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Presentacion

Angel Virgilio Medina 1ozano

El presente trabajo comparte pensamientos y
experiencias vividas por compaferos y compafieras
que cada dfa se esfuerzan por mejorar sus condiciones
de vida, por encontrar un futuro mejot, no solo para
su familia sino el de toda una comunidad; pero que
al caminar en cada paso tropiezan con una sociedad
que discrimina y niega sus derechos. Preocupa mas
todavia que esta practica social no es solo a nivel
interpersonal sino estructural, propias de un Estado
monocultural, colonial y uninacional. El contenido
en este documento es la voz y el pensamiento de
quienes aspiramos vivir la interculturalidad, es un
aporte que se suma a todos los esfuerzos que realizan
desde distintos sectores del pais y que luchamos por
el cambio del modelo de Estado. Queremos otro
Estado no hay duda, pero que reconozca e incorpore
la vision plurinacional, es decir que faculte el
ejercicio de los derechos a quienes se nos ha negado
permanentemente. Como pueblos y nacionalidades
originarias y anteriores a este Estado, invitamos
a todas las sociedades diversas, indigenas o no, a

la gran minga para reconstruir este pafs, a trabajar

por una sociedad con rostro de vida, a retomar
aquellos sistemas de vida que fueron destruidos con
la conquista espafiola y por el sistema capitalista

occidental.

No pretendemos que con la plurinacionalidad e
interculturalidad se logre solamente la interrelacion
entre culturas diversas para dar soluciones a la
discriminacién y a las jerarquizaciones sociales
y exclusionistas; el objetivo debe ir mas alla, es
que podamos lograr juntos la de-construcciéon y
construccion social y colectiva de un nuevo modelo
de Estado y romper su vieja estructura colonial.
Queremos superar esa igualdad del papel, esa
igualdad solamente ante la ley; es decir, que la justicia
e igualdad no queden en el marco juridico literario
como privilegio de pocos, peor atn convertido en
un instrumento de manipulacién por parte de los

“soberanos” contra las grandes mayorias.

Para implementar el Estado plurinacional e
intercultural se requiere de un cambio paradigmatico
y del esfuerzo colectivo; sin lugar a dudas no es facil
acabar con la visién colonial del ejercicio de autoridad,
con toda esa comodidad del poder malogrado
por siglos en desmedro de toda una sociedad. Es
hora de restaurar todos nuestros sistemas de vida

(sistema de educacion, salud, produccion, economia,
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de justicia, entre otros) implementandolos con la
rectorfa de instituciones especializadas para pueblos
y nacionalidades. Para ello exigimos a los gobiernos
que respondan con los recursos necesarios, no solo
para pagar la deuda social historica y hacer el ejercicio
de las acciones afirmativas, sino para lograr juntos el

sumak kawsay de nuestro Ecuador.
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Introduccion

Aquellas cosas de las que acostumbramos a
hablar suelen habitar en una serie de supuestos, pues
las evidencias tienen su soporte en ellos, éste es el
caso de la Interculturalidad y la Plurinacionalidad.
Un supuesto no es necesariamente una mentira, €s
mas bien una afirmacién perteneciente al mundo de
la doxa, por tanto de las opiniones sin verificacion
que suelen reinar en los medios, en cierta forma el

supuesto es verdad simplemente porque se dice.

El primer cuadernillo de Inter-culturalidad vy
Plurinacionalidad promovido por el CODENPE
INNOVADO retne las reflexiones de jovenes
indigenas y de dos personas comprometidas con
su mundo, o tal vez mundos. Los sentidos aqui
expresados se originan en la vivencia-experiencia,
siempre colectiva, de ellas y de ellos, lo cual es una
distancia epistémica con la tradicional reflexion

académica.

Ana Lucia Tasiguano desde las comunidades Kitu-
caras se pregunta sobtre ;como pueden experimentar
la interculturalidad esos cientos de miles de indigenas
que han migrado por la pobreza a Quito?, :Cémo

se puede comprender la interculturalidad desde

la condicién de pobres y dentro de una cultura
occidental dominante?, ¢en el dia a dia, en el trole,
en las calles, en los trabajos informales en su gran
mayoria y formales excepcionalmente, en las escuelas,
como mujeres? Ella, por medio de una escritura
testimonial y comprometida, denuncia la ironfa de
la invitaciéon a una interculturalidad que pretende
un relacionamiento armonico sometidos a la

condicién de ser MIGRANTES EN SU PROPIO
TERRITORIO.

Gloria  Carvajal  escribe su articulo
sobre INTERCULTURALIDAD Y
GOBERNABILIDAD desde el Pueblo
kayambi, al que pertenece, revelando las
dinamicas, los limites, las manipulaciones y las
ilusiones ocultas en la repeticién de la palabra
“interculturalidad”. Las interrelaciones desde
el Estado con esos otros y otras indigenas
todavia desconocen la realidad de los pueblos

y Nacionalidades Indigenas.

Tamia Vercoutere Quinche en su articulo DE LA
DIVERSIDADALAINTERCULTURALIDAD,
RETAZOS DE TUNA TRAYECTORIA
PERSONAL nos introduce en la forma en la
que se siente, se piensa, se vive, se experimenta la

interculturalidad cuando se nace de madre otavalefia
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y padre francés. Atrevernos a leer su reflexion es, sin
duda, pasar por fuego muchos de los prejuicios que se

esconden tras de la invitacidn a la interculturalidad.

Idiana Tocagon muestra en INTERCULTURALIDAD
DESDEELPUNTODEVISTADELAJUVENTUD
DE LAS NACIONALIDADES Y PUEBLOS que
la interculturalidad ha sido dada a la manera de imposicion
a los pueblos y Nacionalidades Indigenas y coloca en la
potencialidad de los jovenes indigenas la misién de construir
un Estado que reconozea los pueblos y naciones indigenas
que se atreva a una interculturalidad que respete y dialogue

con sus formas de vida.

Manuel Caiza nos recuerda en COSMOVIVENCIA
DE LA SALUD INDIGENA que mas alld de la
abstraccion de una interculturalidad que propone de
manera general aprender mutuamente, hay formas de
comprender y tratar la salud que son irrenunciables
porque comprometen la vida y que pueden ser por fin

vistas en su integralidad por esos Yoes dominantes.

Alfredo Lozano en VIVENCIAS ENTRE LA
CULTURAUNICAYLAINTERCULTURALIDAD
escapaintencionalmente de la reflexion abstracta
y por consiguiente del mundo de lo deseable
para desde una escritura vivencial hacer una

catarsis personal donde narra apasionadamente

la forma en la que se fue encontrando con ese
Otro cotidiano, invisibilizado y ausente en el

pafs de la conquista.

Freddy Alvarez en LA
INTERCULTURALIDAD ENTRE DOS
DISCURSOSY PRACTICAS HEGEMONICAS,

parte de tres hechos de interculturalidad negativa

Javier

para exponer las variantes de dos discursos de poder
que aparecen en la realidad politica actual y que ¢l
denomina: el discurso del intelectualismo tecnocratico
y el discurso del economicismo pragmatico. ¢Cuales
son los alcances y los limites de los sujetos-discursos
con respecto a la interculturalidad? Esa es la pregunta

que incentiva la reflexion y la lectura.
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Migrantes en Nuestra Propia

Tierra

Ana Lucia Tasiguano

Buscando un futuro, buscando mejores dias,
buscando un mafiana buscando, buscando.... Esas
son las razones por las que la mayoria de los que
ahora conforman la ciudad de Quito, han venido y

se han quedado.

Lo sensible es el proceso de comprobacién de
sus objetivos, muchos no encontraron lo que
buscaban, es mas, siguen en ese lucha desde hace
aflos y generaciones. Para los pueblos indigenas
ese desarraigo les trajo nuevas significaciones,
construidas desde la negacion, el olvido, la verglienza,
la discriminacién, pero también desde el coraje,
la resistencia y la acciébn constante para asumir

contextos ajenos, que quiza ahora son contextos

propios también.

Para el recién llegado al Distrito Metropolitano, ser
indigena, significa adentrase como sujeto distinto,

diferente, pero no igual a los demas, al mestizo. En

esa realidad construye sus suefios y en esa realidad se
transforma su identidad, una identidad también de

nuevas resistencias.

Quito no es facil. Para los pueblos indigenas es una de
las opciones para mejorar sus dias; las otras ciudades
también, pero Quito, particularmente atrae por ser
el centro administrativo principal y ayuda mucho eso
de que es la Carita de Dios... pero Quito no es facil.
Corriendo en medio de troles, sufriendo en medio del
espejismo de la modernidad, las nuevas poblaciones
deben enfrentarse con que Quito particularmente se
cultiva en la idea de ser una ciudad “eminentemente”
mestiza, no intercultural, sino mestiza. Eso ya es una

complicacion encarnada en la actualidad.

El mestizaje de la gente de Quito, en su mayoria,
parte de la negaciéon de la madre 7 india ultrajada y de
la afirmacién de su padre de sangre menos azul, pero
espafiola al fin. Dificilmente podemos imaginar el
dolor, sufrimiento y la violencia de aquel encuentro y
del consecuente mestizaje en toda su fuerza de aquel
primer impacto, pero si podemos sentir cuando, por
ejemplo, el 25 de septiembre de este modernisimo
afio 2009, en pleno trole de las 7h30 AM, un individuo

empez6 a defender la politica del Gobierno diciendo:

1 Madre en la resignificacion de madre-tierra, madre-cultura, madre-identidad.
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“qué mas presidente quieren, uno que haga las cosas
bien...y estos indios andan diciendo que van a hacer
movilizaciones porque estan en contra de la ley del
Agua....jmaldita razal...cuando un presidente les
quita la base de Manta a los gringos para poder darles
un bono, a estos pobretones, ignorantes, pendejos. ..
si cada vez que han podido se han vendido con los
gobiernos....ahora se hacen los dignos....jojala se
murieran...!” luego ante las protestas de 4 mujeres
indigena se bajo sin regresar a ver a nadie...ni a su
eco. Y las movilizaciones siguieron en pie, murié un
companero Shuar y siguieron en pie. Después vino
el didlogo, hasta ahi aparentemente se empez6 a

vivenciar la interculturalidad.

Frente a estas realidades ¢podemos hablar de
interculturalidad, o siendo mas precisos de la vivencia
de la interculturalidad? Para las formas, tener un
Quito lleno de gente venida, ya representa un proceso
de interculturalidad, pero para los fondos, para las
profundidades, para los sentires de las poblaciones
indigenas, este es un proceso de diferenciacion
excluyente o de inclusién novelera. Desde estas dos
realidades, para los pueblos indigenas migrantes,
“interculturalizarse” les signific6 una estrategia con
muchas pérdidas, porque para el otro, para el diferente

y en este caso no complementario, la adaptacion-

cooptacion debia darse desde el recién llegado.

Pero estas tensiones en el encuentro con los otros
no solo existieron para los indigenas de “lejos”. El
pueblo originario de Quito, los comuneros, también
experimentaron saberse retirados de sus tierras,
considerados menores, olvidados en la memoria
de los nuevos quitefios, eliminados de la historia,
recordados con nostalgia en los libros escolares
como el pueblo indigena que “fue de gran sabidurfa
astronémica, pero que por alguna causa desconocida
desapareci6”. Pero, por fortuna para unos e
infortunio para otros, nuestro rostro, nuestro apellido,
nuestro paladar ensefiado al maiz, nuestras manos
impregnadas todavia de tierra, nuestro Rumicucho,
Catequilla, Panecillo, hablan por nosotros, hablan de
nosotros, nos hablan a nosotros, de que estamos, de
que somos. Estamos en medio del cemento, luchando
por respirar, envueltos de smog, también envueltos
de trapos, que la modernidad impone. Estamos tal

vez menos que antes, pero somos de carne y hueso.

Para muchas nacionalidades y pueblos, la urbanidad,
la ciudad, la modernidad constituyen amenazas para
la vivencia delas culturas originarias, en cuanto la
interculturalidad no se concreta como el dialogo
equitativo. De hecho en el pueblo Kitu Kara, en las
comunas que lo conforman, se sintié todalanegacion

de nuestro ser identitario por ser campesinos,
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indigenas, rurales, pobres, triguefios, pequefios
(omotos nos decfan), “ignorantes de un mundo
moderno”, pero esa brecha abierta permitié también
la resistencia, la supervivencia, la transmision de
nuestros codigos comunitarios de padres a hijos/
as. Asi nos fuimos cultivando desde adentro. El
contacto con la allpamama es fundamental también,
pero no es una condicionante, muchos de nosotros
se fueron a las ciudades, a otros paises, esa distancia
los ha enraizado con mas significaciéon en su vida
y en nuestras vidas. Ahora cada vez tenemos mas
carifio por nuestros elementos, como el maiz y todas
sus bondades en la alimentacién, pero sobre todo
conocemos la importancia de una sensibilizacion
sobre el lenguaje de los astros para hacer los cultivos
y querer lo que somos: RUNAS. Somos originarios
del campo y ciudad, en su orden respectivo, por lo

tanto obligados a vivir los dos mundos.

En las relaciones con lo institucional, el proceso de
interculturalidad del pueblo Kitu Karaconla““ciudadanfa”
se ha generado en condiciones desiguales. Mientras que
la apertura de didlogos, en la interculturalidad, debe ser
enfocada para resolver problemas de inequidad de los
unos con los otros, para el pueblo Kitu Kara significo
un momento de puesta en evidencia de su presencia
cultural y politica, sus fortalezas en la preservacion de

las fuentes de agua en las zonas frias, de las semillas de

cultivos de los valles, significé también dar a conocer
sus planteamientos y demandas para su bienestar. Para
el otro, en este caso las autoridades seccionales, significd
conocer y confirmar que ciertamente, la existencia de las
comunas indigenas, sus fortalezas culturales e identitarias
eran producto de un grupo humano con caracteristicas
diferentes, pero claro este reconocimiento quedo
truncado cuando las ordenanzas municipales declaran

zona de expansion habitacional.

Este encuentro, sin embargo, no superd la stuper-
posiciondeunosfrentealosotros,laideadeciudadanos
(en mejor nivel econémico) y campesinos que estaban
en los campos, en la ruralidad. Por otro lado, en afios
posteriores, la presencia de indigenas que habitaban
en las zonas urbanas, en barrios populares del norte
y del sur y las practicas permanentes de su cultura,
provocaron amplios debates sobre una poblacion
que empezaba a reclamar su derecho a ser, a sentir y
a actuar. Esto se da justamente cuando aparecen las
siguientes acciones que afectan de manera directa a

los territorios comunitarios indigenas:

*Declaracién de Patrimonio Cultural dela Humanidad
a Quito, que genera la reflexiéon respecto a ¢qué
cultura es la de patrimonio de Quito, los objetos o

los sujetos culturales?

11
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*Crecimiento acelerado de la inmigracion, lo que
promueve un crecimiento demografico importante

de la ciudad capital.

*Migracion acelerada de indigenas a paises europeos
para mejorar condiciones econdmicas, lo que

promueve un desarraigo de sus tierras.

*Compra y venta de terrenos de propiedad individual
por parte del Municipio Central a herederos de
las familias originarias, provocando la insercién
de poblacién extrafia a la cultura en territorios de
propiedad ancestral, a través de la construccion de

planes de vivienda.

*Con la metropolizaciéon se levanta un catastro
total de la propiedad privada de la tierra en la zona
rural, para actualizaciéon de pago de impuestos, los
mismos que se incrementan porque los terrenos
son considerados baldios o de poco uso, frente a
las necesidades habitacionales de una ciudad que no

se abastece, ni tienen un ordenamiento territorial

adecuado.

En este sentido, el didlogo es provocado desde la
exigencia de las autoridades de los Cabildos, desde
el Consejo de Gobierno del Pueblo Kitu Kara. Y,
desde las otras formas de organizacién que actian al

interior de las comunidades, se exige abrir mesas de

concertacion para lograr el entendimiento y respeto
por las formas propias de vida y otras formas
adaptadas en la comunitariedad en las que vive el
Pueblo originario, en su territorio, bajo la forma
de comunas- comunidades indigenas y barrios

ancestrales dentro de la ciudad capital.

La interculturalidad obligada de nuestro pueblo
negoci6 lo innegociable, su idioma, su “deidades”, su
vestimenta para intentar luchar su supervivencia con
menos discriminacién. El resultado: asumir-vivir una
forma de vida ajena. Sin embargo; la tierra llama...y

estamos regresando a ella y eso no es negociable.

Un mundo posible...

La interculturalidad, desde su realidad de no ser
vivencia o convivencia armonica todavia, es una
conducta cultural de las personas o de los grupos
humanos. De saber manejarla en contextos de
tension en los encuentros con otras culturas, esa
actitud puede ser en bien o en mal, solo es una forma
de fomentar o romper relaciones. El problema radica
en que en ese encuentro con el otro, uno de ellos es
el subordinado y otro el protector o definitivamente

opresofr.
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La vivencia de la interculturalidad deberfa dejar de
ser un pretexto para conciliar la historia, una historia
de discriminacién, deberia dejar de ser el mea culpa
de una identidad que ahora se “revalora”, deberfa
sobrepasar su atractiva forma multicultural, deberia
dejar de ser herramienta del neocolonialismo, debetfa

ser muchas situaciones plenas, deberia, deberfa. ..

Varias condiciones permitirfan llegar a acuerdos
interculturales: relacionarse paraconstruirenconjunto
de nuevas realidades, tener espacios provechosos de
entendimiento mutuo, pero no para ser igual a ese
otro, sino al contrario. Desde los pueblos indigenas,
el encarifiamiento de lo que fuimos, somos y son las
nuevas generaciones permite la fortaleza para entrar
en circulos de didlogo de saberes con otros y que

€sos otros son entes activos ante todo.

El desafio mas fuerte para nuestros pueblos, para mi
pueblo, es lograr la armonia entre los discursos y la
vivencia de la interculturalidad, entre el Gobierno, la
Constitucion y las demandas desde las diversidades.
Lograr sentarse los unos con los otros es un tanto
dificil en tanto no somos considerados sus “iguales”.
Por ultimo se debe definir cual opcidn asumir, porque
la ambivalencia, también extermina y de manera

solapada...y eso es peor.

13
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Interculturalidad y
Gobernabilidad

Gloria Carvajal

Hablar de la interculturalidad es hablar de la
interrelacién de un sinnimero de elementos de los
que se componen las culturas, sean estos tangibles
o intangibles, como son el territorio y sus recursos,
sus propias formas de ver ese entorno que les
rodea (cosmovisién), la lengua, las costumbres
y vivencias propias, etc. Sin embargo se percibe
mucha confusién y desconocimiento en el momento
de construir la verdadera interculturalidad desde el

estado estructurado.

El tema de la Interculturalidad, en teoria, promueve
la relacion social y armoniosa de un pueblo cuando
éste ha sido victima de distintas situaciones como
por ejemplo no gozar de sus derechos facultados
mediante una serie de instrumentos juridicos
nacionales e internacionales o la imposicién de
politicas dominantes que no le permiten desarrollarse

a su propio estilo como cultura diferente al resto.

Es importante citar un ejemplo concreto de vivencia

de interculturalidad en los pueblos y nacionalidades,

a nivel de las comunidades. Por tal motivo me referiré

aun caso practico del Pueblo Kayambi.

En la actualidad, nuestras comunidades, en especial
en la sierra norte, ya no son monoculturales, es
decir, predominadas por una sola cultura, sino que
las diversas circunstancias han permitido que en
una misma comunidad se conviva la diversidad.
Asi

mayormente, luego de Otavalos, Panzaleos, Puruha,

, estamos compuestos de indigenas Kayambis
Amazdbnicos vy, en los ultimos aflos, de un porcentaje

significativo de compafieros costefios y mestizos.

A este acontecer se suma el crecimiento y la
intromisiéon de otras practicas culturales como
las sectas religiosas que han cambiado el accionar
cultural, las comunidades originarias y, en especial,

su propia dinamica de vida comunitaria.

Hace unos 20 afios atras, una forma de dedicacién
a las labores comunitarias era la de realizar las
mingas cada viernes, es decir un dia a la semana, y
las asambleas una vez por mes. Hoy en dia se ha
adecuado estas practicas colectivas al tiempo del
que disponen los comuneros, de tal manera que
toda la dinamica administrativa comunitaria ha dado
un giro y las actividades comunitarias han perdido
categorfa aunque los impactos y problemas que las

comunidades sufren suelen ser criticos.
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Estos y otros acontecimientos nos han afectado en el
ejercicio dela gobernabilidad, desgastando liderazgos
importantes. Asi, muchas comunidades no han
logrado proveer servicios de los que se benefician ya
otras organizaciones. El impacto de las comunidades

ha sido, en repetidas veces, muy reducido.

Vivir en comunidad de cierta manera faculta una
vida de tranquilidad, armonfa, y desde luego un
interrelacionamiento armonioso con el resto de los
compafieros comuneros con quienes se construye
conjuntamente la vida comunitaria reciproca. Frente
a la actitud despreocupada del Estado nacional, la
organizacion ha sido la base primordial para buscar
el desarrollo comunitario. En muchos casos, esta
busquedahasidollevadaacabo de maneraequivocada.
Por ejemplo, recursos y esfuerzos obtenidos para la
construccion de casas comunales han sido dilapidados
al no dar uso a dichas infraestructuras. Es menester
llegar a despejar esta situacién de olvido en donde los
subordinados ciudadanos del campo se encuentran
viviendo en su mundo, mientras que desde el Estado
no hay un interés de construir una participacion real
de toda la diversidad desde el caracter de inclusion e
igualdad y construir un pafs para todos, en igualdad

de condiciones.

El papel de los gobiernos comunitarios o autoridades
comunitarias ha representado una responsabilidad
muy fuerte, tanto como autoridades, sin percibir
una remuneracion, como también responsables de
las obligaciones familiares. En muchos casos ha
habido un debilitamiento de dichos gobiernos y
autoridades debido al gran surgimiento y creacion
de organizaciones internas como asociaciones,
juntas de agua, grupos de mujeres, cajas solidarias,
entre otras, cada una con sus respectivas personerias
juridicas, lo que ha dado lugar a la pérdida de
convocatoria del Cabildo Comunitario para las
actividades organizativas. Por el contrario, las otras
formas de organizaciéon interna se han fortalecido,
porque se manejan con socios sujetos a la aplicacion
de normativas sancionadoras, como por ejemplo, la

limitacién de los derechos al acceso de servicios.

En otras comunidades en donde se ha mantenido
un control en la administraciéon y direccién no se
ha permitido, por ejemplo, que las juntas de agua
que proveen el servicio se independicen sino que
se ha establecido que toda organizacion sea creada
y administrada conjuntamente por el gobierno
comunitario, con el propédsito de mantener la unidad
de criterios y el liderazgo. En la actualidad se ha
logrado desarticular a estos espacios implementando

nuevas formas organizativas influyentes desde el

15



16

Estado, como la novedosa creacion de los Comités
de Revolucién Ciudadana, CDRs, lo cual ha afectado
a las formas propias de ejercicio de la gobernabilidad

en las nacionalidades y pueblos.

Mientras tanto, la vivencia de la interculturalidad
a nivel interno es conflictiva en razén de la
estratificaciéon social, econémica, cultural y en muchos
casos de tendencia religiosa. Esto se observa en la
comunidad de Pijal, en donde el relacionamiento con
otras sociedades, en el propio territorio, el trato que
se recibe, tiene un aspecto racista-discriminatorio
ofensivo donde la sociedad mestiza cree ser supetior
alas personas de los sectores rurales o concretamente
indigenas. Inclusive en la parroquia el uso del término
hijito/a al referirse a un comunero/a, luego, el tuteo,
vos, longo, o indio contiene una actitud de desprecio.
Con estas formas de expresarse y de actuar, no se
puede esperar unaactitud de respeto yaceptacion para
establecer un comportamiento horizontal, igualitario,
equitativo, por ese hecho nuestro mecanismo para
llamar la atencion a las autoridades ha sido mediante
una serie de acciones para ejercer los derechos y el
reconocimiento como pueblo y/o nacionalidad. Con
ello se puede visualizar el gran avance de la protesta
a la propuesta y crear protagonismo en el escenario
politico nacional llamando la atencién al tratamiento

del tema considerando a los pueblos y nacionalidades

como sujetos mas no como objetos como lo hacfan

hace algin tiempo.

Ademas, es oportuno citar nuestro relacionamiento
enlos espacios de las diferentes instituciones publicas
a nivel local y nacional pues éste ha sido del todo
discriminatorio. Asi, un simple tramite se demora
una eternidad en ser despachado, y con todas estas
actitudes, los animos y la autoestima de nuestra
poblaciéon de las nacionalidades y pueblos se ven

decaidos, surgiendo desconfianza y preocupacion.

Por otro lado, el haber unas instancias propias de
los pueblos y nacionalidades ha sido una salida, pero
también el mal direccionamiento que se le ha dado
a éstas, ha provocado la eliminacién de los unicos
espacios de representacion lo que ha significado un
retroceso total del trabajo y conquistas de la lucha

por los derechos.

De la misma forma, es importante citar que mientras
las politicas dominantes impositivas se implementen
sin considerar y respetar los derechos de los pueblos
indigenas, sumado a la divisién de las organizaciones,
estaremos sujetos a las decisiones desde arriba desde
donde se marcara el destino de las nacionalidades de

forma asertiva o equivocada.
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Podriamos resumir que las nacionalidades y pueblos,
hoy en dfa, son sujetos de relaciéon con una diversidad
de culturas ya sea por efectos de migracién o su
encuentro con los centros poblados cercanos a sus
comunas. Ahora bien, hay que considerar que por
mas cercanas que sean las poblaciones, no existe una
uniformidad cultural. Siempre se diferencian unas de
otras y su cohesion da lugar ala relacion intercultural
donde se respeta y acepta sus particularidades

respectivas para una vivencia armonica.

Si bien es clerto que existen algunos instrumentos
legales tanto nacionales como internacionales favorables
para el desarrollo de los pueblos indigenas, estos a su
vez han quedado archivados debido al desinterés de los
gobiernos de turno que los percibian como una amenaza
a los intereses politicos partidistas. Esta es la razon por
la cual las comunidades, pueblos y nacionalidades han
permanecido aislados de sus derechos o que estos no han
sido ejercidos mas que de manera restringida e incluso
clandestina. Ademas, los pueblos y nacionalidades son
objetos de grandes intereses partidistas, estan dispersos,
cada quien por su lado, y atraviesan, desde luego, grandes
problemas sociales como es el crecimiento de la pobreza

a gran escala.

Hablar de relaciones interculturales es referirnos a

un trabajo de diferentes tipos lo cual implica ceder

posiciones para la aceptacion mutua de los otros y
las otras, a fin de construir bienestar en el conjunto
b

de las culturas.

La interculturalidad ha sido un tema muy tratado
en los dltimos 20 afios tanto a nivel de programas
de desarrollo como a nivel politico decisorio, dado
que las culturas existentes han pronunciado su
participacion en distintos escenarios. En este sentido,
la preocupacién se ha dado desde las grandes esferas
politicas y econémicas como son el Banco Mundial,
con la insercién de politicas inclusivas de caracter
asistencialista con proyectos pequefios, sin causar

mayores impactos de cambio.

La interculturalidad ha sido fruto de un trabajo
continuo de las poblaciones y culturas diversas,
que se encuentran segregadas de sus derechos; asf,
podemos referirnos a la bisqueda y exigencia de
programas de educacion bilingtie a nivel de América
Latina. Sin embargo en otros continentes como el
europeo este tema ha sido tratado en el sentido

inclusivo de los migrantes a la sociedad nacional.

Mientras tanto, en el caso del Ecuador concretamente,
la interculturalidad ha representado la lucha continua
por la reivindicaciéon de los derechos de los pueblos y
las nacionalidades como la educacion, las tierras, y, en

épocas recientes, para la participacion en la politica y
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economia en tanto poblaciones dinamicas existentes.
Sin embargo, ha sido evidente la oposiciéon de la
cultura dominante, como es la mestiza, de mantener
su poder en un sentido individualista y sobre todo su
actitud paternalista, que rige con leyes dictadas desde
arriba a fin de que estas sean acatadas sin tomar en

cuenta su aplicabilidad o no.

En tal virtud podemos mencionar que, por un lado,
los instrumentos legales facultan el desarrollo de
los pueblos indigenas pero que, desde la estructura
administrativa estatal, no se permite el ejercicio y
aplicacion de los convenios internacionales y los
derechos establecidos en la Constitucion de la
Republica dado que se impone su aplicabilidad desde

una vision centralista y autoritaria.

La membresia organizativa de las

poblaciones indigenas

Con respecto a las nacionalidades y pueblos, no existe
un criterio de aunar esfuerzos para el desarrollo
de una vivencia intercultural armoénica capaz de
ser beneficiosa para todo el pueblo indigena. Sin
embargo, sea que pertenezcamos o no a cualquier
organizacion, vivimos la misma problematica a nivel

comunitario rural, como es la exagerada pobreza

econémica, la falta de servicios basicos, la falta de
atencién en el desarrollo econdmico, fortalecimiento

de la identidad y la cultura, entre otros.

Frente a esta situacidon es inaudito ver ese

fraccionamiento de las dirigencias de las
organizaciones a nivel nacional debido a que
persiguen intereses particulares. Estas actitudes
solamente han alimentado las razones para que la
sociedad dominante implemente politicas acordes
a sus propias visiones e intereses con las cuales
los pueblos y nacionalidades se someten a una

mayor colonizacién y a retrocesos en los procesos

organizativos.

Desde las bases no hay un pleno conocimiento de
los derechos que les asisten como comunidades,
pueblos y nacionalidades; todas las capacitaciones se
han quedado en las esferas de los lideres y dirigentes
que no han logrado informar o, peor ain, socializar
hacia la concientizacién y el conocimiento para un

ejercicio apropiado de los derechos.

Por otro lado las limitaciones econdémicas que han
sufrido las diferentes instancias 2, especialmente las
indigenas, no les han permitido hacer un trabajo

detenido y por ultimo, estas instancias estan

2 Creaciin de los Consejos Nacionales de la Ignaldad, (Art. 156 y 157),
en etapa de didlogo con las organizaciones nacionales.
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siendo eliminadas, quitindoles su protagonismo y

relacionamiento con las nacionalidades y pueblos.

Desdeel Estado,através dela Asamblea Constituyente
en su art. 1, se reconoce el Estado constitucional de
derecho y justicia, social, democratico, soberano,
independiente, unitario, intercultural, plurinacional y
laico. Sin embargo, en el accionar, se limita su ejercicio
especialmente a las poblaciones vulnerables como la
poblacién indigena con el argumento de que la
interculturalidad tiene mayor razén de ser porque
asi lo asesoran los intereses de quienes la rodean
desvirtuando a la plurinacionalidad que persigue un
accionar mas consensuador que fue planteado desde
el movimiento indigena representado a través de la

organizacion nacional CONAIE.

A manera de conclusién se podria mencionar que
la interculturalidad y la plurinacionalidad son dos
procesos grandes que merecen ser tratados con
mayor detalle debido a que el primero obedece
a las practicas de relacionamiento y vivencias de
culturas cediendo y aceptando posiciones con
fines de construir acuerdos y vivencias favorables
y armoniosas, en cambio, la plurinacionalidad es el
planteamiento politico del ejercicio de los derechos
individuales y colectivos considerando el caracter de

inclusién e igualdad de condiciones.

Hoy en dia todos estamos viviendo y construyendo
una sociedad intercultural, unos con facilidades y
otros con limitaciones. Sin embargo, este acontecer
diario parece un reflejo de novedad en ciertos sectores
por lo que se confunden y por ende catalogan
como un tema netamente de indios a manera de
discriminacion, lo que afecta su significado de vivencia

para la mayoria de la poblacién ecuatoriana.
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De la Diversidad a la

Interculturalidad

Retazos de una Trayectoria Personal

Tamia Vercoutére Quinche

Cuando mi abuelo paterno conocié a mi madre,
le dijo a mi padre — y, desde entonces, a todo aquel
que querfa escucharlo, “ Et dire que mon fils dort
tous les soirs avec le trésor des Incas...”s Era el afio
de 1976 y la familia de mi padre los recibia, a él y a
mi madre, en el Aeropuerto Charles de Gaulle, en
Francia. En un aeropuerto, lugar en donde se rozan
en permanencia las culturas mas diversas, una mujer
kichwa, otavalo, entraba a formar parte de una familia
de trece hermanos que habia echado sus raices en el
norte de Francia, cerca de la frontera belga, en la
pequena ciudad de Tourcoing, Posteriormente, mi
padre y mi madre vendrfan a vivir y a echar, a su vez,

sus propias raices en suelo ecuatoriano.

Soy la udltima de cuatro hijos, que son el fruto del

encuentro de dos mundos, o quizas de mas. Es

innecesario insistir en la excentricidad (fuera del centro,
fuera de lo comun) de nuestra historia familiar. Sobre
todo porque, a fin de cuentas, mi familia obedece
a una concepcion tradicional de la familia nuclear«
una mama, un papa, cuatro hijos. Actualmente, una
concepciéon un poco “original” de la familia serfa la
familia mono-parental o la familia homosexual. Lo que
hace de mi historia personal una trayectoria “fuera de
lo comun” es que es un ejemplo de conciliacion de lo
que hasta hace unos decenios era inconciliable o que
fuera en un momento celebrado en aras de construir
la “identidad nacional” de los ecuatorianos pero que
nunca fue asumido. Asi, se pensaba y se vivia dentro
de un orden jerarquico: la “civilizaciéon” europea vy las
“culturas” aborigenes, periféricas en general, y kichwa,
en particular. A decir verdad, subsiste hoy en dia una
concepcién hipertrofiada de lo europeo, mientras que

hay una desvalorizacion de lo no-europeo.

¢A  partit de qué momento la nocién de
interculturalidad cobra pertinencia? Manteniendo
vivala memoria de sus abuelos, mi madre recuerda que
uno de mis bisabuelos, Joaquin Quinche, comerciaba
con hacendados de la provincia de Imbabura. Mi

bisabuelo les vendia ganado. Habia entonces un

3'Y pensar que mi hijo duerme todas las noches con el tesoro de los Incas...

4 La familia andina, heredera del ayllu, incluye a primos, tios, abuelos, de varios grados de parentesco. En realidad la ¢

iguracion del ayllu es expresiva del predominio del sujeto colectivo sobre el sujeto individual

propio del hombre occidental “moderno”. Es decir que, en los paises andinos, el individuo existe gracias a los vincnlos de parentesco gue mantiene.
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intercambio, intercambio que es central en la nocién
de interculturalidad. Asimismo, mi abuela materna se
“relacionaba”, desde su puesto en el antiguo mercado
de Ibarra, la mal llamada ciudad “blanca’s, con las
mas variadas gentes. La madre de mi madre, Mercedes
Potosi, vendia carne y manteca. Habfa, por lo tanto,
un intercambio. Ese intercambio era, en apariencia,
puramente comercial. No podemos, sin embargo,
ignorar que detras de dicho canje obraban légicas de
poder. Por un lado, la idea imperante segun la cual el
dinero se encontraba esencialmente en las manos de
los no-indigenas. Cabe recalcar que esta hipdtesis
no siempre era fundamentada real-mente, sino
que provenia del imaginario colectivo para el que
el indigena era inevitablemente pobre. Por otro lado,
la diferenciacion socio-racial entre los “blancos” y los
indigenas de la urbe, pese a que éstos gozaban de un
estatus “mejorado” debido a que habian “bajado” del
campo, de Quinchuqui. En esta configuracion socio-
econémico-racial jerarquizada, la interculturalidad,

en tanto relacién horizontal, no tenfa pertinencia.

El encuentro de mi padre con mi madre se hizo en
la horizontalidad y ya no en la verticalidad descrita
anteriormente. ¢En qué medida esa horizontalidad
fue posible, si consideramos que ambos posefan un

5 Eneli

ivo de “blanca” atribuid

jo popular, el

bagaje de ideas predeterminadas sobre si-mismo y
sobre su par? En tanto producto de un contexto social,
cultural, econémico determinado, ningun individuo
escapa a un conjunto de prejuicios. En general, el
prejuicio es entendido como un juicio previo al
conocimiento informado de una realidad que permita
una conclusién rotunda sobre ésta. El corolario de esto
serfa que el conocimiento informado de una realidad
evita el prejuicio. Ahora bien, existen varias maneras
de aproximarse de la realidad circundante. Lejos de
menospreciar el aporte de la produccién literaria
y académica entorno y acerca de ella, la experiencia
concreta ha de acercarnos de la mejor manera a ella.
Asi, por ejemplo, un individuo podria asumir que su
interlocutor es comprensivo; la experiencia puede
mostrarle, a posteriori, que no lo era. Asimismo, uno
podria estar convencido de que una mujer espera recibir
atenciones galantes; en la practica, el individuo podtia
encontrarse con que la mujer le sostuvo la puerta y
le pag6 el almuerzo. Finalmente, un individuo podria
asumir que su interlocutor, indigena, sea el retrato
vivo del “buen salvaje” que idealizaron en el siglo XVI
filbsofos como Montaigne; la experiencia le indicara
que el indigena es ante todo un hombre, antes de ser

“salvaje” y “bueno”. Al contrario, no necesariamente

a la cindad de Ibarra, se relaciona con la cal que se pudo aplicar a las paredes de las casas y drboles de las calles de la urbe, en tiempos de peste. Al

contrario, el adjetivo podria referirse al proyecto de sociedad defendido por la sociedad ibarrena, que negaba- niega- la presencia de una poblacion indigena y afro.
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un europeo tendrd una mirada condescendiente

respecto al indigena.

Para que la interculturalidad sea posible, es
indispensable que estemos dispuestos a cuestionar de
manera casi sistematica las ideas predeterminadas que
albergamos en nosotros. Desde la experiencia, habria
que revisitar nuestros esquemas de pensamiento,
valores, convicciones. En otras palabras, habria que
osar conocer al otro que en realidad es mi semejante.
Mas alla de lo que es deseable en nuestra relacion
con el “otro”, la cristalizacién de la interculturalidad
no puede ser proyectada sin abordar el tema del
poder pues la interculturalidad no puede darse si
no estamos en las mismas condiciones, si todos los
grupos no tienen el mismo acceso a los espacios de
decision, de poder, espacios en donde se definen los
paradigmas estructurantes de la sociedad (educacion,

salud, organizacion de las instituciones).

¢Por qué insistir tanto en el encuentro? La diversidad
es interculturalidad en potencia. La primera, la
diversidad, serfa el estado pasivo de la segunda,
la interculturalidad. ¢Qué permite, entonces, el
paso de la una a la otra? No podriamos hablar de
interculturalidad si, en un territorio determinado,
dos grupos culturalmente distintos no entablaran un

didlogo, en el sentido mas completo y mas amplio de

la palabra. ILa coexistencia, en un mismo territorio,
de dos grupos distintos es condicién necesaria
pero no suficiente para la interculturalidad. La
convivencia, por el contrario, lo es. I.a convivencia,
nosotros la entendemos como, primordialmente,
el hecho de compartir una vida, y, de ser posible,
compartir o contribuir a pensar y encaminarse hacia
un proyecto comun de vida. Una de las “razones
de ser” de dicho proyecto serfa la de evitar la
aniquilacién o la neutralizacion de cada una de sus

voces constitutivas.

Mi presencia en la sociedad o sociedades en las que
he vivido se desarrollé desde la condiciéon creada
en mi hogar, por el encuentro entre dos realidades,
en apariencia e incompatibles. Frecuentemente,
al referirnos al encuentro entre dos elementos,
realidades, culturas “distintas”, damos por sentado
que dichos elementos, realidades y culturas se
constituyeron de manera aislada y autosuficiente y
que, una vez constituidas como un “todo” coherente,
fueron al encuentro del “otro”. Es posible sugerir
que, al contrario, esos todos se constituyeron
si no en un dialogo o en una oposicién, por lo
menos se nutrieron de la influencia de aquello que
a posteriori les sera opuesto. En otras palabras, no
podemos olvidar, al hablar de interculturalidad, de

las influencias reciprocas que pueden existir entre
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una cultura y otra para su propia constitucion (y
las convergencias y divergencias resultantes). Basta
citar el ejemplo de mi madre, que habia recibido una
formacion de enfermera antes de conocer a mi padre.
Siendo nifia, a mi madre le habian prohibido utilizar
el kichwa en su relacionamiento con otras nifias
indigenas, en los pasillos de la escuela. El kichwa,
que la Constitucion del 2008 ha establecido como
lengua oficial de la interculturalidad, era motivo
de reprimenda. Aflos mas tarde, mi madre escogia
“libremente”s seguir una formacioén de enfermeria.
Pero al escoger esta via, no renuncié a otra, paralela,
que cultivé en tant autodidacta. En ese sentido,
inclusive antes de constituir un “matrimonio mixto”,

mi madre produjo esa mixidad en s{-misma.

Esto ultimo nos permite afirmar que la oposicion
categorica entre lo indigena y lo no-indigena es
mas compleja y no tan sistematica como se piensa.
De hecho, esa “curiosa” mezcla que resultd del
encuentro de mi padre francés y de mi madre
kichwa no representd ninguna dificultad, hasta
que dicha singularidad no fue enfatizada, directa

o indirectamente, por mi entorno social. Asi, por

ejemplo, al indagar acerca de mi identidad: “pero
td, Jte consideras ecuatoriana o francesar” o bien,
“ceres indigena o mestiza?”’; pocas veces, tal vez
nunca, la pregunta se formul6 sin dar por sentada
una divisién binaria entre lo indigena y lo mestizo.
Asimismo, se asumia que cada identidad, la indigena
o la mestiza era estatica y que sus “fronteras” eran
claramente definidas (y, cabe por lo menos sefialar
la dificultad que plantea la definicién o el contenido
de la identidad: quién define qué criterios son
indispensables para determinar la pertenencia a una
identidad: ¢la comunidad?, ¢el individuo?). No se
consideraba, en el planteamiento de tal pregunta,
los innumerables cruces entre identidades ni las
irreductibles “zonas grises”. Se reducia, de igual
manera, la identidad a la cultura. Cuando en realidad,
en un individuo se sobreponen y conjugan varias
identidades; en mi caso, la de ser indigena y mestiza 7,
la de ser mujer, la de ser joven, la de ser estudiante, la
de pertenecer a un cierto estrato social, la de formar

parte de agrupaciones de la mas diversa indole.

6 Digo “libremente” porque si bien hubiese podido no emprender estudios mas alld de la primaria, como gran parte de las mujeres — indigenas — de la época, la tinica opcion accesible era la de nna formacion “a

la occidental”.

originarios.

Jna verdadera “libre” eleccion hubiese sido si, dentro de las vias que formaban a personal médico, se hubiese considerado la posibilidad de educarse dentro de la medicina “tradicional” y los saberes

7 En el Ecuador, el término “mestizo” ha sido utilizado para renegar el del mes

jraje. Al c

jo, al decir que soy mestiza reivindico mi pertenencia tanto a las culturas que me constituyen.
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El dia 7 de Junio del 2008, Faure Guillemette

transcribia, en un articulo titulado “Etats Unis:
pourquoi Barack Obama est-il noir?”, una
intervencion del primer mandatario americano en la
que él afirmaba que “en esta sociedad, si uno tiene la
apariencia fisica de un afroamericano, uno es tratado
como un afroamericano” s. En esta afirmacion, B.
Obama queria significar que la sociedad, sin tomar en
cuenta que ¢l habia crecido en un entorno mestizo,
de madre blanca de Kansas y de padre Keniano, lo
habfa encasillado en la categoria “afroamericano”.
Consecuentemente, la forma en la que uno existe
en la sociedad es no sélo condicionada por aspectos
como la educacién recibida en el iambito familiar, sino
también por la manera en la que el resto de individuos
se relaciona a uno. Asi, mi(s) condicién(es) de mujer
— indigena y mestiza, joven, estudiante... — ha sido
condicionada (por el entorno) y condicionante de la

vision que he tenido de él.

8 EAURE, Guillemette, “Etats-Unis : pourquoi Barack Obama est-il noir 2 », 07 Junio 2008. Consultado en hitp:/ | wwm.rue89.com/ explicatenr/ 2008/ 06/07/

etats-unis quoi-barack-obama-est-il-
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La Interculturalidad Desde el
Punto de Vista de la Juventud

de las Nacionalidades y Pueblos
Idiana Tocagon Bonilla

Alo largo de la historia los jovenes indigenas hemos
participado en los diferentes procesos de lucha y en
la organizacion social a nivel nacional y local, lo cual
ha aportado al reconocimiento y a la visibilizacion
social de nuestra cultura, tradiciones y conocimientos

milenarios y ancestrales.

El proceso y diario vivir que practicamos las
nacionalidades y pueblos nos ha ensenando que la
juventud tiene mucho que aportar en la construccion
de sociedades interculturales basadas en la equidad,
la justicia, la paz y la alegria del vivir bien, en
armonia con los hombres y la naturaleza, pacha
mama. Podemos observar que desde que nacemos
practicamos la Interculturalidad, participamos en los
diferentes espacios como: la escuela, el colegio, la
universidad y nuestro lugar de nuestro trabajo, con

respeto y tolerancia.

Es muy importante que la nifiez y juventud indigena
reciban constante apoyo en cuanto a la formacion

como nacionalidades y pueblos, debido a que hasta

en la actualidad, nuestros jovenes y adolescentes son
discriminados por su condicién social y cultural,
provocando la desintegracion y la no aceptacion de
los jovenes y adolescentes como parte del pueblo

indigena.

Por ello, es muy lamentable que la sociedad no
esté preparada a aceptar que nuestro pafs es un
Estado Plurinacional e Intercultural, que debe vivir
en armonia y aceptaciéon a las mdaltiples culturas
(Nacionalidades y Pueblos), con la Naturaleza, los

lagos, rios, nuestra querida pacha mama.

Los jovenes somos sin duda el combustible que
hace que el motor social de nuestra comunidad
sea rico culturalmente, igualmente somos quienes
forjamos el futuro de lucha por la reivindicacion
y la consecucién del verdadero Sumak kausay. Las
ganas que tenemos de identificarnos, de compartir
nuestros conocimientos, conocer y valorar la historia
de nuestros ancestros, el proceso de demanda de
los derechos del movimiento indigena, nos hace
participes del proceso y nos lleva a formar parte de
la lucha por reivindicar los derechos individuales y
colectivos de las Nacionalidades y Pueblos, con la
finalidad de ser un remanente y de seguir el ejemplo
de nuestros lideres que con el pasar del tiempo nos

han ensefado y dejado como herencia el seguir
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fortaleciendo la lucha del movimiento indigena,
cultivando nuestros conocimientos como pueblos

ancestrales.

Los jévenes somos como las aguilas que llevamos
dentro de nuestros corazones el coraje y la fortaleza.
No importa las tempestades, las dificultades, las
adversidades que tengamos que cruzar, con nuestra
conducta ensefiaremos a la sociedad que estamos
en un pafs Intercultural, que es necesario reconocer
y aprender a convivir, respetando y aceptando
las diversidades, vivit en armonia con nuestra
madre naturaleza; para conseguir una verdadera
Interculturalidad y como jovenes seguir ese legado
que nos dejaron nuestros padres y cumplir la lucha
mantenida por afios. Como jévenes, tenemos que
iniciar reconociendo nuestra identidad cultural, pues

ahi esta la esencia de lo que somos.

La juventud indigena, y, por ende, las Nacionalidades
y pueblos al igual que la juventud mestiza, afro y
otros, nacimos para cosas grandes, para forjar un
verdadero cambio en nuestro pafs. La naturaleza,
la madre tierra, nos ensefla que, como una semilla
plantada en suelo fértil, las nuevas generaciones
pueden forjarse, sin importar las diversas dificultades
que puedan existir. Asi como la semilla que cuando

ya es una plantita gracias a la ayuda de la pachamama,

se adapta a los diferentes cambios ambientales y
que al final del periodo tenemos el milagro de la
pachamama que nos provee de su fruto con el que
nos alimentamos, asi la juventud se adapta a los
distintos cambios, no dejamos de volver y luchar por
nuestro territorio, nuestros derechos, nuestra ideales,
por el bien comun y para forjar un mejor futuro para

las generaciones venideras.

Es necesario que como jovenes aceptemos nuestra
propia identidad en los diferentes medios en los que
nos desenvolvemos como son la escuela; de este
modo, con el didlogo, el enriquecimiento reciproco y

el establecimiento de vinculos horizontales entre las
diferentes culturas sera posible forjar el verdadero

Estado Plurinacional e Intercultural.

La interculturalidad exige cambios substanciales
a nivel politico, social, econémico, ambiental y
educativo, es importante que desde la educacion
se opte por una formacién docente intercultural
y bilinglie en el sentido mas amplio de la
palabra, que incorpore también el uso de las
lenguas maternas. Los pueblos tienen derecho a
educarse en su propia lengua, mas el componente
debe

acompanar estos cambios para que sean sostenibles.

econémico, politico, social, ambiental
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Lo importante es respetar y que se respete nuestra
manera de pensar y actuar; de este modo podremos
compartir los referentes culturales, la identidad,
las tradiciones que heredamos de nuestros padres,
nuestra comunidad, las riquezas que nos heredaron
nuestros ancestros, para asi restablecer la armonia
colectiva. Una de las formas de practicar y demostrar
la interculturalidad es el respeto que sentimos por
la madre tierra — Pacha mama generando armonia
entre la madre tierra Pacha mama y el hombre, pues
el aprovecharse de ella es terminar con la fecundidad

y alimentos que generosamente nos brinda.

La fortaleza de las Nacionalidades y Pueblos se basa
en su sistema de organizacion social y cultural, entre
culturas indigenas se interrelacionan, se articulan y
propician la “Unidad en la Diversidad” expresion
clave en la construccién tedrica y social de la
interculturalidad. El principio de la Interculturalidad
respeta la diversidad de las Nacionalidades y Pueblos
y a su vez demanda la unidad de estas en el campo
econémico, social, cultural y politico, en aras de
construir, de transformar, las actuales estructuras y
de construir el estado Plurinacional, en el marco de la
igualdad, respeto mutuo, solidaridad, paz y armonia
entre las Nacionalidades y Pueblos conjuntamente

con los diferentes sectores sociales.

La interculturalidad se preocupa del mejoramiento de las
relaciones sociales entre los grupos culturales diversos,
mediantela practica deunaequidad social y el reconocimiento

positivo de esa diversidad (Luis de la Torre).

Para que exista una verdadera Interculturalidad
en nuestro pafs es esencial que la educacion
sea participativa, democratica, critica, reflexiva,
basada en el respeto, que propicie el cambio en
las mentalidades respetando las diferentes culturas
existentes, que permita ensefiar a nuestros nifios que
somos diversos, que debemos valorar, respetar y vivir
en armonia entre los seres humanos y la pachamama,

nuestra madre naturaleza, lo cual nos permitird ser

mas unidos como ecuatorianos y cumplir con la

Unidad en la Diversidad.

Somos como la paja del paramo que se le arranca, y
vuelve a crecer, y de paja de paramo sembraremos el

mundo (Dolores Cacuango).

Yupaychani mashicuna
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Cosmovivencia de Salud

Indigena

Manuel Caiza Chicaiza

AI ver a nuestros padres y familiares sobrepasar
los ochenta afios, podemos tener la seguridad de
que han mantenido una buena alimentacién y por
ende una buena salud. En su de nifiez, adolescencia
y juventud se alimentaban en su dieta diaria con el
arroz de dulce, el chawar mishki, el chapo preparado
con harina de cebada tostada o machika, el arroz
de cebada con nabo y/o con col verde, las papas
cocinadas con cascara o papa yanuk acompafada de
habas, arveja habilla llamada también tasnu (habas,
arveja, habilla tostadas y cocinadas), maiz tostado
en tiesto de barro con semillas de zambo o zapallo,
ocas, mashua, tsintsu, payku, jicama, el capuli, el
morocho como sopa y también como comida de
dulce, los ricos detrivados del maiz como el mote, el
choclo, las coladas, el champ, la chicha, las humitas,
entre otros. En los dias festivos se comia distintas
variedades de carne: el cuy, el conejo, la gallina y papas
de variedades nativas como la chaucha; calvache, pan,

uvilla, productos que han ido desapareciendo.

Como no habfa carne permanentemente siempre
la forma de guardarla era mediante el ahumado en
la cocina de lefia. Cabe mencionar que todos estos
productos eran sembrados sin quimicos pues la tierra
era todavia muy fértil. Cuando una familia no tenia tal
o cual producto acudia al trueque. Este se realizaba de

manera equitativa, sin consideraciones de peso ni de

precio, establecidos ahora por el libre mercado

Todavia recuerdo cuando mi padre nos conversaba que
hacia moler un quintal de cebada tostada para machika que
duraba 15 dfa para su familia de 9 miembros.

Pero luego vino la mano invisible del mercado que
puso valor a todo, incluida la salud y la educacion.
La publicidad engafiosa confundié el valor comercial
y el valor nutritivo. Ahora, casi todos los hogares
dependen mayoritariamente de la venta de los
productos que nos da la pacha mama y se trac a
cambio arroz, fideos, avena, aceite, sardinas, pan
con valores muy altos comparados con la venta de
productos primarios. Un ejemplo de esta aberracion
es la venta de huevos, leche, quinua, chochos para
comprar bebidas gaseosas (colas) en cantidades
innecesarias, llegando incluso a llenar los biberones
de las criaturas en etapa de crecimiento con este
contenido, comprometiendo asi la salud del futuro

joven y adulto(a). Un litro de leche en el campo
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cuesta mucho menos que un litro de cola, menos que
el agua embotellada, muchos menos que la libra de
quinua, semillas de zambo o de zapallo de verdadero

valor nutricional

Ahora se comenta casi con asombro que la juventud
actual no tendra las expectativas de vida de muchos
de nuestros mayores que trascendieron los 80,
90 y 100 afios. Sucede que los habitantes de las
comunidades no acceden al sistema de salud estatal
mientras que la medicina tradicional se practica casi
en la clandestinidad, sin reconocimiento estatal, con
encontradas concepciones de la enfermedad. Por
ejemplo, el “mal aire” (wayrashka), tratado con una
limpia de plantas como santa marfa, marco, ruda,
chilco; el “espanto”, el “cerro”, el “mal de 0jo”. Estas
enfermedades han de ser tratadas solo por hombres y
mujeres de sabiduria llamados Yachak taita o Yachak
mama (conocedores sabios) en la nacionalidad
Kichwa y Ponelas en la nacionalidad Tsachila. En la
amazonia se los conoce como Yagé Unkuki e Inti
Paiki (nacionalidad secoya); Uwishines (nacionalidad
shuar y achuar); Iroi (nacionalidad huaorani); y
Shimano (nacionalidad zapara). Terapeutas de la
regién interandina son los jambik runas (curanderos),

Jacuc runas (sobadores), Wachachik (parteras).

9 Proyecto de 1.¢y de las medicinas Tradicionales de las nacionalid

Para las nacionalidades y pueblos indigenas los
sistemas de medicina tradicionales son: ‘“Varios
conjuntos de conocimientos, tecnologias y recursos
humanos propios, fundamentados en la sabidurfa
ancestral y colectiva, organizados en torno a una
particular cosmovisiéon del mundo legitimados por
sus propios pueblos y nacionalidades. Sus practicas
diagnosticas, de tratamiento de las enfermedades, de
promocion, prevencion y recuperacion de la salud,
se desenvuelven en un marco de interrelaciéon de
elementosnaturales,éticosespiritualesdeinterrelacion

de elementos naturales, éticos, espirituales y cosmicos

en un tiempo y espacio sacralizados”s.

Medicina tradicional indigena.- Es el conjunto
de diversos conocimientos ancestrales, sustentado
en cosmogonias y cosmovisiones propias de las
distintas nacionalidades y pueblos, en espacios de
recuperacion. Sus preparados y técnicas de curacion,
incluidas las ceremonias rituales, no causan dafio,
estimulan y aceleran reacciones bioquimicas y
biogenéticas del organismo, con lo cual se alcanza el

equilibrio fisico, mental y espiritual.

Enfermedad.- De igual manera, y relacionado con

lo anterior, es la alteracion de la plenitud y la armonia

'y Pueblos Indigenas del Ecuador, MSP; 2001, pdg, 16 y 17



Voces de la Interculturalidad

de la vida del ser humano consigo mismo, con otro
ser humano (familia, comunidad, pueblo), con la

naturaleza, y con el principio genésico y creador

En la zona Pujili, parroquia matriz hasta el afio
1999: “las mujeres dan a luz el 68% en la casa, son
atendidas a nivel familiar; los conocimientos los han
aprendido ancestralmente” a través de sus padres.
Algunas parteras actuan también como curanderas.
Y, de acuerdo al Plan de Desarrollo Local del Jatun
Cabildo 1999 en la zona existian 49 parteras, 28

curanderos y 25 fregadores

Basta revisar la situacion de un cantén como Pujili y
sus parroquias para conocer la situacion del sistema
de salud estatal occidental vigente en hospitales y
centros de salud. En el Hospital “Rafael Ruiz”, de
acuerdo al reporte del diario La Gaceta del 20 de
septiembre de 2009, el Director del hospital, Ivan
Toapanta, manifiesta que al momento “dnicamente
se cuenta con un médico residente que atiende
todas las emergencias”. Pese a que pacientes de las
comunidades acuden en ultima instancia a dicha
casa de salud, son multiples los casos que “por su
gravedad” deben ser trasladados al Hospital de
Latacunga. Ademas, no se ha llevado a cabo una

modificacion de su estructura interna a fin de dar

cabida a la diversidad de practicas de medicina de
las nacionalidades y pueblos indigenas. Primero, la
medicina de farmacos y pastillas, en esas condiciones,
no llega a la mayoria de los 64728 habitantes de este

canton, especialmente del sector rural.

Para las comunidades, pueblos y nacionalidades
indigenas, los primeros auxilios o lo que equivaldria
para nosotros al botiquin natural depende del
conocimiento transmitido de generacién en
generacion, de los padres a los hijos en la practica
diaria,delos sabios conocedores delamedicinanatural
que tenga la comunidad. En las primeras décadas del
siglo anterior, cuando nacié mi madre, cuenta ella
que, a fuerza de querer proteger a sus seres queridos,
junto a sus padres, como todas las familias de aquel
tiempo, experimentaron las mas variadas medicinas
naturales para las enfermedades que diezmaban en
aquel entonces como colicos mortales, “espanto”,
“cogido el cerro”, “mal aire”. Ese conocimiento
ancestral se ha pasado de generacién a generacion
y se aplica desde el embarazo de una madre. Esos
saberes, de propiedad colectiva, son utilizados
muchas veces por las farmacéuticas que se ahorran

afios y afios de investigaciones.

Ademas de las curas destinadas a personas, existen
practicas para curar las enfermedades de los animales:

ovejas, asnos, ganado vacuno, perros, cuyes, entre
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otros. Desafortunadamente, no existen recetarios,
dificultando atn mas la difusién de dichas practicas,

difusién que es de por si, muy leve.

Todavia se piensa que el Yachak no tendria la

capacidad de curar enfermedades graves. El
racismo y la discriminaciéon también se manifiestan
en la atencion medica, en abril del 2009, unos dias
antes de entregar la dirigencia de Promocion y
Organizacion del MICC, un grupo de comuneros de
Cuturivi acudieron con la novedad de que uno de
sus companeros de apellido Vega, al regresar de una
fiesta en la comuna, camino a su casa, habia rodado
hasta el fondo de una quebrada, quedando herido en
su rostro. El compafiero habia pasado ya tres dias
en el Hospital de Latacunga pero no habia recibido
tratamiento para su dolencia. Posteriormente, con la
ayudadela ONG Plan Internacional y su componente
de salud y al no haber atencién oportuna, fue
trasladado en una ambulancia a Quito. Por medio
de las radiografias se conocié que tenfa fracturada
la mandibula inferior, cuando en el hospital se decia
que no era de gravedad. Si no se hubiese movido
las influencias necesarias, por recomendacion de
una enfermera, y sin el pago realizado por la ONG
mencionada, ¢cuantos dias mas habria tenido que
pasar en esta situacion, nuestro compafiero? Estoy
seguro que de haber sido un brazo o un pie el
fracturado, los conocedores de la medicina indigena

habrian actuado cual médico de cabecera buscando

aplacar el dolor de un ser humano igual a todos,
pero todavia discriminado por su situacion étnica y

economica

Conclusion

Es necesario iniciar un proceso de revision de la
institucionalidad en lo que a los sistemas de salud se
refiere. Los conocimientos ancestrales de medicina
tradicional de propiedad colectiva pueden ayudar en
las comunidades a prevenir, entre otras, la mortalidad
materno-infantil. Una nueva institucionalidad en
el sector de la salud debe permitir la convivencia
armonica entre la medicina occidental y las medicinas
indigenas; difundir el conocimiento y las practicas
ancestrales al personal de centros y sub-centros de
salud
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Vivencias Entre la Cultura Unica

y la Interculturalidad

Alfredo Lozano Castro

Introduccién

Me parece que, en este momento, hablar de
interculturalidad invita a dejar de lado el pensamiento
abstracto que puede conducirnos a idealizarla v,
por consiguiente, a meternos en el “reino de lo
deseable”, en lo que deberfa ser la interculturalidad.
Por el contrario, debemos -cuidado con perderlo
de vista- vivenciar lo posible. Con ello no estamos
privilegiando un pragmatismo, que ciertamente es
urgente, sino que debemos partir de una “catarsis
personal”. Bien dice la cancién: “quien canta su
mal, lo espanta” y creo que debemos cantar/
contar, cdmo hemos vivido desde la vision de la
cultura unica o “interculturalidad asimétrica”, y
como ha sido el proceso de toma de conciencia
que nos ha conducido a ejercer la interculturalidad
de forma distinta, y a entender de mejor manera
las interrelaciones con los otros, con aquellos que
tienen otras formas de vivir, sentir y pensar. De esta

manera, podremos, conjuntamente, construir nuevas

formas de convivencialidad, satisfactorias para unos

y Otros.

Planteadas asi las cosas, a partir de lo vivido, (y
cada uno podra hacer un inventario de sus propias
experiencias), la interculturalidad no es una relacion
idilica. Al contrario, es una relacién pasional, de amor
y odio, o mejor quizas de encuentros y desencuentros,
de renuncias y aceptaciones, de tolerancias mutuas,
de recuperacion de la autoestima y, por supuesto, de
realizacion personal. Esto ultimo es un camino que
se debe hacer en solitario, pertrechado de lo que uno
es, porque las teorias e ideologias se quedan un poco
cortas. La cosecha final, es que uno sale fortalecido
porque ha matado a sus fantasmas o, utilizando el
lenguaje postmoderno, se ha descodificado, y uno
esta dispuesto a reconstruirse segun sus propias

creencias y sentires.

Se me ocurre hacer una comparacién, aunque estas
son odiosas: en estos dias aparece en la TV un spot
publicitario donde se ve a un sefior regordete, tosco
en sus movimientos, que al parecer no hizo mucho
deporte en su vida y que sin embargo quiere ser el
goleador de la seleccion de futbol, e ir al proximo
mundial. Algo parecido nos pasa como pais: tenemos
el pasaporte para viajar al pafs de la plurinacionalidad

e interculturalidad, pero estamos obesos, toscos,
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con ciertas practicas groseras y poses ridiculas; en
otras palabras, no estamos en condiciones mentales
ni fisicas pues, a final de cuentas, hemos crecido
dentro de una visiéon de la cultura nacional como
homogénea, que remeda las formas culturales
procedentes de otros lugares pensando que éstas
son superiores a las que aca tenemos, a las cuales,
algunos se complacen de catalogarlas de inferiores,

subdesarrolladas y salvajes.

Desde  esta  perspectiva, implementar la
plurinacionalidad e interculturalidad, donde se
han vivido fuertes procesos de colonizaciéon y
homogenizacién cultural, resulta una tarea de gran
envergadura. A muchosles hara afiorar viejos tiempos,
proclamando que el tiempo pasado fue mejor. Pero
también es un gran sueflo y representa un desafio
para todos/as los/las que anhelan cambiar las cosas
y el destino de este pafs. De hecho, dejara de ser
un suefo cuando se encarne en la realidad, porque
los suefios son para eso, para hacerse realidad, so
pena de convertirse en pesadillas. Enfrentaremos
el desafio cuando cada uno de nosotros empiece a
cambiar de actitud, y partiendo del reconocimiento
de lo que somos, una sociedad ‘“andino(indo)-
mestiza”, busquemos a través de las expresiones

artfsticas, simbolicas, mitologicas, rituales, etc.

b

exorcizar nuestros demonios e ir al encuentro de
otras culturas y saberes, con la frescura de un nifio
que quiere aprender, de un joven que quiere amar, o
de un adulto que quiere contar sus experiencias de
realizacion personal, aceptandose como es y como

son los demas. Si esto es asi bienvenido sea.

El aprendizaje de la interculturalidad

en la convivencialidad

Era a inicios de la década del 80 y empezaba a hacer
realidad el suefio de muchos jévenes profesionales, sin
recursos econémicos, de viajar a la “vieja” Europa.
Allf iba a realizar un postgrado cuyo diploma iba a
presumir colgandolo de la pared evidenciando
asi la especialidad, el nombre de la universidad y el
titulo obtenidos. En mi imaginario, la educacion
colonial habfa marcado como huella indeleble que el
conocimiento estaba en el extranjero y que habia que
ir a buscarlo para acceder a un cierto status que a su

vez permitirfa captar a una mayor clientela asegurando

asi una mejora de la situacion econémica-profesional.

Mi destino era Espana, la “madre patria”, como nos
han inculcado en las aulas escolares quienes han escrito
la historia del pais y son portavoces de la cultura oficial.
Alasazon, Espana ha sido el pais al que las élites criollas

de las ctudades interandinas se han remitido cuando se
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ha tratado de hablar de su noble rafz de procedencia,
para diferenciarse de los mestizos, cholos, longos, o
pieles bronceadas, que no tienen sangre azul, como la

que ellos proclaman poseer.

Aterricé en Madrid, cuando todavia se vivian las
resacas del mundial de fatbol y del famoso “destape”
espafiol. Habia pasado el susto del frustrado golpe
militar que habia pretendido echar por tierra la
Constitucion de las Autonomias que los espafioles
habfan aprobado y que alimentaba en ellos esperanza
para vivir en paz y construir un Estado moderno e
integrado a Europa, donde todavia era, por decitlo de
alguna manera elegante, un extrano. Eran las visperas
de las elecciones generales del 82, que darfan el
primer triunfo histérico al Partido Socialista Obrero

Espafiol, encabezado por Felipe Gonzalez.

Mi primera gran sorpresa, al asistir por novelerfa
al cierre de campana del PSOE, fue el concierto
multitudinario donde grandes cantautores espafoles
como Serrat, Victor Manuel, Aute, Miguel Rios,
y otros, entretuvieron al publico y trasmitieron la
esperanza del cambio. En este delirio me preguntaba
a mi mismo, ¢por qué en Ecuador no seran asf las
campafas electorales? Ahora todos los partidos han
copiado el libreto, pero la situacion es distinta: el

grupo musical de turno no tiene nada que ver con lo

que proponen los candidatos, inclusive se ha dado el
€aso que un mismo grupo actie con candidatos de

distintas tendencias e ideologfas.

Mi objetivo en la Universidad estaba bien claro:
obtener el diploma del curso de postgrado al que
gracias a un crédito del IECE me habia matriculado,
curso con el cual pensaba completar mi formacion
académica. Pues, al terminar los estudios de pre-
grado, me habia quedado con la sensacion de que
los conocimientos adquiridos no bastaban para el
ejercicio profesional y que, sobre todo en lo que
respecta a mis aspiraciones de ser un planificador de

ciudades, debia aprender muchas mas cosas.

La adaptacién al medio madrilefio, que en principio
debia ser mi residencia por el lapso de un afio escolar,
no fue muy dificil. Primero, por recomendacién del
Embajador de Ecuador en Madrid, habia escogido
al Colegio Mayor Hispanoamericano como lugar de
residencia pues era el lugar que acogia a la mayoria de
jovenes profesionales de distintos paises. Después, en
Espafia se hablaba el mismo idioma que me habfan
ensenado desde pequefio, aunque poco a poco me
iba dando cuenta de que las mismas palabras tenfan
diferentes matices y significados segun los paises
y mucho mis, todavia, respecto al lenguaje de los

“duefios” del idioma. En cuinto a la comida, si
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bien en principio extrafiaba la dieta nacional que
privilegia el arroz, paulatinamente me acostumbré a
la comida espafiola. Luego me di cuenta de que al
pueblo espafiol le gusta comer bien, empezando por
el infaltable pan y vino, en cualquier mesa de toda

condicion social.

La convivencia entre las/os primeras/os amigas/os
espafioles me ensefi6 que la forma como hablamoslos
“hispanoamericanos”, a ellos les sonaba cadencioso;
el seseo y clertas palabras que alla ya no estaban en

uso, les recordaba épocas no muy pretéritas.

Revivir el ambiente universitario me indujo a asistir a
fnuevos cursos o cuantos eventos académicos podia
pues tenia la intencién de coleccionar la mayor
cantidad de diplomas, razén por la que, al final de
cuentas, me habfa marchado de mi tierra. Es asi
como me embarqué en lo que serfa el motivo del
cambio radical en mi busqueda personal e incluso
en el descubrimiento de mi propia identidad.
Para entonces, ni por sueflos me habfa planteado
preguntas como: ¢quién era? ¢de donde venia? y squé

significaba ser ecuatoriano?

Aqui, en el pais, a pesar de haber hecho la tesis
profesional, alla a finales de la década del 70, en la

comunidad indigena de San Pedro de Vendeleche,

parroquia Honorato Vazquez, cantén Cafar,
conformadaporcampesinosymestizosdescendientes
de los Canaris, no habia distinguido con claridad la
diversidad cultural. Y, mis compafieros de trabajo y yo
tenfamos la certeza de que nuestros conocimientos
adquiridos en la universidad eran suficientes para
ser aplicados en una realidad distinta, que a duras
penas entendiamos. Eso si, estibamos imbuidos de
una actitud paternalista pues crefamos que implantar
una forma de vida parecida a la nuestra era un gran
aporte a dicha comunidad, sin habernos preguntado
a profundidad ¢cudl era en verdad la forma de vida
a la que ellos aspiraban, luego de haber vivido como

huasipungueros?

Durante la realizaciéon del curso y la asistencia a
otros eventos académicos, siempre estaba atento a
lo que se decia y a pesar de que a veces lo que estaba
escuchando invitaba a la discusién y polémica, no me
atrevia a decir lo que pensaba. Después comprendi
que mi educacién, en una escuela y un colegio
catolicos, habia sido programada para hacer acto de
fe a todo lo que escuchaba, sin cuestionar si esto se

compadecia con nuestra realidad.

Empecé a adquirir nuevos habitos: lefa asiduamente

y escribia resimenes sintéticos para cumplir con los
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trabajos monograficos que demanda la formacion de
postgrado. El estar dedicado a tiempo completo a
estas actividades me permitié conocer deinstituciones
que proporcionaban becas en distintas 4reas. Las de
mi especialidad, Arquitectura y Urbanismo, no tenfan
muchos demandantes y, quizas por ello, tuve fortuna
cuando solicitaba becas. Es asi como mi estancia,
programada para un afio, se extendié a tres afos, y

luego a mas de una década.

Entre el jolgorio de la vida estudiantil y la
responsabilidad académica me iba adaptando mejor
a la vida madrilefia y conoci a la persona con la que
compartirfa mi vida por mas de veinte anos. Esto no
estaba programado, pero en las cosas del corazon
no manda la cabeza, asi que empecé a vivir con
una mujer que tenfa otra mentalidad y costumbres:
estaba en contra del machismo y no siempre estaba
de acuerdo con mis opiniones, peor aun si se trataba
de la conquista espafiola. Su familia, que pasé a ser
mi familia, era conservadora, no habia lugar para lo
“ro0jo”y, a veces, cuando se armaban las discusiones
con su padre, ella se ponia muy nerviosa. Sin
embargo, nunca las cosas pasaron a mayores, se tejio
una cordialidad fraterna con mis suegros y con las
tias (hermanas del suegro), unas sefioras mayores

muy conservadoras, pero con las cuales llegamos

a cultivar un afecto mutuo. Quizas lo mas grato e
imprevisto de esta convivencia fue el ejercicio de la
tolerancia. Supongo que muchas de mis opiniones
politicas, asi como el compromiso civil con mi
pareja, no gustaban para nada, pero nunca recib{ un
mal gesto o reclamo. Talvez hubo insistencias que
el ttempo dejaba de lado porque la tolerancia fue de
parte y parte y porque también aprendi a aceptar

opiniones que diferfan mucho de las mfas.

En la vida cotidiana tuve un gran apoyo de mi
compafera que creyé en mi, alentindome a que
siguiera en mis estudios y quizas a ella debo, en gran
parte, lo que ahora soy. En ese momento estaba
embarcado en la preparacion de mi tesis doctoral
que giraba en torno a lo que muchos defensores
de la conquista llaman el gran legado de Espana a
América: “la fundacién de ciudades y su arquitectura
colonial como corolario”. Dicha tesis me sirvié para
descubrir el Ecuador y el continente americano,
desde Espafarn. Mis investigaciones me llevaron
a hurgar sobre temas histéricos, arqueolégicos,
antropolégicos, etc., encontrando que en este pafs
se habfa producido un hecho insdlito, que habia
afectado a muchas generaciones de ecuatorianos,
privandonos de conocer las raices histérico-culturales
del Ecuador y creando un vacio que ahora nos estaba

pasando factura.
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Alla por los afios de 1930 se produjo, a nombre de
la verdad cientifica, uno de los tantos atropellos y
mayores injusticias contra el pueblo ecuatoriano en
la persona del primer historiador de estas tierras, el
padre Juan de Velasco, al prohibir uno de sus libros.
Se trataba, precisamente, de la obra que trataba de
la organizaciéon politica y social y del gobierno de
los shyris, que habfa existido antes de los incas. La
razén que se esgrimié fue que no habfa pruebas
que sustentasen estas afirmacioness. Pareciera que
esto es logico, pero vale bien considerar algunos
atenuantes. Primero, cabe sefialar que el libro
fue escrito alla por los afios de 1760, tiempo en
el que no cualquiera podia escribir la historia de
las colonias espanolas, pues el rey designaba una
comisién para comprobar la veracidad de lo escrito
y en base a esto autorizaba su publicacion. El libro
de Juan de Velasco cumplié estos requisitos, como
se puede comprobar en sus preambulos. Asimismo,
la razén del autor para emprender esta grande
empresa, fue la de rebatir punto por punto lo que

¢él consideraba afirmaciones gratuitas contra los

pueblos indigenas, por parte del inglés Robertson
y los franceses Raynal, Buffon y Marmontel. Este
hecho de gran valia intelectual e histérica convierte
al padre Velasco en el primer defensor de los
pueblos nativos. Y, por ultimo, los inquisidores de la
verdadrz, al prohibir el libro en mencién, dieron pie
a que historiadores de toda laya argumenten que el
estado evolutivo de las naciones aborigenes, antes de
los incas, era el de una organizacién politica y social
incipiente, lo que justificarfa cualquier imposicion
politica, social y cultural. ;Sera posible construir un
Estado Plurinacional e intercultural, prohibiendo
el conocimiento de nuestro pasado aborigen,

negandolo, o menospreciandolo?

Obsesionado por conocer con mayor profundidad
el estado de las nacionalidades y pueblos nativos
antes de la conquista espafiola, algo a lo que nunca
tuve acceso en mi formaciéon primaria, secundaria y
universitaria, me adentré en un mundo apasionante
relacionado con la organizaciéon territorial 'y
concepcion simbolica del espacio. Logré asi darme
cuenta de que estos conocimientos ancestrales

provenian de una misma matrizs;s que habifa logrado

10 En las bibliotecas de Madrid pude ence informacion especializada de todos los paises

05 ) principaly de aquellos ms relacionados con mi trabajo: Colombia, Pers, Bolivia.

11 A los griegos o romanos, de lo gue se sepa, no se les ha ocurrido objetar los libros de sus primeros historiadores (el griego Herodoto, considerado el padre de la Historia, o Salustio de la historia Romana) porque
10 se han encontrado prucbas de sus afirmaciones, habiendo también suficientes motivos para reclamar dichas pruebas.

12 Los historiadores ecuatorianos se dividen en dos; los que denigran al Padre Velasco y los que lo aceptan, por supuesto que quienes forman el circulo de los primeros, que para infortunio de este pais, estan enquis-
tados en las esferas oficiales, se antoproclaman poseedores de la verdad cientifica, condenando a la hoguera cnalquier trabajo que tenga atisbos de reinvindicar al Padre Juan de 1V elasco.
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un grado de desarrollo equiparable a cualquier otra
civilizacién del mundo antiguo y que por supuesto
no tenfa ni tiene nada que envidiar a la civilizacién

que se impondria posteriormente.

Pertrechado de algunos conocimientos que lograba
entender de la sabiduria ancestral, me converti en un
critico acido de la cultura occidental, de la conquista
espafiola y su iglesia catdlica. Paraddjicamente, la
oportunidad de acceder a estos conocimientos me
habia sido proporcionada por el propio de pais de
los conquistadores, donde ademas residia y convivia
con una familia que representaba los valores de esa
cultura. Sobra decir que en las discusiones familiares
relacionadas al tema no era posible ningtin acuerdo,
a veces un prolongado silencio era el epilogo de
estos episodios. Sin embargo, en mi mente quedaban
repicando algunas respuestas, como “eso lo hicieron
otras gentes y nosotros no tenemos nada que vet”,
sugiriendo que ahora eran otras épocas. ¢Serd que los
actuales pueblos de uno y otro lado del continente,
que por avatares del destino compartimos un pasado
comun, para unos victorioso y para otros catastrofico,

ahora debemos saldar cuentas? Si es asi, ¢cual o

cuales son los caminos para saldar estas cuentas, o
a quienes hay que pedirlas? Indudablemente, surgen
otras muchas interrogantes dificiles de precisar y
contestar; en todo caso, en el contexto nacional, la
respuesta apunta a los grupos dominantes herederos
del poder colonial siendo éste, a su vez, una asignatura
pendiente que hay que clarificar para enrumbar la

construccion de una sociedad intercultural.

A finales de la década del 80, estaba terminando
el trabajo de investigaciéon doctoral, siguiendo los
consejos sinceros de mi tutor. Recuerdo que la
primera vez que le presenté un primer avance del
trabajo que habia significado para mi un gran esfuerzo
al haber recopilado, leido, y resumido muchos libros
y articulos, etc., me dijo en tono sereno y con voz
grave: “con esto ti no te puedes presentar a sustentar
una tesis, el trabajo tiene que ser original y debe ser
un aporte al conocimiento en esta materia”. Este

comentario, si bien fue un baldazo de agua fria,
me ayudo a plantear las cosas de distinta manera y
me enrumboé por nuevos derroteros. Ahora sabia

que tenfa que indagar si, antes de las fundaciones

13 Dicha matrig civilizatoria, se extiende desde lo que hoy es Canadd, hasta la Patagonia, y desde el océano Pacifico hasta el Atlantico, indudablemente con las particnlaridades propias de cada region geogrdfica. En el

caso nuestro, estamos en la region Andina, region que ocupa gran parte del subcontinente sur americano’y que es un lugar de produccion de conocimientos, que diversos inv

es los han dt

como pertenecientes

a la “cultura andina”. Este término a veces incomprendido por los propios pueblos que lo originaron, es motivo de discusion entre andinos y amazinicos, cnando la propia etimologia de los Andes, proviene del Anti,
o Andi suyn, la region amazonica, y estd enlazado con la propuesta de prominentes investigadores nativos de esta region (Julio César Tello), que plantean que el origen del hombre americano proviene de la floresta
amazdnica, tal como se puede comprobar en muchos mitos de origen de diversas naciones originarias y las expresiones simbilicas de las artes cerdmicas, metalurgia, textiles, escultura litica, etc.
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espafiolas, habia asentamientos, pueblos, centros o
ciudades indigenas, y aparecié un campo tan vasto,
que, luego de presentar la tesis, me dejé enganchado
por algunos afios mas. Ahora, aunque de manera

discontinua, sigo transitando el mismo camino.

Cuando cref que el trabajo de investigacion de la
tesis estaba listo, con aportes que en principio en mi
propia mente racionalista me parecian disonantesrs,
la presenté al tutor para que hiciera el informe de
validacién autorizandome a presentarla a la Comision
de doctorado de mi escuela. Este episodio tuvo dos
momentos que me trajeron grandes ensefianzas.
Primero, la revision del trabajo por parte del tutor
me ensefié que hay que respetar los criterios ajenos,
a pesar de no compartirlos. Esto me dijo el tutor,
quien habfa valorado mi esfuerzo por aportar con
nuevos conocimientos desde una nueva perspectiva,
aunque estaba en desacuerdoss, e hizo el informe para
que pudiera defenderla ante el tribunal. El segundo
momento fue cuando estuve frente al tribunal,
leyendo la tesis. Habia preparado un discurso que no

pretendiaser confrontativo, sino que querfa evidenciar

14 La repre jon simbilica del espacio medi
existian en diversas culturas, gnardados en el inconsciente colectivo (C.Jung).

que no se habian reconocido las aportaciones nativas
y sus conocimientos. Al leerlo, la voz se me quebro.
Fueron momentos duros pero felizmente fugaces,
me repuse y pude decir lo que pensaba, era el aporte
de mi trabajo. Al final me consideraba un hombre
libre, porque en el proceso de elaboracion de la tesis,
que habia durado alrededor de cinco afios, cuando
estaba a punto de tirar la toalla, me arengaba a mi

mismo diciendo que el dia que la terminase serfa un
hombre libre.

A mi retorno al pafs, a mediados de la década del 90,
habiendo proclamado que ahora “soy un indigena
mas, porque uno debe estar con aquellos que siempre

han resistidors”, me vinculé al movimiento indigena,

>
ofreciéndole mi apoyo técnico y aprovechando la
oportunidad de conocer mas de cerca los motivos de
sus luchas. Ahora me tocaba estar de lado de quienes
durante cientos de afios habian estado sufriendo y
que todavia sufren un duro proceso de colonizacioén,

sometimiento y discriminacion.

Durante los anos de estudio e investigacién, me quedé

embelesado por el mundo que habia descubierto y

fignras estelares y mitoligicas resultaba para mi algo dificil de entender, luego, profundizando en aspectos psicoldgicos, pude determinar que eran arquetipos que

15 El tutor de mi tesis, fue antor de la exposicion: La Cuadricnla el sueiio de un orden, que la Comisién del V" Centenario del Descubrimiento de América, encargo para celebrar como uno de los grandes aportes a
la conquista de Amiérica, la fundaciin de cindades, argumentando que el modelo cuadricnlar habia sido llevado de Esparia a América, y desconociendo los aportes nativos, debido a sus conocimientos astrondmicos.

16 Quito cindad milenaria. Forma_y simbolo. Abya Yala 1991.
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que me saco de la circulacion del mundo real. No me
interesaba otra cosa mas que seguir profundizando
mi aprendizaje de los conocimientos ancestrales,
pensaba que al retornar al pafs habria mayor interés
y facilidad de difundirlos. Pero estaba equivocado,
muy pocas personas tenian interés en ello y otras
se habfan encargado de echar por tierra cualquier
validez que podian tener nuestros aportes, que
para entonces ya habfan sido publicados. Después
comprobaria que quienes habfan seguido mi camino,
o que habfan tenido las mismas intenciones, habian
corrido parecida suerte. ¢En este pafs que no cree
en su propia gente, pero si brinda oportunidades a
gentes provenientes de otras culturas, sera posible

ejercer la interculturalidad?

Las vivencias del mundo real me hacian pensar que
aqui las cosas habfan cambiado poco y a veces tenia
la tentacion de regresar a la Espafia que en quince
afios habia dado un salto espectacular, que era parte
de las naciones del primer mundo y que estaba
plenamente integrada a Europa. Acd, en ese mismo
lapso de tiempo, a pesar de ser un pais petrolero,
habfamos pasado del tercer mundo al quinto mundo.
El délar subia como espuma, afio tras afio, hasta que
finalmente vendria la dolarizacién y su corolario,
la salida masiva de miles de personas que iban a la

“vieja” BEuropa a salvarse de la crisis econémica,

muchos a replicar el tipo de vida que llevaban aqui,
en un medio con distintas costumbres. Por supuesto,
esto ha sido motivo de diversos conflictos, sin
embargo: ¢Hasta cuando podran ejercer sus practicas
culturales, y resistir el embate de una cultura atrayente

y arrasadora?

En estos ultimo afios en los que decidi radicarme
definitivamente en este pafs, me di cuenta de que me
habia forjado una imagen idealizada de lo “indigena”
y clerta actitud indiferente hacia lo “mestizo”, como
queriendo pasar de puntillas por esta realidad que se
manifiesta por todos lados. También, la convivencia
enelmedio me demostraba queatras dela procedencia
étnica estaba la condiciéon humana y que, en tal
sentido, todos tenfamos virtudes y defectos, obrando
en consecuencia algo parecido a la situacién que
habia experimentado fuera del pais. En este sentido,
no se debe caer en la tentacién de buscar salva patrias
o culpables de los males que nos aquejan, debemos
reivindicar nuestra condiciéon de mestizos con raices
indigenas a quienes nos sobra motivos para sentirnos
orgullosos. Quizas una de las primeras tareas para
vivenciar la interculturalidad sea dejar de idealizar a
unos y satanizar a otros, y mas bien, tender puentes
para el reencuentro de la sociedad indo-mestiza 1,
o mas bien andino-mestiza. Se trata de aceptar el

componente indigena o el mestizaje biolégico de casi
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toda la poblacién ecuatoriana, donde la poblacion
mestiza representa el porcentaje mayoritario. Dicha
poblacién ha sufrido igualmente los duros embates
de la colonizacion, perdiendo todas las referencias,
sus raices, siendo necesario apuntar a su mente de
manera que puedan dar rienda suelta a los arquetipos
que la unen a sus origenes. :Sera posible que cada
uno empiece a reCONOCEr en uno Mismo que Somos
el producto de dos culturas y que a veces negamos,
como Pedro, ala que nos da sustento y personalidad?
Una vez cumplido este primer paso elemental me
atreverfa a decir, en voz alta, para que retumbe en
toda la geografia, que estamos listos para vivenciar la

interculturalidad.

17 Ciertos historiadores y antropélogos hablan de la sociedad blanco-mestiza, para distinguirla de la sociedad indigena, y me parece que esta es otra trampa de aquellos que conciente o inconcie eniegan de
sus origenes para congraciarse con las elites dominantes y de paso recibir reconocimientos. En términos de la antropologia fisica, la raza blanca comprende a los que tienen el cabello rubio, es decir los pobladores de los
paises nirdicos en su mayoria; los que tiene el cabello negro, asi tengan la piel un poco clara son considerados “morenos”, al menos esas son las consideraciones que se hacen en la propia Esparia, que es de donde viene
gran parte del mestizaje ecuatoriano. Aplicandy estas caracteristicas a la sociedad ecuatoriana 3Serd la sociedad blanco-mestiza la mayoria de poblacion?.
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La Interculturalidad Entre
Dos Discursos Y Practicas
Hegemonicas

Freddy Javier Alvarez Gonzdlez

Tres hechos de interculturalidad

negativa

Desde pequefio escuché a menudo la expresion “no sea
indio” de labios de mi madre, cuando me peleaba con mis
hermanos o hacfa cosas que atentaban contra la paz familiar
y no queria dar razén de lo que pasaba encerrandome en
mi rabia y en mi silencio. Fui comprendiendo que ser indio
era algo parecido a no tener educacion, a dejarse guiar por
los impulsos, a no querer dialogar con nadie. Muchos afios
después comprendi que en realidad significaba: resistirse a

ser domesticado.

Desde los tiempos politicos inaugurados por Bush
de “guerra preventiva” cuando alguien puede ser
ejecutado mas alla de las fronteras y sin ningtn juicio,
una vez lef una noticia en un periodo colombiano
referida al ataque de Angostura y por la reaccion del
presidente ecuatoriano, algunos de los comentarios

que hacfa la opinioén publica colombiana contenfan

la vieja expresion “indio patirrajado”, queriéndole
criticar por oponerse fuertemente a la violacion de
la soberania y al asesinato cometido en nombre de
la lucha contra el terrorismo. Con dicha expresion
se querfa descalificarlo al estar fuera de los nuevos
canones instituidos de la politica internacional. El
“indio patirrajado” no dialoga dentro del marco
de lo instituido. El estd fuera de la institucién
a pesar de estar dentro de ella. Para ¢l las buenas
relaciones no son un acto que pueda sostenerse
mediante la agresion a la vida. Desconfia de los
beneficios civilizatorios pues en su nombre ha sido
reiteradamente condenado. Entonces comprend{ que
la politica internacional tiene en su nicleo un gesto
cinico de agradecimiento de parte del subordinado
hacia el amo y si no se agradece por el beneficio de
la democracia, el reconocimiento de los derechos
humanos y el libre mercado, entonces se esta fuera
de las relaciones de reconocimiento del Imperio.
Resistirse a que ellos intervengan con sus juegos

uerreros es ser un “indio patirrajado”.
g “indio patirrajado”

Desde que los pueblos y nacionalidades indigenas
del Ecuador han comenzado a oponerse a algunas
leyes, al Plan Nacional de Desarrollo, a la forma en
la que se quiere implementar la Reforma del Estado,

he escuchado de parte del Presidente Correa,
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expresiones como estas: “indigenas infantiles”. Tras
estas expresiones, claramente racistas, hay trazas
de un enfoque economicista y academicista que
considera a la oposiciéon al desarrollo como una
postura inmadura. El desarrollo estarfa articulado
con un proceso psicologico y bioldgico y quien se
opone permanece en un estado infantil. Desarrollar
es crecer. Dicha postura pseudo-cientifica invalida
los argumentos de la oposicion. Sialguien se opone al
desarrollo es porque no sabe, no quiere, no conoce.
Luego, se decreta la falta de argumentos racionales
pues para sus “apostoles”, los indigenas se encierran
en visiones miticas las cuales no son argumentaciones
segun Habermas y se condenan a sf mismos a estar
en la miseria por los siglos de los siglos. Entonces
he ido comprendiendo que los pueblos y naciones
indigenas no quieren ser escuchados por lideres
ciegos, sordos y mudos ante el abismo al que nos

lleva el desarrollo.

Las tres expresiones: “no sea indio”, “indio
patirrajado”, “indigenas infantiles” no definen
claramente un coherente sujeto intercultural de
la enunciacién, es decir, no es por ser critico
frente a la expresion de mi madre, que gane en mi
condiciéon identitaria la apertura a una alteridad
ética y epistémica al mundo de los otros y otras

indigenas, as{ como tampoco es porque alguien sea

criticado desde la politica internacional que se gane
coherencia en el campo de la politica interna. ¢Por
qué esta contradiccion fundamental en el sujeto
intercultural? No es un asunto meramente dialéctico,
es algo que en parte tiene una relacion directa con las
formas culturales en la que ha sido instituido el
sujeto intercultural. En efecto, el punto vulnerable
del sujeto intercultural esta en la cultura que forma
a la interculturalidad. El paso a la interculturalidad
se hace desde la cultura. Tal pasaje es antagonico
porque contrapone dos lugares casi irreconciliables:
la identidad y la alteridad. ¢En qué modos se
manifiesta el antagonismo en la cultura, la politica y

la administracion del Estado?

La interculturalidad de la cultura,

la politica internacional y la

administracion del Estado

Los tres hechos son una condenaciéon al mundo
indigena porque primero se alejan de ladomesticacion
de la obediencia occidental y cristiana, después
porque toman distancia del discurso de los derechos,
la democracia representativa y el antiterrorismo, y
por dltimo porque no hablan ni practican el mismo

lenguaje del desarrollo a no ser que sean indigenas
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evangélicos los cuales ya levantaron el mito indigena
y han implementado el mito del cristianismo salvador
de los infieles e idolatras de la naturaleza con una

fuerte raigambre antropocéntrica.

El sujeto intercultural de la cultura hegemodnica
expande la identidad sin alteridad. El otro para
los occidentales, ya sea indigena, musulman,
palestino, negro e incluso judio es alguien para ser
“occidentalizado”. La cultura occidental es concebida
como centro. Las culturas de los otros y las otras son
concebidas como un punto tangencial. La identidad
occidental niega la alteridad no-occidental y siembra

la desconfianza en quienes no son como

los occidentales.

La experiencia del sujeto intercultural de la cultura
hegemonica ha definido relaciones interculturales de
dominacién con los otros y las otras. Nosotros y los
otros es la distincion basica del sujeto intercultural
occidental. De este modo, él coloca una distancia
infinita con el otro. La distincién es una distancia y
la distancia, una jerarquia. Los otros no son lo que
nosotros somos. Nosotros tenemos la “ventaja”
de haber heredado la racionalidad griega; los otros
siguen presos en el mito y las religiones. Nosotros
heredamos la ley romana por eso podemos colocar

la universalidad de los derechos; los otros no pueden

distinguir entre la violencia y las buenas costumbres.
Nosotros nos reinventamos por la ciencia; los otros
siguen atrapados en la magia y la supersticion.
Los otros pueden recibir de nosotros la parte
fundamental de nosotros y es parecerse a nosotros
para que nosotros sigamos siendo nosotros y los

otros, los otros.

El sujeto intercultural occidental impone su forma de
ser, pensar, sentir y hacer, porque se piensa universal,
inteligente y bueno. Sus modelos son adaptables,
su inteligencia les ha permitido desarrollarse y
su bondad nos salva a todos. Por el contrario, los
otros piensan, hacen y sienten de forma particular
y diversa. Ellos viven en una claustrofobia cultural,
de ahi su atraso. La diferencia de los otros no nos
deja vivir en paz, pues tienen la osadia de cuestionar
“el paraiso Gnico” que hemos construido para un

nosotros que en realidad son unos pocos.

Los otros no son lo que no somos, los otros no
son porque NOsotros somos; su memoria les impide
el advenimiento del ser. Somos sin memoria en un
tiempo que se recomienza nuevamente en el ciclo
de la politica. La distancia del tiempo inmemorial se
traduce en la separacion con el otro en el mismo
acto de la relacion intercultural, por tal motivo la

introducciéon de la interculturalidad es la mejor
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manera de eliminar la interculturalidad. En efecto,
nos preguntarnos si ¢puede la cultura occidental
ser intercultural cuando se construye en el acto de
la negacion, de la agresion, de aniquilamiento de
los otros y las otras? En cierta forma el punto cero
del que parte el occidentalismo es el “anuncio” del

genocidio de las culturas originarias.

El sujeto intercultural de la politica internacional es
colonial en su estructura epistémica y su praxis, por
ello la discriminacioén no es ajena al relacionamiento
del Estado con los pueblos y naciones indigenas.
El es formado bajo una visién, pensamientos y
practicas occidentales, por ello las Academias
Diplomaticas, desde su episteme ilustrada, excluyen a
hombres y mujeres indigenas, porque los idiomas, las
costumbres, y los discursos del mundo diplomatico
siguen viendo a lo indigena dentro de un gran marco
oscilatorio entre el folklor, el turismo y la victima.
Ellos solo hacen parte del paisaje admirativo y nada

cotidiano tal como ocurriera en el diario de Colon.

La cultura de la politica internacional esta muy lejos
de la indignacion, por eso los sujetos interculturales
se reivindican por medio del dialogo. Indignarse no
es diplomatico. El odio no es un derecho, incluso la
identificacién de esta postura desconoce los derechos

y condena a muerte al otro en nombre del amor. Por

consiguiente, el sujeto intercultural no es alguien
que ama, es alguien que debe amar sin preguntar
por las relaciones desiguales en las que se situan
los sujetos de la interculturalidad. Los que odian
son los resentidos, piensan algunos Nietzscheanos.
Nos preguntamos Jen qué medida el amor y el odio
de la politica internacional impide la formacién de

auténticos sujetos interculturales?

El sujeto intercultural de la administracion del Estado
sigue siendo colonial en sus expresiones, acciones
y sentires. Los indigenas son un obstaculo para el
desarrollo de unos pocos en nombre del “desarrollo
para todos”. I.a maxima de la colonialidad esta en pasar
por encima del didlogo porque desde antes ha sido
definido lo que supuestamente es mejor para ellos.
Los otros no entienden y son infantiles al oponerse a
“ser mejores”. No es que no quieran, es que no saben.
Todos queremos pero no sabemos como. No es que
no saben, es que no quieren saber. Hay mala fe en no
aceptar las bondades de los que saben.

La respuesta al como del sujeto intercultural en
la administracién del Estado consiste en disefiar
politicas interculturales, en reformar instituciones
para una igualdad con rasgos de homogeneidad
y en articular lo que antes estuvo en manos

del

Neoliberalismo y aumenté la pobreza. En
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consecuencia, los otros deben ser protegidos por
nosotros del monstruo del Neoliberalismo, las
politicas deben ser transversalizadas, las instituciones
deben ser de alto nivel y la coordinacién debe darse
dentro de nuevos dispositivos de control. El deber
ser campea en los lugares que no parten de la realidad
no para contar con ella sino solo para diagnosticarla.
Asi, las nuevas reglas de la interculturalidad siguen
atrapadas en el mecanicismo y el autoritarismo. Por
consiguiente, nos preguntamos si ¢puede el sujeto
interculturalidad de la administracién del Estado
encontrarse con los otros en sus visiones, sus formas
de pensar, sus administraciones, sin descolonizar el

lugar desde donde piensa, hace y ejecuta?

Las tres preguntas anteriores sobre la cultura de la
negacion occidental, el amor y el odio de la politica
internacional y la interculturalidad administrativa
sin la descolonizacién del Estado, nos conducen a
un par de preguntas sobre ¢por qué la politica del
orden o lo que llama Ranciere, La Policfa, se sigue
perdiendo en la practica de la interculturalidad? ¢Es
acaso que la interculturalidad no pueda ser elaborada
sin la discusiéon sobre un sujeto que esta fuera de la
concepcion de ciudadania y es la nocién de pueblos
y nacionalidades indigenas anidada en la nocién
de Plurinacionalidad? Para responder a estas dos

preguntas veamos dos fenémenos hegemodnicos

en la politica del orden y del ordenamiento: el
primero es sujeto-lugar de interpretacion del tipo
de un intelectualismo tecnocratico y el segundo, un
sujeto-lugar de definicién que reclama la absoluta
autoridad para siy es del orden de un economicismo

pragmatico.

La interculturalidad del

intelectualismo tecnocratico

Este es un sujeto-lugar netamente interpretativo
de todo aquello que expresa la interculturalidad sin
necesidad de definir claramente qué es ella ni tener un
didlogo directo con quienes son los sujetos de las otras
culturas. Dicho sujeto-lugar evidencia la separacion
entre técnica y politica, pues se reconoce en dicha
separacion abstracta, y por abstracta, manipulable.
Desde este lugar se elaboran los modelos, existen
otros lugares para hacer simulaciones de negociacion,

las cuales son en realidad imposiciones.

La ingenuidad de sus funcionarios no es inocente
aunque suponga que dichos modelos son automatas:
viven por si, eficaces por si, emancipados por si

y emancipadores en si. Las metodologias son las
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pastillas de la felicidad. El modelo no es un método,
es algo mas parecido a un artificio que se puede trans-

vestir en lo mas insolito.

La pregunta maxima a la que responde desde este
sujeto-lugar es: ¢qué hacer? No hay una pregunta
mas fundante para ellos que esta. Al final es la
pregunta que proviene de la angustia producida
no por los otros sino por tener que presentar
resultados. El hacer de sus modelos se realiza sobre
el convencimiento que los resultados exitosos son
aquellos que lograron disipar el antagonismo, o por
lo menos diluirlo en la maquinaria del consenso. En
efecto, las contradicciones son olvidos o errores,
por eso sus productos experimentan una suerte de

inmaculada concepcion.

Para los intelectuales tecnocraticos, lo que importa
es concretar la interculturalidad. La experiencia con
movimientos adquiere otro sentido en el ejercicio de
la politica como ordenamiento. Se escucha lo que se
quiere escuchar, todo lo demas no tiene importancia.
Toman modelos de otros lados y adaptan sin cambiar,
sin girar, sin contextualizar. Para ellos esta es una
manera de economizar el tiempo clave en dinamicas
de vértigo y ebriedad que no les permite seguir el
encanto del mirar y mucho menos del contemplar. Sus

metodologfas siguen la l6gica del afiadido. Los retazos

son la mejor expresion de la articulacion. La palabra
magica es articular porque todo estaba desarticulado y
si se articula podemos ser mas eficientes sin cuestionar
que puede hacer realidad el Estado-Maquina que setfa

una pesadilla de hacerse realidad.

Su estatuto de intelectuales tecndcratas les da la
suficiencia del saber. Ellos saben qué hacer. En gran
parte,lahegemonia se articula desde el conocimiento.
Ellos lo saben y por eso sacan sus modelos como el
mago que saca el conejo del sombrero. Creen que los
otros se oponen porque no saben o porque tienen
intereses. Asi, su interculturalidad sigue siendo, no
la del encuentro de saberes sino la de la imposicion
de sus saberes técnicos sobre los saberes politicos de

los otros y las otras.

Algunos de estos intelectuales tecnocratas han tenido
experiencia en los movimientos sociales, ecolégicos e
indigenas. Ellos han aprendido de la interculturalidad
de los otros y las otras, sin embargo dentro del Estado
estan atravesadas por una gran preocupacion y es tener
que hacer lo que no quieren hacer porque siempre
supieron que era indecente. Sabfan que a los grupos
marginales se les manipulaba, mentia, imponia y de
pronto se encuentran en la posiciéon del manipulador,
del mentiroso y del amo. No pueden decir lo que quieren

porque se quedan fuera, por eso pasan rapidamente de
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sus conciencias en cuestion al cinismo de la accion.
Al final, no se sabe que es peor, si soportar la mala

conciencia o el estrés matutino de un lunes.

Sus teorias suelen ser sus lentes. Desde alli ven la
realidad sin percibir la distorsion. La realidad tiene
que corresponder a sus ideas, y si no es asi, la
realidad esta equivocada. Creen que ésta es la gran
oportunidad, después no habra una oportunidad
igual, por dltimo “parece que podemos traicionar
a la oportunidad”. La realidad los desafia, por eso
prefieren la tranquilidad de las ideas de los libros.
En efecto, estan a la cacerfa de un tiempo y ese es el

unico tiempo, su mesianismo los delata.

Los intelectuales tecndcratas siguen relacionandose con
los pueblos y naciones indigenas como si no tuvieran la
edad adulta. Ellos los quieren, los protegen, los cuidan
y les ensefian a hablar, son sus guaguas. Sufren con
ellos, les molesta sus contradicciones, les indigna sus
irracionalidades. Su identificacién con los otros y las
otras es con una vision idealizada, la cual tampoco les

permite ser.

La interculturalidad del economicismo

pragmatico

Este es el sujeto-lugar de las decisiones donde esta
ubicado el nicleo aislado del poder. El ejercicio actual
del poder se cifie a la economia y al pragmatismo. Su
intencion es justificarse en las decisiones econémicas
y su debilidad es la exclusividad de dicha justificacion.
En la suplantaciéon de la politica por la economia,
los movimientos sociales son vulnerabilizados.
Los movimientos son corrientes indeterminadas
de politica que impiden el fluyjo pretendidamente

ordenado y necesario de la economia.

La economia del siglo XXI es la ciencia de los
numeros que suplanto la politica de las utopias del
siglo XX. La de-sustancializaciéon de la politica nos
puso de frente a la economfa mas por impotencia
de la politica que por virtud de la economia. Las
grandes utopias fueron reemplazadas por la ciencia
de las decisiones, los deseos y las necesidades. Si bien
la economia clasica de los anglosajones favorecio los
derechos dela propiedad privada, nada mas aberrante
que un economista posmoderno que convierta el
deseo en derecho. Sin embargo no fueron los deseos

los que podian ser realizados, eran los derechos no
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deseados los que podian ser cumplidos y cumplidos

por quien los habia negado: el Estado.

El pragmatismo es la ciencia de la comunicacion, de
los signos y la realizacién de la maxima maquiavélica:
“lo importante no es ser sino aparentar ser”. El
pragmatico tiene interés no en la verdad sino en
los efectos de verdad, por eso es tan importante
para el capitalismo la apropiaciéon de los medios de
comunicacién. La verdad no es mas que un efecto. El
lenguaje es el acto por antonomasia del pragmatico:
decir es hacer, prometer es cumplir, en suma, hablar
es un acto de creacién, el mayor acto del poder.

El economista pragmatico considera que la
interculturalidad se resuelve con dinero. Al final, el
problema de la discriminacion es obtener recursos.
No es lo mismo un indigena pobre que un indigena
con crédito. Eldinero eslo que cambia las condiciones
de exclusion y de discriminacion. La igualdad de
oportunidades se resuelve en los bancos y el acceso

a la inversion. Si esto fuera realidad el Capitalismo

seria un éxito.

No se puede ser pragmatico y tolerante a la vez. En
cierta forma el pragmatismo requiere de personas
autoritarias, de lo contrario no hay resultados. Para el

economista pragmatico, la consulta, la participacion

y la deliberacién es un simulacro. No se tiene que
dejar abierto el espacio politico que pueda atentar
contra la realizaciéon de los planes econémicos, por
eso la consulta es institucionalizada, la participacion
pasa a ser solo socializacion y la deliberaciéon solo

puede ser representativa.

Por ultimo, el economista pragmatico coloca a la
interculturalidad dentro de su plan de desarrollo no
porque crea en la interculturalidad pues el desarrollo
es lo que nos hace interculturales. No hay un plan
politico para ser interculturales, lo que existe es un
“buenvivir” el cual corresponde a formas individuales

que garantizan el extractivismo y la linealidad.

A manera de conclusidon

Para escapar de estos dos sujetos lugares, requerimos
pasar por una pregunta fundamental que coloca a
la interculturalidad en su lugar justo: ¢Cual es el
sujeto-lugar que se deriva entre una cascada, lugar
sagrado para pueblos y naciones indigenas y una
hidroeléctrica, lugar para el desarrollo? En sentido
estricto, la interculturalidad que se desprende de
estos dos sujetos-lugares es una interculturalidad
para convertir en hidroeléctrica el lugar sagrado de

los indigenas, es decir, es una interculturalidad vacia,
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meramente discursiva, hegemonica que tiene la
obligacién de no reconocer la plurinacionalidad para

continuar imponiendo el sistema de vida occidental

sobre los pueblos y naciones indigenas del Ecuador.
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Propia Voz
Rosa Vacacela | Kichwa Saraguro

Los pueblos indigenas siempre estamos en

permanente lucha...”

Para mi todavia no existe la interculturalidad
plena porque, desde pequefia, he sentido que a los
indigenas nos ven como menores, cOmo extrafios y
que no deben hacer vida conjunta, entonces no se
puede decir que se ha vivido en interculturalidad,
porque esto supone fomentar espacios de relacién y
de dialogo, pero eso no se ha dado en nuestro pafs,

desde hace mucho tiempo.

Hemos vivido en contextos de discriminaciéon muy
fuerte, actitudes que se demuestran no solo en el
maltrato directo a los indigenas, sino en todas las
acciones del Estado, por ejemplo, el porcentaje
en las estadisticas al decir que somos el 6.8%, un
porcentaje menor al de las personas con capacidad
especial, que representan un 19%. De esta forma
se toman decisiones considerando esta aparente

presencia minoritaria.

La interculturalidad es un término que ha sido
utilizado para poder hablar de los indigenas,

desde ese punto de vista, los indigenas nos hemos

transformado en un pretexto para decir que se hacen
cuestiones interculturales, pero en la practica, en la
real participacion de los indigenas en la Sociedad, no
es posible porque pasa por estratificaciones de poder

y de clases.

El contexto actual es importante, porque al decir que
somos un Hstado plurinacional e intercultural creamos
un momento importante para decit que estamos
integrados, pero mas que eso es una oportunidad para
construir desde la base una sociedad mas equitativa, de
mayor presencia de los pueblos indigenas, de vivir en
la diversidad A pesar de todos los avances logrados
desde la lucha de nuestros anteriores lideres y actuales,
la interculturalidad produce temor en la poblacién no
indigena. A mi verme vestida con todo mi atuendo en la
cotidianidad de mi trabajo les asusta a los demas, porque
quizds en sus mentes nunca estuvieron preparados para

considerarnos dentro de estos espacios.

Considero que este temor se da porque creen que
les mermarfamos el poder que por cientos de afios
han construido y que nos ha afectado tanto y por
supuesto eso les significarfa perder privilegios; sin
embargo es necesario hacer sentir nuestras lucha
y voz con la capacidad de propuesta y de didlogo
para poder incidir en las acciones de los Estados, en

especial de este Estado que es Plurinacional.

S/



Una Nifiez, Una Experiencia

Vivida, Una Experiencia Ganada
Bernardo Toaquiza | Kichwa de Cotopaxi, 13 asios

gQué es eso? dijo el adolescente, mientras
entrecerraba sus ojos frente al inclemente sol.
Bernardo Toaquiza vino a Quito desde nifio con
sus padres a trabajar en lo que fuera, para poder
salir de la pobreza. Para ¢l y sus amigos, el término
interculturalidad es totalmente desconocido, pero al
escuchar que podria tratarse de un espacio en donde

se encuentran diversos, sus miradas cambiaron.

Bernardo dice que ¢l vino hace 4 afios de los 13 que
tiene ahora. Alla en Zumbahua cursaba tercero de
basica, cuando vino la situacién se transformd. En
primera no pudo entrar a estudiar inmediatamente,
por la condiciéon de tener mas hermanos y poca
plata. Se puso a lustrar zapatos, su madre a vender
caramelos, su padre a cargar en el BBB, (Centros
Comerciales del Ahorro en Quito). Cuando logrd
reingresar a un centro de estudio, su diferencia se
acentud, no tanto en el colot, sino en su forma de
hablar el castellano y cuando lo venia a ver su madre,
que era indigena, entonces ahi si que la ofensa se

instal6 en su cotidianidad. El dice que tuvo que

aguantarse unas veces y otras defenderse a “pufietes”

pero ahora dice...ya me he acostumbrado.

Actualmente estudia en la nocturna y se integra
con muchos jévenes migrantes, sobre todo de su
provincia Cotopaxi y dice que ya son mas en el aula,
asi que los otros ha dejado de molestar, mas bien se

han hecho amigos.

Los amigos, se aburren del tema y le gritan...ya
Toaquiza, vamos a tomar café, sefialando a la sefiora
del café que vende con sanduche...se apresura y

parte a seguir su dia.
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