munay
Emprendimiento Realizar una Pachamanca
. Conversatorio La culinaria ancestral
|[Médulo Ambiente Vital
Munay  |CHAKRA Inves. Biodiversidad de la chakra
Ruray Emprendimiento Coleccion de plantas medicinales y forestales de su entorno
Conv. Sobre ambientes para la vida
IMédulo Arquitectura ancestral
Ruray WASI Inves. Vivienda ancestral
Ushay — . .
Emprendimiento Disefio y construccién de un fogén
Conv. En relacién al fogdn
IMédulo El runa y las diversas culturas en el Ecuador
Ushay RUNA Invest. La cultura de su entorno comunitario
Yachay ” — . -
Emprendimiento Produccién y difusion de material informativo sobre las culturas
en el Ecuador
Conv. En relacién al Runa y las diversas culturas
Runay La Chakra IMédqu Soberania alimentaria.
Yachay I |Médu|o Agroecologia I.
|Mc’>du|o Planificacidn Sostenible de la Chakra
IMédulo Gestion Ecoldgica de Suelos.
Investigacion Sistemas de produccién de la Chakra.
Emprendimiento Implementacidn inicial de los subsistemas de la chakra familiar.
Conversatorio Agricultura prehispanica.
IMédqu IMateméticas Aplicadas.
La Chakra |Médu|o IManejo Ecolégico de Animales |.
i |Mc’>du|o Silvicultura.
IMédulo Gestion del Agua y ciclo vital.

Investigacion

Fundamentos cientificos de la tecnologia andina.

Emprendimiento

Segundo nivel de Implementacion de la chakra sostenible.,
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incorporando técnicas andinas
Conversatorio Desestabilizacion del ecosistema.
Mddulo Agroforesteria.
Shuktak (La Chakra Médulo Desarrollo Humano.
Yachay Médulo Agroturismo
kuna v
Mddulo Agroastronomia.
Investigacion Calendario Lunisolar y su influencia.
Emprendimiento Chakra Agroecolégica Implementada usando el calendario
lunisolar.
Conversatorio Equidad de género.
Lengua indigena I*
Sistematizacién de su Chakra Agroecoldgica Implementada
Médulo IManejo Ecoldgico de Plagas I.
Mddulo IMetodologias Participativas.
La Comuna Médulo Taxonomia y Fisiologia Vegetal.
v Modulo Bioquimica.
Investigacion Flora y fauna de una comunidad.
Emprendimiento Implementar una caja entomoldgica y herbario.de la comunidad
Conversatorio Paradigmas de la revolucién verde y las plagas.
Lengua indigena II*
Modulo IManejo ecoldgico animal Il.
Médulo Comunicacion.
La Comuna Médulo Agro ecologia Il.
Vi Modulo IManejo ecoldgico de plagas Il
Investigacion Controladores biolégicos de plagas mas comunes en una
comunidad.
Emprendimiento Preparacion de macerados y biopesticidas para controlar plagas v
enfermedades mds comunes en una comunidad.
Conversatorio |Metodologias participativas y agroeocologia.
Lengua indigena III*
Sistematizacién de controladores bioldgicos en su comunidad (o
tema a elegir por el estudiante)
Modulo Gestion ecoldgica de suelos II.
La  Cuenca| Mddulo IManejo de pisos ecoldgicos.
Hidrografica - - — —
Modulo Otros Sistemas ecoldgicos de produccion.
Yachay Vil Modulo Principios Contables y plan financiero.
Kuna pura|
Investigacion Clasificacion taxondmica de los suelos de una comunidad.
Emprendimiento Inmiendas y mejoras de los tipos de suelos de la comunidad.
Conversatorio Experiencias de produccidn ecoldgica.
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Lengua extranjera I*

Mddulo IManejo de Cuencas Hidrograficas I.
Médulo Sistemas de Informacidn Geogréfica.
La  Cuencal Mddulo Estadistica I.
Hidrografica |y,
Mddulo La semillas fuentes de vida.
Investigacion Determinacién de los principales cultivos de una cuenca
hidrografica.
Emprendimiento Conservacion in-situ de variedades nativas en una cuenca
hidrografica.
Conversatorio IManejo de cuencas hidrograficas. Impacto de los transgénicos.
Lengua extranjera II*
Mddulo Estadistica Il.
Modulo Contabilidad de Costos Agropecuarios.
La  Cuenca Médulo Economia ecoldgica.
Hidrografica ||,
Médulo |Mercadotecnia.

Investigacion

Estudio de una cadena productiva de un cultivo principal de una
cuenca hidrografica.

Emprendimiento

Produccién de unn tipo de cultivo o crianza articulado a la cadena
productiva

Conversatorio

Economia campesina y globalizacion.

Lengua extanjera III*

La Cuenca
Hidrografica

Modulo Gerencia de Proyectos.

Modulo Gerencia de empresas Agropecuarias.
Modulo Evaluacion de Impactos ambientales.
Modulo IManejo de Cuencas Hidrograficas Il..

Investigacion

Tesis a: Determinacion de un plan de manejo agroecoldégico de una
cuenca

Emprendimiento

Tesis b: Creacion y funcionamiento de una microempresa
agroecoldgica

Conversatorio

: Experiencias ambientales exitosas

Fuente: Universidad Intercultural Amawtay Wasi, www.amawtaywasi.edu.ec

C.P.S.R. = Cuestion Problémico Simbdlico Relacional.

*El desagregado curricular de la lengua indigena o extranjera lo desarrollara la casa de las lenguas,

dependiendo de la lengua que elija el estudiante.
** El primer nivel es comun a todas las Trazas
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Malla curricular de la Traza de Ciencias de la educacion

Centro C.P.S.R. [Nivel Cddigo Ambitos de Aprendizaje
[Intercultu- IMédqu Mapas mentales:
Runa ralidad. , Y |Médu|o Lectura critica:
Educacion
Yachay I |Mc’>du|o Testimonios: escritura y lectura
IMédulo Procesador de palabras
Investigacion Mapas mentales en lengua materna
Emprendimiento Mapas mentales para una escuela de la comunidad
Conv. Sobre temas ancestrales
IMédqu Metodo activos de aprendizje I:
Buen Vivir |Mc’>du|o Movimiento indigena y educacion
|Médu|o Pedagogias ancestrales:
i IMédulo Graficadores por computadora:
Investigacion Materiales pedagdgicos ancestrales.
Emprendimiento Produccién de materiales pedagogico para centros educativos
de la comunidad.
Conv. Sobre temas educativos
Lengua Indigena I*
IMédqu Alfabetizacion
Shukta |Mc’>du|o Dinamicas motivaciénales
Yacha-  [Metaforas |Médu|o Paradigmas educativos I:
funa v IMédulo Educomunicacién I:
Investigacion IComo realizar cursos pedagdgicos cortos.
Emprendimiento Organizar y ejecutar cursos pedagdgicos cortos.
Conv. Sobre paradigmas y educacién
Sistematizacion de métodos activos de aprendizaje (u otro
tema escogido por el estudiante)
Lengua Indigena II*
IMc’)dqu Infopedagogia.
|Médu|o Métodos activos II:
Conoci- |Mc’>du|o Paradigmas educativos II:
mientos v IMédulo Educomunicacién Il.
Investigacion Método de investigacion accion en métodos pedagdgicos.
Emprendimiento Constituir grupos para elaborar material pedagdgico de
investigacion accion en una escuela o colegio de su comunidad
Conv. Sobre metodos de investigacion
Lengua Indigena lII*
Modulo Corrientes educativas.
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|Médu|o Gestidn educativa I.
Aprendizaje |Mc’>du|o Experiencias innovativas y exitosas de aprendizaje.
vl IMédulo Curriculum.
Investigacion Sobre curriculos innovadores
Emprendimiento Preparar y desarrollar una propuesta de gestion para un centro|
educativo de la comunidad.
Conv. Sobre corrientes educativas
Lengua Extranjera |*
||Mc’>du|o Planificacidn educativa.
||Mc’>du|o Administracion de emprendimientos educativos.
Yachay |Educacién ||Médu|o Gestién educativa II*.
Kuna Vil . . —
pura Mddulo La interculturalidad y la educacién
Investigacion Sobre: gestion, interculturalidad y pedagogia.
Emprendimiento Construccion de una propuesta para un centro educativo.
Conv. Interculturalidad y educacion.
Lengua estranjera I*
Maddulo Los cdédigos ancestrales.
||Mc’)du|o Sistema y organizacion
Simbolo ||Médu|o Pedagogias interculturales
Vil Maddulo Paradigma oriental
Investigacion Sobre sistema educativo intercultural.
Emprendimiento Implementar sistema educativo intercultural.
Conv. Sobre sistemas educativos interculturales.
Trabajo de sistematizacion de experiencias vivenciales o tesis de
grado.

FUENTE: Universidad Amawtay Wasi, http://www.amawtaywasi.edu.ec
C.P.S.R. = Cuestion Problémico Simbdlico Relacional.

*El desagregado curricular de la lengua indigena o extranjera lo desarrollard la casa de las lenguas,

dependiendo de la lengua que elija el estudiante.
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Malla curricular de la Traza de Arquitectura Ancestral

Centro C.P.S.R. Nivel Ambitos de aprendizaje
[Médulo Sistemas Constructivos Ancestrales|
Runay [ldentidad (piedra y tierra)
Yachay M IMc’)dqu |Matemdtica Ancestral y Arquitectura
|Mc’>du|o Nociones de Fisica y Arquitectura
IMédulo Lenguaje Grafico I: Dibujo, pintura, maqueteria manual y
fotografia
Investigacion Patrimonio de arquitectura ancestral local
Emprendimiento  |Audiovisual de arquitectura del Patrimonio de
arquitectura ancestral local
Conversatorio Conferencias y visitas guiadas a sitios arqueoldgicos
[Mddulo Sistemas Constructivos Apropiados
SUSTENTABILIDAD (madera y cafia)
m Médulo Instalaciones de Energia Sustentable y Electricidad
IMédulo Instalaciones Hidrosanitarias Sustentables, agua potable v
desaglies
[Médulo Lenguaje Grafico Il: AUTOCAD 2D
Investigacion Ecosistema - Arquitectura Ancestral y sistemas
sustentables de nstalaciones
Emprendimiento  |Construccion de Calentador Solar o Sistema de Desagiie
con Generacién de Biogas y Bioabono
Conversatorio Conferencias y visitas a proyectos sustentables
[Mddulo Taller | de Disefio Arquitectonico:
vivienda de interés social
[Mddulo Geomorfologia del Suelo
topografia y analisis de suelo
DIVERSIDAD v (topografia y )
Shukta [Médulo Administracion % control de obras
(contabilidad basica, partes, volimenes y costos de obra)
Yacha-
kuna [Médulo Lenguaje Grafico Ill: AUTOCAD 3D

Investigacion

Tipologias y formas de participacidn comunitaria en la
construccion de la vivienda popular, semejanzas v
diferencias entre las alternativas identificadas.

Emprendimiento

Realizacidn de un proyecto comunitario de viviendas de
bajo costo.

Conversatorio

Conferencias, rituales y experiencias relevantes en
viviendas sustentables con identidad.

IMonografia: Tipologia constructiva de Vivienda para
chacra o pequefios centros poblados o periferia de|
ciudades.

Lengua Indigena I*

Médulo

Taller I de Disefio Arquitectonico:
Equipamientos para educacioén y cultura, salud, comercio,
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recreacion y deportes.

IMédqu Historia de la Arquitectura
IM&dulo Fundamentos, Teorias y Métodos del Disefio
GLOBALIDAD v Arquitectonico

IMédulo Planificacidn, gerencia y ejecucidn de obras (planificacién
estratégica; ruta critica y otros métodos; contabilidad
computarizada)

Investigacion Identificacion de necesidades, formas, de servicios vy
tipologias de equipamientos comunitarios: educacion,
salud y otros

Emprendimiento  |Realizacidon de un proyecto comunitario de equipamiento
educativo.

Conversatorio Conferencias y Seminarios sobre alternativas de
organizacion espacial , disefio de servicios
equipamientos innovativos.

Lengua Indigena II*

[Médulo Taller 1 de Disefio Arquitectdnico:
Equipamientos productivos: agro productivos, artesanales
y de turismo

RELACIONALIDAD
" [Mddulo Formas Organizativas de gestion de la Construccién:
comunitaria, cooperativa y empresarial

[Médulo Sismo resistencia en las construcciones|
(el hormigdn en las construcciones)

[Médulo El disefio del espacio interior y los acabados de
construccidn en arquitectura.

Investigacion Identificacion de necesidades y tipologias de
equipamientos  comunitarios locales:  productivos,
artesanales, turismo y otros

Emprendimiento Realizacidn de un proyecto comunitario de equipamiento
agro productivo o de turismo

Conversatorio Conferencias y Seminarios sobre alternativas de
organizacion espacial y disefio de servicios
equipamientos productivos innovativos.

IMonografia: Desarrollo de una tipologia de construccidn
de equipamiento para la chacra o pequefios centros
poblados o areas urbanas.
Lengua Indigena I11*
[Médulo Fundamentos y Proceso Histérico del Urbanismo (estudio
TERRITORIALIDAD de casos)

IMédqu Predisefios de estructuras (diferentes materiales)

VIl IMédulo infraestructuras y tecnologias urbanas y de edificios de
Yachay mediana y alta densidad
Kuna- [Mdédulo Lenguaje Grafico IV: técnicas de representacion urbana vy
pura territorial

Investigacion

Conceptos y modelos de asentamientos humanos en
comunidades ancestrales. Semejanzas y diferencias con|

208



otros

Emprendimiento

Trabajos de Asesorias, Consultorias, Pasantias en

proyectos de gobiernos locales

Conversatorio

Conferencias y Seminarios sobre habitat y asentamientos
humanos innovativos con identidad.

Lengua Estranjera |*

Mddulo Taller IV de Disefio Arquitectdnico y Urbano
IMédulo Estructuras Livianas: espaciales, ferro cemento, tenso
estructuras y otras estructuras innovativas
[Mdédulo Legislacion y Normativas Urbanas,
COMPLEMENTA- Vil de Edificaciones y Construccién
RIEDAD [Médulo Conceptos y Técnicas de Preservacion del Patrimonio
Arquitectdnico y Urbano
Investigacion Disefio Urbano sobre el lugar de origen del estudiante
Emprendimiento  |[Mejoramiento participativo de un espacio urbano
comunitario
Conversatorio Conferencias y Visitas a experiencias relevantes.
Lengua Extranjera II*
[Médulo Taller V de Disefio Arquitecténico y Urbano: Trabajo de fin
de carrera (Primera parte)
COMPLEJIDAD IX IMédqu Optativas: Apoyo, trabajo de fin de carrera
IMédulo El espacio exterior, paisajismo y la arquitectura
Investigacion Tema: trabajo de fin de carrera
Emprendimiento  |Asesorias, Consultorias y Pasantias a Gobiernos|
alternativos y similares
Conversatorio En relacién a: Trabajo de fin de carrera (conferencias,
visitas e intercambios locales, nacionales y regionales)
Lengua Extranjera III*
[Médulo Taller V de Disefio Arquitectdnico y Urbano: Trabajo de fin
INTEGRALIDAD de carrera (Segunda parte)
X [Mddulo Prevencion y control de emergencias en arquitectura.

Emprendimiento

Asesorias, Consultorias y Pasantias a Gobiernos
alternativos y similares

Conversatorio

En relacion a la profesién y futura especializacion
(conferencias, visitas e intercambios locales, nacionales vy
regionales)

FUENTE: Universidad Amawtay Wasi, http://www.amawtaywasi.edu.ec
C.P.S.R. = Cuestion Problémico Simbdlico Relacional.

* El desagregado curricular de la lengua indigena o extranjera lo desarrollara la casa de las lenguas, dependiendo de la lengua
que elija el estudiante
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ANEXO 3

GUIA DE ENTREVISTAS

Estudiantes de la UINPI
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¢Cémo conociste la UINPI?

¢Cudl ha sido tu experiencia en la UINPI?

¢Cémo funciona la universidad?

¢Qué diferencias encuentras con otras universidades?

¢Cémo es tu relacién con tus compafieros?

¢Convives con compaiieros de diferentes nacionalidades? écudles?
¢Qué experiencia has tenido de ello?

¢Perteneces a algun pueblo o nacionalidad indigena?

¢Perteneces a alguna organizacién indigena?

. ¢Qué emprendimientos has realizado?

. ¢Qué importancia crees que tenga la UINPI en Ecuador?
. ¢Qué piensas hacer al terminar la Universidad?

. ¢Qué problemas encuentras en la Universidad?

. ¢Ha cambiado tu forma de ver el mundo?

. ¢Por qué elegiste estudiar en la Amawtay Wasi?

. ¢Por qué elegiste la Traza que cursas?

Facilitadores de la UINPI

¢Cual ha sido su experiencia en la UINPI?

¢Qué importancia crees que tenga para la sociedad ecuatoriana?

¢Coémo funciona la universidad?

¢Cual es tu relacion con los estudiantes?

¢Coémo se evalla a los alumnos?

¢Como se coordinan entre los facilitadores?

¢Como conocid el proyecto de la UINPI

¢Cuales son los principales obstaculos que has encontrado en tu trabajo?
¢Como crees que se relaciona la Amawtay con la CONAIE?

Lo NOUEWNE
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Rector y fundadores de la UINPI

1. éCoémo surge la Amawtay Wasi?

2. ¢En qué radica la importancia de la universidad?

3. ¢Qué otros espacios existen en Ecuador con este fin?

4. ¢Cémo se vincula la Amawtay Wasi con el ICCI?

5. ¢éQué aporta la Universidad al movimiento indigena?

6. ¢Cual ha sido la experiencia de la universidad en estos 5 afios?
7. ¢Qué medios utilizan para convocar a los estudiantes?

8. ¢Cuales son los principales logros y obstaculos de la Universidad?
9. éCOmo se financia?

10. ¢Cémo eligen a los facilitadores?

11. ¢ Cuantos estudiantes tiene la universidad?

12. ¢En qué consisten las comunidades de aprendizaje?

13. ¢Por qué consideran que esta es una universidad alternativa?
14. i Qué valores se promueven en la Universidad?

15. ¢Como es la relacién de la Universidad con las comunidades y

organizaciones?

16. ¢Cémo se vincula la Amawtay Wasi con otras universidades
interculturales del continente?

17. éCudl es su valoracion de estos 5 afios?

18. ¢Qué sigue?

Autoridades de ECUARUNARI y CONAIE

1. ¢Cudles son las perspectivas del movimiento en la actualidad?

2. éCdédmo funciona su organizacion?

3. éCdmo hasido el proceso de lucha y organizacién en su provincia o
region?

4. ¢Cuales son los principales desafios de su organizacion?

5. ¢éCuadl es su plataforma de lucha?

6. ¢Qué avances han tenido en el terreno organizativo?

7. ¢Qué tanto se ha avanzado en la construccion del Estado

Plurinacional?

8. ¢Qué vinculos tiene el movimiento indigena con otras
organizaciones a nivel nacional?

9. (A nivel internacional?

10. ¢Cudl es el vinculo con Pachakutik?

11. ¢ Qué importancia tiene la educacién en el movimiento indigena?

12. ¢{Qué problematicas existen alrededor de este tema?

13. ¢Como se articula su organizacion con la Universidad Amawtay
Wasi?

14. i Cual es laimportancia de la UINPI para su organizacién?
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*Se entrevisto a los vicepresidentes y dirigentes de educacién de las dos organizaciones;
asi como a la dirigente de mujeres y de comunicacion de ECUARUNARI; y a integrantes de
una organizacion de primer grado y de segundo grado.

Integrantes del MUPP
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14.

15.
16.

Cémo se vincula y coordina con el movimiento indigena?
éCree que desde Pachakutik se esté transformando al pais?
¢De qué forma?

éExisten mecanismos de rendicidn de cuentas?

¢Cémo es el mecanismo?

¢Cudl ha sido la experiencia de su gobierno?

¢Cuales son los objetivos de su gestiéon?

¢qué alcances tiene su puesto?

¢Como se elige a los representantes de Pachakutik?

. ¢COmo es su participacion en las elecciones?
. ¢Hay proyectos conjuntos con otros alcaldes o prefectos de

Pachakutik?

. ¢Qué tan fuerte es el movimiento en esta provincia?
. ¢Cémo se impulsa el fortalecimiento de la interculturalidad

desde Pachakutik?

écudles son los principales obstaculos que han encontrado en su
gestion?

éSu gestidn ha entablado alguna relacion con la Amawtay Wasi?
¢Coémo ha sido esa experiencia?

*Se entrevistd al prefecto de Zamora Chinchipe, al alcalde de Macas y a su asesor, al
asesor del prefecto de Cotopaxi, a un asambleista y al asesor de Pachakutik en la

Asamblea Nacional.

**Todas las entrevistas fueron realizadas entre el mes de julio y agosto de 2009
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