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RESUMEN

Los movimientos indigenas y afines con la propuesta de interculturalidad, comprendida
como diversidad étnica, han logrado generar nuevas iniciativas de educacion superior,
que responden a procesos histdricos y politicos a los que deben su configuracion actual,
configuracién que plantea retos, tanto para la universidad como para la nocién de
interculturalidad. Esta tesis analiza esos procesos y los retos epistemologicos,
metodologicos y teleoldgicos en el Programa Académico Cotopaxi de la Universidad
Politécnica Salesiana y la Universidad Intercultural de las Nacionalidades y Pueblos
Indigenas Amawtay Wasi, apoyando a las universidades desde la critica basada en el
trabajo etnogréfico.

Se discute con los estudios culturales que, tratando de apoyar a estos proyectos,
ofrecen una imagen idealizada y despolitizada de sus procesos de constitucion y
practicas internas, misma que obscurece problematicas como la institucionalizacion de
la interculturalidad, la movilizacion de las identidades, las relaciones educacion
superior-interculturalidad-aparato del desarrollo o, las disputas por los recursos y
liderazgo de las iniciativas.

El analisis se realiza desde las nociones de Pierre Bourdieu, criticando las
dicotomias reduccionistas que se utilizan para comprender este tipo de fendmenos, y la
composicion de los habitus que los agentes de estas instituciones producen y
reproducen, y que, no respetan los principios de vision y divisién preferidos en la

academia.



INTRODUCCION

Por todo el continente los movimientos indigenas se han posicionado como fuerzas
capaces de ofrecer alternativas que ya no apuntan solamente a reivindicaciones
sectoriales, sino a propuestas para las sociedades nacionales e incluso para el mundo.
Bajo el paraguas de la interculturalidad cada organizacion indigena/intercultural
configura sus contenidos en funcion de las realidades a las que quiere aportar o
modificar.

La educacion es -desde los inicios de los movimientos indigenas- un espacio de
lucha en que se ha pasando, de solicitar el acceso a educacion occidental a proponer la
reforma de la educacién mono-cultural occidental. El caso de la educacion superior es el
mas novedoso y estratégicamente importante para los objetivos politicos de estas
organizaciones.

En América Latina estan apareciendo universidades indigenas e interculturales
qgue no quieren Unicamente proporcionar acceso a los individuos indigenas sino
reformar las concepciones tradicionales de educacion superior y academia (Cfr. Mato,
2008), cuestionando la hegemonia del conocimiento y de sus poseedores.

La presente tesis se inscribe en ese especifico campo, el de la educacion superior
que se estd configurando bajo el paraguas de la interculturalidad, a través del trabajo
etnografico en dos universidades significativas para la educacion superior intercultural
ecuatoriana y latinoamericana como son: el Programa Académico Cotopaxi (PAC) de la
Universidad Politécnica Salesiana (UPS) y la Universidad Intercultural de las
Nacionalidades y Pueblos Indigenas Amawtay Wasi' (UINPI). Daniel Mato considera
gue estas son, conjuntamente con muchas otras iniciativas en Latino Ameérica,
experiencias exitosas (2008:16).

Las universidades estudiadas son Instituciones de Educacion Superior
Intercultural (IESI) significativas porque responden a procesos importantes de
desarrollo de los movimientos indigenas en Ecuador: el de la provincia de Cotopaxi,
acompariado histoéricamente por la Iglesia -en particular por la Sociedad Salesiana- y; el
de la Confederacion de Nacionalidades Indigenas del Ecuador (CONAIE).

1 . N e . ,
Palabras kichwa que en castellano significan “casa de sabiduria”.



También son significativas porque estan en las fronteras que la academia ha
planteado sobre las relaciones interculturales, tales como el grupo étnico, la cultura, la
forma de racionalidad, etc., y se podria plantear que en lados diferentes de dichas
fronteras. Por ejemplo, el PAC estd pensado y dirigido por mestizos, en cambio, la
UINPI fue disefiada y esta dirigida principalmente por indigenas; también se puede ver
esto en que, mientras el PAC es una propuesta a partir de la racionalidad occidental de
la tradicién educativa Salesiana, la UINPI genera e intenta poner en practica una
racionalidad indigena y el paradigma Abya Yala.

Ademas, PAC y UINPI son iniciativas de educacidn superior que no responden a
la procedencia tradicional que ha tenido la universidad, marcada por elitizacion y
cercania a la centralidad hegemonica de los poderes econdmicos, sociales, académicos y
culturales, sino que han nacido de necesidades y procesos politicos de reivindicacion
que, los movimientos indigenas y organizaciones afines han llevado adelante desde sin
namero de frentes.

En el proyecto el Proyecto Diversidad Cultural e Interculturalidad en Educacién
Superior en América Latina y el Caribe, del Instituto Internacional de la UNESCO para
la Educacion Superior en América Latina y el Caribe (UNESCO-IESALC), su
coordinador Daniel Mato logro “detectar que existia poca informacion y analisis sobre
las experiencias concretas” (2008: 25). Por tanto, esta tesis apunta a proporcionar
informacion y analisis de estas iniciativas, desde la conviccion de que “la antropologia
esta en condiciones de contribuir a la visibilidad de otras formas de conocimiento” (De
La Cadena, 2008: 270), y de aportar a ellas por medio de la critica.

¢De qué se esta hablando cuando se dice que una universidad es intercultural?,
¢ Qué elementos, agentes y perspectivas entran en juego cuando se quiere configurar una
institucion originariamente occidental -como la universidad- desde criterios que toman
en cuenta las diversidades étnicas?, ¢Si existen diversas formas de hacer intercultural a
una universidad, en qué radican esas diferencias? Y sobre todo ¢Cuéles son los retos y
riesgos que, a nivel epistemolégico, metodoldgico y teleoldgico, plantea la inclusion de
la diversidad cultural en la universidad y, cdmo son resueltos -0 no- estos problemas por
instituciones especificas?, son las preguntas que motivaron el deseo de realizar esta

investigacion.



Un tema conexo

En el marco de la busqueda de alternativas al estado de cosas actual -marcado por: la
crisis del capitalismo neoliberal; la subalternizacion de los paises, las culturas y los
grupos étnicos respecto de potencias hegemonicas nacionales, culturales o étnicas y; la
ausencia (o insipiencia) de propuestas emanadas desde dentro de la misma estructura-
algunos proyectos académicos, como los estudios culturales de segunda generacion
(Walsh, 2005:15), coinciden con estos intentos de las organizaciones indigenas,
apoyandolos y tomandolos como ejemplo y esperanza en la construccion de otros
mundos posibles (Mignolo, 2002).

Ese apoyo se expresa tanto en la reflexion tedrica sobre los argumentos y
nociones utilizados por los movimientos indigenas, como en la “traduccién” y
visibilizacion de los mismos, a los lenguajes y los ambitos del poder hegemdnico, mas
especificamente del campo académico, es decir, un sector del campo del poder. Para
Martinez Novo este grupo de trabajos académicos constituyen la mayoria de
bibliografia sobre el tema y, “han tenido el objetivo de apoyar y celebrar a los
movimientos indigenas en su lucha por la democratizacion de sociedades donde la
exclusion econdmica, social y politica ha sido y es muy profunda” (2009: 9).

Ese es otro tema de interés que se toma en cuenta en esta tesis, la relacion que
existe entre estos proyectos académicos -sus formulaciones- y la practica cotidiana del
quehacer universitario en las IESI.

En suma, se trata de analizar tanto la relacién entre discursos y practicas de los
agentes de las universidades interculturales, como la relacion entre teoria y préactica de
la interculturalidad entre: lo que se escribe en la academia y lo que se hace en la IESI,
sometiendo a critica los limites y fronteras formuladas desde los proyectos politicos de
los movimientos y desde las formulaciones teorico-academicas.

Metodologia

No debe perderse de vista que la interculturalidad -como todo proceso social- es un
fendmeno (y una nocidn) al que se puede registrar -imponer- un inicio, pero que es mas
dificil sentenciar un punto en que esté acabado. Con esto quiero expresar mi adhesion a
una tesis que Catherine Walsh sostiene desde hace varios afios:

La interculturalidad aun no existe. Se trata de un proceso por alcanzar por medio
de nuevas politicas, practicas, valores y acciones sociales concretas y
conscientes que se pueden construir no en “abstracto” sino en medio de procesos
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formativos colectivos, en los que se relacionen miembros de culturas diversas asi
como sus maneras de ser y estar en el mundo” (Walsh, 2009:45).

Sin embargo, mi acuerdo con esta tesis es parcial, ya que, luego de mas de cuarenta
afios de luchas de los movimientos indigenas/interculturales y, un tiempo un poco
menor, abanderando -en diferentes ambitos- la nocion de interculturalidad,
principalmente en la educacion, como la misma autora muestra a través de varios de sus
trabajos (Walsh, 2000, 2001, 2002, 2005, 2006, 2008, 2009). No es posible: ni decir,
taxativamente, que “la interculturalidad no existe”’; ni pretender esperar a que ella exista
para analizar los procesos que ya estan en préactica.

Precisamente, considero que la tarea de analizar los procesos en practica es una
buena forma de reconocer tanto el camino que llevan recorridas las iniciativas de los
movimientos indigenas y afines, como de acompafiar el proceso que estan recorriendo y
aportar criticamente a lo que podrian ser sus acciones en el futuro.

En el mismo sentido anterior, Carmen Martinez Novo plantea que, luego de casi
cuarenta afios de protagonismo de los movimientos indigenas “es quiza el momento de
realizar un balance critico de su impacto con respecto a las bases que representan”
(2009:10), balance que no tiene intenciones destructivas sino que, desde la simpatia con
los objetivos que estos movimientos y sus iniciativas defienden, aspira a colaborar
criticamente desde fuera. Por tanto, y a riesgo de caer por error en el bando de los
opositores, este trabajo aspira a realizar una critica de los discursos, pero principalmente
de las préacticas, que las IESI llevan adelante respecto de la educacion superior y su
relacion con la interculturalidad entendida como diversidad étnica.

Al parecer, existia un primer problema para realizar un trabajo como el que se
describe y es que, los modelos de analisis y las herramientas metodoldgicas de las
actuales ciencias sociales serian inadecuados para poder analizar experiencias que se
refieren a contextos culturales diferentes de su lugar de origen. Esto porque, segun

(13

Walter Mignolo, seria una forma de colonialismo ya que, “si, por ejemplo, para
entender a los zapatistas me baso en Bourdieu o en los métodos sociolégicos, pues, lo
que hago es reproducir la colonizacion del conocimiento” (Mignolo en Walsh, 2002:20-
21). Sin embargo, se considerdé que, precisamente, las nociones desarrolladas por
Bourdieu eran Utiles para analizar estas IESI como miembros un sub-campo (Bourdieu,

2008:27), que se estd configurando a través de la interseccion de las instituciones de
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educacion superior, las organizaciones sociales, el aparato del desarrollo y el campo
academico.

Nociones como campo, habitus, illusio, doxa y capital especifico, etc., son -
tomadas no escolasticamente (Bourdieu, 1999; 2008; 1985)- herramientas que han
servido para ver en las universidades interculturales las relaciones entre sus agentes, no
solo la configuracion de sus relaciones interculturales sino, y lo que es muy importante
para el espacio social general, la relaciones dindmicas de poder que dan forma al juego
de desarrollar y legitimar una propuesta no hegemonica que entra en conflicto con
posiciones hegemonicas.

Por tanto considero, difiriendo de lo que piensa Mignolo, que si condenamos a la
localidad a los métodos y a los autores -sean Bourdieu, los métodos socioldgicos o
cualquier nuevo método y autor que pueda desarrollarse en América Latina u otras
localidades- perdemos fuerza explicativa que puede aportar a nuestros andlisis de los
fendmenos sociales, tanto como si -en una extrema e ingenua pretension universalista-
realizaramos generalizaciones descontextualizadas que solo harian mas opacas las
problematicas que ahora nos interesa comprender.

Técnicas como la observacion participante, las entrevistas semi-estructuradas, la
encuesta, el anélisis de textos y el analisis del discurso, han sido de utilidad durante el
primer semestre (febrero-Julio de 2009) de actividades regulares de las universidades,
en que tanto el PAC como la UINPI me permitieron asistir regularmente a sus sedes
para el trabajo de campo. Por la cercania de las sedes, este trabajo se enfocO en
Cayambe, Tabacundo y Latacunga, teniendo ademéas oportunidad de visitar las otras
sedes por dos ocasiones, para aplicar la encuesta y realizar entrevistas a los agentes de
esas sedes.

El Campo

El trabajo de campo privilegio las actividades cotidianas en clases o eventos académicos
y culturales, poniendo especial atencion a dialogar con profesores y estudiantes -de y en
los aspectos- que tenian relacion con el tema de interculturalidad o diversidad étnica,
por tanto, existieron actividades y agentes de las universidades que no pudieron ser
abordados. Las entrevistas con autoridades y fundadores de las iniciativas requirieron

mayor prevision, ademas del recurso bibliografico que han producido estos agentes.



Las oficinas administrativas de las universidades se encuentran en Quito y sus
actividades docentes se llevan a cabo en sedes mas cercanas a zonas rurales, ciudades
pequefias, especificamente Otavalo, Cayambe, Tabacundo, Latacunga, Conocoto,
Riobamba, Simiatug y Wasak-entsa. Los estudiantes asisten a clases los dias sabados y
domingos durante todo el dia, tienen recesos a media mafiana y media tarde, mas un
espacio mayor para almorzar a las trece horas. Las sedes donde se realizo el trabajo de
campo se encuentran en localidades de la sierra, por tanto, la mafiana es fria y a medio
dia el sol es intenso.

Las clases se dan en un ambiente cercano, familiar, mas informal que lo que
generalmente podemos ver en universidades convencionales de ciudades grandes, no es
raro que algunas estudiantes lleven a sus hijos o hijas pequefias a clases, porque no
tienen con quién dejarlos, por tanto, el silencio clasico no es siempre una caracteristica
en las aulas de estas IESI. La puntualidad tampoco es una caracteristica destacada en las
aulas y, esos tiempos no planificados, fueron de lo méas fructiferos para esta
investigacion, resultaban ser los espacios en que mas informacion arrojaban, donde
conversaciones especialmente interesantes surgian, al punto que llegé un momento que
debi pedir permiso a los estudiantes para grabar.

Las oficinas por otra parte son eso, lugares de trabajo administrativo, eventuales
reuniones, solucion de problemas oficiales, relaciones inter institucionales,
computadores, citas, Ilamadas a las sedes para coordinacion de horarios y fechas, etc.
Las autoridades, secretarias y profesores que se encuentran en las oficinas tienen
momentos de trabajo personal o espacios de trabajo grupal, siempre hay algo qué hacer
y general son como lugares de paso.

Soy ex estudiante de la universidad politécnica salesiana, si bien no estudié en el
PAC, algunos de los docentes del programa fueron mis profesores en el pregrado, esa
fue una ventaja para ingresar al campo, los profesores estaban muy disponibles y
siempre permitian mi ingreso a las aulas. Si bien, en principio, la expectativa sobre
alguien nuevo daba al ambiente una dinamica rigida, con el devenir de las clases, ese
matiz fue desapareciendo, a diferencia de la curiosidad sobre mi trabajo que aumentaba
con mi asistencia regular, todos los dias de clases, alternadamente en dos sedes del PAC

y una de la UINPI -esto debido al tamafio de la universidad- que provocaba
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conversaciones con estudiantes y docentes pidiendo opiniones y, como sabian que
estaba visitando la otra universidad, tenia curiosidad sobre lo que en ella se hacia.

En el caso de la UINPI el acercamiento fue mas institucional, pero igual de
abierto y acogedor, por razones que mostraré a continuacion, sin embargo, los cuidados
y natural desconfianza era una de las primeras caracteristicas de mi presencia en la
UINPI, especialmente con las autoridades. Con las visitas a las oficinas y las sedes la
relacién era mucho mas abierta, al punto que podia ayudar en actividades cotidianas
como disefio, planificacion y hasta ejecucion de actividades, cosa que también ocurrio
en la UPS.

Como parte de la autorizacion para la realizacion de la investigacion, las
autoridades solicitaron mi colaboracion en varias actividades de la universidad,
principalmente de investigacion de campo o documental sobre tema indigenas y el
apoyo en la ejecucién de alguna actividad académica menor, como trabajo grupales, etc.
Esos espacios fueron de utilidad para conocer la forma de trabajar, los objetivos y
presupuestos implicitos en la realizacion de las actividades.

El investigador en el campo

La investigacion obligd a reflexionar sobre mi posicién étnica y social en el campo -
cosa que nunca me habia planteado pues mi identidad no estd marcada por la definicién
en términos étnicos- y a responder previamente -0 mejor simultineamente- las
curiosidades identitarias que expresaba a los agentes. Por ejemplo, para responder a mi
procedencia étnica tuve que conversar con mis padres sobre su historia personal y auto-
identificacion.

Mi madre dijo que es indigena y que se fue de Guallabamba (una comunidad
indigena) en la provincia de Chimborazo, canton Chambo, a los ocho afios para trabajar
como nifiera en Riobamba y luego en Quito donde vive actualmente, hoy trabaja en el
comercio de viveres como empleada en una bodega mayorista, mantiene relacion con su
familia en Chambo y muchos de sus gustos oscilan entre aspectos de la vida rural y
urbana, por ejemplo, le gustan los centros comerciales y el ruido de la ciudad y los
animales de corral, ella no habla kichwa pero entiende palabras. Mi padre, por otra
parte, dijo que era mestizo, él naci6 Quimiag una poblacién de la provincia de

Chimborazo y cuenta que su familia no es indigena porque llegaron alli, no son nativos,
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sin embargo, entiende el idioma kichwa y si es necesario puede hablarlo. Ambos tienen
educacion primaria.

En mi caso, naci en Chambo y mi madre me llevo a Quito recién nacido, creci en
el ambiente familiar del trabajo de mi madre, que cuidaba nifios en una familia mestiza
de procedencia riobambefia de clase media, fui criado por mi madre y esta familia a la
que -en muchos sentidos- siento mi propia familia, y educado en instituciones de los
Hermanos de las Escuelas Cristianas De La Salle, no sé nada de kichwa y solo visito
eventualmente a mi familiares en Chambo.

Asi que, ante la pregunta por mi identidad, y luego de haber hecho esta
investigacion, necesitaria preguntar, ¢cudl es -para quién pregunta- el elemento
definitorio de la “autentica” identidad étnica?, y, en funcion de la respuesta yo
responderia: en mi caso, si hablamos de linaje seria un dudoso mestizo, fenotipicamente
soy indigena, si se trata de vestimenta soy urbano, creci en Quito, por tanto mi estilo de
vida es el de una persona de clase media baja de la capital de un pais pequefio, mis
relaciones sociales estan marcadas por las formas urbanas, etc.

Lo original es que, como parte de la investigacion tenia curiosidad por saber
cémo me veian los agentes en términos étnicos (cémo usaban los criterios de vision y
division) y era muy interesante ver que para ellos, no era un indigena, aunque si -como
decian- un compafiero, era una especie de saber inconsciente (habitus y sheme) sobre mi
ubicacion en el campo. Lo definitorio para mi identidad, segln los agentes en el campo
de investigacion, era mi estilo de vida, el lugar donde creci, donde estudié, como vestia,
es decir, me veian como un mestizo, aunque reconocian mi cercania fenotipica y de
linaje a lo indigena.

Por tanto creo que es importante mostrar que, mi posicion en el campo, no es la
de un indigena perteneciente a las comunidades o a las organizaciones indigenas,
tampoco es la de un mestizo absolutamente ajeno a las condiciones étnicas y de clase
del campo que investigo y -seguramente- muchas de mis lecturas sean comprensibles al
conocer mi posicion no-polar en el campo.

Esquema
Luis Macas (2001), primer rector de la UINPI y lider historico de la CONAIE, asi como
Fernando Sarango (2008; 2009), actual rector de esta universidad, sostienen que la

Amawtay Wasi representa una diferencia con respecto de las universidades
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convencionales, esa diferencia podria ser dividida en tres &mbitos: 1) la diferencia
epistémica (conocimientos y concepciones de conocimiento diferentes), 2) la diferencia
metodoldgica (formas distintas de produccién y reproduccion los conocimientos) y, 3)
la diferencia teleoldgica (fines diferentes), cada uno de estos ambitos son terrenos de
lucha donde los agentes de las IESI se enfrentan a no pocos problemas y donde el
terreno de la competencia es también algo en disputa.

Walter Mignolo, hablando de las geopoliticas del conocimiento plantea -en el
mismo sentido del parrafo anterior- que hay tres preguntas claves para explorar este
terreno:

1. ¢(Qué tipo de conocimiento/comprension (epistemologia/hermenéutica)
gueremos/necesitamos producir y transmitir?

2. ¢Qué, métodos/teorias son relevantes para el conocimiento/comprension que
gueremos/necesitamos producir y transmitir?

3. ¢Con qué fines queremos/necesitamos producir y transmitir tal tipo de
conocimiento y comprension?” (Mignolo en Walsh, 2002:39).

Tanto el discurso de los lideres de las IESI -Luis Macas y Fernando Sarango son
ejemplos y podriamos colocar otros nombres-, como las preguntas de Walter Mignolo
son la guia de organizacion de la presente tesis. Al realizar el trabajo de campo,
procesar los datos, interpretarlos y, redactar este informe, se ha tratado de dividir la
informacidn para que responda a esas preguntas.

Por supuesto, la linea divisoria entre: contenidos, métodos y fines nunca es
nitida y muchas ocasiones, nuestras divisiones teoréticas son echadas al suelo por las
précticas de los agentes en juego y por la complejidad de los fendmenos que estudiamos
-vale decir que este es otro aprendizaje que me produjo la investigacion y que adelanto
como conclusién-. Asi es que, durante los capitulos, si bien se ha intentado tener cierto
rigor en los aspectos a abordar, no sera extrafio citar fines cuando se habla de
contenidos, métodos cuando tratamos a aludir a fines, contenidos cuando el tema son los
métodos, etc.

El primer capitulo es un estado del arte sobre el tema de interculturalidad y
educacion superior. En él he tratado de revisar exhaustivamente la bibliografia
disponible y relevante para la tesis; como en ambos temas la literatura es extensa, se
privilegiaron los textos y autores que abordan especificamente la relacion entre

interculturalidad y educacién superior y los que analizan la cuestiéon de la diversidad

13



étnica. De esa manera quedo por fuera del trabajo, mucha bibliografia sobre educacion
intercultural bilingle bésica o secundaria que no estaba directamente relacionada con el
tema, pero se incluyo bibliografia sobre diversidad étnica, movimientos sociales, luchas
politicas, etc., que no aluden especificamente a la universidad. Lamentablemente quedo
por fuera una gran cantidad de literatura sobre los diversos debates que tienen que ver
con Educacion Superior no intercultural, la cuestion de la propiedad intelectual, la
relacién docencia-investigacion, las relaciones geopoliticas en las IES europeas, norte
americanas vs., las de América latina, no podran ser tratadas en toda su extensién aqui.

La intencion de ese capitulo es mostrar como llega a “unirse” la nocion de
interculturalidad con la practica de una IES, pasando de ser objeto de estudio de los
académicos de las universidades convencionales, a ser componente de las instituciones
que estudian -donde se estudia-. Se presenta a la interculturalidad como descendente de
la problemética que supone dar un lugar a los que, los dominantes consideran como
diferentes -lugar subordinado- del mismo linaje -y con contenidos similares- que
mestizaje, multiculturalismo, blanqueamiento, indigenismo y otros, pero con matices
historicos, sociales y académicos que justifican cada término, siempre tratando de
relacionarlo con la educacion.

Si bien los textos que realizan interpretaciones historicas presentan estos
términos con cierto orden mas o menos cronoldgico, se plantea -apoyado en Peter
Wade- que estos términos no remplazan unos a otros, sino que coexisten, son
contemporaneos y co-espaciales, y tienen una relacién directamente proporcional con el
poder de sus defensores.

El capitulo se titula cabriolas de la interculturalidad para dar una imagen
concreta de que, este término ha dado saltos, o mejor, se mantiene dando saltos al
mismo en la educacion, la politica, la academia, hasta llegar a postularse la creacion de
universidades interculturales. Dicha postulacion teorica y practica supone -como varios
autores sefialan- una opcion por la modificacion de las concepciones y practicas
convencionales de conocimiento e instituciones, sean Estados o universidades.

Se concluye dejando claro que la interculturalidad, como se concibe en
Latinoamérica y particularmente en Ecuador, no respeta la diferencia entre lo interno y
lo externo asi como tampoco entre lo pasado y lo presente; limites que no

necesariamente ayudan a comprenderla.
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El capitulo dos contextualiza al PAC y la UINPI en el campo universitario del
Ecuador, se trata de restringir a un sub-campo especifico que estd constituido por
instituciones que tienen oferta académica en el pais, usando el término intercultural,
cuyas propuestas estan en funcionamiento y que tienen diferentes nexos. En ese proceso
es posible notar que los limites nacionales no son los limites de este sub-campo, ya que
una de las caracteristicas de las IESI es el tipo de relaciones que tienen con otras
universidades e instituciones mas alla del ambito nacional, tanto para su fundacion
como para su funcionamiento.

Luego de presentar esquematicamente las instituciones interculturales més
representativas del sub-campo universitario intercultural en Ecuador, se relatan -con
detalle- los procesos que el Programa Académico Cotopaxi y la Universidad
Intercultural de los Pueblos y Nacionalidades Indigenas han seguido para llegar al punto
en el que se realiza la investigacion. Se describen las caracteristicas actuales de cada
universidad y se trata de ver puntos de encuentro entre las IESI.

El principal aspecto que me interesa resaltar es que estas iniciativas se han
movido y se estdn moviendo hacia estados cada vez mas institucionalizados, lo que no
significa, necesariamente, que sean estados mas interculturales. Esto debido a que se
plantea cierta contraposicién, al menos inicial, entre lo que persigue la interculturalidad
y lo que consiguen los procesos de institucionalizacion ya que, por ahora, ellos s6lo
pueden ser ritos de institucion (Cfr. Bourdieu, 1985: 78) convencional, que reproducen
y protegen los principios de vision y division dominantes.

Durante el tercer capitulo se reflexiona sobre dos cuestiones, primero los
sentidos que la interculturalidad tiene para los agentes de las IESI'y segundo, algunos
aspectos sobre la diferencia epistemoldgica respecto de los conocimientos indigenas o
interculturales.

Al abordar los sentidos que toma la interculturalidad, se deja claro que, no solo
no existe consenso sobre lo que el término significa o implica, sino que, este es un
significante vacio que puede llenarse con los significados circundantes que en muchos
casos son contradictorios 0 negados por las propuestas politicas. Varios de esos sentidos
no siempre aparecen en los trabajos académicos sobre interculturalidad o no se les

concede mucha importancia.
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Para la segunda parte que se refiera a la epistemologia -entendida como
condiciones de posibilidad- se analizan aspectos de la produccién de conocimientos
indigenas o ancestrales. Especificamente centro la atencion en problematizar una forma
especifica de generar un conocimiento indigena desde los aspectos de propiedad,
apropiacion, presupuestos, orientacion, etc.

El cuarto capitulo esta dedicado a las metodologias de produccion reproduccion
tanto social como de los conocimientos. Se trata de ver la manera como se producen,
usan y reproducen las diferencias étnicas y algunas formas de produccion vy
reproduccion del conocimiento.

El capitulo intenta usar la nocion de habitus para explicar los esquemas mentales
que influyen en la reproduccion de las estructuras subordinantes, tanto en el ambito
educativo como reproductora de métodos es instituciones dominantes, como en el
campo social global como productora y mantenedora de las diferencias subordinantes.

Se ofrecen datos sobre la poblacién que participa de las universidades y
caracteristicas menos difundidas sobre las instituciones, no porgque sean un secreto sino
porque existen pocas investigaciones al respecto.

Un elemento importante de destacar es que el capitulo resalta la funcién
psicoldgica que tienen las IESI al movilizar las identidades y como esa funcién es
incompleta y se encuentra focalizada a la poblacion indigena. Cuando, es necesario -si
se va a realizar el proyecto de interculturalidad para todos- ejercerla sobre los mestizos,
relativizando su lugar supra-ordinado o a-cultural en el ambito de las relaciones inter-
étnicas.

El quinto y ultimo capitulo apunta a reflexionar sobre los fines y cémo se
visualiza el futuro de estas instituciones, pero no necesariamente en términos
institucionales, es decir, se trata de expresar el juego de intereses que participan en la
ejecucion de estos proyectos de educacion superior.

Este espacio trata de discutir la relacion existente entre la utopia desarrollista y
las utopias andinas que se generan en algunos proyectos de los movimientos indigenas.
Permitiendo notar que en algunos casos, dicha relacion no es disputatoria sino arménica.

El capitulo finaliza exponiendo diferentes motivaciones y objetivos de los
agentes de las universidades, que sin ser necesariamente contradictorios nos pueden dar

una mejor imagen de los rumbos que pueden tomar estas iniciativas. Esto ultimo, no se
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hace con expectativas predictivas sino, con la intencion de que sean expresados algunos
fines que regularmente no aparecen en la literatura sobre el tema, porque se consideran
muy obvias o porque, podrian, dar a apariencia de debilidad de los proyectos.

Para finalizar se realizan la conclusiones que, simplemente tratan de sintetizar el
trabajo de toda la tesis, resaltando los temas que se consideran mas importantes.
Después se pueden encontrar algunos anexos de la investigacion y datos cuantitativos
que, se dejo para ese espacio por privilegiar la exposicién cualitativa en el cuerpo de la
tesis.

Raul Fornet-Betancourt advierte, en varias obras sobre la interculturalidad, que
un riesgo de la relacién de conocimiento entre culturas, es el de colocarse en una
posicién supra cultural y olvidar la violencia que se puede ejercer, por ejemplo, al
definir un concepto como el de interculturalidad, porque el acto de definir o de analizar
I6gicamente, es una acto occidental. No puedo asegurar que esta tesis no caiga en ese
peligro, solo puedo decir que, este andlisis pretende apoyar a los proyectos que buscan
generar cambios en las realidades de exclusién y racismo -no es neutral- pero, sin ser

complice.
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CAPITULO |
CABRIOLAS DE LA INTERCULTURALIDAD

En los Gltimos cuarenta afios hemos presenciado un debilitamiento de la categoria clase
-burguesia/proletariado- como elemento de anélisis y movilizacion alrededor de las
problematicas de América Latina en los ambitos politico, social y académico. Al
mismo tiempo, movimientos sociales identificados desde otros criterios como: género,
etnia, proteccion de la naturaleza, preferencias sexuales, edad, etc., se han abierto
nuevos espacios de lucha, sin que la clase haya desaparecido, configurando el denso
entramado de variables que componen las luchas sociales en el subcontinente. De todos
esos movimientos de mujeres, ecologistas, LGBTT, indigenas, afro-descendientes,

jovenes, etc., los movimientos indigenas han tenido especial atencion y “éxito™?

en sus
acciones y visibilizacion ante la sociedad, el Estado y la academia®.

La diversidad cultural por todo el continente y el mundo, bajo diferentes
nombres, patrocinadores y concepciones, se ha convertido en: a) elemento de intensa
movilizacion politica; b) referencia para la elaboracion de politicas pablicas; ¢) criterio
para la creacion de nuevas instituciones y; ) una pauta para la formulacion de nociones
tedricas. Diferentes disciplinas de las ciencias sociales y las humanidades pero,
especialmente los estudios culturales latinoamericanos (Garcia Canclini, 2004; Walsh,
2005) y anglosajones (Payne, 2008) han propuesto términos empleados por los
movimientos sociales como argumento politico, para que sean utilizados como
categorias de analisis de lo social, es asi que: mestizaje, interculturalidad,
plurinacionalidad, dialogo de saberes, multiculturalismo, entre otros, son para politicos
y académicos, el centro de atencién y, en algunos casos, el punto de referencia para

interpretar el mundo.

*Relativizo con comillas el éxito, no con la intencion de minimizar los logros de los movimientos
indigenas sino para expresar el sentimiento de frustracion o confusion que muchas personas
experimentan, en vista de los pocos cambios que se evidencian en las, muchas veces dramaticas,
condiciones de vida de los indigenas; y también debido a que actualmente varios de esos logros se han
revertido como el control de instituciones como DINEIB y CODENPE.

* La relacion entre la categoria clase y etnia es un tema que subyace a la presente investigacion, en ella
hay que tomar en cuenta que, las relaciones de clase han jugado un papel determinante en la sub-
alternizacién de lo indigena y en lo que se ha llamado aculturacion (Cfr. Stavenhagen, 1970: 266) y que,
en momentos, se pretendidé convertir la etnia en clase (Cfr. Diaz-Polanco, 2009). Ahora no debe
olvidarse que nuestras distinciones son al tiempo reales y construidas, en ello no se debe encontrar
mayor contradiccion (Cfr. Bourdieu, 1987). El uso -objetivista o subjetivista- que hagamos de ellas es lo
que requiere reflexion.
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El término interculturalidad es el mas tolerado, difundido y quiza acogido de
todos los que han circulado en los ambitos mencionados, debido, entre otras cosas, a la
amplitud que éste ofrece en vista de la multiplicidad de variables que pueden definir el
concepto cultura y, por tanto, debido a la gran cantidad de interpretaciones y contenidos
que se le atribuyen a ésta potente palabra. Se pueden encontrar alusiones a la
interculturalidad o diversidad cultural en términos de: Estados-nacion, como las
relaciones entre las culturas de los paises -cultura norteamericana, mexicana, china-
(Ortiz, 2004); religiones como en el caso de las culturas islamica, budista, hinduista, etc.
(D’Souza, 2003); criterios generacionales como las culturas juveniles (Cerbino,
Chiriboga y Tutivén, 2001); geopolitica cuando se usan apelativos como cultura
occidental, oriental, andina (Estermann, 1998; Mignolo, 2002); tecnoldgicos
comunicativos -cultura oral, escrita, digital- (Garcia Canclini, 2004); distincion de clase
-alta cultura y cultura popular- (Bourdieu, 2000), otros criterios organizacionales,
profesionales, disciplinarios, etc., (Mato, 2008:15) y; por supuesto, el criterio étnico.

La interculturalidad ligada a la diversidad étnica y empujada por los
movimientos indigenas, ha demostrado tener una carga afectiva, simbdlica y politica,
capaz de forzar la creacién de estructuras estatales que atiendan seglin esta
diferenciacion o, de ser reconocida como elemento constitutivo de los Estados, sin
mencionar la capacidad de movilizacion que tuvieron los movimientos indigenas en la
década anterior y a principios de ésta, ni la inmensa cantidad de recursos que se mueven
desde el criterio de diversidad étnico-cultural, no solamente por parte de los Estados
sino, y quiza principalmente, por parte de las ONGs y los organismos multilaterales.

Uno de los ambitos en que la interculturalidad, de la mano de movimientos
indigenas y afines, ha tenido mayor éxito ha sido la educacién, con programas de
alfabetizacion, escuelas, colegios, hasta crear sistemas de educacion intercultural
bilingue, dirigidos a poblacion indigena y, en los ultimos 20 afios se han creado
universidades indigenas y/o interculturales. De esta manera la interculturalidad no s6lo
es una nocion para analizar la realidad, un objeto de estudio para las ciencias sociales o,
una bandera de lucha para organizaciones politicas sino, uno de los elementos
constitutivos de las instituciones que estudian y ensefian, es decir, que producen y

reproducen conocimientos, entiéndase, arbitrariedades culturales (Bourdieu, 2001:31).
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Como argumento politico, categoria de analisis, objeto de estudio y variable que
influye en la educacion superior, sus impulsores -indigenas y no indigenas-
pertenecientes a los campos politico, académico y universitario proponen que la
universidad intercultural representa una diferencia con las universidades
“convencionales”, al menos en tres aspectos: epistemoldgico, metodologico y
teleoldgico (Mignolo en Walsh, 2002:39; Macas, 2001; Walsh, 2006:175; Sarango,
2008; Kaplun, 2005), debido a que las ultimas estdn construidas monocultural y
eurocentricamente, y las primeras se estan gestando interculturalmente desde otras
localidades, por ejemplo, el sur geopolitico, los Andes, las fronteras tanto del
capitalismo como de la racionalidad occidental, etc.

Este trabajo quiere analizar la educacion superior pensada desde y/o para la
diversidad étnica cobijada bajo la nocion de interculturalidad. La universidad y la
interculturalidad se juntan y concretan en varias iniciativas por todo el continente
(PUMC, 2007; Mato, 2008; PUMC, 2009) y especificamente en Ecuador en, al menos,
nueve instituciones de educacion superior (Garcia, 2004) de las que esta tesis analizara
dos: la Universidad Politécnica Salesiana en su carrera de Educacion Intercultural
Bilinglie-Programa Académico Cotopaxi (PAC) y la Universidad Intercultural de las
Nacionalidades y Pueblos Indigenas (UINPI) Amawtay Wasi.

El presente capitulo busca plantear el marco tedrico de discusion haciendo una
diferenciacion entre: 1) el estado del arte del debate sobre interculturalidad en la
academia y; 2) el estado de la discusion sobre la educacién superior donde,
especificamente, me interesan las propuestas de transformacion de la universidad en
espacios interculturales de conocimiento -desde la diversidad étnica-. Con ello se
intenta poner en evidencia que la interculturalidad es al mismo tiempo: 1) un elemento
en disputa en el debate academico sobre la diversidad étnica y el tema indigena en unas
universidades como instituciones productoras del conocimiento y; 2) unas practicas
educativas que pueden o no materializar los discursos académicos y/o politicos, en
universidades gue no son las mismas que estan generando esos argumentos.
¢De la nada a la educacion basica?

La aparicion del término interculturalidad nos remite a su uso en el “primer mundo” en
el especifico ambito de la educacién, primero en Estados Unidos y en luego Europa

(Ramén, 2008), asi también cuando se extendié a América Latina los Estados,
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organizaciones indigenas, iglesias y ONGs, lo emplearon para designar los procesos
educativos dirigidos a pobladores originarios historicamente excluidos y discriminados
de los sistemas nacionales de educacion (Walsh, 2000), de ahi que los paises de mayor
poblacion indigena, o que lograron visibilizarse, sean quienes mas lo emplean. Paises
como México, Guatemala, Perl, Bolivia, Ecuador, Colombia y Chile, tienen ya una
historia de la nocion de interculturalidad en la educacidén -principalmente basica-,
acompariada de, y aspirando suplantar a, términos como bilinguismo, bi-culturalidad,
indigenismo, mestizaje, etc.

El interés por la diversidad étnica y la educacion de los habitantes de América
Latina identificados segun la variable raza/etnia no es nuevo -aunque ha crecido y
cambiado-. Desde la conquista espafiola, el intento de comprension de esta diversidad y
su condicion en el mundo fueron motivos de preocupacién tanto de la administracién
colonial como de la iglesia donde, cada una, con intereses econémicos y catequisticos,
tenia posiciones, a veces encontradas incluso casa adentro, sobre los indios y su lugar en
el orden constituido (Cfr. Meek, 1981).

Se discutia si tenian o no alma, si eran 0 no hijos de Dios, merecedores de su
conocimiento a través de la catequesis®, si debian ser o no esclavos como los negros
(Wade, 2000:35-50), etc. El problema estaba en saber si los indios eran 0 no humanos y
si lo eran, en qué posicién estaban en comparacion con los europeos, disyuntiva que: 1)
se planted con las dicotomias civilizacion y salvajismo, belleza y fealdad, naturaleza -
animales- y sociedad -humanos-, bondad -cristianos- y maldad -id6latras- (Moya,
2004:45-58); 2) se expresaba en las formas de: representacion, interaccion,
ordenamiento juridico, intervencion -que podian ser civilizatorias, paternalistas,
domesticadoras, catequisticas-, en definitiva, se expresaba en la subordinacion de lo
indigena y negro a lo blanco y; 3) se “resolvid” con la transformacion de las diferencias
en valores, cosa que ha sido estudiada y capitalizada en la actual academia, por Anibal
Quijano (2002) y Walter Mignolo (2002) con los nombres de colonialidad y diferencia

colonial.

* Recuérdese que uno de los motivos que dieron inicio a la institucionalizacion de la educacién en la
escuela y también en las universidades, desde los monasterios, era precisamente la catequesis, se
ensefiaban cantos religiosos y a leer en latin, etc., posteriormente este espacio seria disputado por la
burguesia para la formacion de trabajadores segun el modelo de la industria y por los Estados-Nacion
para la construccion de los ciudadanos. (véase, Moreno, 1986; Ponce, 1982; Bowen, 1992).
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También desde hace tiempo hubieron iniciativas de educacion para indigenas,
por ejemplo, a inicios de la colonia “(1551), Fray Jodoco Ricke, funda el colegio San
Juan Evangelista, donde se ensefiaban artes y oficios y estaba dedicado principalmente a
los indios hijos de los caciques” (UIAW, 2004:156); cuando empezaron las
independencias y fundaciones de las republicas, el Estado y la Iglesia intentaron realizar
algo de educacién para indigenas, por ejemplo, en 1833 se promulga un decreto para la
creacion de escuelas indigenas o, en 1875 bajo la presidencia de Garcia Moreno, “la
llegada de los Hermanos Cristianos De La Salle significd una notable preocupacion por
formar maestros indios para la ensenanza de indigenas” (2004:157). Sin embargo, estos
y otros ensayos de educacion eran pequefios o simplemente no se cumplieron (Moya,
2004; UIAW, 2004:157).

Las anteriores referencias coloniales y de inicio de la republica, asi como otras
que se haran respecto del pasado mas cercano, interesan debido a que “las perspectivas
actuales son mucho mas faciles de captar cuando se sabe de ddnde vienen y a qué
deberian reemplazar” (Wade, 2000:7), pero también, debido a que considero que esas
concepciones “pasadas” son la base e incluso coexisten con las “nuevas” perspectivas
ahora con el nombre de interculturalidad, sélo asi se puede entender que Peter Wade
escriba la pregunta “a qué deberian reemplazar” y no un taxativo “a qué remplazaron”.

Las nacientes replblicas en el subcontinente, ligadas al concepto nacion
reclamaban la existencia del ser nacional (Moya, 2004:59), pues “las ¢élites
latinoamericanas querian emular la modernidad y progreso de esas naciones [europeas y
norteamericanas] y aceptaban en general los principios del liberalismo” (Wade,
2000:42), con la diferencia de que estas nuevas republicas estaban compuestas por
grandes cantidades de mestizos, negros e indigenas, poniendo en problemas los
supuestos de homogeneidad e igualdad del ciudadano liberal, en ese contexto y dilemas,
se generan soluciones ideologicas como el mestizaje, el indigenismo y otras formas de
asimilacién-aislamiento de las diferencias étnico-raciales.

Las pretensiones nacionalistas también se expresaron a través de las
instituciones de educacion, manifestaciones de aquello pueden ser: tanto la propuesta
del V Sinodo celebrado en Quito (1918) de crear “ligas de proteccidon indigenas”™, para

catequizar en castellano, con el objetivo de mejorar sus condiciones; como la resolucién
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del primer congreso de agricultores (1922) de que los ex-conciertos concurran a la
escuela indigena o mestiza en las haciendas (UIAW, 2004:157).

El mestizaje fue generado y utilizado como forma de desaparicion de las
diferencias étnico-raciales en aras de la creacion del ciudadano nacional, esto es visto
por diferentes actores, incluso dentro de una misma nacion, positiva 0 negativamente
cuando, por ejemplo, se asume este discurso como expresion de una democracia mas
radical en Latinoamérica en oposicion al racismo norteamericano o; cuando se lo ve
como realidad inevitable que puede superarse parcialmente a través de politicas cuasi
eugenésicas como en el caso argentino (Wade, 2003:275). También el mestizaje implica
una nueva forma de distincion y posicionamiento social, ascenso en relacion con los
indigenas que no gozaban de decencia moral/sexual y subordinacion, acercamiento o
competencia respecto de las élites blancas (De la Cadena, 2004.:64, 249), para ello la
educacion en espafiol juega un papel importante pues, “recibir un titulo profesional es
una dignificacion que borra los estigmas de la procedencia” (Valcarcel, 1914, citado por
De La Cadena, 2004:61).

Peter Wade califica la ideologia nacionalista del mestizaje como excluyente
porque “se entiende como un proceso mediante el cual se eliminan paulatinamente las
poblaciones negras e indigenas, mientras se blanquea la poblacion nacional” (2003,
277), sin embargo, él ve mayores complejidades en este proceso que la sola exclusion
encubierta, pues no existe un mestizaje sino varios donde intervienen elementos raciales
negros-indigenas y blancos, siempre con una centralidad masculina de lo blanco que
permite al ciudadano nacional blanco apropiarse de las caracteristicas negras e indias sin
perder su status y distinguirse de lo negro e indio usando las jerarquias propias de las
distinciones.

Por otra parte el indigenismo, con muchas variaciones, se basa en la idea de que
“los indigenas necesitaban un reconocimiento especial y que se les adjuntaba valores
especiales” (Wade, 2000:43) estos deben ser mantenidos, los otros desechados, para
beneficio tanto de la nacion como de los ellos mismos, segun Moya (2004:61) el
modelo seguido fue el mexicano, donde la mexicanidad se construyd, al mismo tiempo,
con la exaltacion de los indigenas precolombinos, los aztecas, y la asimilacion de los
indigenas contemporaneos bajo la percepcién de que eran atrasados y poco

desarrollados, el caso peruano es similar con respecto a lo Inca (De la Cadena, 2004).
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Wade analiza lo mismo en otros paises latinoamericanos como Brasil y Cuba pero en
relacion a los negros por su peso demogréafico, sin embargo, destaca que: las propuestas
indigenistas tenian posiciones tanto optimistas 0 pesimistas como asimilacionistas o
aislacionistas respecto de su relacion con la nacion, estas podian ser contradictorias en
los discursos dependiendo del &mbito y publico a los que se dirigian (2000:43-44).

Relacionadas con las dos anteriores posiciones y propuestas sobre la diferencia
étnico-racial y su vinculacion con los Estados Latinoamericanos, estaban otras, influidas
por tensiones politicas, econdémicas y académicas, por ejemplo, la transformacion del
indio -nocidn étnico-cultural- en campesino -nocién sociolégico-econdémica- lo que fue
utilizado, tanto por los ideales liberales para hacer a los indios propietarios de la tierra
en el modelo de propiedad privada individualizando lo indigena, como por sectores de
la izquierda que planteaban la inclusién de las luchas étnicas como parte de la luchas de
clase, modelo que serviria posteriormente -en los 1970- para las estructuras
organizativas de los movimientos indigenas (Moya, 2004:60-61). También desde un
acercamiento de los intelectuales a la izquierda “algunos indigenistas tomaron
posiciones mucho menos integracionistas” (Wade, 2000:44) como Maridtegui y Haya
de la Torre que adoptaron una linea mas radical, “casando al socialismo y al
indigenismo y modelando la futura nacién sobre los aspectos supuestamente socialistas
de la antigua cultura indigena andina” (Idem.).

Para este momento ya entran en juego nuevos actores como son los intelectuales
académicos -antropélogos, economistas, sociélogos, entre otros- y el aparato de
desarrollo planteando las cuestiones en términos de tradicionalidad-modernidad (Foster,
1989); atraso-adelanto (Schultz, 1967:14-15), es decir, progreso o0 modernizacion; luego
subdesarrollo-desarrollo (Frank, 2005); integracidon-aislamiento; movilidad-fijeza de los
elementos culturales (Wade, 2000:71-72), siempre con una adscripcion étnica de las
categorias dejando para lo indigena el tradicionalismo, atraso y subdesarrollo, mas
posiciones divididas sobre la integracién o el aislamiento -ya no solamente al Estado o
comercio nacional sino también internacional (Sheanan, 1990:105-121).

Cuando en América Latina se estaban disputando cuestiones como la propiedad
de la tierra, en la mayoria de paises, a través de reformas agrarias (Kay, 1998; Zamosc,
1993) vy la constitucién de organizaciones campesinas y/o indigenas, la Constitucion

olitica de Ecuador garantiza, en el idioma ‘“vernaculo” en la escuela primaria
Politica de Ecuad tiza, 1945, el id « lo” | 1

24



(UTAW, 2004:157), justamente la década de los 40 es “cuando se inician procesos de
educacion dirigidas especificamente a poblaciones indigenas” (Vélez, 2008:15), las
escuelas indigenas de Cayambe son un hito fundacional, los esfuerzos de las misioneras
Lauritas; el Instituto linguistico de Verano y la Misién Andina en los cincuenta; las
escuelas radiofénicas de Riobamba en los sesenta; lo que hoy es el sistema integral de
escuelas radiofénicas Shuar en los setenta, el programa de alfabetizacion Quichua de la
Universidad Catodlica (Velez, 2008; Sanchez Parga 2005; Moya, 2004), las escuelas
indigenas de Simiatug, el sistema de escuelas indigenas de Cotopaxi (SEIC), las
escuelas bilingilies de la federacion de comunas “Unién de Nativos de la Amazonia
Ecuatoriana” (PAC, 1995; Garcia, 2004, Montaluisa, 2005; 2008), entre otras, hacen
que “la década de 1980 [pueda] considerarse como una etapa historica en la que se
forjaron las iniciativas y propuestas mas significativas de la educacion indigena en el
Ecuador” (Vélez, 2008:16).

Ese recorrido desde la colonia, en que no aparece el término interculturalidad en
América Latina, presenta las herencias semanticas y practicas de algunas luchas
contemporaneas gque toman ese nombre y que se expresan en el acceso a la educacion,
ya que la interculturalidad “empez6 a asumir dentro de la educacion indigena bilingiie,
un significado reivindicativo” (Walsh, 2000:15), por esto es importante resaltar algunas
ideas que, de manera tacita o expresa, siguen influyendo en las ideas contemporaneas:

1. La preocupacion, lucha y esfuerzos por la utilizacion de los idiomas -esparfiol y
kichwa principalmente- en la educacion, ha sido y continda siendo un elemento
en el debate y las propuestas de la educacion indigena. Por una parte el kichwa
ha ido ganando posiciones y aceptacion en los discursos y declaraciones
oficiales (Vélez, 2008), sin embargo, parece no tener la misma fuerza,
efectividad, ni actividad en las escuelas de mayoritaria poblacion estudiantil
indigena (Martinez, 2009; Sanchez Parga, 2005; Moya, 2004), a pesar del
tiempo que la Direccién de Educacién Intercultural Bilingue (DINEIB) lleva
impulsando el tema a través de publicaciones metodoldgicas y didacticas
(Montaluisa, 2008); por otra parte el aprendizaje del espafiol es una necesidad
percibida por los padres de familia indigenas y estudiantes para su
desenvolvimiento dentro de una sociedad donde ese es el idioma dominante,

ahora el inglés constituye una preocupacion creciente.
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2. Conectado con lo anterior esta la problemética de integracion y autonomia de los
pueblos indigenas, y sus formas de organizacion, respecto a la sociedad
nacional. Por una parte hay iniciativas politicas y educativas que se orientan a
preparar y potenciar el acceso de los indigenas a la institucionalidad ecuatoriana,
y también estdn actividades que buscan reforzar, crear o imaginar formas
autonomas de nuevas instituciones indigenas que hagan ejercer sus derechos
colectivos o potenciar sus proyectos politicos.

3. Laculturay la identidad se han ido posicionando y configurando desde antes de
la eleccidn de la interculturalidad como concepto bandera de estas luchas, por un
lado estd reforzar, mantener o recrear la identidad indigena con finalidades
politicas y, por otro fortalecer la identidad nacional, lo que desmiente
acusaciones separatistas con que se acusan a los indigenas, demostrando que
tanto la variable étnica como nacional pueden cohabitar para caracterizar las
identidades sin ser contradictorias, Rappaport explica esto con la nocién de
doble conciencia (2008:23).

Las tensiones que se han presentado, y las que vienen a continuacién, requieren no ser
comprendidas bajo la metafora de soga que se tira en direcciones opuestas, Sino mas
bien, bajo la idea de los colores primarios que se mezclan de manera heterogénea, con
esa metafora es posible ejemplificar procesos donde las tensiones no son antitéticas sino
relacionables y, donde el resultado no es: ni el equilibro de suma cero, ni la
predominancia absoluta de una tension sobre otra. La participacion de “colores
primarios” en una disputa social y politica, no se resuelve con un equilibrio idealista y
romantico que olvida las relaciones de poder, ni con la anulacién o desaparicién de una
de las fuerzas en disputa pues, cuando dos o tres pinturas se mesclan heterogéneamente,
hay sectores que quedan casi sin ser mesclados, otros que difieren del color original,
otros méas -dependiendo de la intensidad y cantidad de color- tienden a uno u otro de los

primarios, pero queda abierta la posibilidad de otros colores -opciones-°.

>Al utilizar esta metafora no quisiera abogar por propuestas como la hibridacién (Garcia Canclini, 1990)
sino resaltar la complejidad que Wade (2003) ve en los procesos de mestizaje, ademas no se trata
solamente de comprender las mesclas bioldgicas y sociales de las personas sino la interaccion de las
ideas y su posicionamiento que no debe perder de vista la cuestion del poder y que tampoco se agotan
en dicotomias reduccionistas.
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La idea del progreso, modernizacion, desarrollo, buen vivir, etc., es un tema que
sigue estando presente en las preocupaciones que hoy se encierran bajo la nocion de
interculturalidad, pero con influencia de los conceptos pasados: salvaje-civilizado, en
menor medida y de manera menos publica; tradicional-moderno con una revalorizacion
discursiva -y en algunos casos practica- de lo tradicional andino, con una apropiacion de
lo moderno por parte de los movimientos indigenas; subdesarrollo-desarrollo con gran
influencia del marxismo y la teoria de la dependencia e intentando posicionar una
alternativa al desarrollo convencionalmente entendido desde el buen vivir comunitario.

La generalizacion y simplificacion de la tension indigena-no indigena que luego
se extiende y manifiesta en andino-occidente, rural-urbano, cosmovision andina-
filosofia occidental, saberes-conocimiento, conocimiento local-ciencia universal, todas
ellas planteadas como dicotomias que invisibilizan, lo negro, mestizo, indigena
demogréafica o politicamente mas débil, los otros no indigenas de Abya Yala, ni
occidentales, etc.

Finalmente un tema que sera de importancia vital para este trabajo son las
categorias y motivos que se usan para la identificacion étnica como: linaje, fenotipo,
indicadores sociales, idioma, lugar de origen, auto-identificacion, etc., pues las
distinciones, es decir, el establecimiento de jerarquias, pone al tema del racismo como
subyacente a los temas de las relaciones inter-étnicas aunque el racismo tenga menos
interés académico que antes (Van Dijk, 2003; 2007), esta presente de manera cotidiana
en todos los campos.

Regresando a la interculturalidad y retomando la idea de que los 1980 fueron
decisivos para la emergencia y consolidacion tanto de las iniciativas educativas
indigenas como del término interculturalidad, vale decir que, las propuestas actuales no
solo son un reciclaje de ideas anteriores sino que han habido cambios y adiciones, por
ejemplo, las luchas por el acceso a educacion “occidental” se tradujeron en luchas por el
reconocimiento legal de una educacién mas o menos adaptada a las diferencias que
implicaba la educacion para indigenas, obteniendo como resultados: en 1982 un acuerdo
ministerial que oficializaba “la educacion bilinglie bicultural en las zonas de
predominante poblacion indigena” y en 1983 la definicidon, como objetivo de la

educacion, a la “relacion intercultural” (Sanchez Parga, 2005:17; UIAW, 2004).
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El salto del término que nos ocupa, desde Europa y Estados Unidos a América
Latina tiene que ver con el uso que de él hizo la cooperacion internacional para el
desarrollo primeramente en educacién, donde la cooperacion técnica alemana (GTZ)
tiene un sitio especial, por la firma de un convenio con el Estado Ecuatoriano para
ejecutar el “Proyecto de Educacion Intercultural Bilingiie” (Walsh, 2000) que ejecut6é un
modelo educativo bilingue intercultural escolar entre 1984 y 1993 (Garcia, 2004), en ese
lapso esta la creacion de la CONAIE (1986), la DINEIB (1988), la reforma a la ley de
educacion en 1992 que establece la “Educacion Intercultural Bilingiie [EIB]” (Sanchez
Parga, 2005:17), y en 1993 se oficializaria el Modelo de Educacién Intercultural
Bilingie (MOSEIB) que tiene como base el modelo creado por GTZ que la DINEIB
trabajara para modificar y completar (Garcia, 2004; Montaluisa, 2008; Vélez, 2008). Es
posible encontrar en la literatura, ademas de esa tendencia -algo euro céntrica- de decir
que todo viene de Europa, un grupo de autores que reconocen el uso del términos
interculturalidad a desarrollos propiamente locales, Catherine Walsh (2001), en
particular, reconoce ambas procedencias. Seguramente, entrar en un debate sobre quién
usé primero el término, seria interesante, pero no esta entre las capacidades del autor de
este trabajo y tampoco aportaria mucho a mismo.

Esas victorias en la educacion no podian haberse dado sin la actividad de los
movimientos indigenas, la CONAIE conformada en 1986 con sus propuesta respecto de
la educacion con énfasis en la interculturalidad tenia el objetivo de “proponer al pais
una educacién que condujera hacia una convivencia entre los pueblos de diferentes
culturas y a superar el conflicto de las culturas” (Montaluisa, 2008: 62), la FENOCIN y
la FEINE también se han involucrado directamente en la administracién y manejo de la
DINEIB (Garcia, 2004), de ahi que Moya resalte que el término intercultural surge para
calificar a los nuevos sistemas educativos interculturales bilinglies (2004: 73), pero no
se ha quedado asi, la interculturalidad ha dado ‘saltos’ desde lo educativo a lo politico y
a otros campos hasta llegar a la universidad, asi trataré de presentarlo a continuacion.

De la educacion basica al nacleo de los argumentos politicos.

Como se dijo, los avances en educacion para indigenas no se habrian concretado sin la
actividad de sus organizaciones que veian a la educacion como una necesidad en la
lucha por la tierra durante la época de la reforma agraria (Martinez Novo, 2004; 2009),

ahi es donde empieza a tomar fuerza la etnicidad y la cultura como categorias
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estratégicas de identificacién y movilizacion (Zamosc, 1993; Breton, 2009), entre los
1960 y 1970 se crean organizaciones indigenas y campesinas como la Federacion
Nacional de Organizaciones Campesinas (FENOC) actualmente Confederacion
Nacional de Organizaciones Campesinas, indigenas y negras (FENOCIN) y la
ECUARUNARI, antes estuvo también la Federacion Ecuatoriana de Indios (FEI), la
Confederacion de Nacionalidades Indigenas de la Amazonia (CONFENAIE), el
Consejo de Pueblos y Organizaciones Indigenas Evangélicas del Ecuador (FEINE) v,
Federacion Nacional de Campesinos e Indigenas Libres del Ecuador (FENACLE), todas
reuniendo organizaciones mas pequefias y, la unién de algunas de ellas dio a luz a la
CONAIE.

En el primer congreso de la CONAIE uno de sus dirigentes historicos, el Dr.
Luis Montaluisa, realiz6 la propuesta de crear “una instancia del estado que tuviera la
capacidad de planificar, dirigir y ejecutar la EIB” (Montaluisa, 2008:61), ademas
propuso la creacion de “una universidad estatal (no privada) de las nacionalidades
indigenas del Ecuador” (Idem.). Las propuestas de los movimientos indigenas fueron
pensadas tanto para las nacionalidades y pueblos indigenas en un sentido reivindicativo
como para la sociedad ecuatoriana en general, con énfasis por uno u otro aspecto en
cada momento histérico y a veces dependiendo de las personalisimas opciones de los
dirigentes de la DINEIB (Moya, 2004:132), la CONAIE u otras organizaciones.

El proyecto politico de la CONAIE de 1997 menciona la interculturalidad, pero
ya no como un tema de educacion bilinglie como en el primer congreso sino, CoOmo uno
de sus principios politicos e ideoldgicos:

El principio de la interculturalidad respeta la diversidad de pueblos y

nacionalidades indigenas y demas sectores sociales ecuatorianos, pero a su vez

demanda la unidad de estas, en el campo economico, social, cultural y politico,
en aras de transformar las actuales estructuras y construir el Nuevo Estado

Plurinacional (CONAIE, 1997:12).

En la propuesta de la organizacion mas fuerte del Ecuador, la interculturalidad alude a
la sociedad, mientras que la plurinacionalidad estd orientada a la transformacion del
Estado. También en el contexto de la asamblea constituyente de 1998 se recalca que “es
imprescindible sentar las bases de una sociedad pluricultural, en consecuencia el
principio de la interculturalidad debe constituirse en la columna vertebral de las

reformas estructurales y superestructurales” (CONAIE, 1998:12).
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Sin embargo, ésta no es la Unica forma de entender las propuestas de los
movimientos indigenas, y el dltimo proceso constituyente (2008) fue un escenario
privilegiado para ver la importancia y diferencias existentes en la comprension
discursiva y practica de la interculturalidad, y otros conceptos relacionados, Fue
también el espacio donde quedd en evidencia que tanto la interculturalidad como la
plurinacionalidad, a pesar de que se presentan -y se aceptaron- como temas de todo el
Estado y sociedad ecuatoriana, siguen siendo vistos como temas de indigenas, sobre
indigenas y para indigenas, en los que intervienen algunos politicos no indigenas
afines®.

Utilizaremos los argumentos generados en ese debate para presentar algunas
diferencias que a nivel politico se disputan sobre el tema.

Enfrentada a la CONAIE, por la inclusién del término plurinacionalidad en los
principios fundamentales de la nueva Constitucion, la FENOCIN prefiere la
interculturalidad en vista que la plurinacionalidad supondria una desintegracion de pais,
una generacion de varios estados dentro del Estado Ecuatoriano, una vision
corporativista del pais basada posturas etnocentristas negando la universalidad de la
ciudadania (Cfr. FENOCIN, 2008:11-13). Sin embargo, la CONAIE explicaba que su
propuesta es “un modelo de organizacion politica para la descolonizacion de nuestras
naciones y pueblos” (CONAIE, 2007:5), ya que, en oposicion al estado capitalista,
burgués, excluyente y uninacional, el Estado Plurinacional “reconoce y promueve la
unidad, igualdad y solidaridad entre todos los pueblos y nacionalidades existentes en el
Ecuador” (ECUARUNARI-CONAIE, 2007:3, citado por Walsh, 2008:20).

Es decir, si bien existe un consenso basico sobre la realidad pluricultural del
Ecuador y sobre la necesidad tomar en cuenta la interrelacion entre culturas étnicamente
determinadas al imaginar el Estado, la disputa estaba orientada a lo qué, tanto
interculturalidad como plurinacionalidad, implican o permiten a cada grupo y a qué
grupos. Esto se puede notar en otras razones que coloca la FENOCIN “También hay

que desarrollar los derechos de los afro ecuatorianos en un marco de unidad nacional”

(FENOCIN, 2008,11).

6Agradezco a Carmen Martinez por haberme permitido ser asistente en su trabajo de campo en la
Asamblea Constituyente del 2008 y por el acceso a los documentos con los que se debatié el tema de la
interculturalidad y la plurinacionalidad.
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Entre las organizaciones indigenas y campesinas mas destacadas, solo la
CONALIE, se organiza por “nacionalidades” y promueve la plurinacionalidad.

FENOCIN, FEINE, FEI, FENACLE hemos expresado nuestra oposiciéon a los
términos y hemos propuesto remplazarlos por la interculturalidad. La adopcion
de estos términos ha sido causa de division de nuestras organizaciones y la
consolidacion de un monopolio del manejo de instituciones del Estado por parte
de una sola organizacion y sus filiales, que asumen la representacion de las
nacionalidades indigenas y mantienen un manejo excluyente de instituciones
como la DINEIB, el CODENPE; FONDO INDIGENA; DIRECCION DE
SALUD INDIGENA’ (2008:12).
Estas razones expresan muy bien lo que el vicerrector de la Amawtay Wasi explica asi:
“el movimiento indigena es también diverso, es distinto, tiene al interior, tal como el
mundo mestizo, contradicciones, pasa lo mismo, hay grupos, equipos [...]” (Entrevista
Jorge Garcia, 23/04/2009) y esos grupos se disputan: 1) el uso legitimo de la bandera y
argumento politico que es la interculturalidad, 2) el liderazgo de las iniciativas, 3) el
manejo de las instituciones, 4) los recursos -no solo estatales- para llevar a cabo sus
proyectos, 5) la forma y espacios de aplicacién de los conceptos®, etc., pero en esta
disputa si bien estan principalmente lideres indigenas que han accedido a diversos
niveles del campo del poder, también estdn otros politicos y otros intelectuales
académicos que intentan apoyar las propuestas de los movimientos indigenas.

En el mismo debate constituyente participaron varios académicos apoyando la
plurinacionalidad y/o la interculturalidad, por ejemplo, Boaventura de Sousa Santos
asistio a la asamblea para debatir el tema de la plurinacionalidad tratando de rebatir los
argumentos en contra y explicar lo experimental y potencial que resulta la propuesta,
sosteniendo que interculturalidad es un concepto derivado de plurinacionalidad (Santos,
2007:17-18). Galo Ramén por otra parte sostenia que la plurinacionalidad es un
concepto ambiguo y de menor alcance que la interculturalidad (2008), mientras que

Catherine Walsh participd sosteniendo que “la interculturalidad y la plurinacionalidad

’Actualmente la direccion y existencia de estas instituciones a salido del control de los movimientos
indigenas, a través de las decisiones del Gobierno del presidente Correa que tiene como uno de sus
aliados a la FENOCIN y ha tenido una relacion tensa con la CONAIE, en el tltimo levantamiento indigena
se volvid a tocar el tema del nombramiento de las autoridades de la DINEIB pero no regreso a su estado
anterior y tampoco quedd bajo potestad absoluta del ministro de educacion.

%Si bien no esta directamente relacionado con este trabajo vale decir que, los principales temas de
discusion pasaban por la territorialidad, justicia, formas de organizacidn, manejo de recursos, etc., por
un lado los pueblos que viven en un espacio determinado impulsaban la plurinacionalidad porque veian
en ella la posibilidad de manejo auténomo, mientras que los pueblos que estan distribuidos por
diferentes espacios tenian interés en la interculturalidad porque notaban que era mas posible aplicarla a
todo el espacio nacional, también dependia de su agenda predominantemente clasista o culturalista.
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son perspectivas complementarias y no contradictorias” (Walsh, 2008:16), pero que “la
interculturalidad tiene que ser la dimension central y constitutiva de la
conceptualizacion y de la organizacion de este Nuevo Estado” (2008, 22).

Varios autores se han referido a los enfrentamientos internos de los movimientos
indigenas como estrategias de division y cooptacion de sus lideres a través de cargos
publicos o candidaturas por parte de diversos partidos, o tendencias politicas, en cada
coyuntura (Martinez Novo, 2009; Walsh, 2008; Ramén, 2008; Moya, 2004) y siendo
cierto esa lectura, considero que no es la unica razon de que las discrepancias en las
perspectivas de los lideres, entre y al interior de las organizaciones salgan a la luz sino,
también, que en la medida que estos movimientos han conformado un sub-campo y
participan, con éxito, en el campo del poder (Bourdieu, 2005:23) los confortamientos
son inevitables, al igual que las alianzas, pues hay varios capitales en juego.

Esto es lo que trataremos de presentar para el especifico campo universitario y
sub-campo de las universidades interculturales. Ademas pretender que toda division de
los movimientos tiene como causa la accion de agentes externos, deja a los agentes de
los movimientos indigenas como uniformes y sin posibilidades de agencia interna o
respuesta externa.

De la politica a la academia.

La fuerza e influencia de los movimientos indigenas y sus argumentos de lucha, como la
interculturalidad, han llamado la atencion de la actual academia junto con temas como
globalizacion, poscolonialismo, migracion, posdesarrollo, democracia, neoliberalismo,
como antes lo hicieron también el indigenismo, mestizaje, raza y; también como antes,
estos intereses académicos no son solamente académicos sino también politicos en
varios campos, pues “no hay “eleccion” cientifica,..., que no sea, en alguno de sus
aspectos, el menos confesado y el menos confesable evidentemente, una estrategia
politica de ubicacion al menos objetivamente orientada hacia la maximizacion del
beneficio propiamente cientifico” (Bourdieu, 2005:80).

La academia Latinoamérica, y ecuatoriana especificamente, a pesar y en razon
de su subalternizacion respecto de la norteamericana y europea (Schiwy, 2002:104),
intenta teorizar, comprender y explicar la interculturalidad desde sus propios contextos
y con los instrumentos conceptuales de que dispone o propone, persiguiendo, al menos

como se quiere comprender aqui, dos objetivos: 1) acumular mayor cantidad de capital
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propiamente cientifico debido a que participa del juego del campo académico
(Bourdieu, 2008) compitiendo con norteamericanos, europeos Yy otros latinoamericanos
y, 2) participar, en muchos casos apoyando a los movimientos indigenas, en el campo
del poder propendiendo a un posicionamiento de sus propuestas en relacion a las de esos
movimientos.

Como es caracteristico del sistema universitario occidental (Mignolo, 2000) -que
es el sistema dominante erigido como el legitimo productor de conocimientos validos-
el afan de teorizar, comprender, interpretar y definir lo intercultural, supone
fragmentarlo, lo que conllevaria un acto occidental de violencia para otras culturas
(Fornet-Betancourt, 2009:1), sin embargo, ese es el aporte que las ciencias sociales
pueden hacer, al menos por el momento.

Asi como el término interculturalidad, y otros seméanticamente relacionados
como multi o pluri culturalidad que son méas usados en el “primer” mundo, su estudio ¢
importancia a nivel académico dio paso a corrientes como los estudios culturales
estadounidenses e ingleses (Green, 2008:203-206) y luego latinoamericanos (Alban,
2005), presentandose como diferentes a otras formas de estudio mas “convencionales”
como las de la antropologia, sociologia, economia, ciencia politica, etc., por su
interdisciplinariedad (Follari, 2002), generado un espacio en el que “cada uno a su vez
presenta su proyecto critico como él medio mas efectivo o legitimamente universal de
exponer un eurocentrismo metodologico que opera en la produccion del conocimiento”
(Payne, 2008:xxiv).

Para los estudios culturales norteamericanos uno de sus temas mas importantes
es “la cultura como lugar de negociacion, conflicto, innovacion y resistencia dentro de
las relaciones sociales de sociedades dominadas por el poder y fracturadas por
divisiones de GENERO, CLASE Y “RAZA™” (Green, 2008:204), idea compartida por
académicos que no se adscriben a esta corriente, y asumida como parte de los
contenidos de los estudios culturales latinoamericanos. Ellos también comparten “la
mezcla de lo intelectual, lo personal y lo politico” (Green, 2008:204; Payne, 2008) en
oposicion a la fragmentacion de la sociedad producida por la division disciplinaria,
elementos taxativamente criticados, por varios autores (Reynoso, 2006; Follari, 2002),
en el marco de esas disputas cada grupo, y a veces autor, tiene su interpretacion de las

relaciones inter-culturales.
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Por un lado est4 la idea de multiculturalidad con un caracter descriptivo que
acepta la presencia de diversos grupos en un espacio, lo central es aceptar -incluso
constitucionalmente- la existencia de los diversos pero de manera casi yuxtapuesta y sin
poner atencion a las relaciones (Walsh, 2009:42), sin embargo, los énfasis pasan por la
importancia -0 interés- que da el nivel local, nacional, regional o global, a la mera
existencia de los diversos; las formas de delimitarlos y articularlos y, los beneficios o
perjuicios que se encuentran en los diferentes tipos de relacion (Mignolo, 2003). La
nocion de lo nacional es muy importante para estas delimitaciones, de ahi hacia “abajo”
estd el ambito de las relaciones intra-culturales, lo local, los movimientos originarios
que luchan por autonomia y reconocimiento ante el Estado; hacia “arriba” estan las
relaciones transnacionales o globales, todas interactuando por procesos de movilidad
social, usos de tecnologia y establecimiento de redes (Mato, 2004; Demenchonok,
2003).

El multiculturalismo, al igual que el indigenismo atras resefiado, tiene posiciones
integracionista y separacionistas (Moya, 2004:165), el integracionismo implica aceptar
las diferencias confiando en la existencia de un universal que las abarque, una especie
de supra-culturalidad que trascienda las diferencias, esto es visto como salida u
obstaculo al problema de las diferencias y sus relaciones (Laclau, 1996:89; Estermann,
1998:9).En el fondo de lo que se trata es de la “adecuada insercion cultural en la
compleja matriz cultural del entorno europeo” (Moya, 2004:71); en el caso de
separacionismo, la aceptacion de las diferencias pasa por una especie de no
intervencion, tolerancia que permite las diferencias e incluso propende a conservar las
herencias culturales pero en el ambito privado, pudiendo darse que lo privado sea de
caracter colectivo® (2004:73, 166).

Al menos tres tipos de criticas se han hecho al multiculturalismo del norte
geopolitico: 1) su funcionalidad con el sistema economico en términos que el
multiculturalismo liberal -que “es una forma de racismo negada, invertida,
autorreferencial, un racismo con distancia: [que] respeta la identidad del Otro” (Jameson
y Zizek, 1998:172) e implica “la pelea por las diferencias culturales que deja intacta la

homogeneidad basica del sistema capitalista mundial” (1998, 176)- es la manera

9 , . . . . .. . .
En términos concretos nos estamos refiriendo a las circunscripciones territoriales generadas en Estados
unidos, modelo acogido luego por paises latinoamericanos como Colombia y México.
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instrumental que tiene el capitalismo transnacional de corte neoliberal para crear nuevos
nichos de mercado, folklorizar las diferencias culturales y mercantilizarlas; 2) “un
relativismo cultural que obvia la dimensién relacional y oculta la permanencia de
desigualdades e inequidades sociales” (Walsh, 2008:6), relativismo que, impulsado por
el posmodernismo, despolitiza o reduce la politica a un problema de representacion
(Wade, 2000:133), relativismo cultural que se ha vuelto tan radical que hace que todas
las culturas sean éticamente ‘indiferentes’ y hasta inconmensurables (Cfr. Estermann,
1998:25) vy; 3) su inadecuacion a los contextos Latinoamericanos, por ejemplo, en el
caso de la fuerza e institucionalidad de las identidades nacionales de los paises
Europeos, frente a la debilidad de los proyectos nacionalistas en América Latina, con
los matices que ello representa para la emergencia de las identidades étnicas, asi como
su peso demografico (Walsh, 2009:79).

Los académicos que hablan desde Latinoamérica realizan sus interpretaciones en
respuesta a esos planteamientos e intentan dar alternativas a las criticas, rechazando los
términos pluri o multiculturalidad y remplazandolos por interculturalidad. Para la
primera generacion de los Estudios Culturales Latinoamericanos el interés esta en las
relaciones establecidas, o mejor intensificadas, por la globalizacion econdmica y la
tecnologia que producen un fenémeno llamado mundializacion de la cultura (Ortiz,
2004), éste implica un grado de homogeneidad cultural y las muchisimas variaciones
culturales en diferentes niveles, produciendo mezclas entre las variables que definirian
la cultura, esas variables son: las desigualdades de clase; las diferencias, sean estas
generacionales, nacionales o étnicas y; las desconexiones en relacion a las tecnologias
(Garcia Canclini, 2004; Martin-Barbero, 2000).

La interrelacion de esas tres categorias -diferentes, desiguales y desconectados-
seria lo medular “de una teoria consistente de la interculturalidad” (Garcia Canclini,
2004:45), y cualquier intento de abordarla solo desde un criterio corre el riesgo de que,
al perder de vista los otros: 1) se oculten los procesos de diferenciacion que no derivan
de la distribucion desigual de los recursos; 2) solo los mismos grupos, en este caso los
indigenas, puedan estudiar su condicion o quienes se adhieren acriticamente a esas
perspectivas y a sus reivindicaciones y/o; 3) explicar las diferencias a través de la

dogmatizacion de sus contenidos.
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La postura de ésta tendencia conlleva, para el caso que nos ocupa, a que: “los
indigenas no sean diferentes solo por su condicion étnica” (2004:53), sino que “para
millones [de ellos] el problema no [sea] mantener “campos sociales alternos”, sino ser
incluidos, llegar a conectarse, sin que se atropelle su diferencia ni se los condene a la
desigualdad” (idem.), lo que plantea la necesidad de pensar las relaciones inter-étnicas
no como las unicas posibilidades de relaciones interculturales. La salida que propone
ésta rama de los estudios culturales, si bien ve criticamente el rol que juega la
globalizaciéon en las relaciones entre culturas, al final aboga por una apertura a la
constitucién hibrida de las identidades (Garcia Canclini, 1990), apostando a una
ciudadania intercultural (Garcia Canclini, 2004).

Para los otros estudios culturales latinoamericanos (Walsh, 2005:15), las
soluciones anteriores no resolverian el problema de las relaciones inter-culturales en
América Latina y mas bien colaboran a invisibilizar la importancia histérica y presente
de colonialidad del poder/saber/ser (Quijano, 2003), implantadas desde el norte
geopolitico, el occidente cultural moderno y el sistema econoémico neoliberal (Mignolo,
2002), ya que apelar a las simples mezclas o relaciones superficiales, ahora con el
nombre de hibridaciéon cultural, seria proponer una especie de retorno al mestizaje
(Walsh, 2009:47,23) solo que ahora a nivel global.

Este proyecto intelectual®™

-relacionado con geopoliticas del conocimiento y
modernidad/colonialidad, segun los momentos y énfasis que le quieran dar a los temas
que trata- intenta relacionar la interculturalidad principalmente con la colonialidad, por
tanto, la principal categoria que define, o definiria, las identidades colectivas, sus
proyectos politicos y por tanto las relaciones interculturales, es la diferencia
étnico/racial que seria, por estar en las fronteras de la modernidad y del sistema
neoliberal, el lugar “otro”** donde podrian aparecer proyectos “otros” de ser, saber y

poder (Quijano, 2002; Mignolo, 2003; Walsh, 2009:56-59).

10Algunos investigadores relacionados a este proyecto son: Anibal Quijano (Peru), Edgardo Lander
(Venezuela), Santiago Castro-Gomez, Oscar Guardiola (Colombia), Enrique Dussel (México), Javier
Sanjinés (Bolivia), Zulma Palermo (Argentina), Catherine Walsh (Ecuador), Walter Mignolo, Arturo
Escobar, Freya Schiwy, Fernando Coronil, Nelson Maldonado-Torres, Agustin Lao-Montes, Ramon
Grosfoguel y Margarita Cervantes (EE.UU), (Walsh, 2005:17; 2002).

" “La nocién de “otro/otra” es tomada del sentido que le da el drabe-islamico Abdelkebir Khatibi (2001)
retomado por el argentino-estadounidense Walter Mignolo (2003)” (Walsh, 2009:20). Se menciona esto
porque para el proyecto de geopoliticas del conocimiento el lugar desde donde se piensa y las fuentes
es muy importante. Walter Mignolo, por ejemplo, apela por pensar desde lugares y autores que no sean
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Segun Catherine Walsh la legitima interculturalidad, la impulsada por la
CONAIElZ, “es la que busca intervenir en las estructuras, instituciones, relaciones y
mentalidades que producen la diferencia como desigualdad y, a la vez construir puentes
de articulacion y relacion” (2009:46). Para esta autora que lleva afios trabajando el
tema en el contexto andino y ha incluido la diferencia afro (2009:123-146), la
interculturalidad es un proyecto politico, intelectual y epistémico desde la propuesta y
experiencia indigena, que apunta y parte del cuestionamiento del poder dominante y la
meta de la descolonizacion, ligado al problema de la colonialidad y la lucha por
decolonialidad, planteamiento méas o menos estable en todos sus trabajos sobre el tema
(2000; 2001; 2002; 2005:26; 2006:174; 2008; 2009:54, 232).

Un proyecto muy influente en las propuestas de Educacion Superior intercultural
o0 indigena ha sido el proyecto de Filosofia Intercultural (Raul Fornet-Betancourt, 1994)
y mas especificamente la propuesta de Josef Estermann plasmada en la obra Filosofia
Andina (1998)* La filosofia intercultural busca “promover una transformacién radical
de la filosofia desde y mediante el dialogo entre las distintas culturas filosoficas de las
humanidad” y, con la filosofia Andina no se tiene una pretension ‘indigenista’ en un
sentido purista sino que ‘“‘se trata de dar voz y expresion a los que fueron acallados por
el ruido triunfador de las concepciones e ideas importadas e impuestas por la fuerza”
(Estermann, 1998:8), ya que la cultura andina, su pueblo, la mujer quechua-hablante “es
portadora de una riqueza sapiencial inconsciente y subterranea que ella misma ignora,
[...], ese desconocimiento es parte del proceso de alienacion y obsesion por el

paradigma ajeno” (idem.)“.

los hegemadnicos pues “la “historia” del conocimiento estd marcada geo-histéricamente y ademas tiene
un valor y un lugar de origen” (Mignolo, 2002:18), sin embargo, la misma nocién de espacio otro fue
desarrollada en Francia, lugar donde Khatibi se formd, de hecho, Foucault en 1967 presenta una
ponencia sobre los espacios otros y la idea de las heterotopias (véase Foucault, 1967).

“Para la autora quien mejor representa lo que ella conceptualiza como interculturalidad critica
(2009:202) es la CONAIE y no, por ejemplo, la FENOCIN pues, aunque su “propuesta introduce
elementos nuevos importantes,..., no se aparta en gran medida del modelo estatal monocultural,
uninacional e inclusionista, tampoco pretende cuestionar las estructuras y los sistemas que permiten
que este modelo quede intacto” (2009:109).

BEste proyecto ha sido a su vez influido por la teologia de la liberacién -que dio paso a muchas de las
organizaciones indigenas cuando la iglesia también apuntd a la doctrina social (ver Martinez, 2004)- vy la
filosofia de la liberacion. A éste movimiento pertenecen: Raul Fornet-Betancourt, Josef Estermann,
Enrique Dussel, Edward Demenchonok, entre otros (Ver Fornet-Betancourt, 2003:15-27).

" Necesito destacar aqui dos ideas problematicas: la funcion de los intelectuales académicos de ser voz
de los subalternos y la idea de inconsciencia de los mismos subalternos respecto de su condicién y
posibilidades. Durante este trabajo trato de oponerme a este tipo de tesis, porque -segun creo- tienen
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Para Estermann la interculturalidad es una perspectiva que necesita influir todos
los aspectos de la sociedad, o mejor, el polilogo -para no dejarlo en un simple dialogo-
entre diferentes perspectivas sobre como se interpreta el mundo, una “verdadera
interculturalidad rechaza tanto las pretensiones supraculturales y superculturales, como
también cada mono-culturalismo (abierto o camuflado) y etno-centrismo del
pensamiento... [e] insiste en la negacion de una supuesta inconmensurabilidad total
entre las culturas y de la indiferencia ética de éstas” (1998:9-10). Esta propuesta no
pierde de vista las relaciones de poder existente entre las culturas y la importancia del
fendmeno de la globalizacion como contexto (Fornet-Betancourt, 2003; Demenchonok,
2003:81).

Joanne Rappaport, investigando el caso colombiano, destaca que la idea de
interculturalidad es al mismo tiempo: un método para apropiarse de las ideas externas;
una filosofia politica utdpica que apunta a lograr un dialogo inter-étnico y; un desafio
para las formas tradicionales de investigacion etnografica (2008:25), sobre este Gltimo
hablaremos més adelante, ahora centrémonos en las dos primeras ideas.

La apropiacién de lo externo y ain mas, la delimitacion entre lo interno y lo
externo es de suma importancia para la comprension de la interculturalidad pues, si de
lo que se trata es de la relacién entre culturas el primer problema es: a qué culturas nos
estamos refiriendo, dénde termina una y empieza la otra. El aporte de esta autora es
precisamente aclarar que estos limites no son necesariamente geogréaficos o fisicos sino

13

politicamente determinados y moviles, por tanto “el “adentro” y el “afuera” son
metaforas a través de las cuales se imaginan los valores que el movimiento trata de
construir e instrumentalizar,... [y] proporciona indicadores para conceptualizar
nociones politizadas de cultura que estan en proceso de creacion” (2008:24).

La segunda idea que hace referencia a la interculturalidad como una filosofia
politica utdpica no debe entenderse solamente como un suefio imposible sino como
objetivos concretos a veces de largo plazo, creados por intelectuales, no solamente
indigenas de las comunidades sino también académicos, indigenas urbanos, otros
intelectuales no académicos como los religiosos, etc., Rappaport deja clara la

composicion intercultural de los movimientos indigenas y sus propuestas y, permite

un matiz de paternalismo y, cémo se verda en el caso de las universidades, sus estudiantes y docentes
participan de estos proyectos precisamente porque saben lo que quieren y conocen sus posibilidades.
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notar que las relaciones entre estos intelectuales y de ellos con las comunidades, no son
romanticamente armonicas, haciendo necesario preguntarse sobre “las alianzas, los
dialogos y las incomprensiones que se dan entre los activistas culturales indigenas tanto
regionales como locales, los politicos indigenas locales y regionales, los sacerdotes, los
colaboradores y los interlocutores académicos” (2008:34).

Marisol de la Cadena (2008:264) sostiene que la interculturalidad: 1) pertenece a
la genealogia del mestizaje -como se ha tratado de presentar mas arriba- aunque trabaja
en su contra; 2) al igual que el mestizaje, produce y es producida por la dial6gica red
integrada por intelectuales académicos, intelectuales/politicos indigenas, instituciones
globales como Oxfan América 0 GTZ, organizaciones multilaterales como el Banco
Mundial, en la politica de Latinoamérica y; 3) de la misma manera gque el mestizaje, es
una nocion altamente heteroglosica que remite a distintos contenidos, dependiendo del
“grado” de radicalidad de quienes la promueven y de la “naturaleza” de sus luchas
histérica y temporalmente situadas.

En el sentido anterior y con las posiciones citadas, podemos vislumbrar
versiones que se refieren a la interculturalidad como: a) didlogo entre culturas; b)
reconocimiento de la diversidad al estilo multiculturalista; c) interculturalidad para
todos incluidos los hispanos hablantes (Kuper, en Breton y Del Olmo, 2001:103); d)
reivindicacion y reforzamiento de la propia cultura; ) como convivencia entre cultura
con igualdad; f) “una tecnologia de creacion del Estado y un lugar epistemologico para
la produccion de un tipo diferente de conocimiento” (De La Cadena, 2008: 265).

El afan de presentar estas posturas, diferentes y parecidas al mismo tiempo,
radica en que, al igual que las concepciones pasadas pueden no ser tan pasadas, también
las concepciones que consideramos externas podrian no ser tan ajenas, ya que, a Veces,
tanto la defensa de nuestras posturas politicas como la obsesion por clasificar de manera
rigida nos hace suponer: 1) que las divisiones que realizamos para el anélisis son las
divisiones de la realidad y, 2) que los argumentos politicos de cualquier organizacion
nacen por generacion espontanea y son absolutamente independientes de intereses, sin
embargo, cualquier purismo o division taxativa -sea por rigurosidad académica como
por estrategia politica- solo obscurece la comprension de lo que queremos estudiar.

Para finalizar esta presentacion, solo resta delinear un ultimo salto de la

interculturalidad. Este salto conecta los avances de las propuestas indigenas en
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educacioén -que han ido de la educacién bésica a la educacion superior- con el problema,
planteado desde la academia, de la produccion, circulacion y valoracion de los
conocimientos occidentales y su predominancia frente a otras maneras de conocer
subalternizadamente llamadas saberes.
De la interculturalidad en la academia a la universidad intercultural
Boaventura de Sousa Santos concluye su analisis sobre la Universidad del Siglo XXI
diciendo que “la universidad en tanto bien publico es hoy un campo de enorme disputa.
Méas o menos lo mismo sucede con el Estado. La direccién que tome la reforma
universitaria sera la direccion que tome la reforma del Estado [...], la disputa es una
sola” (2005:95).Si relacionamos estas palabras con su posicion respecto de la inclusion
de la plurinacionalidad en las constituciones Boliviana y Ecuatoriana (Santos, 2007)
podemos notar que la propuesta va en la linea de que las relaciones étnico-culturales
deben ser comprendidas como una tecnologia para la reforma de las instituciones mono-
culturalmente configuradas, sean estas el Estado, las universidades, la academia, las
disciplinas cientificas, etc. (Cfr. De la Cadena, 2008; Walsh, 2009; Mignolo, 2002).

Varios académicos han planteado el problema de la hegemonia de los
conocimientos cientificos -producidos bajo una modalidad y espacio geogréaficos
occidentales- como un problema de colonialidad del saber que subalterniza otros
conocimientos en un ejercicio mas de dominacién occidental (Quijano, 2002; Mignolo,
2003; Lins Ribeiro y Escobar, 2008; Santos, 1996; Fornet-Betancourt, 1994) y han
propuesto alternativas que van desde la investigacion colaborativa (Rappaport, 2007);
el dialogo del saberes (Lins Ribeiro y Escobar, 2008); la ecologia de saberes (Santos,
2005; 2007); las disciplinas interculturales como una antropologia intercultural (De La
Cadena, 2008); la generacion de otras disciplinas desde la diversidad cultural, como la
matematica o la filosofia andinas (Guerrero, 2003; Estermann, 1998).En suma, proponer
reformas académicas y universitarias que no solo den acceso a los indigenas sino que
sean lo suficientemente plurales como para transformar sus estructuras desde esta
diversidad (Mato, 2008; UIAW, 2004; Kaplan, 2005).

Al mismo tiempo que los académicos proponen incluir otros saberes en las
universidades ya creadas, los movimientos indigenas han propuesto, luchado y logrado
un nivel, ain pequefio, de acceso a las universidades tradicionales y la creacion de

nuevas universidades interculturales y/o indigenas con el argumento de que “hasta el
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momento todas las condiciones del saber, de conocimiento, y de comprension se hallan
delimitadas bajo una camisa de fuerza que es aquella de los conceptos, nociones y
categorias cientificas y sociales que han sido creadas desde la modernidad occidental”
(ICCl, 2000:54).

Estas propuestas se dan en un momento en que el lugar de la universidad como
productora de conocimiento estd siendo disputado por otras instituciones, ONGs y
centros de investigacion por ejemplo, poniéndola en crisis de hegemonia y legitimidad
(Santos, 2005; 1994), también en un momento en que el panorama de la universidad en
América Latina ha cambiado: de un dominio de las universidades publicas tradicionales
a la existencia de un sistema heterogéneo, segmentado, amplio y complejo, en que las
universidades publicas son sélo una parte; de las pocas instituciones de educacion
superior de caracter privado se ha pasado a la existencia de una importante proporcion
de entidades privadas al punto de dominar en muchos paises; de una elitizacion de la
universidad se ha pasado a una masificacion de la demanda social por la educacion
superior, sin que se haya democratizado o hecho asequible para todos (IESALC, 2007).

Ademas se da en un momento en que el contexto de la globalizacion exige a la
universidad, la universalizacion de los conocimientos legitimos, bajo las ideas de
competencias, gestion del talento humano, desarrollo del capital social, etc.,
propendiendo a formas de estandarizacién -homogeneizacion- que lleven a la
universidad a una relacion cada vez mas estrecha, subordinada y dependiente del
mercado transnacional o al menos nacional, pero no solo como abastecedora de
trabajadores competentes sino también como un gran mercado que apunta a tratar la
educacion como una mercancia.

Esa funcion que es una exigencia de los sectores econdémicos y productivos de
las sociedades cada vez mas globalizadas -y por tanto dependientes- se opondria a una
funcién eminentemente critica de la universidad al menos en el campo de las ciencias
sociales, que necesitan desempefiar un rol interpretativo y creador de alternativas para
las sociedades. Cambios que sean conscientes de la “Colonialidad del poder/saber/ser”
que condiciona la produccién de conocimientos que se encuentran en “los margenes
epistémicos donde, con facilidad o incomodidad, el conocimiento racional cohabita con

el conocimiento no-racional” (Mignolo citado por De La Cadena, 2008: 264).
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Existe un gran movimiento por parte de intelectuales -académicos y no
académicos- de todo el mundo, que proponen una generacion de conocimientos desde
localidades distintas al norte geopolitico y didlogos que no tengan como Unico
interlocutor véalido a los cientificos y teorias europeas o norteamericanas. Este es un
objetivo de académicos convencionales que coincide con algunas aspiraciones de los
movimientos indigenas, debido -segun creo- a que varios lideres han tenido acceso a
formacion académica y a la influencia de la produccion intelectual de la academia en la
agenda de los movimientos sociales.

Filosofia Andina (1998) de Josef Estermann, por ejemplo, ha sido influyente en
muchos sentidos y se analizara con cierto detalle en esta tesis, por ahora nos limitamos a
decir que la racionalidad andina que sostiene a la universidad Amawtay Wasi es la
interpretacion que de ella hace Estermann (1998:85-107). Ademas su trabajo en Peru y
sus obras han sido parte del curriculo con el que se han formado varios lideres indigenas
y actuales profesores de las universidades interculturales, incluso han recibido clases
con él.

Esto nos permite ver que la emergencia de las identidades indigenas en su
sentido politico, no son casos aislados en los paises sino que, responden a la
conformacién de redes en el subcontinente que han aportado a la formacién de lideres.
Para el caso que nos ocupa, destacan el Centro Bartolomé de las Casas en Cuzco Peru y
la Universidad Mayor de San Simoén en Cochabamba Bolivia, en los que han confluido
intelectuales indigenas, no indigenas, ONGs, organismos de cooperacion como GTZ y
organizamos o proyectos multilaterales como UNESCO y PROEIB Andes (Garcia,
2005:134).

Exigir que las diferentes estructuras del Estado, como la universidad, sean
transformadas, o crear nuevas, tomando en cuenta la variable cultural de caracter étnico
es relativamente reciente entre los motivos de lucha de los movimientos indigenas si
tomamos como referencia la historia de sus demandas desde la colonia. Probablemente
porque todas esas experiencias educativas basicas “Hicieron posible, de entrada, la
aparicion de unas primeras generaciones de lideres que, gracias a su propia
capacitacion, fueron asumiendo la demanda de la formacion indigena como un factor

estratégico de cambio social” (Breton y Del Olmo, 2001:102).
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Sin embargo, ahora se lucha no solo por el cambio de las condiciones de vida de
los grupos indigenas, sino por una transformacion de toda la sociedad que tome en
cuenta la diversidad cultural. Una vez creadas instituciones de educacion béasica con un
enfoque intercultural, que de importancia al reforzamiento de la cultura indigena, se
avanza en la idea de crear las otras instancias que tiene la sociedad dominante con el
mismo enfoque intercultural.

“La creacion de la universidad interculturalidad [...] Significa la construccion de
nuevos marcos conceptuales, analiticos, tedricos, en los cuales se vayan generando,
nuevas nociones, bajo el marco de la interculturalidad y la comprension de la alteridad”
(ICCI, 2000:55). Como se dijo, estas nuevas instituciones no se crean solamente -
aunque también es un objetivo importante- para proporcionar acceso a educacién
superior a poblacién indigena sino con la meta de desarrollar una alternativa a la
universidad convencional.

“Nuestra propuesta de universidad propone establecer una diferencia con
respecto a las otras, tanto en los contenidos como en la metodologia de estudios”
(Macas, 2001:108) dice su primer rector y lider historico de la CONAIE, porque el
grupo intercultural que plantea la propuesta se pregunta “;Como generar las
condiciones para un dialogo? ¢Como articular la interculturalidad dentro de los limites
de la epistemologia y de la produccion del conocimiento? ;Como aportar a la aventura
del conocimiento desde nueva fuentes?” (ICCI, 2000:56).

Una Institucion de Educacion Superior Intercultural (IESI) implica la relacion
entre saberes, cosmovisiones y légicas distintas, lo que haria que toda la universidad
deba ser distinta de su configuracién monocultural, distinta en lo qué en ella se entiende
por conocimiento; en cémo se produce, se ensefia y se aprende e; incluso diferente en
los motivos por los cuales se desarrolla y los fines para los que se aplica (Walsh, 2006;
Santos, 2005, Vélez, 2008), en oposicion a una universidad con vocacion universalista
que esta llamada a extender y difundir los conocimientos hegemonicos (Santos, 2005).

¢ Qué tipo de transformacidn se esta construyendo en el ambito especifico de la
educacion superior? y ¢Qué implicaciones tiene ésta para la universidad y para la
sociedad? Son preguntas a las que pretende responder este trabajo, analizando las
concepciones epistemoldgicas, metodoldgicas y teleoldgicas de las instituciones de

Educacién Superior que se plantean el reto de pensar en la universidad intercultural.
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Antes de empezar

La abundante bibliografia sobre interculturalidad deja pocos espacios para
realizar generalizaciones, sin embargo, queda claro que ella hace referencia al tipo y
nivel de relaciones entre las culturas, étnicamente determinadas para el caso
Latinoamericano. Que la nocién ya no “pertenece” a un ambito especifico ni a unos
agentes claramente determinables sino que, ha pasado a ser un elemento en la disputa
politica en los campos de la educacion, el poder, la académica, la universidad, no
solamente a nivel local, pensando en el Ecuador, sino a nivel regional y hasta mundial.

Se ha tratado de presentar que, tanto las concepciones pasadas sobre las
relaciones inter-étnicas, como las conceptualizaciones “externas” de las relaciones
interculturales en un Estado como el Ecuador -pero no exclusivamente en él- pueden no
ser ni pasadas ni externas, rechazando cualquier pretension purista de las definiciones,
los discursos y las practicas que los agentes puedan realizar en torno a la
interculturalidad en el &mbito especifico de este trabajo que es la Educaciéon Superior.
Lo pasado podria ser presente, lo que creemos externo podria estar dentro, es una
cuestion de donde y como concebimos los limites.

En esta breve resefia tedrica se presentaron los debates principales que giran en
torno a la interculturalidad. Las mas de 50 experiencias de educacion superior
intercultural encontradas por Daniel Mato (2008) podrian acoger en mayor 0 menor
grado alguna de las posturas resefiadas y el trabajo de la tesis implica identificar si el
PAC y la UINPI responden -0 no- a alguna de estas concepciones de interculturalidad y
como se manifiesta esto en sus practicas educativas, de investigacion y extension
universitaria, es decir, en sus contenidos, metodologia y fines.

Finalmente hay que aclarar que, si bien la organizacién del recorrido historico de
la interculturalidad que aqui se ha presentado podria sugerir que ella ha ido de lo
educativo a lo politico, de ahi a lo académico y posteriormente a las propuestas de
universidad intercultural, es necesario entender que lo politico es educativo y lo
educativo es politico, lo académico es educativo y politico a la vez y viceversa. La
interculturalidad es como una particula de los experimentos de fisica cuantica que esta

en varios lugares al mismo tiempo si se toca una se estan tocado en todos los lugares.
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CAPITULO I
¢.UN SUB-CAMPO UNIVERSITARIO INTERCULTURAL?

Se optado por llamar sub-campo universitario (Bourdieu, 2008:27) intercultural al
conjunto de instituciones que tienen oferta académica en el pais, usando el término
intercultural, cuyas propuestas estan en funcionamiento y que tienen nexos: por estar
dirigidas a la misma poblacion (identificada étnicamente) -aunque no en los mismos
espacios geograficos ni socio econdémicos-; por abordar los mismos temas como
racismo, etnicidad, discriminacion, profesionalizacion, educacion, etc.; por ‘compartir’
personal, como sucede con profesores que trabajan en varias universidades; o por
participar en eventos con tematicas relacionadas a la diversidad cultural®®, formando un
espacio mas pequefio, que el campo universitario, donde se juegan otras cosas (la
posibilidad de producir y/o reproducir qué es interculturalidad por ejemplo) con reglas
matizadas en relacion al campo que lo contiene™.

Si bien los limites nacionales condicionan las relaciones interinstitucionales, por
legislacion, economia y distancias geogréficas, estos, no siempre dan toda la perspectiva
de las relaciones que pueden establecer las universidades, ya que, en ocasiones, estan
mas vinculadas con otras que, aunque distantes geograficamente, son cercanas en
cuanto al tipo de proyectos en ejecucion. Asi sucede en los casos estudiados, por
ejemplo, la Universidad Politécnica Salesiana pertenece a la Red Internacional de
Estudios Interculturales (RIDEI) entre otras redes (Farfan, 2008:286) y, la Amawtay
Wasi es miembro de la Red de Universidades Indigenas de Abya Yala (RUIA), creada
para buscar alternativas en la generacion de nuevos parametros de evaluacion para
universidades “que tienen estas caracteristicas filosoficas y metodologicas Sui Géneris”
(Sarango, 2008:270-271).

Es necesario poner énfasis en la diferenciacion que realiza Daniel Mato respecto

de que existen experiencias “dirigidas exclusivamente a mejorar las posibilidades de

Y por ejemplo el Dr. Luis Montaluisa trabaja en el PAC y la universidad de Cuenca en su carrera de
Educacion Intercultural Bilinglie. La participacion de estas universidades, junto con la UINPI, en el
Encuentro de universidades Interculturales e Indigenas de América Latina 2007 también constituye un
ejemplo de las relaciones que mantienen las instituciones sin que sean formales.

'Sin embrago, durante el recorrido de la tesis me pregunto si, este espacio, conformado por esas
instituciones, efectivamente conforman un sub-campo o en qué sentido pueden ser diferentes del resto
de universidades del campo universitario ecuatoriano.
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ingreso y permanencia de individuos indigenas y afro descendientes en instituciones
“convencionales” de educacion superior” (2008:26), como seria el programa de becas
auspiciado por la Universidad San Francisco de Quito; mientras que otras iniciativas “si
bien estan orientadas a la “inclusion de individuos” no se limitan a ello, sino que su
alcance va més all4, procurando tener incidencia en la vida académica de las respectivas
Instituciones de Educacion Superior (IES) y/o en las politicas publicas en la materia”
(2008:26), tal es el caso del Programa Académico Cotopaxi (PAC) y la Universidad
Intercultural de las Nacionalidades y Pueblos Indigenas (UINPI) Amawtay Wasi.

Segun la division anterior es posible encontrar ejemplos concretos, sin embargo,
no deben dejar la idea de que la seccion es tajante, pues existen experiencias que
buscando la “inclusion de individuos” indigenas, generan programas especificos
tratando de que sean interculturales mientras que el conjunto de la IES queda con su
conformaciéon “convencional”, por ejemplo, la universidad técnica particular de Loja
generd una carrera en convenio con la DINEIB pero su “nucleo” no se vio afectado, o el
PAC que se uni6 a la Universidad Politécnica Salesiana y ésta, solo Gltimamente se
plantea la posibilidad de interculturalizar toda la institucion sin haberlo hecho adn
(Farfan, 2008:295).

El presente capitulo intentar4 dar cuenta de las instituciones que componen
dicho sub-campo con un breve bosquejo de sus caracteristicas, los puntos que las
relacionan, los agentes que interactdan, etc. Se presentard un recorrido historico de los
casos de estudio, contextualizandolos en el tiempo y espacio en el que se desarrolla la
tesis, tratando de integrarlas a la realidad amplia de los cantones y provincias donde se
encuentran, ya que los estudiantes del PAC y la UINPI en buena medida pertenecen a
comunidades distantes dentro del mismo cantén y a veces de otras provincias.

Se ha optado por presentar estas instituciones segun el “grado” de influencia e
importancia que le asignan a la interculturalidad en la IES, al menos en los discursos

oficiales y publicos, dejando al final PAC y UINPI para abordarlas con mayor detalle.
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Instituciones de Educacién Superior con programas interculturales o indigenas®”.
La Universidad San Francisco de Quito a finales del 2005 establecié el programa
Diversidad Etnica que busca mejorar las condiciones de los estudiantes pertenecientes a
diferentes grupos étnicos del pais, principalmente de bajos recursos econémicos, y
realizar un seguimiento desde que ingresan a la institucion hasta que se gradian. En
este programa han participado organizaciones indigenas como la CONAIE,
COFENAIE, NAWE y empresas que financian becas de manutencion como Petrobras y
Repsol-YPF, hasta el momento han participado 114 estudiantes de diferentes etnias, ésta
iniciativa no pretende interculturalizar la institucionalidad universitaria sino facilitar el
acceso a individuos indigenas y afro descendientes a las diferentes carreras
“convencionales” y mejorar sus posibilidades de graduacion.

Tanto la Universidad Técnica Particular de Loja como la Universidad Estatal de
Bolivar son universidades “convencionales” que han abierto iniciativas para el ingreso
de poblaciéon indigena, asi, en convenios con la DINEIB u otras organizaciones
indigenas han generado eventualmente licenciaturas especificas o programas de
capacitacion con temas de interculturalidad (Montaluisa, 2008:71). También la
Universidad Estatal Amazonica que funciona con sede en Puyo, provincia de Pastaza, se
presenta como universidad intercultural, sin embargo, no se ha podido obtener
informacion relevante sobre ella.

La Facultad Latinoamericana de Ciencias Sociales (FLACSO) desarroll6 una
maestria en Ciencias Sociales con especialidad en Estudios Etnicos dirigida a
profesionales indigenas latinoamericanos como respuesta a la iniciativa del Fondo
Indigena para el Desarrollo de los Pueblos Indigenas de América Latina, este proyecto
concluyd en 2005 debido a la finalizacién del financiamiento que fue otorgado por el
Gobierno del Reino de Bélgica (Garcia, 2008: 297-304). Actualmente existe un
diplomado en derecho indigena y pluralismo juridico y, la etnicidad, interculturalidad y

racismo se pueden ver como preocupacion tedrica en los diferentes programas de la

YEsta es la primera puntualizacion, se dice interculturales o indigenas, pues a pesar de que se puede
entender la interculturalidad como interaccién de culturas delimitadas desde diversos criterios, como se
presentd en el capitulo anterior, en el caso de la universidades del pais, los diferentes agentes, al
referirse a interculturalidad, dejan sobreentendida la relacién, casi sinénima con lo étnico,
especificamente lo indigena. La cuestion es importante y se retomara en el siguiente capitulo porque
presenta el problema de hacer que la interculturalidad sea, en la practica, tema indigena sobre
indigenas.
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institucion, relacionados con temas de desarrollo, género, politica, medio ambiente,
sociologia y antropologia, ademas de que existe preocupacion e iniciativas para
incentivar el ingreso de estudiantes y profesores identificados étnicamente.

También esta la Universidad Intercultural Kawsay que es una propuesta regional
impulsada desde 1990, se desempefia en Bolivia, Pert y Ecuador principalmente con
cursos y eventos académicos. En Ecuador la universidad no cuenta con el aval del
CONESUP, sin embargo, se mencionan algunos elementos de su propuesta.

José Juncosa destaca que la iniciativa parte desde la reflexién de la accion
realizada en educacion superior a partir de 1997, Kawsay reconoce la necesidad de
sistematizar los conocimientos ancestrales para que sean reconocidos como ciencia y
destaca que los elementos constitutivos de una futura epistemologia andina son:
comunitarismo, solidaridad, reciprocidad e interculturalidad, (Juncosa, 2008:155-
177).Se puede ver como se plantea ya no solamente el acceso a la educacion de la
poblacion indigena sino la transformacion de la educacion desde la diversidad étnica
bajo la nocion de interculturalidad, en esta iniciativa trabaja el profesor Darwin Reyes
que también participa del PAC y participd en la Amawtay Wasi.

La Universidad Andina Simén Bolivar es una instancia académica que ha
producido reflexion tedrica, con miras a impulsar la interculturalidad en relacién con
otras organizaciones académicas y sociales de la regidn, enmarcado en su programa de
estudios latinoamericanos, ha ofertado desde cursos hasta su doctorado y tienen a la
interculturalidad como una de sus lineas de investigacion, ademas mantiene un taller
intercultural para avanzar en el debate sobre el tema. Destacamos la presencia de
Catherine Walsh, directora del doctorado en Estudios Latinoamericanos, que ha
publicado varias obras al respecto y del profesor Walter Mignolo entre otros docentes
que investigan e impulsan el tema dentro del campo académico.

En 1991 la Universidad de Cuenca ofrece, en convenio con la DINEIB, el
Programa Universitario del Sistema de Educacion Intercultural Bilingiie para la Paz
(PUSEIB-paz) (Montaluisa, 2008:71), que ha ejecutado 6 licenciaturas en EIB, tres en
desarrollo amazonico, tres programas de tecnologia en desarrollo integral comunitario,
una maestria en Educacion Superior con mencion en Interculturalidad y Gestion, un
programa de investigadores de las culturas amazdénicas, con varias iniciativas mas por

abrirse. Los objetivos que plantea tienen que ver con la mejora de la calidad educativa
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en la EIB; el incentivo al desarrollo académico, del pais, de las comunidades y; la
formacion de investigadores de las culturas, todos ellos dirigidos exclusivamente para
poblacién indigena bilingle y afro descendiente aunque no ha habido participacion de
estudiantes de este grupo (Mendoza, 2008:275-284).

En la ejecucion de este programa han participado, a mas de las instituciones
mencionadas, GTZ, CONAIE, UNICEF, UNESCO, y muchas organizaciones no
gubernamentales y de cooperacion internacional de todo el mundo, generalmente con
financiamiento y gestion para carreras, capacitacion o proyectos de investigacion en
diferentes areas del pais. Destacan personajes como Ruth Moya que ha generado una
iniciativa llamada “universidad itinerante” y Luis Montaluisa que, a mas de ser docente,
genera reflexion tedrica sobre interculturalidad y educacion, siendo un personaje
representativo en la lucha del movimiento indigena, ademas es docente en la UPS-PAC.

Dos elementos son importantes de resaltar de las instituciones que se han
descrito y también caracterizan a las universidades investigadas:

1) Las IESI funcionan en centros urbanos, capitales de provincia generalmente,
como Quito, Cuenca, Guaranda, Loja, etc., pero sus ofertas se han movido hacia las
poblaciones de mayor presencia indigena como Chimborazo, Cotopaxi, Imbabura,
Morona Santiago, etc., de ahi que, como medio para facilitar el acceso de los
estudiantes, que generalmente son de poblaciones rurales muy distantes, o que, por sus
horarios no pueden asistir a instituciones ‘convencionales’, ellas han generado
modalidades de estudio semi-presencial o a distancia. No existen universidades
interculturales presenciales en el pais, asi que, se pueden plantear preguntas respecto de
la calidad de estas iniciativas -mas allad de los parametros que se usen para definirla-
respecto las mismas carreras ejecutadas en modalidad presencial y;

2) La mayoria de IESI tienen relacion directa con la aplicacion de proyectos de
desarrollo, generalmente el modelo de desarrollo rural integral (Breton, 2001:63), sean
de caracter gubernamental, no-gubernamental, religioso, nacional o extranjero, por
tanto, no parten, en primera instancia, de una iniciativa de las IES sino que responden a
necesidades, exigencias y gestiones tanto del aparato del desarrollo como de las
organizaciones indigenas de base -0 de segundo grado- que presionan a las
universidades para proporcionar el aval legal (titulos) con miras a potenciar las

actividades educativas y de produccion que en muchos casos se vienen realizando desde
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los afios setenta 0 antes, aqui cabe preguntar respecto de los fines de la educacion
superior intercultural (ESI), quiénes los definen y como compaginan o se contradicen
segun los agentes del sub-campo.

Estas cuestiones seran de mucha importancia para la configuracion de lo que se
entiende por interculturalidad, pues las problematicas productivas, geograficas,
econdmicas y socio-politicas condicionan el tipo de educacion superior que requiere
cada poblacion. Mientras que, la manera como las universidades responden a esos
condicionamientos le da énfasis distintos a las diferentes dimensiones de las relaciones
entre culturas y, por esa via, se asignan discursos y practicas especificas sobre la nocion
de interculturalidad.

A continuacién se presenta el recorrido que llevo a lo que son actualmente el

PAC y la UINPI analizando con mayor profundidad los temas enunciados.
¢Universidad Politécnica Salesiana o Programa Académico Cotopaxi?
La idea de crear una universidad de la comunidad Salesiana en el Ecuador esta separada
de la iniciativa de formacion de docentes a través del Programa Académico Cotopaxi,
solo un tiempo después, por cuestiones juridicas, politicas, académicas y financieras
(Farfan, 2008:288), ambas se integraron para formar lo que hoy es la Carrera de
Educacion Intercultural Bilinglie (PAC) como parte de la Facultad de Ciencias
Humanas y de la Educacion de la Universidad Politécnica Salesiana. Asi, el nombre de
PAC es ahora simbdlico y remite a los origenes de la iniciativa pero ya no esta
circunscrito a la zona de Zumbahua, que es donde nacio, ni solamente a la provincia de
Cotopaxi.

La Sociedad Salesiana es una comunidad religiosa, catdlica, de origen italiano,
dedicada a la educacion de los jovenes, que llegé al Ecuador en 1888 para realizar obras
de evangelizacion y educacion (Guerriero y Creamer, S/A).Mas de un siglo despues de
crear obras educativas no-formales y formales, se plantea la posibilidad de abrir una
universidad propia que retna las iniciativas de educaciéon superior salesiana ya
existentes, de ahi que: el Instituto Superior Salesiano, que funcion6 adscrito a la
Pontificia Universidad Catolica del Ecuador; la Escuela de Antropologia Aplicada,
adjunta a la Universidad de Loja y; el Instituto Tecnologico Salesiano sean las
iniciativas de educacion superior antecesoras de la Universidad Politécnica Salesiana,

creada mediante ley del Congreso Nacional en 1994,
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La UPS inicia sus labores con la facultad de electromecénica (Cuenca) por su
larga tradicion en formacion técnica y; Ciencias Humanas y Sociales con tres escuelas:
Antropologia Aplicada, Ciencias Religiosas y Ciencias de la Educacion con
especialidades en psicopedagogia y Educacion Intercultural bilinglie, ya que gran parte
de sus misiones tienen que ver con poblacion indigena del Oriente y la Sierra.

Por otra parte, los Salesianos estaban presentes en Zumbahua mucho antes de la
creacion de la universidad, hasta hoy vienen ejecutando un proyecto -que el Obispo de
la Latacunga aprobd a principios de los setenta (Proyecto de Zumbagua, 1971:31)-
llamado igual que la zona, iniciativa que mantiene una linea de trabajo estable en los
ejes de “vias de comunicacion, energia y riego, agricultura, ganaderia, forestacion,
artesania, salud, educacién, organizacion de la comunidad, atencién a los emigrantes y
pastoral” (1971:14). Carmen Martinez Novo (2004) destaca que el proyecto salesiano en
la zona, ha sabido adaptarse a las necesidades y exigencias tanto de presiones externas
como de la misma poblacién indigena, esta adaptabilidad es uno de los elementos que le
dan el caracter de exitosa a la intervencion Salesiana en Zumbahua, principalmente en el
tema de educacion y organizacion politica.

En un paramo entre 3400 y 3880 metros de altura que correspondié a una
hacienda de la comunidad agustina, habitado por unas 35.000 personas desconfiadas de
cualquier intervencién externa, luchando, tanto entre ellas como con el Estado, para
legalizar tierras en el contexto de una reforma agraria, donde existian familias indigenas
poderosas; un proyecto educativo ambicioso no tenia pocos problemas para ser
ejecutado. Sin embargo el mismo suponia una necesidad que coadyuvaria a solucionar
varios problemas, asi que, se inicié con programas de alfabetizacion y escuelas rurales
que posteriormente formarian una red llamada Sistema de Escuelas Indigenas de
Cotopaxi (SEIC) actualmente Sistema Educativo Experimental Intercultural de
Cotopaxi (SEEIC)™.

El conjunto de instituciones educativas para indigenas en Zumbahua crecio y los
pobladores iban pidiendo avances en sus niveles, cobertura y calidad, ademas, los
profesores requerian mejoras en su profesionalizacion de ahi que se hiciera necesaria la

creacion de un colegio, éste lleva el nombre de Jatari Unancha, aprobado por acuerdo

s posible verificar y ampliar esta informacién en: Proyecto de Zumbagua, 1971; PAC, 1995; Sanchez
Parga, 1992; 2005; Martinez, 2004; Guerreiro y Creamer, S/A.
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ministerial en 1989 destinado al perfeccionamiento docente -vale decir que para esta
fecha la DINEIB ya estaba creada hace casi un afio y realizd los acuerdos con el
Instituto Normal Quilloa de Cafar para legalizar el bachillerato en educacion
intercultural bilingie (PAC, 1995:6)-.En la medida que las exigencias de
profesionalizacion legal y de mejoramiento docente suponian titulos universitarios y no
solamente titulos de normalistas, empez6 la idea de crear una universidad indigena
(Farfan, 2008:287).

Estas ideas de creacion de una IES indigena, que se discutian al interior del
SEIC y de la comunidad salesiana de Zumbahua, no eran solamente eso pues, debido a
las exigencias de la poblacion, se habian iniciado actividades “post colegio” y,

los estudiantes ya asistian a clases, se crearon cuatro areas de trabajo area

linguistica a cargo de Fernando Garcés, area humanistica a cargo de Marcelo

Farfan, &rea pedagdgica que la asumié Rodrigo Martinez y un area de politica

que se encargd a Pepe Manangon, ademas se cred una malla provisional y se

designaron materias a profesores (Reyes, 2006:15-16).

Sin embargo, los tramites y requisitos tanto del Congreso como del CONESUP, hacian
dificil la oficializacion de esta iniciativa. Por esto, en 1994 la comunidad salesiana de la
zona, el SEIC y el Instituto Superior Salesiano, préximo a convertirse en la UPS,
iniciaron conversaciones sobre el tipo de vinculacién que podria tener el PACY y la
Universidad, entonces se propuso convertir al PAC en una facultad de Educacion
Intercultural Bilinglie y luego en vincularla como extension universitaria (PAC, 1995:7;
Reyes, 2006:16), lo que no se resolvid en esas conversaciones.

En la reunion del Consejo Superior de la Universidad, “se define que [el PAC]
sera un programa que dependerd de la Facultad de Ciencias Humanas y Sociales,
Escuela de Ciencias de la Educacion” (Reyes, 2006:16) en la especialidad de Educacion
Intercultural Bilingle, aprobado en 1995 con cuatro especialidades: Docencia Parvularia
Intercultural Bilinglie, Docencia Basica Intercultural Bilingiie, Docencia Media
intercultural Bilinglie con mencion en Ciencias Sociales, mas Docencia y Desarrollo
comunitario Intercultural Bilingue (PAC, 1995, 54), la especialidad en docencia media

nunca se abrid. El convenio se firmo “entre el SEIC y la UPS con la participacion de la

A pesar de que no sera objeto de la investigacion, vale decir que otras iniciativas de educacidn superior
también estdn relacionadas al PAC y a la Universidad, como la formacion de técnicos agropecuarios
(Martinez, 2004) que en ciertos lugares, como Cayambe, fueron anteriores a la legalizacién de la carrera
de educacién y actualmente son carreras de ingenieria agropecuaria o afines.
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didcesis de Latacunga, organizaciones indigenas locales, organizaciones de educadores
indigenas mas la asesoria internacional de PROIEB-Andes y GTZ” (Cfr. Farfan,
2008:288).

La direccion del programa fue encargada al Padre Marcelo Farfan (quien
posteriormente seria decano de la facultad de Ciencias Humanas y de la Educacion,
Vicerrector de la Universidad en Quito y actualmente Superior de los Salesianos en el
Ecuador), en esta primera etapa el “presupuesto politico ideologico era fuerte y marcaba
las dimensiones educativas del PAC” (Reyes, 2006:17), por esto, la opcion simboélica de
que el Programa se desarrolle en el paramo respondia a la perspectiva politica de la
propuesta, ya que queria “constituirse en un simbolo de identidad cultural y
posicionamiento del proyecto educativo de calidad del pueblo indigena de Zumbahua y
sus alrededores” (2006:12), pero también respondia a las necesidades practicas de una
educacién cercana a los destinatarios a bajo costo, subsidiada hasta un 80% del valor,
elemento que sigue hasta el presente.

La universidad en el paramo funciona hasta 2003 cuando el nuevo director,
Eduardo Delgado®, propone su traslado a la Latacunga, capital de la provincia de
Cotopaxi, estableciéndose un debate -incluso dentro de los sacerdotes de la comunidad
de Zumbahua- donde: por un lado estaban quienes veian ese traslado a la ciudad como
una pérdida del sentido original del programa y; por otro quienes consideraban que
realizar el cambio significaria asegurar la supervivencia y crecimiento de la carrera,
mejorar las posibilidades de formacién mediante acceso a tecnologia y bibliotecas e
integrar no solamente a poblacion indigena pues eso redundaria en aumento de
competencia, superacion académica y practica de la interculturalidad (Cfr. Delgado
2003 en Reyes, 2006:22-23).

20Delgado elaboré un documento con el titulo de “proyecto de reestructuracion del PAC” con fecha
agosto de 2003. El era sacerdote salesiano en ese momento, posteriormente se retiré de la comunidad
debido a discrepancias tanto con las autoridades de la Sociedad Salesiana, como con la jerarquia de la
Iglesia Catdlica Ecuatoriana, por al apoyo que ofreciera al movimiento indigena que derrocd al
presidente Mahuad en el 2000 al prestar el campus universitario el Girén de la UPS cuando fungia como
vicerrector, esa fue una de las razones por las que fue enviado a Zumbahua luego de ser vicerrector de
la Universidad en Quito. Que se envie a la persona que ha cometido una “falta” a una misiédn con
condiciones dificiles de vida era, y al parecer sigue siendo, una practica comun entre los religiosos,
actualmente es profesor del PAC y participa activamente en la politica nacional con su movimiento
llamado Polo democrético.
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El debate produjo el término del convenio entre el SEIC y el PAC (ambas
iniciativas creadas por los Salesianos) esta decision relativiza, para la actualidad, la idea
de que “el Programa Académico Cotopaxi es una ampliacion educativa a nivel superior
del programa de SEIC” (Sanchez Parga, 2005:85). La ruptura se manifiesta en la
sustitucion de la planta docente, utilizacion de otro espacio fisico y expansion del
programa a otras provincias, haciendo que el PAC busque mayor institucionalizacion y
“una apuesta por lo pedagdgico en una vinculacion directa con la UPS” (Farfan,
2008:288), matizando asi la dimension politica de sus inicios.

Las implicaciones y susceptibilidades afectadas de lo antes descrito se entienden
mejor con el relato de Aurora Iza quien pertenece al PAC desde 1997, afio en que
ingresd para estudiar y luego fue contratada como secretaria, ahora es profesora y
coordinadora del punto focal Latacunga:

La parte académica ha cambiado mucho, no es lo mismo recibir, en Zumbahua,
las clases que en la Latacunga [...] Hoy es mucho mejor [...], [los estudiantes]
estan dentro de la ciudad, pueden consultar la informacion [...] El suefio o la
decision, de quien vino, o hizo, de alguna manera luch6 para que se de este
cambio, en aquella época era el Padre Eduardo Delgado, y hoy es ex sacerdote,
el master Eduardo Delgado diriamos no, vino de director del programa
académico Cotopaxi [...] El padre Pepe Manangoén, ex salesiano, ¢l tenia esta
vision de seguir con el compromiso con el sector rural, pero cuando llegé el
master Eduardo Delgado tuvo otra vision, una vision mas académica, mas
concreta, mas comprometida, una vision académica de calidad, [...], se hizo una
evaluacion a los estudiantes, se quiso mejorar no, no porgue son indigenas se iba
a dar solo migajas sino también tenian que estar preparados, recibir la misma
educacion que le dan en Quito, también se podia dar al sector rural (Entrevista
Aurora Iza, 28/03/2009).

En estas palabras se puede ver la tension entre la “Utopia Andina” (Martinez Novo,
2004) que algunos sacerdotes salesianos tendrian respecto de su intervencién y otro
sector de la misma comunidad salesiana que no precisamente esta en esa linea. Esta
habria representado mejor los deseos de los estudiantes del PAC de aquel tiempo, asi se

entiende en la continuacién del relato.

Pero hubo algunas dificultades, [...], los estudiantes pidieron el cambio, porque
ellos tampoco les gustaba estar en Zumbahua eran de alla mismo, hasta el pasaje
les costaba menos, decian que la universidad tiene que estar en Latacunga, [...],
y que quieren por lo menos bajar a la ciudad [...] Velamos que de nuestra
universidad iban también de concejales, de prefectos, de diputados y no era justo
que esta gente -que estd jugando en la politica- que tenga poco conocimiento,
sino que esté de igual a igual con un estudiante de la ciudad [...] Bueno todas
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estas inquietudes se presentd y se planteé a la comunidad salesiana, porque en
aquella época el PAC estaba anexada a la comunidad de Zumbahua, la
comunidad salesiana no acepto tan facil, entonces, hubo presion de que quedara
la universidad en Zumbahua, en vista de esta presion los estudiantes jugaron un
papel importantisimo, cada uno de los niveles, cada estudiante firmo el respaldo
al director del Programa Académico Cotopaxi, [...], los estudiantes, en vista de
que era el pedido directamente de ellos que querian el cambio a Latacunga, que
no querian quedar en Zumbahua, la comunidad Salesiana [...], tuvo que aceptar
y para ello, [...], se hizo una reconstrucciéon [del edificio del SEIC en
Latacunga], la universidad tuvo que invertir ahi 40.000 dolares,|...], se hizo una
evaluacion, hicimos cambios de docentes, era con el afan de fortalecer mas, se
hizo una nueva estructuracion (Entrevista Aurora Iza, 28/03/2009).

Mas adelante abordara el problema -objetivo y simbdlico- de que la universidad sea una
institucion de la ciudad y sobre los imaginarios de que las cosas de la ciudad sean
mejores que las cosas rurales. Por ahora, solo resaltamos “el papel importantisimo de
los estudiantes” que Aurora Iza menciona, pues si bien la historia institucional
menciona las peticiones de los estudiantes, el relato desde otros agentes permite notar
que son procesos politicos al interior de la institucionalidad en la que -como veremos
adelante- los estudiantes son agentes en juego con posiciones e intenciones que no
siempre coinciden con las ideas originales de quienes los dirigian, y que, al constituirse
un campo de fuerzas, en momentos ganan unos u otros segun lo qué esté en juego y los
capitales de que dispongan para la disputa. Aurora Iza deja notar cémo los estudiantes
del PAC ganan hasta que otros poderes intervienen.

Los roces empez6 a partir de que bajo la universidad, claro, master Eduardo
Delgado tenia una vision muy amplia en educacién superior, [...], pero a partir
de ahi empiezan los malestares con el SEIC, por la parte estructural, [...], en ese
conflicto que andaba el Master Eduardo Delgado le gustaba la politica, [...],
justo vino el jefe méaximo de los Salesianos de Roma, [...], [el nuncio
apostolico], le puso un ultimatum y como supo que venia este jefe principal de
los Salesianos, para mal rato coincidid, entonces, pusieron de acuerdo que el
padre Eduardo tiene que dejar de ser sacerdote, a partir de ahi rompe la relacion
entre el SEIC y la universidad, entonces, la universidad [se refiere al PAC]
practicamente se independiza [...] [del SEIC] (Entrevista Aurora Iza,
28/03/2009).

Necesitamos destacar que las alianzas y motivos de lucha, asi como las perspectivas de
como debia ser una universidad indigena -o para indigenas- no se distribuian segun el
criterio étnico, tampoco desde la posicion de poder en la institucidn o sobre si se €s 0 no

religioso, mas bien, la disputa se polarizaba por las tensiones: rural vs urbano y
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educacién superior politica con identidad vs Institucionalizacion de una universidad
para indigenas, ambas cuestiones estan directamente ligadas a las nociones que tienen
los agentes sobre la interculturalidad y su imaginario de un “deber ser” de la educacion
superior intercultural, es decir, sobre lo que los indigenas son y necesitan.

En el mismo relato de Aurora Iza se puede notar como ella ve la seccion
mestizo-indigena mas claramente como urbano-rural: “Veiamos que de nuestra
universidad iban también de concejales, de prefectos, de diputados y no era justo que
esta gente -que esta jugando en la politica- que tenga poco conocimiento, sino que esté
de igual a igual con un estudiante de la ciudad” (Entrevista Aurora Iza, 28/03/2009),
hecho que siendo cierto no es, ni exacto ni absoluto.

En marzo de 2004 se hace cargo de la carrera, la profesora Tamara Puente, con
larga trayectoria y conocimiento de cuestiones curriculares que se traslada por dos afios
a Latacunga para reorganizar el PAC, desde los criterios de institucionalizacién de la
carrera, reestructuracion del curriculo, ampliacion de la oferta y coordinacion entre
puntos focales. Nuevamente es relato de Aurora lIza el que nos deja ver las sutilezas de
ésta decision y algunas de sus consecuencias.

Ahora a partir del 2004, a partir de esta reestructuracion que Ilamanos, el PAC
ha pasado a ser parte de la universidad Salesiana, quizd mas antes no éramos
tomados en cuenta, nos tenian como, no sé como decir, la parte administrativa,
académica, nunca se preocupd la universidad Salesiana hasta mediados del 2003
por ende es que el PAC viene funcionando desde su creacion
independientemente,|...], A partir del 2003, [...], a la llegada del Padre Eduardo
Delgado se va consolidando que el PAC entre directamente ya para la
universidad, claro era parte de la universidad, pero no sé, como un hijo que era
desconocido, que no querian reconocer, algo asi, un hijo abandonado andaba
[...] Y luego, cuando a partir del 2003 empieza a crecer, [...], la universidad
empieza a preocupar y empieza a tomar en cuenta que tiene que ser todo: la parte
legal, la parte administrativa, tienen que centrar en Quito, empiezan a luchar
tanto en Quito, tanto Latacunga; Latacunga viene pidiendo su autonomia, porque
la autonomia hasta mediados de 2003 era netamente Latacunga y, no habia ni un
centavo de aporte desde la Salesiana, [...], netamente funcionaba con el aporte
de los estudiantes, [...], Ya en el 2004 viene directamente puesto, la directora, en
este caso la master Tamara Puente, ella fue designada de la universidad, pero fue
designada de la universidad en pedido de los estudiantes, a la salida del Padre
Eduardo Delgado hubo una fuerte manifestaciéon un 14 de marzo del 2004, [...],
en vista de que la congregacion salesiana le pide deje de ser sacerdote y a méas de
eso, al decir que deje de ser sacerdote al instante dejaba de ser director del PAC,
los estudiantes no aceptaron fueron donde el inspector general, [...], a pedir que
tiene que ser ratificado el Padre Eduardo que no puede dejar la administracion,
porque se ha dado, en un afio pocos meses, se dio serios cambios académico,

56



administrativo, el a trato a los estudiantes, en todos los aspectos, entonces, los
estudiantes lloraban y querian que, a toda costa el Padre Eduardo tiene que
quedarse, pero no fue asi, son normas de las instituciones, no aceptaron,
entonces, la Unica manera, una salida, en aquella época la master Tamara ya
estaba dentro de este proceso como docente y de alguna forma por esa gran
amistad que tenia con el Padre Eduardo conocia ya algunas cosas, los estudiantes
para no aceptar otra persona extrafia, pidieron directamente que sea la master
Tamara quien asuma el proceso que ha hecho el padre Eduardo, ese proceso
viene hasta ahora...bueno se ha dado algunos cambios, pero una estructura clara
fija que tenia, se siguio (Entrevista Aurora Iza, 28/03/2009).

Es en este tipo de alusiones y la que sigue, donde se nota el proceso que vive la
institucién PAC para legitimarse como institucion de educacion superior teniendo que
moverse -no solo fisicamente- para ser aceptada por la autoridad pedagdgica que dicta
las arbitrariedades culturales (Bourdieu, 2001:18-47) sobre lo que es -0 no- una
universidad. Ademas se puede ver que dicho proceso de legitimacion es mas largo y
conflictivo de lo que la historia institucional permite ver.

Claro la universidad dijo: aqui han crecido ustedes, ustedes ya no son
abandonados, sino, aqui hay quien les tiene que reconocer y ustedes no pueden
vivir independiente, no son independientes, son parte de la universidad y tienen
que entrar a las normas de la universidad. A partir del 2004-2005 entramos ya a
las normas de la universidad, en 2005 [recuérdese que el PAC se aprobo6 en
1995] recién estamos entrando a conocer este manejo del sistema, algunas
condiciones que puso la universidad, pero hasta aquella época no nos podian
condicionar como hoy nos condicionan, no, hoy si definitivamente ya estamos
marcados las normas, en la estructura de la universidad, en los reglamentos de la
universidad, pero hasta 2005 todavia rebasabamos nuestras normas que teniamos
aqui (Entrevista Aurora lza, 28/03/2009).

Los largos procesos de institucionalizacion producen cambios en las concepciones
originales de los proyectos, y esos cambios son vistos de maneras distintas por los
diferentes agentes del PAC, al conversar con docentes, que llevan tiempo en el
programa, se puede sentir una especie de nostalgia sobre como era antes el PAC, dicen
frases como “antes estabamos aqui por el compromiso”, “ahora nos pelamos por si a mi
dieron menos que a los otros profesores”, etc. Muchos estudiantes ven la
institucionalizacion convencional de la universidad como un paso adelante en su
crecimiento, pero nuevamente esta seccion no parece responder a criterios étnicos sino,
a ideales sobre lo que “debe ser” la educacion superior intercultural, y estos ideales los

pueden tener los docentes, los estudiantes, las autoridades, sin que exista una seccion

étnica de las posturas.
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PAC-UPS amplia su oferta y responde a la demanda

Establecida como carrera Unicamente dependiente de la UPS y mientras se consolidada
la modalidad semi-presencial, el PAC empieza tener solicitudes por parte de otros
lugares del pais, generalmente misiones salesianas en otras zonas indigenas, las mismas
que luego de ver su factibilidad aceptan. Cada lugar donde se desarrollan actividades de
la carrera lleva el nombre de “punto focal”, todos funcionan al mismo tiempo, con la
misma malla curricular y la misma planta docente que rota por los puntos focales segun
dos modulos en cada semestre.

La carrera de IEB cuenta con un coordinador por cada punto focal, dos
coordinadoras para cada zona geografica, norte que comprende Otavalo, Cayambe,
Wasak-entsa y, Sur que abarca Latacunga, Simiatug, Riobamba. Los puntos focales
tienen clases los dias sabados y domingos cada 15 dias y la seccion administrativa
funciona permanentemente, la mayoria de profesores viven en Quito y para facilitar su
movilizacion, estadia y alimentacion, el PAC realiza contrataciones de todos esos
servicios en cada una de las ciudades.

Puntos Focales

A continuacién se presenta una breve resefia de cada punto focal en el orden
cronoldgico de su apertura, relacionandolo con la obra salesiana anterior en la zona.
Ademas se describe la situacion actual del punto focal, con algunos datos relevantes?.
Otavalo

En 2002, al mismo tiempo que baja la universidad a Latacunga en el [2003],
también hay una propuesta en Otavalo, [...], que la universidad o como
programa académico Cotopaxi extienda para Otavalo, por hacer una primera
experiencia, por cumplir una necesidad abrimos para Otavalo pero era con el
afan de abrir solo un grupo” (Entrevista Aurora Iza, 28/03/2009).
El director encarga a Tamara Puente la coordinacion de este punto focal hasta febrero de
2003, luego se colocaria un coordinador indigena y después, la profesora Teresa Vaca
que actualmente coordina el punto focal.
En vista de que los salesianos no tienen presencia en esta ciudad, se establece un
convenio con las Hermanas Lauritas, que posteriormente seria un comodato para la

construccion y utilizacion del tercer piso del nuevo colegio de la congregacion, como

21 .z o .

En la seccién de anexos se ofrecen cuadros con valores y porcentajes que pueden servir como
referencia del tipo de poblacidon donde se desarrolla cada punto focal, se ha optado por dejar esos datos
como anexos para facilitar la presentacion de informacién que es mas relevante para la tesis.
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infraestructura dela UPS-PAC. “El punto focal Otavalo crecié mucho, [...], es el que
mas estudiantes tienen ahora, [...], en este momento tenemos unos 120 estudiantes, pero
es poco, porgue no tememos ahorita propedéutico y cuando se abre propedéutico casi
llega a los 500 estudiantes, y ahorita estamos con tercero, quinto y séptimo semestre”.
(Entrevista Teresa Vaca, 09/05/2009), segun la secretaria de la UPS estan legalmente
matriculados 137 estudiantes, el 79,6% mujeres.

Latacunga

Lo que seria el punto focal de la provincia de Cotopaxi, ubicado desde sus
inicios en Zumbahua se traslad6 a la ciudad de Latacunga, con la disputa ya expuesta, se
instala por medio de un comodato en el edificio reconstruido del SEIC -calle Quito y
Rumifiahui- cambiandose de local recientemente al Colegio Sagrado Corazén de la
Congregacion Bethlemita, ubicado en el centro sur de la ciudad, ahi se encuentra
también la secretaria permanente del punto focal, actualmente estudian 75 personas
legalmente matriculadas, de entre ellas el 64% son mujeres. En este punto focal se
realizé la mitad del trabajo de campo para la presente investigacion.

Cayambe

El PAC en Cayambe comienza sus actividades en 2004 pero la presencia
salesiana, en este centro urbano del cantén -que lleva el mismo nombre- data de 1960
cuando se inauguro la escuela “Domingo Savio”, ademds ahi funcion6: un noviciado, el
centro de investigaciones, la editorial Abya-Ayala y un Colegio que aun funciona, todo
ello dentro del “Proyecto Misionero Cayambe”. La instancia que solicitd la carrera de
EIB fue la Casa Campesina, un proyecto de desarrollo rural integral financiado
mediante convenios con ONGs extranjeras como Ayuda en Accién y Secours
Catholique, Misereior, etc. (Guerriero y Creamer, S/A: 410-413).

Cayambe es un campus de la universidad, funciona en instalaciones de la
comunidad salesiana, un edificio nuevo de cuatro pisos con todas las facilidades de
infraestructura fisica y tecnoldgica. En este punto focal se ha realizado la otra mitad del
trabajo de campo para la tesis, alli estudian 164 personas de las que el 79% son mujeres.
Wasak-entsa

El punto focal Wasak-entsa, zona bajo la jurisdiccion del vicariato apostélico de
Méndez ubicado en la provincia de Morona Santiago cantén Taisha en la Amazonia

Ecuatoriana, también comienza sus actividades en 2004, sin embrago, la presencia
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salesiana en el lugar se remonta a 1958, a esta mision se accede por via aérea desde
Taisha.

“El terreno esta situado a orillas del rio Chankuap, no tiene centro poblado pero
esta situado en el centro del territorio achuar, [...], en 1989 se termina la construccion
de la pista de aterrizaje lo que ayuda a establecer definitivamente la mision” (Guerriero
y Creamer, S/A: 326-327), hoy existe un colegio internado mixto, una hospederia
campesina, actividades de promocion humana y evangelizacion, ademas se visita a
aproximadamente 36 comunidades del pueblo achuar dispersas por toda la selva.

A decir de varios profesores, éste es el punto focal mas interesante, por la
cantidad de diferencias que existen respecto de lo convencionalmente entendido como
universidad y, por el choque cultural que implica ofrecer educacion formal a personas
que se encuentran en una situacién donde todo lo que implica valor es distinto de lo que
“nosotros creemos que es valioso”. Ellos no tienen dinero por lo tanto pagan su
universidad con lo que cazan, la comunidad escoge a las personas que merecen estudiar,
etc. Alli estudian 18 personas de las que 16 son varones, es el unico punto focal donde
hay mas estudiantes varones que mujeres.

Simiatug

El PAC llega a Simiatug® en 2005, ésta poblacién que esta sobre los 3000
metros de altura, tiene una temperatura promedio de 10 grados Celsius cuenta con 9.588
habitantes (INEC, 2001); la Presencia Salesiana se da como consecuencia de la solicitud
de extension de la mision de Zumbahua en 1976, la nueva mision llamada Talagua-
Salinas se circunscribi6 en una de las mas grandes haciendas de la provincia de Bolivar.
La hacienda de Talagua comprendia las parroquias: Salinas, Simiatug y Facundo Vela,
los salesianos y los voluntarios italianos de la organizacion Matogrosso desarrollaron
actividades agropecuarias a baja escala, comerciales principalmente de artesanias, de
capacitacion en cuestiones artesanales como carpinteria, forestacion, educacion,
evangelizacion, destacandose en este caso la capacitacion y promocion de la mujer (Cfr.
Guerriero y Creamer, S/A: 451-454).

El padre Sandro, parroco de la zona desde 1980, comenta algunas de las

intenciones y métodos de la intervencion Salesiana en Simiatug, que busca acompariar

*? palabra kichwa que significa Boca de lobo.
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las luchas indigenas en contra de la explotacion, mejorar la vida de la gente y la
evangelizacion, él cuenta que:

Aqui hay la organizacion [Runakunapak Yachana Wasi], esa casa le hemos
hecho para la organizacion, la radio de la organizacion, este es el instituto de la
organizacion. Simiatug decidié meterse en la educacion, defender su cultura [...]
Para la formacion de la iglesia indigena empecé en el 89, cada mes daba una
hojita, [...], dibujitos, una pequefia reflexion, la palabra de Dios y coémo
organizar, informaciones, [...], para que en las comunidades vayan haciendo la
comunidad con su escuela, talleres, puestos de salud, la tienda comunitaria, la
casa comunal, la capilla, la comida comunitaria y todo era comuna en ese tiempo
(Entrevista Padre Sandro, 20/06/2009).

En las palabras del padre -que ha acompafiado este proceso por casi treinta afios- es
dificil distinguir cuando habla en segunda persona de plural refiriéndose a la comunidad
Salesiana y cuando lo hace respecto de la organizacién indigena, pues él ha animado
ambas y fue presidente de la Runakunapak Yachana Wasi “hasta lograr arreglar todos
los papeles frente al ministerio de agricultura” (Entrevista Padre Sandro, 20/06/2009).

La historia de como se formaron las escuelas indigenas de Simiatug, reconocidas
como unas de las primeras iniciativas de educacién indigena en el pais (Sanchez Parga,
2005:17; UIAW, 2004:158), es la que hizo nacer la necesidad del PAC en la zona, el
padre lo relata asi:

Las escuelas se formaron con el apoyo de estos universitarios [MIR] y de la
iglesia, [...], los dirigentes, aqui en el convento parroquial, se preparaban, [...],
aqui, [...], nacid la organizacion indigena con palabra de Dios y con la
concientizacion social humana, [...], qué es lo que necesitamos, escuelas porque
eran analfabetos y publicamos el mushukfian [nuevo camino], [...], la
comunidad que ponga a disposicién una choza donde empezar la educacion de
los nifios, con cudles profesores, los mismos de la comunidad que saben leer y
escribir [...] Y en la capilla de la comunidad de Huanguliqui empezé el colegio
[...], y después el Instituto Bilingiie Simiatug Capari Jatun Capari, es el colegio
gue hemos hecho para preparar a los profesores (Entrevista Padre Sandro,
20/06/2009).

Cuando pregunté al padre sobre la relacion que los salesianos tenian con las obras,
escuelas, colegios, la radio, la universidad, etc., ¢l enfatiza que: “[Los salesianos] Nunca
hemos tenido que ver, pero siempre estamos, no nacidé como cosa nuestra, es de la
organizacion, pero nosotros animamos la organizacion, [...], son ellos los responsables”
(Entrevista Padre Sandro, 20/06/2009), sin embargo, en su relato se puede ver la

importancia de la mision salesiana en la consecucion de estas y otras obras:
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Yo tuve que presentar al ministerio los nombres de los miembros de las distintas
comunidades que quisieron ser socios de la organizacion indigena, entonces
ellos eligen, deciden, [...], después de organizar las escuelas en algunas
comunidades hemos conseguido financiacién para construir escuelas, [...], pero,
maés fueron los voluntarios italianos o la mision salesiana. Ahora en todas las
comunidades hay las escuelas, [...], también colegio, el instituto tiene sesiones
paralelas en distintas comunidades, [...], hay 21 escuelas que son bilingies y 20
escuelas hispanas, porque algunas comunidades quisieron conservar la
educacion hispana, [...], son mas o menos 1.600 en las escuelas bilingiies, 1200
de las escuelas hispanas, [...], en los colegios mas de 800 estudiantes, [...], hace
algunos afos comenzaron los jardines, [...], tenemos 29 jardines de infantes,
[...], son casi 1000 nifios y, esto si es de la mision salesiana, que se preocup6 de
organizar eso para completar el ciclo, [...], son mas de 100 educadoras, [...],
después de empezar eso, nos hemos preocupado para los universitarios porque,
me di cuenta, que muchos jovenes o personas adultos, también personas casadas,
[...], cada sabado van a la ciudad de Ambato mas de 50-60 estudiantes
universitarios en las distintas universidades del pais, he pedido a la UPS,
Marcelo Farfan intuy6 eso y, [...], nos apoy6 a hacer como un convenio entre la
organizacion, la mision y la universidad, [...], tenemos las dos carreras del PAC,
la educacion bésica y también parvularia (Entrevista Padre Sandro, 20/06/2009).

Actualmente estan matriculados en el punto focal Simiatug 69 estudiantes de los que la
mitad son mujeres.
Riobamba

Finalmente, el punto focal Riobamba empieza oficialmente en 2008, en las
instalaciones del colegio “Santo Tomas Apdstol” creado en 1945 aunque la comunidad
salesiana estuvo presente en Riobamba desde 1891 de manera inestable, sin embargo, el
edifico actual del colegio ubicado al norte de la ciudad, se concluyé en los afios setenta.
Este ofrecid posibilidades para desarrollar carreras técnicas como mecanica y
electricidad y los fines de semana funciona la carrera de EIB-PAC.

Si bien las conversaciones con organizaciones indigenas y representantes de la
Iglesia Catdlica en Riobamba en un principio apuntaban a que se abriera el punto focal
en Colta, se prefirio mantenerlo en Riobamba tanto por la infraestructura fisica como
porque existia una UCED (Unidad coordinadora de Estudios Semi-presenciales), cuyo
coordinador (Victor Oquendo) pasé a ser el encargado del punto focal Riobamba, él
comenta que en la UCED también existia las carreras de:

Parvularia, pedagogia y pedagogia religiosa, entonces, ahi me dijeron a ver si
comenzamos a hacer propaganda para crear la carrera educacion intercultural
bilingiie con las tres especialidades, [...], se puso propaganda, yo visite algunas
comunidades porque no todos son de Riobamba, alumnos que hay ahorita son de
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diferentes lugares, [...], [esto] a fines del 2006, no iniciamos a la fecha porque

teniamos pocos inscritos (Entrevista Victor Oquendo, 23/05/2009).

Actualmente esta funcionando la especialidad de docencia basica, con el tercer nivel, al
que asisten 30 personas, solo 2 de ellas son mujeres, éste punto focal junto con Wasak-
entsa son los Unicos donde los estudiantes varones son mayoria con respecto de las
mujeres.

Conclusion UPS-PAC

Con el PAC “no se trataba Unicamente de plantear un programa de estudios [...] La
educacién superior se convertia asi en un objetivo estratégico para proyecto politico-
étnico de las nacionalidades indigenas” (Farfan, 2008:287), impulsado por la
Comunidad Salesiana, dicho proyecto buscaba “transformar la sociedad y el Estado por
dentro, apropiandose de los espacios de poder de los que habian sido regularmente
excluidos” (idem.). Por otro lado la Universidad Politécnica Salesiana responde al
desarrollo de las expectativas de la Sociedad Salesiana del Ecuador que ya tenia todos
los niveles inferiores de educacion formal y habia tenido algunas experiencias de
educacion superior.

Ambas iniciativas por la coincidencia entre los objetivos: de desarrollo rural
integral con identidad y de educacidn-evangelizacion se juntan para que, el PAC tenga
aval académico y la universidad cumpla con la misién de servir a los méas pobres. Por
las razones aqui expuestas, el PAC se ha movido de ser una iniciativa rural con énfasis
politico no reconocida legalmente a ser una propuesta mas institucionalizada y
pedagogica que matiza el aspecto politico dependiendo del punto focal, por ejemplo, en
Latacunga por la larga tradicion de organizacion indigena el aspecto politico sigue
siendo fuerte, mientras que en Cayambe su intensidad es menos notoria.

Vale decir también que, algunos referentes historicos como el apoyo politico
brindado por el padre Delgado en el 2000, han sido bien capitalizados por la
institucionalidad de la universidad, para mantener la confianza de los sectores indigenas
aunque ese tipo de apoyo, tan expreso, no se haya vuelto a repetir.

Universidad Intercultural de las Nacionalidades y los Pueblos indigenas (UINPI)
Amawtay Wasi
“Es una propuesta de educacidon superior desde el movimiento indigena” (Amawtay

Wasi, S/A; 3) de ahi que, su antecedente principal sea el desarrollo del movimiento
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indigena Ecuatoriano y tiene que ver con el acceso de varios de sus representantes
indigenas a: 1) educacion superior convencional, 2) formacién politica, 3)
establecimiento de redes en la region y, 4) espacios de poder politico -como curules en
la legislatura- (UIAW, 2004:160; Breton y Del Olmo, 2001;102), mas la colaboracion
de intelectuales no indigenas afines a su proyecto politico (Rappaport, 2008:76 y 104),
dejando notar -en contra de perspectivas esencializadas de entender a los movimientos
indigenas- la composicién multicultural y pluriétnica de los movimientos indigenas, sus
organizaciones y por supuesto sus iniciativas.

En este espacio, solamente nos dedicaremos a presentar el proceso histérico de
la universidad desde que nacieron las ideas de crearla hasta el presente, ya que la
experiencia es nueva, aunque la idea tiene por lo menos 15 afios, este recuento es
significativamente mas reducido que el del PAC.

Luego de los desarrollos en materia educativa, basica y secundaria, dirigida a
poblacion indigena en el pais, que propusieron la creacion de un Sistema de Educacion
Bilingue Intercultural (UIAW, 2004:156-159; Moya, 2004; 1999) y, cuando Luis Macas
y Leonidas Iza alcanzaron la diputacién, en 1996 se plantea la formulacién de un
proyecto de ley de creacién de la Universidad Intercultural para las Nacionalidades y
Pueblos Indigenas del Ecuador, debido a que se consideraba que el sistema “debe ser
integral y su organizacion debe responder a las exigencias de todos los niveles, desde el
nivel pre-primario hasta el superior” (UIAW, 2004:160), para ello se conformé un
equipo y ejecutaron talleres que presentarian su producto (anteproyecto de ley) en
1998%,

La UINPI pretende ser “un nuevo espacio, de caracter distinto a aquel que se
cred [por parte del movimiento indigena] a mediados de los ochenta [la CONAIE], el
espacio de la investigacion cientifica, la docencia académica y la preparacion técnica”
(ICCI, 2000:54), este nuevo espacio, como comenta Jorge Garcia vicerrector de

Amawtay Wasi, “fue dandose como una construccion colectiva”, donde tanto el Instituto

“Esto implica un primer problema: la cuestién de que la integralidad sea comprendida, por estos
agentes -que se plantean un cambio de las estructuras desde la variable étnica- en funcion de los niveles
formales, legitimados y legitimadores existentes, pues plantea preguntas y ambivalencias sobre cuan
radicales y transformadoras pueden ser, o no, estas propuestas, si de entrada entienden como integral
el marco de lo existen occidental, “desde el nivel pre-primario hasta el superior” (UIAW, 2004:160), y no
una gama no conmensurable de lo posible e inexistente, lo que se abordara en los siguientes capitulos
pero resulta necesario enunciarlo ahora.
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Cientifico de Culturas Indigenas (ICCI), como la CONAIE jugaron un rol importante,
como patrocinadores (Sarango, 2008:268) pues, “se requeria, [...], [de] las dos patas: el
conocimiento cientifico que ellos habian acumulado [ICCI] y el conocimiento politico
de la CONAIE, [...], los dos son los fundadores [...], una vez que se crea la
universidad, [...], es autobnoma” (Entrevista Jorge Garcia, 23/04/2009).

Sin embargo, les rinde cuentas a ambas instituciones (Sarango, 2009:194)
porque es parte del proyecto politico de la CONAIE. La UINPI, en si misma, implica un
proceso politico interno y externo que requiri0 de ambas instituciones para nacer,
debido a que la aprobacion de una universidad no es solamente, y quizad tampoco
primeramente, un problema académico sino politico®*.

Antes de la universidad se habia visto la necesidad de capacitar a jovenes
dirigentes, pues la participacion politica era mayor desde que se inicid el partido politico
Pachakutik, “pero esos cursos no tenian sustento, era necesario realmente lograr toda
una formacion politica y técnica” (Macas, 2001:107), podemos ver que la iniciativa de
Amawtay Wasi responde a la necesidad de legitimar lo existente. Se puede mencionar
como ejemplo, la red Tinku con alcance en Per( y Bolivia (Martin, 2009:7), apuntando
tanto a los fines del proyecto politico del movimiento indigena y proporcionando
formacion técnica, para ello, la propuesta presentada en 1998 debi6 ser reformulada
segun el nuevo marco constitucional del mismo afio y se presentd en octubre de 2000,
sin embargo, muchos mas cambios debid tener la propuesta inicial antes de comenzar
actividades.

El vicerrector relata algunos detalles que pueden ayudar a comprender éste largo
proceso de formacion que ain no concluye:

Fue un grupo que comenzo a pensar la universidad, yo llegué una vez que, [...],
el equipo éste ya habia venido trabajando algunos afios antes y, cuando yo me
inserté, la idea fue mas bien cobmo comenzar a repensar la idea y la propuesta
que se tenian armada hasta entonces, sera unos 6 ¢ 7 afios atras [el 2002 méas o
menos], [...], era un grupo bastante grande, porque cuando yo llegué habia un
grupo de unas 35, 40 personas, intercultural, mas indigenas que mestizos”
(Entrevista Jorge Garcia, 23/04/2009).

**Sobre algunas implicaciones y negociaciones politicas que debieron realizarse para la creacion de la
UINPI es interesante el relato de Pablo Davalos (Stubrin, 2006) o Luis Sarango (2009, 199). Tampoco se
debe perder de vista el actual proceso de evaluacién y acreditacion llevado a cabo por el CONESUP vy el
CONEA. El informe de esta ultima institucion, recomendd la depuracion de la UINPI por estar entre las
universidades categoria E de su informe (CONEA, 04/ 11/2009), en segundo capitulo se analizara.
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¢ Como es actualmente la UINPI?

Todas las referencias bibliograficas que he encontrado sobre la UINPI (UIAW, 2004;
Sarango, 2008; 2009; Walsh, 2002; 2006; 2009; Kapldn, 2005; Garcia 2004; Macas
2001; Martin, 2009); explican, con mayor o menor detalle, lo siguiente:

La universidad estd compuesta por cinco centros del saber, que responden a
cinco componentes de la propuesta ellos son: Yachay (saber), Munay (amar), Ruray
(hacer), Ushay (poder), Kawsay (vida); la formacion esta basada en tres ciclos del
conocimiento que son: Runa Yachay o ciclo del conocimiento ancestral (semestres 1, 2
y 3), Shuktak Yachay o ciclo del conocimiento de los otros (conocimiento occidental)
(semestres 4, 5,y 6) y, Yachay Pura o ciclo del conocimiento intercultural (semestres 7,
8, 9 y 10), estos ciclos corresponden a tiempos de formacion y al orden en que se
propone seguirlos; la organizacién se basa en dos esquemas como son: la chakana o
cruz cuadrada y fiaupapacha que hace referencia a la espiral espacio-temporal; el
método estda compuesto por cuestiones problematico simbdlicas, conversatorios,
investigaciones, emprendimientos comunitarios, modulos informativos, comunidades de
aprendizaje; los niveles de aprendizaje implican: aprender a pensar haciendo, aprender a
aprender, aprender a desaprender y a re-aprender, aprender a emprender, aprender a
prender toda la vida y a ser, con varias intensidades de complejidad al interior de cada
nivel y; las bases filoséficas y conceptuales son: relacionalidad (tinku), dualidad
complementaria (karywarmikay), vivencial simbolico reciprocidad (Ayni).

Durante la tesis ampliaremos algunos de esos datos, por ahora, lo que interesa es
destacar la diferencia que existe entre la propuesta escrita y su materializacion, como
Julio Olivera, coordinador académico, mencionaba en una de las primeras
conversaciones para acercarme al campo, “los proyectos no se pueden aplicar todo tal y
como esta en el papel” (Diario de campo, 28/04/2009). Ya que mucho de lo que se
escribe, incluso en y para la academia, esta basado en el proyecto escrito y lo que hasta
ahora se ha ejecutado es poco, se hace necesario destacar lo que se ejecuta.

La universidad esta divida en dos partes, la que podriamos llamar universidad
propiamente dicha (educacién formal) que tiene sus actividades en Conocoto y
Tabacundo (ambos en la provincia de Pichincha) y la educacion informal a través de las
comunidades de aprendizaje (Cfr. Sarango, 2009: 192). La oficina administrativa esta en

el centro de Quito (av. Gran Colombia N12-30 y Elizalde), Conocoto es la sede
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principal donde funcionan las trazas (caminos)® de ciencias de la educacion y
arquitectura y, Tabacundo, especificamente la comunidad la Esperanza, donde funciona
la traza de agro-ecologia. Las comunidades de aprendizaje estan en varios lugares del
pais con presencia de organizaciones indigenas como Saraguro en Loja, Cafar,
Tabacundo, zonas Shuar, o de otros grupos étnicos, etc.

Por restricciones legales que veremos a continuacion la parte formal de la UINPI
no podia salir de Pichincha,

La universidad segin el CONESUP tenia que esperar 5 afios para poder abrir en

las nacionalidades, [...], la relacion con el CONESUP ha sido compleja en el

sentido de que no desde el principio se pudo hacer lo que pensdbamos, que era
que cada nacionalidad comience a trabajar de forma independiente su propuesta,
tocO esperar recién hasta julio-agosto de este afio para poder salir, entonces
hemos ido haciendo con ellos cosas para ir manteniendo la expectativa, a través
de lo que llamamos comunidades de aprendizaje (Entrevista Jorge Garcia,

23/04/2009).

Estas comunidades de aprendizaje tratan de recuperar saberes, fundamentalmente en
cuestiones relacionadas con intereses propios de las comunidades, por ejemplo, agro-
ecologia, cosmovision, derechos, alimentacién, formas de sanarse, espiritualidad, etc.,
“que son los que alguna manera le han ido dando vida a la propuesta” (Entrevista Jorge
Garcia, 23/04/2009). Una comunidad de aprendizaje forma promotores, dura un afio y
medio, la universidad reconoce a estos promotores, a ella asisten personas que no
necesariamente tienen titulo, la Amawtay Wasi da certificados a estos promotores, no
titulos (Cfr. Sarango, 2009).

Esta parte no legitimada es la més interesante, las comunidades de aprendizaje
son instancias realmente diferentes, no hay requisitos para ingresar, ni titulos previos, ni
edades, en una misma aula se encuentran -hombres, mujeres, nifios, jovenes y viejos-
discutiendo, por ejemplo, sobre la comida chatarra, no sélo desde una vision médica,
sino en relacion a los problemas de la produccion en masa, la biotecnologia, la
explotacion insensible de los animales, las formas ancestrales de alimentaciéon y
produccién, etc., un verdadero analisis integral de un tema cotidiano, relacionando
urbano y rural, politica y técnica, conocimientos indigenas y occidentales, etc. (Diario

de campo, 02/05/2009).

25 . . .
Con este nombre la universidad hace referencia a las carreras.
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Ambas partes de la UINPI son aln pequefias, 156 estudiantes en las tres trazas
(carreras), 35 facilitadores (docentes) en la parte formal, mientras que la parte informal
cuenta con 70 estudiantes y 8 facilitadores en las comunidades de aprendizaje (Sarango,
2009: 193). Sin embargo, debe esperarse que este proyecto crezca exponencialmente en
los proximos afios ya que crecera al mismo tiempo en diferentes localidades.

Lo que se tienen que hacer ahora es, a partir de este afio [2009] comenzar a

consolidar los centros universitarios interculturales, en cada nacionalidad, la idea

es tener por lo menos para este afio, unas dos o tres nacionalidades, el siguiente
afio ir abriendo por lo menos uno por nacionalidad, con su propio idioma [...].

Entonces lo que hemos hecho durante estos tres ultimos afios es preparar

docentes, hemos preparado docentes, Shuar, docentes Achuar, varios (Entrevista

Jorge Garcia, 23/04/2009).

En ese objetivo se inscriben varios cursos introductorios que se dictan sobre el
paradigma Abya Yala (UIAW: 2004) y el diplomado realizado en convenio con la
Universidad Central del Ecuador, en vista de que la UIPNI no tenia autorizacion para
ofrecer posgrados, donde se prepararon 31 personas de distintas nacionalidades, que
luego serén docentes.

¢ Cémo llegb a ese punto?

En la investigacion, no sélo estaba interesado -al menos no en primer lugar- en la
manera como actualmente funciona la UINPI, sino como llegd a ser lo que es, ese
proceso implicd un deslizamiento hacia la institucionalidad convencional, durante su
inconcluso periodo de conformacion y legitimacion ante el CONESUP, es decir, ante el
Estado y ante las otras universidades.

Por ello, muchas de mis preguntas a las autoridades y fundadores de la Amawtay
Wasi iban en la via de saber, ;En qué cambi6 la propuesta original luego de las
recomendaciones de los profesionales de la universidades ‘convencionales’ encargados
de analizarlas?, y (Como se resolvieron las diferencias respecto de los criterios sobre
como es -0 no- una universidad y sus componentes?

La consigna inicial consistia en cOmo generar una propuesta universitaria “desde
otras bases epistemologicas” que no sean las occidentales y que, al mismo tiempo, sea
analizada y aprobada por instituciones creadas y en funcionamiento desde una
perspectiva euro ceéntrica y/o colonial (Walsh, 2002:206; 2009:210), como la
Universidad Central del Ecuador y la Universidad de Cuenca que dieron informes
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favorables, luego de constatar que se hayan acogido sus observaciones en 2001 y 2003
respectivamente.

“Para la definicion de las areas de estudio, sondeamos el interés y la demanda de
nuestra gente y resolvimos trabajar sobre pedagogia, técnicas de produccion, mas
concretamente agro-ecologia, y derecho indigena” (Macas, 2001:107), sin embargo,
luego de los peritajes de las universidades convencionales mencionadas, se eliminaron
las traza (carreras) de derecho y salud, mientras que turismo comunitario ain no esta en
aplicacion porque su pensum no satisface a las organizaciones (Sarango, 2009: 201).

Esta es otra dimension de la UINPI, al ser una universidad de las nacionalidades
no solo debe ajustarse a las disposiciones estatales, sino que necesita satisfacer las
aspiraciones de las organizaciones indigenas, que resaltaban, por ejemplo, la “necesidad
apremiante de formar un nuevo equipo profesional ya que hay alrededor de 2800
escuelas dirigidas por compafieros indigenas, hombres y mujeres en el programa de
Educacioén Intercultural Bilingtie” (Macas, 2001:108).

Tiene sus propia dindmica y eso es lo que le permite luego a la universidad
poder, ir generando estas células en cada nacionalidad, y son las organizaciones
las que tienen que empujar la cosa, aqui no se trata de gentes, por eso es privada-
comunitaria, porque es de las organizaciones, la idea es que son cosas que la
organizacion las va manejando, no el Estado, [...], porque si fuera del Estado ya
no podrian manejar las organizaciones y de lo que se trata es de que sean las
organizaciones, porque son estas las que constituyen la nacionalidad. Eso fue
una cosa que no comprendié la CONAIE al principio, ademas, queria la
CONAIE manejar la universidad y de eso no se trata, se trata de que estos
aparatos de conocimiento, de ciencia, de construccion de simbologia, de
reconstruccion del paradigma, sean manejados por las comunidades, por las
nacionalidades y no por [...] lo politico, por eso costd tanto armar esta cosa
(Entrevista Jorge Garcia, 23/04/2009).

Asi esta IESI, al ser un terreno en disputa, no es exactamente lo que sus lideres
disefiaron originalmente y tampoco lo que se espera de una universidad convencional.
Posiblemente uno de los aspectos en que mas se nota es en la construccion de las mallas
curriculares, que en unos casos son objetos de critica por parte del CONESUP y por otro
las mallas no son aceptadas por las organizaciones debido al excesivo “academicismo y
teoricismo” (Sarango, 2009: 201), gran reto que esta institucién no rehtiye.

Conclusion decisiva

A diferencia de las universidades convencionales estas instituciones tienen una ventaja,

gue pueden aprovechar, son instituciones no acabadas y jovenes, se estan configurando,
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tienen oportunidades para inventar, para salir de los moldes. En ese escenario no estan
absolutamente libres, tienen que responder a las exigencias de las instituciones del
campo universitario que imponen los principios de vision y division (Bourdieu,
1999:129) de lo que es una institucion de educacion superior, principios inscritos no
solamente en el exterior sino en los cuerpos de los agentes, asi se tratara de sostener en
el capitulo 1V.

Es toda una tentacion (una tension y una tendencia) seguir -en la practica- los
pasos que la institucionalidad convencional da a sus universidades, por esto parece muy
importante, al menos en sus inicios, que el tipo de relacién existente entre
interculturalidad e institucionalidad sea inversa, es decir, que mientras mas
institucionalizada sea una universidad -aunque sospecho que se podria generalizar a otro
tipo de instituciones- menos facilmente podra integrar en sus mas profundas estructuras
los criterios que la interculturalidad persigue y viceversa. En la medida en que las
iniciativas interculturales sean fieles a sus méas heréticos principios (Bourdieu, 1985: 78-
103) serd menos reconocida como institucién de educacidn superior por las instituciones
convencionales del campo y por las encargadas de sancionar quién es y no es

universidad.
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CAPITULO 111
HERMENEUTICA Y EPISTEMOLOGIA

Para los intelectuales interesados en la interculturalidad y la educacion superior -sean 0
no indigenas- la principal diferencia entre las universidades “convencionales” y las
interculturales, es lo epistémicozs, debido a que, “hasta el momento todas las
condiciones del saber, de conocimiento, y de comprensién, se hallan delimitadas bajo
una camisa de fuerza que es aquella de los conceptos, nociones y categorias cientificas y
sociales que han sido creadas desde la modernidad occidental” (ICCI, 2000:54).

En base a este argumento las IESI apuntan a la recuperacion, interaccion y
legitimacion de los conocimientos ancestrales frente a los conocimientos occidentales
dominantes -los conocimientos cientificos- y la aspiracion mas ambiciosa es la
generacion de ciencias que podriamos llamar ancestrales desde una epistemologia no
occidental. Antes de reflexionar sobre como el PAC y la UINPI estan desarrollando esta
dimension de sus proyectos, analizaremos algunos sentidos de la interculturalidad, ya
que “cualquiera que sea la opcion epistemoldgica sobre la cual la ciencia se hace, la
reflexion [...] no puede escapar al circulo hermenéutico” (Santos, 1996:13).

Hermenéutica y epistemologia son &mbitos que Walter Mignolo, en el marco de
lo que denomina geopoliticas del conocimiento, sugiere explorar invitindonos a
responder a la  pregunta: “;Qué tipo de conocimiento/comprension
(epistemologia/hermenéutica) queremos/necesitamos producir y transmitir?” (2002:39)
con estos proyectos. El presente capitulo reflexiona sobre algunas respuestas y retos que
se plantean a las IESI.

Trataré de mostrar algunos de los sentidos (hermenéutica) que tiene la
interculturalidad para los agentes dentro de las universidades; luego se discutira el reto
que implican las condiciones de posibilidad (epistemologia) para la generacién de
conocimientos indigenas e interculturales en el marco de una institucion originariamente
occidental. Con ambos objetivos busco contrastar los sentidos que los agentes
universitarios dan al término interculturalidad y su relacion con las formulaciones de la

academia.

*®puede corroborarse esto al revisar la literatura sobre el tema elaborada tanto por intelectuales
organicos de los movimientos indigenas, como por académicos que han reflexionado sobre el asunto
(Macas, 2005; Santos 1996; 2005; De la Cadena, 2008; Juncosa 2008; Mignolo, 2002; Pari, 2006; Kaplun,
2005; Walsh, 2001; 2002; 2009; UIAW, 2004; Mato, 2005).
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Sentidos de la interculturalidad

Como se presento6 en el capitulo I, el significado de la interculturalidad se configura y
varia historica y geograficamente, es decir, segun sus contextos, parte de ellos son los
agentes que participan en su configuracién y el rol que desempefian en el sub-campo
universitario intercultural. De ahi que, la heteroglosia de la que habla Marisol de la
Cadena (2008:264) respecto de la nocion de interculturalidad no se distribuya solamente
-ni principalmente- en términos étnicos o institucionales.

Me refiero a que la comprension de la interculturalidad no estd Unicamente
ligada, por ejemplo, a la institucion que la promueve, como sostiene Catherine Walsh al
distinguir entre una interculturalidad oficial propuesta por algunos Gobiernos o sectores
hegemdnicos y una interculturalidad critica de los movimientos indigenas (2009:202);
tampoco entre, una interculturalidad para la FENOCIN y otra para la CONAIE
(2009:109-110), sino desde criterios que no necesariamente se toman en cuenta.

La interculturalidad se ve condicionada también por: 1) la intensidad y clase de
relacién de los agentes con instituciones estatales, organizaciones politicas, grupos no
organizados politicamente, la universidad, etc.; 2) el tipo y calidad de experiencias que
hayan tenido al acercarse a la idea, no Unicamente su educacion formal o formacion
politica, sino el tipo de acercamientos a los contextos de otras culturas; 3) la intensidad
e influencia de las categorias que definen su cultura y su identidad personal, donde lo
étnico solo es una movediza variable.

Interculturalidad igual presencia de diversos.
Marcelo Farfan expresa -basado en Reyes (2006: 36)- que:

La comprension de la interculturalidad, al interior del PAC, ha ido cobrando
diversos significados construidos desde un escenario de lucha de sentidos: como
identidad (dimensién étnica), localidad (dimension politica), presencia de
diversos (dimension cultural) y como alteridad (dimensién filoséfica) (Farfan,
2008:286).
Sin embargo, ninguno especifica quiénes tienen qué conceptos, esas eran mis dudas al
acercarme al campo, ¢Existen diferencias en la manera de entender la interculturalidad,
que se puedan rastrear entre los agentes de las universidades, y de qué dependen? Una
primera respuesta parecia decirme que no, pues, cada vez que conversé con estudiantes

y docentes sobre las diferencias entre su universidad y las ‘“convencionales”, la

respuesta era que su universidad era intercultural por la presencia de diversas culturas.
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La interculturalidad como presencia de diversos grupos en la universidad, alude
a la dimensién cultural que Reyes explica asi:

Al parecer es una vision que desestima el conflicto y que asume que el hecho de
“estar juntos” va a permitir una relacion intercultural sostenida [...] La
interculturalidad no es algo fundamental, sino un algo que se le afiade [...] como
“un valor agregado” [...] Esta tendencia [...] estd basada en la concepcion de la
cultura como folklore. Pero se aumenta el supuesto de que “todo es intercultural”

(Reyes, 2006: 45).

Si bien una vision folklorica de la diversidad cultural seria una concepcion despolitizada
que obscureceria los conflictos, cercana al multiculturalismo (Jamenson y Zizek, 1998),
pienso que la primera condicion para la modificacion de las tradiciones de racismo y
exclusion que han sufrido estos sectores, es la presencia de los diversos en espacios
institucionalizados como la universidad. Si no se potencia esta presencia en las
instituciones de las que han sido excluidos, se priva a los indigenas de acceder a
universidades “convencionales”, pero también se priva a los no indigenas de la
experiencia de un contacto que des-estigmatice sus representaciones sobre otras culturas
e incluso replantee los limites entre ellas.

Esto supone un reto para las IES interculturales y/o indigenas y es que -ellas- si
bien acercan la educacion superior a sectores de la poblacion que de otra manera no
podrian acceder a formacion universitaria; al mismo tiempo alejan a los indigenas -y a
los no indigenas- de los sectores institucionalizados de contacto que se requieren para
visibilizar los conflictos y desarrollar una especie de sensibilidad intercultural.

Muchas ciudades pequefias tienen ya esta sensibilidad y requieren pasar a otros
“niveles” para abordar los conflictos, mientras que espacios urbanos mas grandes -como
Quito- necesitan ese primer paso, la presencia significativa y sostenida, pues, si bien en
la capital hay muchos indigenas, ellos estan excluidos o discriminados de y en los
espacios institucionalizados.

Pensé en esta cuestion cuando los egresados y graduados del PAC asistieron a la
UPS para iniciar su primer encuentro, organizado por la direccion de la carrera®’. Los
participantes llegaron al campus el Giron de la universidad -en el centro moderno de

Quito- y fueron invitados a conocer su universidad.

77| primer encuentro de egresados y graduados del Programa Académico Cotopaxi se realizé en el
Quilotoa (Provincia de Cotopaxi) el 8 y 9 de mayo de 2009, y dio inicio en el Campus de el Girén en Quito
con una charla con el Vicerrector, Master Armando Romero.
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Muchos de ellos no habian conocido la UPS durante el curso de su carrera 'y en
ese momento paseaban por los edificios guiados por un docente, mientras se realizaba el
recorrido, la extrafieza de los estudiantes y docentes regulares del Campus hizo que me
orientara a preguntar a algunos de ellos ¢qué era lo que les llamaba la atencion? Sus
expresiones giraban en torno a que era muy extrafio ver indigenas, “tantos indigenas en
la universidad” (Diario de campo, 08/05/2009), solo en algunas carreras, como
desarrollo local y pedagogia, los estudiantes tenian la experiencia de compartir el aula
con compafieros indigenas.

La referencia mas importante de presencia indigena -para estudiantes y
profesores- era el levantamiento donde fueron recibidos en el campus Giron, para los
acontecimientos del 2000 que culminaron el derrocamiento del Presidente Jamil
Mahuad. A parte de ese episodio no recordaban la presencia regular de una cantidad
significativa de indigenas y menos aun de estudiantes indigenas, por ello esa visita no
era asociada con facilidad a que, estos visitantes eran sus comparieros de universidad.

La universidad intercultural estd realizando una funcién social que acerca la
educacion superior a sectores pobres, especialmente indigenas, esa es una solucion que
desea responder a la migracion y los altos costos que implica el estudio en la ciudad,
pero no esta sola en este trabajo. A excepcion de Simiatug y Wasak-entsa, los demas
puntos focales de la Salesiana y centros del saber de la Amawtay Wasi no son las unicas
universidades del sector y compiten con instituciones convencionales por la clientela
estudiantil; “es un potencial mercado, un mercado cautivo”, me explicaba el director
académico de la UINPI (Diario de Campo 22/03/2009).

Asi las IESI, realizando una actividad para la que no es necesario ser
intercultural, separan estudiantes urbanos de rurales, manteniendo el desconocimiento
entre contextos que la idea de interculturalidad necesita eliminar. Una perspectiva
predominantemente localista puede generar interculturalidad en sus pequefios espacios
pero ser un freno para la interculturalizacion de la sociedad, aquella a la que muchos
excluidos quieren pertenecer.

El vicerrector de la UPS, en sus palabras de bienvenida a los egresados, deja
claro cual es la meta de la universidad en este aspecto y lo que hace diferente a la

institucion:
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Para nosotros, como Universidad Salesiana, es motivo de gran satisfaccion que
ustedes estén ya coronando la cima, [...]. Y también permite ver que aquella
opcidn de la universidad, esa opcion de los Salesianos, es realizable, ustedes son
la prueba clara de otro tipo de universidad en el Pais, no la universidad clésica
que se encierra y espera que vengan aca a la sede Quito, [...] Yo creo que ese ha
sido el logro de quienes pensaron -tiempo atras- el Programa Académico

Cotopaxi, que la universidad salga al encuentro de ustedes, [...] acercarse en la

medida de lo posible para que ustedes puedan estudiar [...] Qué es Otavalo, qué

es Latacunga, qué es Simiatug y qué es Riobamba, son puntos focales, no son
campus, [...] La universidad estd presente fundamentalmente por lo que es el

PAC en otras provincias. (Armando Romero, 08/05/2009)%.

Por ahora destaco que en los puntos focales, especialmente los que estan en ciudades
pequenfas, la presencia de los diversos, moviliza las culturas y visibiliza los conflictos,
cosas haran posible una interculturalidad practica. Sin embargo es importante resaltar
gue no todas las diferencias o encuentros son necesariamente conflictivos.

Sentidos més alla de la presencia de diversos

Cuando aparecen las diferentes culturas se nos plantea la pregunta que nos lleva hacia
otros sentidos de la interculturalidad, ¢,como se delimitan y reconocen las culturas que
estan interactuando en los lugares donde ya existe su presencia significativa? Si en un
principio, la dominante idea de interculturalidad como presencia de diversos parecia tal,
luego se fue diversificando en la medida que se profundiz6 en los limites y categorias
que se usan para definir las culturas inter-actuantes.

Peter Wade (2000) muestra como las nociones raza y etnia han dependido de
diferentes categorias para dar sustancia a sus estructuras clasificatorias y jerarquizantes:
linaje, fenotipo, vestido, clase social, territorio y sus delimitaciones, idioma, estilos de
vida, organizaciones politicas, autoridades, entre otras, han servido para “ser” y “saber”
quién es indigena, mestizo, blanco, urbano, rural, kichwa, Shuar, hispano, pobre, rico,
Cayambi, Pansaleo, Quitu-Cara, etc. Sin embargo, no podemos decir que existe un
criterio predominante o un reemplazo de uno por otro, a través del tiempo, sino que -al

menos en las universidades investigadas- la imbricacion de todos o varios de esos

*Tanto la comprensién de que existen potenciales estudiantes universitarios en sectores menos
atendidos de este servicio, como la presencia de la universidad a través de los puntos focales, revela la
lectura de la educacion superior como un nicho de mercado que se puede explotar. Es ese mercado
cautivo potencial, los costos no son solo asumidos por los estudiantes, sino que los proyectos sirven
para la obtencidn de recursos del aparato del desarrollo, insertandolos en lo que Santos analiza como la
globalizacion mercantil de la universidad (2005:30-31), este elemento es realmente influyente en las IESI
y serd analizado en el capitulo V.
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criterios son los que hacen variar la concepcion de interculturalidad, porque el termino
cultura significa en funcidn de esos criterios imbricados y legitimados.

Intentemos reconocer algunas de esas categorias en la concepcion de
interculturalidad que tiene un docente del PAC:

Es un compartimiento de experiencias en que no puede existir: que tu eres, que
se yo, porque ya tiene una piel media rosadita o qué se yo, decir ya soy mestizo
0, porque Vvivo en la ciudad ya soy mestizo sino seres humanos. Y que debemos
respetar las diferentes formas de vivir, la forma de concebir la cultura [...]. No
porque yo sea del campo o [...] porque vine con terno, pues €l si es profesor.
Cada uno tenemos nuestras sabidurias, nuestros conocimientos, lo que hacemos
es compartir eso, todo eso es, [...], no solamente como lengua, la lengua es muy
aparte [...] interculturalidad concibo que es un todo, que conozca la cultura suya,
la cultura del resto, que conozca mi cultura y podamos nosotros convivir,
convivir no quiere decir: bueno venga a vivir en mi comunidad. Yo he tenido
una experiencia -en este caso- de los italianos [...], ellos tienen una hija, también
trabajan en el sector de indigena y con el sistema intercultural, y dicen es mi
hija, no porque es un centro técnico, no voy a decir bueno mi hija esta aqui y tu
no vas a educarte aqui sino te vas a otro establecimiento, y se educa en el mismo
establecimiento, cumple los mismos deberes, tienen los mismos derechos, es
decir, por més hijo de algun rector o autoridad que sea del establecimiento, no
puede deslindar de sus responsabilidades que tiene [...] a eso lo veo yo como
interculturalidad. Lo que no ocurre en otros lados, porque dicen: yo soy profesor
y mi hijo no puede estar en una educacion indigena [...] solamente ahi nosotros
podemos hablar de una equidad, podemos hablar de interculturalidad. [...]
Compartir tradiciones, costumbres [...], el matrimonio, el bautizo, las fiestas,
una minga, [...], la lengua [...] y la vestimenta de pronto, en algunos casos si, en
algunos casos no [...] Que ti te definas qué eres, te auto definas, te auto
determines qué eres, eres indigena, campesino, mestizo, cholo o blanco. [...]
Aqui para la universidad, para los maestros todos son iguales no hay ninguna
diferencia (Entrevista Profesor PAC, 07/03/2009).

El profesor menciona insistentemente la diferencia urbano-rural como parte de la
definicion de la cultura, pero también, el fenotipo, vestido, estilo de vida, practicas
culturales, idioma, ademas coloca a la definicion en dos ambitos relacionados, la cultura
(que supone colectividad) y la auto-identificacion (que implica individualidad).

Las categorias que se usan y los limites que se colocan para definir las culturas
son los que dan contenido a las relaciones interculturales, digamos que es diferente
realizar relaciones interculturales entre culturas urbanas y rurales que entre mestizos e
indigenas o entre kichwas e hispanos, lo que estd en juego es diferente y, no es dificil
encontrar que esas categorias no respeten nuestros esquemas conceptuales mas

profundos y mas naturalizados. En las universidades pude chalar con personas que
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resaltan elementos diferentes sobre las culturas con intensidades distintas y por ello con
concepciones diferentes de interculturalidad que remiten a consecuencias heterogéneas.

Ademas de la multiplicidad de variables que dan contenido a la cultura, la
movilidad de sus limites hace que la interculturalidad sea profundamente relativa a
ellos, estos limites se colocan en funcion de la alteridad inmediata, no la alteridad que
resaltan los textos académicos, que en la mayoria de los casos los estudiantes nunca han
leido. Con esto me refiero a que la interculturalidad no necesariamente responde a las
divisiones de las culturas que se hacen desde la academia, por ejemplo, casi ningun
estudiante habld de la cultura andina versus la cultura occidental, mas bien dividian las
culturas desde criterios cotidianos, como la division politica del Estado, estilos de vida
o problemas locales.

Cuando los estudiantes se encontraban en su punto focal (PAC) o su centro del
saber (UINPI) ellos resaltaban la interaccion cultura indigena y cultura mestiza o cultura
urbana y rural, pero cuando se encontraban con personas que no eran del lugar, esas
diferencias culturales eran menos importantes para la interculturalidad que, por ejemplo,
las culturas delimitadas por la division territorial del Estado. Participar tanto en sus
clases como en el encuentro de egresados y graduados, hizo que me percatara del
asunto. Una estudiante al inicio de las mesas de trabajo lo expresaba asi:

En primer lugar yo quisiera pedir una explicacion sobre que no estemos aqui los
de Cotopaxi, yo hubiese querido -si es que vamos a hablar de la interculturalidad
y, del Proyecto Académico Cotopaxi y, de como empezé y, de la educacion
bilingle y todo eso- que estemos aqui los de la provincia, sino, solo estando los
de las otras provincias no podemos, qué vamos a decir si una cultura no esta,
lamento mucho de que no estemos los que somos de Cotopaxi, ¢qué vamos a
hacer si somos solo dos o tres? (Egresada Punto focal Latacunga, 09/05/2009).

La cultura para ese momento -en que se encontraban divisiones geograficas mas
amplias®- estaba marcada por la procedencia, sin importar el fenotipo o el vestido, los
estudiantes fenotipicamente mestizos e indigenas pertenecian a la cultura de su

provincia. Los docentes, en sus exposiciones, si destacaban la relacion cultura andina

(indigena)-cultura occidental (blanco-mestizo).

29 o 2 . . N ~ . .

Al encuentro asistieron mas o menos treinta personas entre imbaburefios (Otavalo), pichinchanos
(Cayambe), Cotopaxenses (Latacunga) y docentes de diferentes procedencias que no se identificaban en
esos términos, era como si la variable procedencia se debilitara con la autoridad.
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En el siguiente capitulo se profundizara en la interaccion de estas categorias, por
el objetivo del presente apartado, ahora necesito llamar la atencién sobre la presencia -
explicita o tacita- de seis conceptos (tres dicotomias) a los que la academia ha invertido
mucha tinta. Me refiero los términos individuo-colectividad, identidad-cultura vy
diferencia-similitud, ellos, su inestabilidad, cercania y relatividad concede a la
interculturalidad una propiedad reservada a los gases, es decir, no tiene volumen ni
forma definida, a tal punto que toma la forma de su contenedor y puede reaccionar
(interactuar) con otros, en este caso, contenidos discursivos incluso contradictorios.

Las culturas y las identidades implican elementos tanto individuales como
colectivos, requieren de similitudes tanto como de diferencias, y es el peso especifico
que se da a esas categorias el que influira para que los agentes construyan sus
concepciones de la interculturalidad. Concepciones que en ese proceso, se refugian en
contenidos pasados y presentes como mestizaje, indigenismo, humanismo, cristianismo,
marxismo, desarrollismo, multiculturalismo, haciendo correr el riesgo de caer en
contenidos poco originales a una idea tan potente, algo asi como un significante vacio
(Laclau, 1996:82) que se llena con las ideologias circundantes.

Para Laclau (1996) los significantes vacios son importantes en la lucha por la
hegemonia pero, precisamente, el aceptar esta disputa es lo que moviliza a los diferentes
agentes -con sus respectivos capitales y significados- generando una disputa en la que,
ni se parte de un equilibrio de poder ni basta con reivindicar unas caracteristicas étnicas
esencializadas. Hace falta comenzar “con la denuncia de este contrato tacito de adhesién
al orden establecido que define la doxa originaria” (Bourdieu, 1985: 96), si dicho
contrato es aceptado, implicitamente, entonces esta implicito -en la aceptacion- el lugar
reservado (subordinado) a las diferencias.

En el relato del docente, es interesante como su argumento parte del discurso de
las diferencias para recaer en el discurso de la igualdad en ante la ley (igualdad del
liberalismo). Este es un tema que esta presente tanto en las intervenciones cotidianas
como en las publicaciones, pero no se colocan reflexiones claras, ¢desde donde somos
diferentes y hasta donde somos iguales?

Mestizaje e indigenismo

Interculturalidad es una mezcla de culturas porque dandonos cuenta, nadie, nadie
es una cultura pura, porque todos adquirimos algo de alguien, tanto en las
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costumbres para hablar, en las costumbres de la alimentacién, de la vestimenta
(Entrevista estudiante PAC, 25/04/2009).

Yo digo que es la fusion, mas bien, la integracion de varias culturas, esta

declarado nuestro pais como pluricultural y multiétnico. Entonces hay muchas

culturas aqui en nuestro pais y cada vez que les vamos estudiando, cada vez que
les vamos descubriendo o redescubriendo, encontramos que tenemos muchas

similitudes, inclusive sabemos que parten de una sola que se fue difundiendo y

se fue extendiendo, hasta que llega la invasion Inca primero y después la

espariola que corta o detiene ese crecimiento. Bueno, decimos que por ahora la
interculturalidad es esa fusion o integracion de todas nuestras culturas y el

regreso a entender que somos una sola (Entrevista Profesor UINPI, 03/05/2009).
La comprension de interculturalidad como fusion de culturas no se diferencia de la
ideologia del mestizaje que constituyd a los estados nacion latinoamericanos y no esta
reservada, como sostiene Walsh, a los sectores hegemonicos o Estatales (2009: 29) sino
que, es la conclusion méas natural de un docente de la UINPI que se acerca a un
concepto nuevo, con esquemas conceptuales y contenidos discursivos -conscientes e
inconscientes- alrededor de los cuales hemos sido criados (Shéme, Habitus)®.

Aunque también es posible interpretar las palabras del profesor como una
propuesta indigenista porque quizé el texto apunta a la fusion de las culturas -‘nuestras
culturas’- prehispénicas, en cualquiera de los dos casos se trata de una herencia de las
concepciones que Wade (2000) analiza y que hemos resefiado en el Capitulo I.

No se trata del peligro de confundir interculturalidad con mestizaje o
indigenismo -del que Walsh, De La Cadena y otros alertan insistentemente- sino de que
el concepto esta configurandose alli “abajo” -en las universidades interculturales- con
algunas de esas y otras herencias, sin que dicha configuracion sea objeto de suficiente

atencion de quienes han optado por disefiar y ejecutar esta propuesta®’. Nuevamente en

%A través de la obra de Pierre Bourdieu es posible encontrar diferentes sefiales sobre sus nociones (Cfr.
Bourdieu, 2007). No es posible aqui discutir sus conceptos, este autor se rehusaba a dar definiciones
definitivas a sus nociones y preferia la comprensién relacional y contextualizada de sus conceptos, es
posible ver una discusion sobre el tema y aclaraciones de sus nociones principales en Martinez, 2007.
Para este trabajo, Sheme alude a los esquemas mentales de los agentes y sus contenidos
contextualmente configurados. La nocidn de habitus estd mucho mas clara y difundida como “estructura
estructurante” y se contextualizara con mas detalle en el siguiente capitulo.

*1Utilizo el término “abajo” relativizado, para hacer referencia a lo que plantea Walsh, pero resaltando
que esté seria un abajo de abajo, pues al ser un término de referencia relativa se hace necesario,
siempre que se dice abajo, decir algo mas, éabajo de qué? o ide quién? y en caso de hacerlo de manera
general se omiten “peldafios” (niveles) que nos dan mejor panoramica de los escenarios de poder.
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este aspecto las IESI tienen la ventaja sobre las universidades convencionales, ya que a
estas, no les interesa el problema.

Cristianismo

Un ejemplo que resultd interesante sobre este mismo aspecto es el del discurso
religioso. Es ya bastante documentado el proceso mediante el cual la Iglesia jugd un
papel en la aculturacion y/o mestizaje de las poblaciones indigenas, también es conocida
la inculturacion del cristianismo a partir de Concilio Vaticano Il y la Teologia de la
Liberacion. El discurso cristiano es uno de los que mas noté cuando los agentes
hablaban de interculturalidad, incluso los de la UINPI que no es una universidad
confesional.

Como nos decian en la universidad, [interculturalidad] es hacer que todos los
pueblos sean hermanos, independiente seamos Pansaleos, Quitu-caras, negros,
blancos, mestizos, hacer que todos hablemos un mismo idioma pero respetando
sus detallitos se diria, respetando sus partecitas que son solo de un pueblo, pero
hay veces en que no se logra” (Entrevistas egresada PAC, 26/04/2009).

Muy similar a lo que dice de manera mas literal un estudiante de la UINPI:

[Interculturalidad] es amarnos los unos a los otros, es aprender de nuestros
hermanos, es no ser envidioso, es ser justo, equitativo, compartir, asi como aqui,
la pamba mesa, ponemos todos y comemos” (Entrevista estudiante UINPI 1,

16/05/2009).

No se trata de tener un prejuicio u oposicion -por principio- a los contenidos religiosos
sino de saber que ellos estan aportando contenidos a este nuevo término, y reflexionar
sobre cuéles pueden o no apropiarse. Es utilizar sobre si misma la caracteristica que
Rappaport destaca en la interculturalidad, su utilidad para apropiarse de elementos
externos, modificarlos y utilizarlos (2009; 2008).

Ninguno de estos aspectos ha tenido suficiente atenciéon en los analisis y
planteamientos sobre interculturalidad, ni por parte de intelectuales organicos de las
instituciones, ni por parte de muchos académicos de que interesan en este tema,
generalmente se niegan tales relaciones. Se ha preferido destacar los aspectos que
resaltan los discursos indigenistas y culturalistas que refuerzan imaginarios esencialistas
0 exoticos.

La interculturalidad en la universidad no se ajusta solamente a divisiones entre
conservadores y progresistas 0 derecha e izquierda, tampoco respeta las divisiones

étnicas u organizativas, tales esquemas reduccionistas resultan mas ideologicos que
80



analiticos, critica constantemente realizada a los estudios culturales como modelo
académico (Reynoso, 2006; Follari, 2002).

El sentido mas difundido

Por supuesto que todo el quehacer de los movimientos indigenas ha tenido influencia en
la configuracion de lo que se entiende por cultura e interculturalidad, y asi lo pude notar
en algunas conversaciones con estudiantes que pertenecian a alguna organizacion. La
concepcidn de interculturalidad sobre la que mas se escribe en los trabajos académicos
es la propuesta por la CONAIE, orientada a la plurinacionalidad, que requiere de la
conformacién de nacionalidades y pueblos desde un criterio étnico-cultural, ha tenido
impacto en las IESI, aunque probablemente no el que se imagina.

Las respuestas de algunos estudiantes de la UINPI y el PAC sobre su cultura,
remitian directamente al criterio étnico-cultural planteado por la organizacion indigena
mas grande del pais, aunque creo que no es suficiente para comprender la
interculturalidad.

La educacion intercultural, yo vengo desde mi raiz, que empecé, tenia ese suefio,
desde temprana de edad conjuntamente con la organizaciones de primer grado,
desde la base asi las organizaciones he caminado yo [...] pertenezco a la
organizacion COINOA, que es de la organizacion indigena de Olmedo, mi
identidad cultural es, yo pertenezco a la nacionalidad Kichwa de Cayambi [...].
La interculturalidad es el intercambio de las culturas respetando de unos a otros
[...] como aprendi mi concepto, es de tener que relacionarse de unos a otros, a
mi me aprendié por las organizaciones que caminé, entonces encontraba con
varias gentes, con varias culturas, con varias personas y ahi tenia que comunicar
de unos a otros, vy la interculturalidad es la comunicacion también, porque desde
ahi empieza ya a ver, a conocer qué cultura, de donde, como, eso me ha gustado
ami [...] Yo he conocido tanto del Cayambe, los Caranquis, los Otavalos, he
conocido los Chibuleos, los del oriente, Cofanes, Secoyas, entonces eso yo he
encontrado bastantisimas y, tanto de los occidentales, los occidentales es

mestizos, blancos y afros ecuatorianos todos ellos [...] (Entrevista Egresada
PAC, 09/05/2009).

La egresada del PAC y una estudiante de la UINPI me planteaban que su concepto fue
adquirido, no por la educacion en la universidad, sino por su formacién y relacion con
las organizaciones, de ahi surgié la duda de saber, ¢qué tan comun es esa concepcién de

interculturalidad y cuantas aprendieron esto en las organizaciones? Apliqué una
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encuesta en el PAC¥ y pregunté de manera abierta: para usted ;Qué es la
interculturalidad?, y, ;Como aprendid ese concepto? De 295 encuestados de todos los
puntos focales -excepto Wasak-entsa- 11 personas (3,7%) respondieron con alusiones
directas a la agenda de la CONAIE como compartir el poder, desarrollar el
potencialidad de las nacionalidades, unidad en la diversidad, etc.; mientras que 16
personas (5,4 %) dijeron que lo aprendieron en las organizaciones, frente a 149 (50,5 %)
que dijeron que aprendieron su concepto en la universidad. La educacion formal
siempre ha sido estratégica.

Sentidos contradictorios

Otro elemento mencionado inicialmente, es que los sentidos de la interculturalidad
tienen que ver con el tipo y calidad de experiencias que los agentes hayan tenido al
acercarse a la idea, no Unicamente su educacion formal o formacién politica, sino el tipo
de acercamientos a los contextos de otras culturas.

Se viene planteando que, las categorias que se usan y el limite que se coloca para
marcar las diferencias entre culturas, influyen en la nocion y practica de la
interculturalidad, pero ellos -categorias y limites- estan colocados desde las estructuras
mentales (Van Dijk, 2007) de los agentes que se encuentran cargadas de elementos que
no se han tomado en cuenta suficientemente en los analisis.

En la practica de las relaciones interculturales estas cargas podrian ser
expresamente contradictorias a lo que la interculturalidad desea sustentar o erradicar
como el respeto a la diferencia, el racismo, la homogeneizacion o las actitudes
paternalistas, exotizantes y/o esencialistas.

Joanne Rappaport destaca distancias entre los diferentes actores de las
actividades de CRIC en Colombia (2008: 25)*. Yo pude ver diferencias y distancias
similares entre los agentes de las IESI, ellas hacen que las relaciones interculturales se
realicen desde las representaciones prejuiciadas sobre lo que es el otro, incluidos los

docentes indigenas urbanos cuando se relacionan con sus estudiantes rurales.

*’La encuesta fue elaborada, validada y aplicada a mitad de la investigacién Unicamente en el PAC,
debido a que, en la Amawtay Wasi, la cantidad de estudiantes es muy pequeiia y pude conversar
directamente con todos los estudiantes. En los anexos se encuentra el modelo de encuesta aplicada y
otros datos relevantes.

33Rappaport coloca los diferentes agentes de la educacion intercultural en Colombia, por ejemplo, los
indigenas de frontera, los indigenas del interior, los misioneros, etc., cada uno con posiciones sobre lo
indigena y la interculturalidad que varia y disputa un lugar al interior de las actividades del movimiento.
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La composicion de los cuerpos docentes de las universidades es
mayoritariamente mestizo y urbano, en la gran mayoria de los casos, los docentes
radican desde hace mucho en Quito -incluidos los indigenas- y se movilizan a las otras
ciudades para realizar sus actividades, esa distancia contextual, aunque cercania
ideoldgica o fenotipica, marcan las relaciones interculturales. Una clase de corrientes
filoséficas en el punto focal Cayambe (Diario de Campo, 28/03/2009) servira como
ejemplo.

Durante la clase, el profesor (auto-identificado como mestizo) hablaba sobre los
filésofos griegos de la naturaleza y su comprension del cosmos (cosmovisién); para
relacionar el tema con su auditorio, puso varios ejemplos sobre la cosmovision andina
en relacion con la occidental (los ejemplos andinos fueron la relacion del hombre con la
naturaleza y la concepcién de tiempo, extraidos del libro Filosofia Andina (Estermann,
1998)). A los estudiantes vestidos con trajes tradicionales, el docente les planteaba
preguntas que implicaban aseveraciones sobre la cultura andina, preguntas a las que los
estudiantes asentian, ya que el profesor -por ser tal y por citar el texto de Estermann-
tenia las razones para asegurar quién era indigena y como es.

Los estudiantes en sus conversaciones mas privadas, en la misma clase, disentian
de lo que decian los ejemplos sobre la relacion ritual del hombre andino con la
naturaleza y la concepcion ciclica del tiempo. Sin embargo, luego de que el profesor y
otros estudiantes exaltaran algunos valores ecoldgicos de esta relacion -que los fil6sofos
griegos también tenian- al menos en la clase y para el cierre del debate, los participantes
-tanto indigenas como mestizos- concluyeron que ellos poseian esa relacion ritual con la
naturaleza y aquella concepcion ciclica del tiempo.

En la materia de corrientes filosoficas se relacionaban conocimientos
occidentales con conocimientos andinos (que es uno de los objetivos de las IESI), sin
embargo, la perspectiva con que esto se llevaba a cabo, tenia implicita varias cuestiones
francamente contradictorias a la interculturalidad. Se presentaba una imagen atemporal
de la cultura, como si la cultura andina no hubiera cambiado y fuese andloga a la

cosmovision griega antigua (los indigenas como pasado o como a-histéricos); los
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interlocutores sobre la cultura eran quienes estaban vestidos como indigenas® y; se
terminaba por definir al otro y hacer que dicha definicion sea aceptada por los
propietarios de la cultura, todo ello con ejemplos que el docente planteaba desde sus
representaciones sobre la vida rural, que en algunos puntos no concordaban con las
experiencias de los estudiantes.

No se pretende juzgar al docente ni calificar su clase, no queda la menor duba
del compromiso que los y las docentes tienen al integrarse en un proyecto original que
ayuda a sectores sub-alternos. Lo que se pretende es Ilamar la atencion sobre la cuestidn
de que la interculturalidad practicada en las IESI, pero no solamente en ellas, puede -sin
ningun afadn malicioso- caer en practicas racistas, esencialistas y discriminatorias
cuando lo que pretende es justamente erradicarlas.

Heterogeneizando al otro

Un elemento final sobre estas condiciones y tipo de experiencias segun las cuales se
conocen las otras culturas, me lo planted el relato de una estudiante mestiza del PAC
que ingreso al punto focal Otavalo (Sierra norte del Ecuador) y luego se cambi6 a
Latacunga (Sierra centro del pais). Pues resulta interesante sobre las diferencias
culturales y, como solo la relacién en esos ambientes permite la toma de conciencia de
las diferencias, conflictos y representaciones homogeneizadas que nos hacemos bajo el
titulo indigena o cualquier otro término.

La universidad es diferente, porque all& [en Otavalo] practicamente hay colegios
donde van la mayoria de indigenas y también hay solo de mestizos, en cambio
en la universidad -tal vez- hay mas indigenas que mestizos y yo, como que me
dejé subestimar por eso, dije de pronto yo no me voy a poder incluir, va a ser
dificil para mi incorporarme a los indigenas de lleno [...] mi cufiada me ayudo
bastantisimo y de ahi me meti [...] yo sufria por el kichwa y ella me decia: si es
como cualquier idioma, ti aprendes desde las bases y ya [...] Y yo feliz de la
vida desde el inicio todo, con los compaieros indigenas, [...] aparte de que ellos
también son bien abiertos. Mejor es, ellos como que de pronto te ven asi un
poco extrafia [...] como que no es familiar para ellos que un mestizo se mescle
con ellos [...], por eso fue el impacto de venir aca a Latacunga, yo me imaginé
que era igual, el hecho de que eran indigenas yo me supuse de que eran iguales,
yo me dije no va a pasar nada, voy a estar en el mismo ambiente y no fue asi, me
di un portazo como quien dice, me costd bastante incorporarme, muchisimo,
muchisimo” (Entrevista Estudiante PAC, 14/03/2009).

34 . . ,

Cuando la misma persona no estaba con esa ropa, en otras clases del mismo docente, ésta no era
considerada como indigena y, por tanto, no se le hacian preguntas sobre la cultura andina, y se buscaba
a un estudiante que respondiera al esquema conceptual del docente.
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Solo la experiencia del contacto de ésta estudiante mestiza con dos grupos indigenas
universitarios -de los puntos focales de Otavalo y Latacunga- le permitieron poner en
evidencia que se homogenizaba a los indigenas y ver como, en un caso resulté sencilla
la integracion y en el otro no, ademéas pudo notar que a los indigenas les parece extrafio
que un mestizo quiera “mezclarse con ellos”.

Las universidades interculturales han dado un paso por delante de las
convencionales, ya que en ellas conviven los diversos de manera significativa y
sostenida, sin embargo, esto plantea retos que las universidades convencionales -que
son la mayoria y las mas influyentes- no imaginan. Ahora menciono dos: 1) una vez
visibilizados los conflictos cotidianos de las relaciones inter-étnicas, cual es la manera
en que la institucionalidad universitaria los va abordar y 2) cémo propiciar al mismo
tiempo la posibilidad de acceso e interaccion de las diferentes culturas si se actlia, como
si los indigenas fueran esencialmente rurales y no deberian migrar.

Esos retos que se presentan en las IESI no son menores pues, si no se da
respuesta al primero se corre el riesgo de reproducir tanto las estructuras mentales como
las formas externas de relacion inter-étnica que quieren evitar, es decir, se corre el
riesgo de que las universidades interculturales sean espacios institucionales de
reproduccion del racismo, asi lo trataré de exponer en el capitulo IV. Por otro lado, si
no se analiza el segundo reto, e inventan respuestas creativas que abandonen ideas
estereotipadas sobre los indigenas s6lo como campesinos, agricultores o rurales, los
objetivos de los lideres y autoridades de las universidades se veran en contradiccion con
las metas que los estudiantes y los profesores tienen respecto de su participacion en las
IES, sean o no interculturales.

Conocimientos indigenas y sus posibilidades.

La universidad es originariamente una institucion occidental y las propuestas indigenas
-por todo el continente- apuntan a desarrollar proyectos de hagan que esta institucion
pase, de ser mono-cultural a ser inter-cultural, es decir, que la universidad se vea
modificada de tal manera que los conocimientos y la organizacion no sean solo
occidentales, sino que tomen en cuenta los conocimientos indigenas, se los desarrolle,
se los produzca y reproduzca.

En este aspecto se pueden distinguir tres posturas: 1) universidades -como la San

Francisco de Quito- que no se plantean la posibilidad y apuntan a que los estudiantes
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indigenas tengan las facilidades y seguimiento necesarios, para que puedan iniciar y
finalizar sus estudios superiores convencionales; 2) instituciones como la UPS, se
colocan en una posicion que podriamos Ilamar aditiva, en la que, a la estructura
curricular convencional se adhieren temas o materias que hacen alusion a conocimientos
indigenas especificos y son tratados como contenidos curriculares y; 3) la posicién méas
original, representada por la Amawtay Wasi que podemos llamar generativa, hace lo
mismo que las otras, pero también apunta a desarrollar conocimientos ancestrales desde
una epistemologia no occidental.
Como dice su proyecto:

La Universidad Intercultural Amawtay Wasi tiene como tarea fundamental
responder desde la epistemologia, la ética y la politica a la descolonizacion del
conocimiento [...] considerando que las nacionalidades y pueblos tienen sus
propios saberes y que la responsabilidad [...] con esta tarea es investigar,
revalorizar y potenciar los saberes locales y de construir las ciencias del
conocimiento [...] para trabajar [...] desde la propuesta construida sobre la base

de principios filosoficos [...] (UIAW, 2004:164-165) del paradigma Abya Yala.
La iniciativa generativa (UINPI) -aunque también la aditiva (PAC)- supone retos para
sus defensores y ejecutores, ninguna busca una confrontacion radical con los
conocimientos occidentales, sino lo que Santos llama “ecologia de saberes” (2006: 68),
pero la UINPI si sostiene que su propuesta -desde el eje “vertebrador” de la
interculturalidad- apunta a, “aceptar las diferencias radicales y construir un mundo mas
justo, equitativo y tolerante” (ICCI, 2000:56; UIAW, 2004:164).

Un ejemplo de la complejidad y riesgos de la relacién entre conocimientos
occidentales -entiéndase cientificos- y conocimientos indigenas fue brevemente relatado
en las paginas anteriores cuando un docente ensefiaba corrientes filosoficas
(occidentales) y las relacionaba con la cosmovision andina. En esta parte se desarrolla
mejor el tema, poniendo mas atencién a lo que la UINPI viene ejecutando en materias
tan llamativas como arquitectura ancestral y matematica andina. Antes dedicaremos
unas lineas a reflexionar sobre las implicaciones epistemoldgicas de estos proyectos.
¢ Qué es conocimiento y quién lo define?

El objeto de estudio de la epistemologia es un tema de gran debate para la filosofia
occidental, institucionalizada en las facultades desinadas a este fin, en el debate se
pueden ver posiciones que comprenden a la epistemologia como la parte de la filosofia

gue estudia el conocimiento, siendo el autentico conocimiento el cientifico (Dancy,
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1993: 266), desde esa perspectiva, cualquier reflexion alrededor de los saberes no
cientificos serian todo menos epistemologia e incluso, los saberes, no serian
conocimiento, simplemente creencias.

Otra posicion menos tajante, amplia su espectro y se preocupa de la validez y
justificacion de las creencias en el marco de comunidades epistémicas pertinentes
(Villoro, 1982); sin embargo, solo una posicién abierta a un pluralismo epistemologico
(Olive; 2009) estaria en condiciones de aceptar que unos conocimientos -no cientificos
y no occidentales- puedan ser validos al punto de hacerlos dialogar con los
hegemonicos.

Eso nos coloca en el marco de una lucha politica por el posicionamiento de los
conocimientos no occidentales y no cientificos. En esta disputa han aparecido varias
alternativas y muchos problemas, aqui describiré solo las que tienen relacion con esta
investigacion, para usarlas como guia frente a lo que observé en la universidades.

El tipo de inclusion a que se apunta es una que coloque a los conocimientos no
occidentales o no cientificos en el mismo nivel de los desarrollados por la ciencia
occidental. El riesgo es la inclusion subordinada, es decir, que en un acto de aparente
apertura se incluyan conocimientos indigenas, pero solo estén presentes de manera
tangencial o infravalorada (Jamenson y Zizek, 1998):

a) La literatura advierte al menos dos formas de realizar esta manera de inclusion:

1) colocar los conocimientos indigenas, ancestrales u originarios como

conocimientos locales, que deben ser respetados pero que necesitan legitimarse a

la luz de los “auténticos” conocimientos universales (los conocimientos

cientificos), ante este peligro autores como Marisol de la Cadena (2008) o

Arturo Escobar (2008) proponen “provincializar el conocimiento europeo”, lo

que implica advertir que los conocimientos cientificos también son temporal y

espacialmente determinados y; 2) colocar a los conocimientos indigenas como

saberes o creencias, lo que implica establecer una jerarquizacion que siguiendo
la tradicion colonial, coloque lo europeo (o lo del norte geopolitico), por encima
de lo indio o la negro, reflejado a través de los nombres.

b) La forma de producir, desarrollar y difundir los conocimientos indigenas
necesita respetar sus métodos y ser reconocida por el resto de la sociedad,

especialmente por las diferentes disciplinas académicas y/o cientificas. Al
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respecto se corre el riesgo de: 1) alienar los conocimientos indigenas, por medio
de su “traduccion” al lenguaje académico-cientifico dominante, que logre
fortalecer las reglas del juego en lo que a produccién de conocimiento legitimo
se refiere (Bourdieu, 2008: 44; Mato, 2005; Santos, 1996; 2006) o; 2) integrarlos
de manera instrumentalizada para que sean, por ejemplo, funcionales a las
tendencias actuales de investigacion mercantilizada -como en el caso de la
biotecnologia- haciendo que los propietarios pierdan el control sobre los
mismos.

c) La definicion de las metas a las que apunta el desarrollo y uso de estos nuevos o
recuperados conocimientos implica la intervencion de varios agentes, no solo
académicos o econdmicos, sino principalmente los agentes individuales o
colectivos que los generan o conservan. En este punto -como en general en el
proyecto de interculturalidad- el riesgo que mas puedo notar, es una tendencia
esquizoide, es decir, el deseo de alcanzar metas contradictorias o, que las metas
de los agentes puedan resultar distanciadas por los lugares sociales o ubicacion
que ocupan en los campos.

Las IESI se han mostrado dispuestas responder a los retos corriendo esos y
seguramente otros riesgos, mas que otras instituciones acomodadas en la tradicidn
monocultural, por tanto, ninguno de los temas mencionados aqui implican un rechazo a
la propuesta, sino un intento de analisis sobre los puntos que requieren atencion. Puntos
sobre los que varios intelectuales y académicos ya han advertido, y que este trabajo
quiere aportar con informacion etnogréfica.

Gracias a la apertura de estudiantes, docentes y autoridades de la UINPI pude
participar de las clases de matematica andina y arquitectura ancestral que forman parte
del tronco comun del centro de saber Munay Ruray (Tabacundo). Ahora voy a analizar
la primera materia para destacar sus presupuestos y las condiciones de posibilidad, en el
préximo capitulo me preocuparé de la ensefianza y el aprendizaje (los métodos).
Matematica Andina
El profesor Marcos Guerrero, mestizo, urbano, matematico, estuvo relacionado

laboralmente con la agricultura como profesional de la estadistica y es creador-
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descubridor de la Matemética Andina, cuenta como llego a la formulacién de su
teoria®:

Me di cuenta de que el hombre andino debia haber tenido un pensamiento
diferente del que posee el mundo occidental, por la sencilla razon de que los
conceptos de espacio y de tiempo eran diferentes, el espacio agricola -aqui-
estaba distribuido altitudinalmente, mientras que para el hombre occidental y el
hombre asiatico, el clima estaba distribuido latitudinalmente, 6sea, planamente,
en plano y no en alto, por lo tanto debia tener una concepcion del mundo
diferente, no podia ser igual, [...], el espacio determinaba que pensara diferente,
espacio y tiempo entonces -las categorias principales del pensamiento- eran
diferentes [...], necesariamente debid haber desarrollado unas matematicas
diferentes, esa era la hipotesis, pero no teniamos ni sefias, ni huella alguna de
estas matematicas [...] ;Poseyeron los hombres andinos unas matematicas? Si,
necesariamente, si no, como pudo haber organizado una civilizacién [...], sin
una referencia espacial absoluta como son las matematicas [...]. -Eso tienen de
particular las matematicas con respecto al resto de ciencias [...] la matematica
permanece intacta- por eso es necesaria para poder construir una civilizacion, es
decir, una organizacion compleja, estable en el tiempo, es necesario una
referencia absoluta, esa referencia absoluta Unicamente lo da las matematicas -
nadie puede discutir que uno mas uno son dos, [...], los hombres estan obligados
a estar de acuerdo [...]-. Debieron haber tenido una matematica, solamente habia
que encontrarla, entonces me dispuse a encontrarla fusionando mi pensamiento,
mi investigacion hasta que ya era hora de hacer un primer libro [La verdadera
historia del tiempo, (Murgueytio y Guerrero, 1997)] [...] aqui en el mundo
andino manejabamos dos clases de tiempo, tiempo cuantitativo, matematico que
era idéntico al de todo pensador occidental [...] tiempo llamado astronémico o
tiempo calendarico [...], mientas que aca -en los Andes- se manejaba ademas de
este, un tiempo climatico, porque el tiempo climatico era variable, era distinto
del tiempo astronémico, porque las estaciones no coincidian con el calendario
[...] esa era la diferencia entre el pensamiento andino y el pensamiento
occidental, el espacio estaba temporalizado [...]. Dos clases de tiempo, dos
modos de ver el mundo, asi que el trabajo: La verdadera historia recorre por
estas diferencias [...] primero un anticipo, no estaba listo, no estaba concebido el
sistema matematico como tal, pero estaba intuido, le podia ver, pero tal era la
premura que se nos iba a escapar Hawking a consagrarse con su Historia del
tiempo [(Stephen Hawking, 1988)], fue elaborado conjuntamente con un
compaiero [sociologo] [...]. En los proximos afios, finalmente, pude descubrir
las matematicas, se me revelaron, y pude escribir el libro Los Dos Maximos
Sistemas Del Mundo [(Guerrero, 2003)] [...], pero no era todavia un libro
cientifico en que se exponia el sistema matemadtico simplemente, [...], ese libro
todavia lo tengo que escribir, espero que la universidad me financie el libro del
sistema matematico como tal, lo que estoy exponiendo a los estudiantes eso es,
como texto no, como ese texto que vio de teoria de conjuntos asi, con ejercicios,
con todo. Este libro corresponderia al libro que elabor6 René Descartes en

35 . . .
Reproduzco en extenso la entrevista realizada al docente porque cada parte resulta importante para el
analisis de algunos de los temas que la propuesta de educacidn superior intercultural nos plantean.
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occidente, es el equivalente en otro espacio de representacion [...] A la Amawtay

Wasi llegué porque me conocieron en las diferentes conferencias que dicte,

entonces me invitaron a que finalmente diera clases (Entrevista Marcos Guerrero

profesor UINPI, 03/05/2009).

La condicion de posibilidad

La extensa e interesante exposicion del docente nos ayudaré a destacar que la condicion
de posibilidad de la matematica andina es la matematica occidental por las razones que
desarrollo a continuacion: (1) la formacion necesaria para desarrollarla y aprenderla, (2)
las referencias tedrico-conceptuales en que se fundamenta, (3) la motivaciéon que hace
que aparezcay, (4) sus presupuestos mas implicitos.

La formacidn necesaria y las referencias tedricas

Si las universidades interculturales, o investigadores no asociados a ellas, ejecutan
alguna linea de investigacion en cualquier disciplina, inter-disciplina o in-disciplina
(Walsh, 2002: 13), el punto de partida es el desarrollo disciplinar contemporaneo, a
pesar de que en los discursos politicos parezca exaltarse una especie de pureza del
conocimiento indigena que simplemente exalta un esencialismo insostenible. El
profesor es un matematico occidental que crea-descubre -a quién le es revelada- la
matematica andina, lo que presupone el dominio de los conceptos y métodos de esta
disciplina para poder generar teorias que incluso lleguen a contradecirla.

De la misma manera que ha ocurrido con la consecucion de otras metas
historicas de los movimientos indigenas, hace falta -para el logro de esta nueva meta-
gue mas miembros dominen las disciplinas convencionales. El acceso a educacién
béasica, la creacion de un sistema de educacion intercultural bilingie, su direccién
autonoma por parte de las nacionalidades (a pesar de que actualmente se ha perdido), se
lograron, a mas de la movilizacion y organizacion politica, por el acceso de militantes
de los movimientos a la educacién convencional (Breton y Del Olmo. 2001: 102).Esto
es algo que a los padres de estudiantes indigenas les motiva para hacer que sus hijos
estudien en instituciones hispanas (convencionales) mas que en el sistema intercultural
y la situacion en la universidad aumenta.

No solo por las exigencias legales que -mediante el anélisis para la aprobacion
de las carreras en las universidades- colocan lo que se debe ensefiar al menos
nominalmente como materia en cada carrera o; por la estructuracion convencional de los

conocimientos que necesitan dominar los profesionales en las carreras, para una practica
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aceptable, sino también; por los requisitos cognitivos que algunos conocimientos
indigenas exigen. Quienes quieren desarrollar o aprender esos conocimientos indigenas,
necesitan dominar los contenidos occidentales, es decir, necesitan hacer un doble
esfuerzo en menos de la mitad del tiempo, aprender tanto matemaética occidental, como
matematica andina, con una formacion anterior bastante deficiente.

Los conceptos a los que hace referencia la matematica andina como: espacio,
tiempo, sistema de representacion cartesiano, matematica como sistema absoluto,
principio de relatividad, etc., son nociones que -como en toda disciplina- cuesta
aprender y a las que hace falta dedicar mucho tiempo de estudio. Tiempo que los
estudiantes de las instituciones interculturales, por sus condiciones socio-econdmicas,
no han podido dedicar y tampoco dedican ahora, la mayoria de estudiantes han
trabajado desde muy jévenes y siguen trabajando mientras estudian, el tiempo que
dedican a la universidad es el fin de semana.

En el lenguaje de los estudios culturales (Walsh, 2005; Mignolo, 2005),
pareciera que los subalternos deben tener primero colonizadas sus mentes, para que
luego se puedan descolonizar vy, la calidad de la descolonizacion depende de la calidad
con que hayan sido colonizados, no existe un solo nivel de colonizacion cognitiva. Las
IESI podrian ser -sin quererlo- un elemento subalternizante.

Presupuestos y motivaciones

Tratando de ser méas fino en el anélisis de lo que explica el profesor de matematica
andina, quiero interpretar algunos de los presupuestos en los que se asienta su relato. 1)
Al colocar como razén principal de las diferencias -en cuanto a cosmovision y
racionalidad- entre hombre andino y hombre occidental se recurre a un determinismo
naturalista, el clima y las montafias (tiempo y espacio) “determinaban que pensara
diferente”; 2) la formacion profesional no se pone en duda, “las matematicas son un
sistema absoluto e invariante” y; 3) el camino de las civilizaciones parece ser lineal
debiendo seguir los pasos analogos aunque después de varios siglos del desarrollo
europeo, “este libro corresponderia al libro que elabord René Descartes en occidente, es
el equivalente en otro espacio de representacion’.

1) Los determinismos han sido analizados como una mala aplicacion del
darwinismo a lo social y a pesar de los analisis que los desmienten o relativizan, estos

son aun muy influyentes no solo en la generacién de conocimiento sino en las relaciones
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cotidianas; 2) la filosofia e historia de la matemética tiene muchos trabajos alrededor de
sus cambios y problemas no resueltos, uno de ellos, por ejemplo, el infinito, que para
algunas concepciones matematicas indigenas no existe; 3) la ordenacion temporal es la
principal manera de subordinacion, el atraso y adelanto, los indigenas como pasado y lo
europeo como futuro, ha sido profundamente estudiado y criticado por la antropologia
del desarrollo.

Este no es el espacio para rebatir o apoyar la teoria de la matematica andina, lo
que se quiere resaltar es que estos conocimientos deben ser analizados desde todos los
aspectos posibles, principalmente el del dominio correspondiente, ya que no se trata de
un contenido neutral, valorativamente hablando -como no lo es ningun conocimiento-,
ni libre de cargas ideoldgicas que se escapan a nuestra conciencia o, “bueno” y valido
en si mismo, por ser parte de un proyecto nuevo o de los movimientos indigenas.

Existe un riesgo al proponer que estas teorias sean analizadas por los dominios
correspondientes, ya que, estos son los dominios occidentales legitimados (la
matematica). Este riesgo consiste en creer que dicho analisis es el que legitimara a los
conocimientos indigenas, como si fuese a dar una sentencia sobre su validez. No es eso
a lo que intento referirme sino a que, los conocimientos indigenas serdn mas legitimos y
se verdn més legitimados, si dialogan con los conocimientos occidentales, escuchan sus
criticas y les dan respuestas.

Las motivaciones de un investigador son las de competir en el juego que se
disputa en el campo académico, a veces en un lugar tangencial porque el nucleo del
campo es muy cerrado. El profesor Guerrero contaba que, hasta ahora solo ha podido
presentar su teoria a auditorios de las ciencias sociales o0 a los movimientos indigenas,
pero que matematicos de las universidades no habian podido discutir sus planteamientos
(Diario de Campo, 16/05/2009), es como si se le presentara una teoria antropologica a
un grupo de matematicos, no van poder discutir la teoria con el capital cultural y
académico que la disciplina ha acumulado. Si se acepta, sera con menos debate -por
menos conocimiento del auditorio- y posiblemente sera aceptado como dato cultural.

Las motivaciones de los estudiantes son las de acceder a una profesion o un
lugar superior en la escala social. Al menos en pregrado -que es la oferta que tienen las
universidades estudiadas-, los estudiantes no estan interesados en tener una posicién en

el campo académico, esto coloca en una disyuntiva a la universidad: ¢;cémo puede
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satisfacer, al mismo tiempo, las expectativas de los estudiantes y las metas académicas y
politicas de sus lideres académicos?, si cuenta con recursos (econémicos, materiales,
tiempo, bibliograficos, etc.) escasos para ambos objetivos.

El problema no es solo econdmico sino también de objetivos de las IESI, segln
sera analizado en el dltimo capitulo, por ahora, solo se dira que la universidad
intercultural -como cualquier otra universidad- necesita buscar el acercamiento y
desarrollo -mas o menos equilibrado- entre docencia e investigacion que satisfaga
necesidades tanto politicas, académicas, sociales como instrumentales de los agentes.

La manera como se desarrolla la matematica andina, que nos ha servido de
ejemplo aqui, no es la Unica forma de generacion de conocimientos indigenas, algunos
trabajos de los estudiantes consisten en recopilar datos de las diferentes tematicas para
que luego sean sistematizados, ahi -como habiamos sefialado antes- el asunto esta en ver
si la manera de sistematizar no implica esa forma de traduccién de conocimientos
indigenas al lenguaje cientifico -en muchos casos el lenguaje de la antropologia- que
termine por subordinarlos como conocimiento folklérico o dato cultural-religioso
(ritual), en lugar de posicionarlo legitimo conocimiento de uso cotidiano.

Lo indigena de los conocimientos indigenas

La propiedad de los conocimientos es compleja, en el caso de la matematica andina una
pregunta que me brotaba mientras escuchaba a su autor, era ¢por qué matematica andina
era indigena?, ;por qué era un conocimiento indigena? Por la etnia de su autor no, él se
considera mestizo urbano, “pertenezco a las dos cultura” me decia; por las referencias
tedricas no es posible, porque se parte de la matematica convencional, el sistema de
representacion cartesiano, la teoria de conjuntos, etc.; porque fue desarrollada en el sur
geopolitico es demasiado extenso debido a que, otros conocimientos generados en el sur
no necesariamente son indigenas; porque es ancestral no, ya que requeriria que las
civilizaciones prehispanicas hubieran conocido unos conocimientos que llegaron aqui
luego de la conquista, entonces por qué.

La Unica respuesta que pude encontrar era que ese conocimiento era indigena por
la apropiacion, en este momento de los lideres indigenas que estan al frente de la
universidad, “A la Amawtay Wasi llegué porque me conocieron en las diferentes
conferencias que dicté, entonces me invitaron a que finalmente diera clases” (Entrevista

profesor UINPI, 03/05/2009), decia el profesor. La apropiacion de esta teoria -o de otros

93



originales conocimientos- por parte de los estudiantes indigenas y no indigenas esté en
proceso pero dependera, cdmo veremos mas adelante, de que satisfaga tanto lo que la
teoria se propone como las expectativas de los estudiantes.

Conocimientos del pasado, del presente o del futuro

Me resulto gran problema saber donde estaba un conocimiento indigena respecto de su
dimensién temporal y los términos que se usan no me ayudaban para nada. Por un lado
la palabra indigena me remitia a dimensiones étnicas que esos conocimientos no
respetaban, segun se explicd antes y, por otro lado, el término ancestral me ponia
muchos mas problemas.

Cuando se usa el término ancestral, se estd queriendo hacer alusion a
conocimientos generalmente prehispanicos, conocimientos del pasado que hay que
recuperar, sin embargo, la matematica andina se basa en teorias actuales, muy actuales,
incluso muchas de ellas consideradas futuristas, como la teoria cuantica o la misma
teoria de la relatividad. Aun maés, los conocimientos indigenas son conocimientos
presentes, métodos, formas de producir y plantear problemas que se practican en la
actualidad, por personas vivas, no sus antepasados prehispanicos.

Luego de reflexionar en esto me percaté que yo estaba leyendo esos
conocimientos, con “ayuda” de estos confusos términos con prejuicios racistas, lo
ancestral, aunque etimoldgicamente remita al pasado es presente; los conocimientos
indigenas son, en muchos sentidos, de avanzada, futuristas y estas dos tensiones puede
hacernos perder de vista que, las personas presentes, los indigenas actuales vivos, tienen
conocimientos a los que hace falta poner atencién haciendo el esfuerzo de quitarse
prejuicios. La misma lectura que hacia yo, era la que se exaltaba -incluso tergiversando
los textos- en algunas clases (lo indigena es pasado, casi prehistoria) como trataré de
mostrar en el siguiente apartado, es posible participar de un proyecto nuevo con los
esquemas mentales viejos y dafinos.

El uso del término ancestral es mas bien estratégico, para el campo politico,
similar al uso del lenguaje ecoldgico, busca expresar la apropiacién, una apropiacion
que en los estudiantes esta en proceso, que no es pre-existente. Ahi esta un rol
fundamental de las instituciones educativas, rol que necesita ser reflexionado antes de
aplicar integrando al debate las finalidades de todos los actores en juego sin olvidar las

diferencias de poder.
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Conocimientos instrumentales o culturales

En relacion con las dos ideas anteriores me surge esta Ultima reflexién, cuando estamos
tratando de posicionar los conocimientos indigenas frente a los dominantes, los
pretendemos incluir como contenido que puede ser susceptible de uso real, cotidiano,
aplicable o solamente se los incluye como dato cultural sobre el otro. La reaccion de los
estudiantes frente a la clase de matematica andina y sus exigencias -a una teoria nueva-
me hicieron pensar en esto.

Durante la exposicion del docente sobre el funcionamiento de la matematica
andina, contaba a sus estudiantes coémo los indigenas (Incas prehispanicos) usaban esta
matematica -segun su interpretacion- y les decia que los indigenas escribian en los
tejidos y que el sistema de representacion que les habia ensefiado era la matriz para esa
escritura, que con ella, habian podido medir los terrenos para sembrar, etc. Entonces, los
estudiantes le preguntaban cdmo se usa ese sistema de medida para su terreno, para la
construccion de una casa, es decir, para usos cotidianos y practicos, ante esto, el
profesor si bien trataba de explicarles, no lograba dejar satisfecha a su audiencia, la
matematica andina no satisfacia -en ese momento- las exigencias instrumentales de los
estudiantes.

Creo que es necesario discutir esta cuestion, por un lado no resulta muy
alentador, ni deseable, pensar que los conocimientos indigenas deben hacer lo mismo
que los conocimientos occidentales y; por otro lado, ellos necesitan tener un valor de
uso reconocido por la sociedad -indigenas para su apropiacion o reapropiacion y, no
indigenas para su posicionamiento y legitimacion-.Si este reconocimiento se da
simplemente como dato cultural sobre la forma de vida del otro -que se representa como
prehistoria-, solamente se conseguira exotizar al indigena presente.

Si los conocimientos occidentales son conocimientos locales universalisables y
universalizados, por que los conocimientos indigenas deben ser condenados al encierro
en una localidad (comunidad, pueblo, etc.), y no susceptibles de produccion y
reproduccion en otros contextos, simplemente por una cuestion de diferencias de fuerzas
y de objetivos. Si los conocimientos indigenas demuestran que logran lo que dicen
lograr -no lo que les pide la mentalidad occidental- y ese conocimiento es beneficioso
para la humanidad, es mas probable que sean legitimados, valorados y utilizados como

auténtico conocimiento.
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Creo que sobre esto, las propuestas se encierran y encierran los conocimientos
indigenas en una localidad subordinante, debido a que se acepta implicitamente el lugar
que en este momento se tiene reservado a los saberes. Algunos de los conocimientos
indigenas pueden ser generalizables y hace falta mucho trabajo para saber cuéles y para
qué seran usados, inmensa tarea para las IESI.

Epistemologia y metodologia

El tema de la epistemologia esta conectado con la metodologia, por ello haré algunas
observaciones sobre la manera como se ensefia la materia a los estudiantes. Habiamos
destacado elementos que consideramos condiciones de posibilidad para el surgimiento
de este conocimiento y nos habiamos preguntado sobre la razén por la que la
matematica andina, creada-descubierta por un mestizo, urbano, matematico
convencional, seria un conocimiento indigena. Dijimos que la apropiacion del mismo
era la alternativa para tal pertenencia y que, por ahora este contenido habia sido
apropiado por los lideres que dirigen la UINPI y por eso querian que se ensefiara en su
universidad.

Los estudiantes -tanto indigenas como no indigenas, rurales como urbanos-
reciben estos contenidos y, aunque el recibirlos no supone apropiarlos, es claro que este
proceso es el que difundird la matematica andina, la apropiacion dependera de otros
factores no solamente cognitivos sino préacticos, afectivos y de otra indole.

Para que el profesor Guerrero pueda ensefiar la matematica andina, se dedico
varias clases a teoria de conjuntos y vectores. Las operaciones basicas de la Idgica
matematica y la teoria de conjuntos (interseccion, unidén, implicacion, etc.) suponian un
reto casi incomprensible para estudiantes que vienen de una educacién anterior muy
deficiente. No me estoy refiriendo solo al sistema de educacion intercultural bilingie -
como veremos en el siguiente capitulo, los estudiantes de estas IESI no vienen de alli
principalmente- sino al sistema hispano.

Las IESI tienen ante si, muchos problemas estructurales que no son exdgenos al
campo educativo y que, afectan directamente su tarea -tanto al ensefiar contenidos
convencionales como indigenas- por el capital cultural occidental de sus estudiantes,
haciendo correr el riesgo de convertirlas en un escalon més que dirige a la
subordinacién en el ambito social amplio. Los estudiantes de las universidades

interculturales estan en desventaja, mas aun si cuando salen de la universidad van a
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encontrarse con profesionales con titulos andlogos pero conocimientos distintos, que la
sociedad adn no valora.

La estructura curricular de la Amawtay Wasi contempla tres ciclos del
conocimiento que son: Runa Yachay o ciclo del conocimiento ancestral (semestres 1, 2
y 3), Shuktak Yachay o ciclo del conocimiento de los otros (conocimiento occidental)
(semestres 4, 5y 6) y, Yachay Pura o ciclo del conocimiento intercultural (semestres 7,
8, 9 y 10), estos ciclos corresponden a los periodos de formacién y al orden en que se
siguen. La clase de matematica andina se inscribe en el ciclo del conocimiento
ancestral, pero se requiere del conocimiento occidental, ciclo del conocimiento de los
otros, para aprenderla, es decir, el conocimiento previo requerido, se encuentra después
de que se usa y necesita.

Los estudiantes estan profundamente interesados en aprender esos
conocimientos de los otros, justamente en la clase sobre teoria de conjuntos, luego de
realizar y no comprender varios ejercicios. El coordinador del centro del saber, que era
estudiante en esa clase, tomo la palabra para decir:

Como hago para graficar, cdmo hacer todo eso, yo a lo menos aspiro cuando sea
profesional, poder presentar proyectos por mi propia cuenta, [...], quiero hacer
yo, entonces en ese sentido, yo al menos de mi parte, yo profesor, si es que yo
tengo que pagarle algo para que usted me dé un poquito, me adentre un poquito
mas, llegamos a un acuerdo y me nivela, me ayuda, porque yo si estoy perdido
(Matematica Andina, 16/05/2009).
El resto de estudiantes estaba de acuerdo y pedian clases extras, el docente estaba
abierto a hacer mas clases, pero al final no se pudo llegar a un acuerdo por el tiempo y
las distancias. Una educacién subordinada y subordinante.
Conclusiones
En las IESI investigadas coexisten varios sentidos de la interculturalidad, la nocion
dominante, que la entiende como presencia de diversos, se diversifica por la intensidad
y tipo de variables que definen la cultura e identidad de los agentes inter-actuantes.
Ademas los esquemas mentales, formacion y representaciones de los agentes llenan de
significados, a veces no tomados en cuenta o negados, a la interculturalidad y en unos
casos la conceptualizacion y la practica puede estar cargada de contenidos

contradictorios con los objetivos de la interculturalidad.
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Es posible que la primera condicion de posibilidad, para la emergencia de los
conocimientos indigenas, sea el dominio y uso de los conocimientos occidentales.
Cuando: se vaya a desarrollar una nueva teoria indigena, se vaya a recuperar unos
conocimientos “olvidados”, se vayan a legitimar unos conocimientos subordinados, se
quiera ensefiar nuevos conocimientos indigenas o, cualquier otro fin respecto de la
produccién y reproduccion de los conocimientos indigenas, se hace necesario tener en
cuenta varias cuestiones.

1. El tipo de relacion que se establezca con los conocimientos cientificos requiere
de mucha reflexividad, evitando la tentacion de colocar a estos como jueces
supra epistémicos de la definicion de lo que es un legitimo conocimiento, pero
dialogando con ellos. Posiblemente esta sea una via para alcanzar
conocimientos interculturales.

2. EIl tipo de legitimidad que se decida perseguir, es decir, que triunfe y se
imponga al interior del sub-campo, necesita estar consciente del tipo de
inclusién y lugar que va han ocupar los conocimientos indigenas o
interculturales. Por ejemplo, si el tipo de inclusion se realiza, posicionando los
conocimientos indigenas como conocimientos folkloricos, tiene como
consecuencia las criticas al multiculturalismo neoliberal.

3. Si bien una via académica que esta en camino es la provincializacion del
conocimiento europeo (De la Cadena, 2008), es necesario no condenar a los
conocimientos a las localidades, y darles la oportunidad de trascenderlas. Si
algunos conocimientos europeos han trascendido y han sido Utiles para otras
localidades, porque no podria suceder algo similar con conocimientos indigenas
o interculturales.

Boaventura de Sousa Santos aclara que

El circulo hermenéutico se realiza deconstruyendo uno a uno los diferentes
objetos tedricos que la ciencia construyo sobre si misma y, con ello, a las
diferentes imagenes que ofrece de si a fin de hacer comprensible las razones por
las cuales fueron construidos esos objetos y no otros, esas imagenes y no otras
(Santos, 1996:15).

Recomendacion que podria ser aplicada tanto a la ciencia como a otras formas de

conocimiento, no para deslegitimarlos sino para comprenderlos.
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CAPITULO IV
METODOLOGIAS DE PRODUCCION Y REPRODUCCION

Si la interculturalidad se comprende desde diferentes categorias, dependiendo de las
estructuras y contenidos mentales -conscientes e inconscientes- de los agentes; si los
conocimientos indigenas requieren apropiacion por parte de los estudiantes y; si las IESI
buscan tanto fortalecer la cultura como posicionar los conocimientos indigenas, salta la
pregunta ¢Como se producen y reproducen esos conocimientos? y ¢cémo se desarrolla
la produccion y reproduccidn social en términos de interculturalidad?

Siguiendo la linea de esta tesis, se van proporcionar elementos etnograficos a la
segunda pregunta de Walter Mignolo: “;Qué, métodos/teorias son relevantes para el
conocimiento/comprension que queremos/necesitamos producir 'y transmitir?”
(2002:39), en iniciativas que buscan ofrecer alternativas epistémicas y sociales desde la
subalternidad geopolitica o la diferencia colonial (Walsh, 2005; Macas, 2001).

Mignolo coloca a la Amawtay Wasi como el ejemplo més radical (2002: 40) de
intentos de esa produccién de conocimientos, y en general las universidades
interculturales tienen este objetivo. En esa linea, las instituciones del sub-campo
universitario intercultural participan -a diferentes niveles- en méas de una disputa en el
camino de su posicionamiento y legitimacion ante diversos sectores de la sociedad.

Una universidad de este estilo, por un lado requiere legitimarse como institucion
de educacion superior en un contexto en el que ocupa un lugar subordinado y corre el
riesgo de desaparecer®. Por otro lado quiere participar y ser reconocida como
intercultural, por parte de las organizaciones sociales, politicas, académicas y
econdmicas que han puesto en ellas gran parte de sus esperanzas en el avance de
alternativas politico-académicas™’.

El proceso de pertenecer a estos dos -0 mas- campos, produce a las instituciones
interculturales, tensiones y decisiones, cuya operatividad nos ayudara a resaltar temas

sobre la relacion educacion superior-interculturalidad. Las formas de responder a cada

*®Asi lo hemos podido ver, luego de la publicacién de los Informes del CONESUP (2009) y CONEA (2009)
sobre la calidad de la Educacién Superior en el Ecuador, donde la UINPI es una de las universidades que
se recomienda depurar, mientras que el PAC requiere ajustes para validarlo.

*Un editorial del ICCI nos deja claro que asi como la formacién de la CONAIE fue decisiva para los
interés de las luchas indigenas. Hoy, la UINPI es un nuevo espacio, “de caracter distinto a aquel que se
cred [por parte del movimiento indigena] a mediados de los ochenta [la CONAIE], el espacio de la
investigacion cientifica, la docencia académica y la preparacion técnica” (ICCl, 2000:54).
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actividad del quehacer universitario no estan libres de herencias materiales y simbolicas,
esas cargas son -segun trataremos de sostener en este capitulo- componentes de los
campos a los que se debe, haciendo que los correspondientes habitus se reproduzcan.

El texto tiene cuatro partes: una para establecer un marco de referencia mas

detallado sobre las IESI y sus agentes; una para las cuestiones del campo educativo
(Bourdieu, 2001), principalmente el aspecto de ensefianza y aprendizaje de
conocimientos convencionales o indigenas para estudiantes heterogéneamente
caracterizados; la tercera con el objetivo de revisar aspectos sobre las diferencias
interpersonales e inter-grupales en el &mbito del campo social global (Martinez, 2007),
donde me interesan las relaciones de poder expresadas en la diferenciacion étnico-social
y sus métodos y; la ultima para reflexiones finales que relacionen este capitulo con los
otros.
¢ Como estén las universidades interculturales y quienes van a ellas?
La mayoria de estudiantes del PAC y la UINPI no estudiaron en la EIB sino en colegios
hispanos convencionales de sus localidades -en buena parte de los casos colegios
urbanos-, en la encuesta que apliqué en el PAC, de 295 encuestados, el 32 % (94
personas) se habian graduado en colegios de la DINEIB, el 59 % (174 personas)
estudiaron en colegios convencionales®. Una de las razones por las que estas
instituciones fueron creadas era que el sistema “debe ser integral y su organizacion debe
responder a las exigencias de todos los niveles, desde el nivel pre-primario hasta el
superior” (UIAW, 2004:160) (Cfr. Macas, 2001:108; PAC, 1995:52), sin embargo, los
estudiantes graduados de los colegios de la DINEB no estan accediendo en su mayoria a
las universidades interculturales®.

Se pueden dar muchas explicaciones al respecto, por ejemplo, que es posible que
vayan a otras universidades interculturales, que no todos los estudiantes que se gradudan

vayan a la universidad o, que existen pocos colegios de la DINEIB, pero es significativo

**El 9% de los encuestados (27 personas) no respondieron a la pregunta, ver el cuadro correspondiente
en los anexos. La encuesta fue aplicada de manera colectiva y expliqué cada pregunta para cerciorarme
de que no haya confusiones, lo que pude ver -sobre esta pregunta- es que muchos no la respondieron
porque no sabian si sus colegios pertenecian o no a la DINEIB, es decir, si eran interculturales.

%% Si bien existen Institutos superiores pedagogicos de la DINEIB y se quisiera argumentar que el sistema
educativo intercultural no es tan grande, al ver los datos, la pregunta sobre a donde se van estos
estudiantes queda justificada (véase informacion estadistica de la DINEIB en la web).
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debido a que si se piensa el sistema intercultural como un proceso integral, entonces, los
estudiantes no lo estan cursando completamente.

Mas alld de que los estudiantes de las IESI sean 0 no de la EIB, vale destacar
que ellos no acceden a la universidad inmediatamente, el promedio de edad de ingreso
de los estudiantes al PAC es 26 afios, mientras el de graduacion del colegio es de 21, es
decir, hay una diferencia de 4 y 9 afios respectivamente, entre la edad de graduacion
esperada para el colegio y la edad de ingreso a la universidad. Los estudiantes de las
universidades interculturales, tienen desventajas estructurales respecto de algunos
estudiantes de universidades convencionales.

La universidad intercultural no es la primera opcién de sus estudiantes, tanto en
el PAC como en la UINPI, muchos habian intentado ingresar o ingresado a
universidades convencionales, en algunos casos culminaron sus estudios, en otros
intentaban convalidar los que habian realizado en esas instituciones. En el PAC la
tercera parte de los estudiantes (108, 36%) estaban en la situacion descripta, en la
Amawtay Wasi, al tener pocos estudiantes no se justificaba establecer esta relacién
matematica, pero tanto el promedio de edad como el ingreso a universidades
convencionales era similar al PAC, solo los estudiantes que venian de lugares muy
apartados no lo habian intentado.

El motivo para esto era principalmente el econdmico, 88% de los estudiantes
también trabajan y escogen estas universidades porque las actividades son los fines de
semana, no consume el tiempo laboral. Sus trabajos en 119 casos (33% de 363
respuestas debido a que tienen méas de un trabajo) tenian que ver con la carrera que
estudian, es decir, educacion. En otros casos la razon era la discriminacion que sentian
en las universidades convencionales y, a veces, los estudiantes insinuaban que era mas
facil estudiar en la universidad intercultural que en la convencional.

Creo que el nivel de consciencia de este y otros datos, es ambivalente entre
autoridades y docentes, algunos estan conscientes de la cuestion y tratan de realizar su
trabajo en esas condiciones adversas:

Como es semi-presencial mas es trabajo de lectura, Unicamente uno se explica
algo, lo que se pude, de ahi, de dar una hora clase como en las presenciales es bastante
dificil, lo aqui ha ocurrido es mandar mas lectura” (Entrevista Profesor PAC,

07/03/2009). Pero incluso las capacidades de lectura de los estudiantes son deficientes,
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presentan problemas incluso en su ejecucion fonética, entonces, ¢Como esta educacion
puede sacar de la subalternidad a personas y conocimientos indigenas?*

Otros tienen iméagenes idealizadas de su institucion y estudiantes, una conclusion
que se saco de una investigacion anterior realizada al PAC, nos puede ayudar a verlo*":

El programa de Educacion Intercultural Bilinglie responde parcialmente a los
intereses y caracteristicas de la poblacion indigena. La propuesta actual esta mas
preocupada por la formacién técnico-pedagogica y, por lo tanto, no da mucha
importancia a las particularidades culturales de los educandos. Posiblemente,
esta situacion se debe a que en los ultimos afios, el programa se ha distanciado
de las comunidades y las organizaciones, y, mas bien, ha entrado en un proceso

de institucionalizacion universitaria. (Martinez y Granda, 2007: 20).

En general esta conclusién expresa lo que pude ver durante el trabajo de campo de esta
investigacion, sin embargo, hay un par de cuestiones que revelan que se ha dado poca
importancia a: las variadas motivaciones por las que los estudiantes ingresan al PAC y,
su heterogénea diferenciacion en términos étnico-sociales.

Una vez que el PAC pasa de Zumbahua a Latacunga y se abre la oferta en los
otros puntos focales, segln se presentd en el capitulo Il, las caracteristicas culturales
pasan tener mayores heterogeneidades, desde los diferentes criterios que hemos
presentado en el capitulo anterior. Esas diferencias contextuales hacen que, por ejemplo,
solo el 33% de los estudiantes sean docentes de EIB, al contrario de lo que considera la
UPS. (Cfr. PAC, 1995; Martinez y Granda, 2007; Reyes, 2006; Farfan, 2008), la
mayoria tienen expectativas de ejercerla, pero no tiene experiencia docente y ese es un
presupuesto que definitivamente influird en la educacién.

Cuando el PAC inicid, sus estudiantes eran principalmente indigenas rurales y
kichwa hablantes, para el afio 2009 esa composicion ha cambiado de manera disimil en

42
I

cada punto focal™, en Cayambe, por ejemplo, de 71 encuestados, 35 (49%) vivian en

parroquias urbanas y 28 (40%) en parroquias rurales, (8 no respondieron); mientras que

“En este punto la universidad intercultural tiene el mismo problema que la universidad convencional
ecuatoriana pero, cdmo veremos, esto en ella puede llegar a ser mas influyente, porque la deficiencia en
capital cultural occidental serd un obstaculo para la asimilacién del nuevo capital cultural indigena, si
ambos se toman como contenidos educativos.

*La investigacion se realizé como paso previo a la planificacion del Curso de formacién ciudadania
intercultural en el programa de Educacidén intercultural bilinglie, andlisis y retos, llevada a cabo por la
unidad de Posgrado de la UPS, coordinada por Alexandra Martinez y Sebastidan Granda, que contd con la
colaboracion de Dr. José Yanez del Pozo que elaboré un informe de investigacion (2006).

*Por razones de espacio no coloco aqui el desagregado de cada punto focal, en la seccidon de anexos se
puede ver esa informacidn y contrastarla con la informacion que presenta Marcelo Farfan (2008).
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45 personas (63%) tienen como lengua materna el espafiol y 23 (33%) kichwa, (3 no
respondieron).

A pesar de los problemas que presenta la auto-identificacion, es el criterio mas
aceptado para reconocer la adscripcion étnico-cultural, en ese caso, 37 estudiantes
(52%) de Cayambe se consideran indigenas, 31 (44%) mestizos y 2 (3%) afro-
descendientes (1 no responde)®. De donde se necesita concluir que, la poblacién
estudiantil del PAC ya no es la misma de sus inicios, por tanto, haria falta ver si el
proyecto se ha ajustado a la nueva constitucion poblacional.

En el caso de la Amawtay Wasi la situacion no es diferente (Cfr. Sarango, 2008:
269; 2009: 193), sin embargo, no se considerd necesario realizar una encuesta porque
en el centro de saber de Tabacundo, que es donde principalmente se realizd la
investigacion, asistian regularmente 19 estudiantes a las dos clases que se dictaron ese
semestre. No logré hacer el mismo trabajo respecto de los docentes, ya que no fue
posible conversar con todos, y menos aplicar una encuesta, sin embargo, existen datos
en la bibliografia interna o externa, que citaremos ahora.

En la UINPI existen un total de 34 docentes de los que el 60% son indigenas
(Sarango, 2009: 193), mientras que en el PAC trabajan 31 docentes de los que 9 (29%)
son indigenas (Farfan, 2008: 285 y 291), la mayoria vive en Quito, solo algunos viven
en las capitales de las provincias donde funcionan los puntos focales. Segun el CONEA
el 87,5 % de los docentes de la UINPI tiene titulo de tercer nivel y el restante (12,5 %)
posee maestrias; mientras el 60,3% de profesores de la UPS tiene instruccion de tercer
nivel y, el restante (39,7%) se distribuye entre docentes con titulos de maestria,
especialistas y doctorado en ese orden (2009: 47)*.

En la Amawtay Wasi el 100% de los docentes esta contratado por horas y en la
UPS el 24,4 % esta contratado a tiempo completo, el 75,6% restante se distribuye entre
modalidades de contratacion parcial y por horas en ese orden. El promedio de ingreso
de los docentes es de 750 y 450 dodlares mensuales en la UPS y la UINPI
respectivamente (CONEA, 2009: 52 y 66).

“Este dato es muy interesante ya que Marcelo Farfan considera que “los estudiantes no indigenas
pertenecen sobre todo a Cayambe y Otavalo” (2008: 285), cuando en Cayambe la mayoria se auto-
identifica como indigena.

*Debe tenerse en cuenta que la UPS es una institucién muy grande, donde el PAC es solo una carrera,
por tanto estos datos son simplemente referenciales, ya que el informe del CONEA no desagrega sus
datos por carreras.
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Segun el informe del CONEA (2009: 6-7), la Universidad Politécnica Salesiana
se encuentra en el grupo correspondiente a la categoria B, que implica el nivel
académico de la planta docente y su modalidad de dedicacion, estan por debajo de las
exigencias de la Ley de Educacion Superior; los deberes y derechos de los docentes, no
son aplicados en su plenitud o tienden a ser practicados de manera discrecional. El nivel
de desempefio respecto de estudiantes y entorno de aprendizaje se acerca al de las
universidades de la categoria A, es decir, es satisfactorio; son universidades que realizan
poca investigacion y de manera no adecuada; universidades que publican poco
académicamente.

Sin embargo, el PAC no funciona en campus oficiales de la universidad (a
excepcion de Cayambe) y entraria en lo que el informe llama extensiones universitarias
0 centros de apoyo, que en muchos casos se encuentran en condiciones de precariedad
académica y de infraestructura adecuada por lo que recomienda “la supresion gradual de
las extensiones universitarias en un periodo adecuado de tiempo. Salvo casos muy
especiales” (CONEA, 2009: 21-22). Como se dijo en el capitulo 11, los puntos focales
funcionan en locales rentados, generalmente colegios de la misma comunidad salesiana
0, aulas de otras instituciones, durante el semestre de la investigacion debido a la
verificacion tanto del CONESUP como del CONEA, las matriculas a primer semestre se
suspendieron y hubo problemas sobre la validez de los titulos.

El informe citado, coloca a la UINPI en la categoria E y con ello esta diciendo
que: son instituciones que definitivamente, no prestan las condiciones que exige el
funcionamiento de una institucidn universitaria y en las que se evidencia las deficiencias
y problemas que afectan a la universidad ecuatoriana; es decir, no cuentan con planta
docente estable y preparada, el desempefio y medios de aprendizaje es precario, la
investigacion es inexistente y la gestion deja qué desear (Cfr. CONEA, 2009: 10-11).

Frente a la categoria E del informe, en la que estan incluidas 25 instituciones
convencionales -estatales, privadas o cofinanciadas- a mas de la UINPI, el CONEA
recomienda: “depurar el sistema universitario de este grupo de universidades, [...],
precautelando los derechos de las y los estudiantes” (CONEA, 2009: 19). E1 CONESUP
realizd un informe técnico sobre el trabajo del CONEA, donde critica que “no es una
evaluacion prospectiva y peor retrospectiva [...] en él no se introduce la variable

historica” (CONESUP, s/f: 7) y esto es un problema porque “no es lo mismo medir
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calidad en una escuela de ingenieria de una universidad publica de hace més de 100
afnos, que en una escuela de medicina de una universidad particular de hace 10 afos”
(s/f: 5).

Esta critica es relativamente pertinente porque las instituciones investigadas son
nuevas, el PAC tiene 15 afos (igual que la UPS) y la Amawtay Wasi tiene 6 afios de
aprobacion legal y, 2 afios y medio de funcionamiento de la parte formal (pregrado)
(Cfr. Sarango, 2008: 269). Sin embargo, la UPS como universidad esta en la categoria
B, mientras la UINPI se clasific6 como E. Cuando el CONESUP presentd su informe
(2009), elaboré un desagregado de cada universidad pero aclara que en los informes
individuales no consta el de la Amawtay Wasi.

En razon de que esta universidad no puede ser evaluada con similares

parametros a los aplicados para las otras entidades de este tipo; por su

cosmovision del mundo y del desarrollo que corresponde al propio de las

nacionalidades indigenas del Ecuador (CONESUP, s/f: 1).

Lo anterior es interesante porque muestra la ambivalencia de las instituciones
legitimadoras de la educacion superior sobre estas IESI ya que, como se mostro en el
capitulo Il, el CONESUP exigié a la UINPI modificar su proyecto para ser aprobada
como universidad, pero ahora dice que, no se pueden aplicar sus mismos parametros™.

Si se desarrolla una universidad, es necesario discutir qué aspectos debera
caracterizarla mas alld de que sea o no intercultural o, decidir que se trata de
instituciones de produccion y reproduccion de conocimientos legitimos pero que no son
universidades. Ello nos coloca en la situacion de decidir qué se quiere mas: pertenecer a
una institucionalidad ya creada u ofrecer una alternativa diferente, esas son opciones, en
principio, son incompatibles.

El campo educativo.

Las universidades interculturales tienen una dimension educativa doble, necesitan
responder a la educacion convencional e intercultural, en cuestiones como contenidos,
idioma, estructura curricular, titulos, etc.

La materia-dictada por el profesor Fernando Yacela tecnélogo en construcciones

civiles con estudios de informatica- pertenece al tronco comdn de la traza (carrera) de

*Es necesario ver este debate en el marco de la critica que significé el informe del CONEA al sistema de
educacién superior del pais y, a la creacidon y regulacion realizada por el CONESUP de nuevas
universidades que son las que mas conforman la categoria E del informe del CONEA.
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arquitectura en el centro del saber Munay Ruyay (Tabacundo) de la UINPI, servira ahora
como ejemplo de otros aspectos de la produccién y reproduccion de conocimiento
indigenas.

La clase consistia principalmente en la presentacion de los aspectos técnicos de
las construcciones realizadas en los Andes por las diferentes civilizaciones
prehispanicas con su respectiva interpretacion social. En las clases a las que asisti, se
trabajo sobre la arquitectura de las piramides de Cochasqui, se analizaban el punto de
vista técnico y la perspectiva filosofico-antropoldgica en base a la interpretacién que
Josef Estermann (1998) hace del hombre andino.

El proyecto de Amawtay Wasi se basa en buena parte en el trabajo de Josef
Estermann®, quien claramente dice:

Yo no soy un hombre andino, y por lo tanto nunca puedo (ni lo pretendo) ser

sujeto de este pensamiento filosofico, sino a lo mejor su intérprete (Hermes) y

portavoz. Sin embargo, por mi situacion de haber vivido en la condicion de

‘otro’ por afos en el seno de la cultura andina, [...] también formo parte del

punto de vista ‘endogeno’ de esta filosofia (1998: 10).

Mas alla de plantearse la pregunta sobre ¢Quién define lo indigena? (Martinez Novo,
2006) o ¢Por qué un conocimiento es indigena?, planteado anteriormente, me interesa
ahora lo problemética que resulta la utilizacion de los conocimientos de las ciencias
humanas y sociales. Obras como Filosofia Andina (Estermann, 1998), a mas de servir
para disefiar la propuesta, son también libros de texto para ensefiar la cultura a sus
duefios o “antiguos” poseedores.

En el PAC y la UINPI los docentes, citaban a Estermann para sus clases, nuestro
ejemplo sera Arquitectura Andina, pero pude observar lo mismo en otras materias. Se
lee una cita -generalmente indirecta y descontextualizada- del libro Filosofia Andina y
se piden ejemplos que corroboren lo expresado por ella. Normalmente se exaltan los
valores ecologicos, socialistas, creativos, ceremoniales y simbdlicos de los Incas y se
intenta una apropiacion de esos valores, reconociéndose como herederos de los mismos,
mas alla de considerarse 0 no indigenas. Este es un fragmento del texto leido en clase:

Para la filosofia andina, la ‘realidad’ estd presente (0 se presenta) en forma
simbolica, y no tanto representativa o conceptual. EI primer afan del runa andino

“OF| pertenece a un proyecto intelectual y politico llamado filosofia intercultural junto con Enrique
Dussel, Raul Fornet-Betancourt (2003) entre otros destacados filésofos, que han sido realmente
influyentes e influidos en y por las ideas de los movimientos indigenas.
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no es la adquisicion de un conocimiento tedrico y abstractivo del mundo que le
rodea, sino la ‘insercion mitica’ y la (re) presentacion cultica y ceremonial
simbolica de la misma. La realidad se ‘revela’ en la celebracion de la misma, que
es mas una re-produccion que una re-presentacion, mas un ‘re-crear’ que un ‘re-
pensar’. [...] El simbolo es la presentacion de la realidad en forma muy densa,
eficaz y hasta sagrada; no es una mera representacion (Abbild) cognoscitiva, sino
una presencia vivencial en forma simbolica (Estermann, 1998:92; Clase
Arquitectura Andina, 02/05/2009).
Durante los comentarios -y porgue la cita no tuvo ninguna contextualizacion sobre el
objetivo del autor- lamentablemente, se referian al texto como si se tratara “del recuerdo
de una realidad pasada que podemos tratar de recuperar y hasta restaurar, pero que ya no
vive y que ya no se vive en forma directa y coetanea” (Estermann, 1998: 60), cuando la
obra pretende “hablar sin mayores problemas de una mentalidad andina actual, porque
lo ‘andino’ sigue existiendo como una realidad vivida contemporanea” (idem.).
Ademas, la comprension de los términos fuera del contexto que coloca el autor,

J% ¢

hace que se exotice a los indigenas, “el indigena siente mas que pensar”, “para ellos
todo era fiesta, celebracion”, “ellos adoraban a las cosas, ellos respetaban a la Pacha-
mama” (Diario de Campo, 02/05/2009), reproduciendo y reforzando la imagen del buen
salvaje. Cuando el trabajo de Estermann pretende lo contrario, trata de justificar otras
formas de racionalidad contemporéneas, no una suerte de irracionalidad prehispénica.

Un docente formado en construcciones civiles no es el mas apto para ensefiar
contenidos filosoficos o antropoldgicos, de la misma manera que un antropélogo es
poco indicado para ensefiar aspectos técnicos de las construcciones, aunque sean de
otras culturas. Los docentes de estas instituciones requieren no solo de la misma
formacion que los de universidades convencionales, sino de méas formacién académica y
contextual de las culturas en contacto, porque de lo contrario se colaborara en el
mantenimiento de aquello que se quiere erradicar.

El profesor usaba el texto para ejercer una funcion psicologica, que se reconoce
en la EIB, elevar el autoestima de los estudiantes con intension de provocar cierta
indianizacion -su auto-reconocimiento como indigenas- a través de la exaltacion de lo
que ha sido desvalorizado. Sin embargo, con esa manera de aplicar los conocimientos
indigenas, occidentales e incluso interculturales, como receta o como libro de pre-

historia, no sélo se los tergiversa, sino que se logra reforzar la subalternizacién de los

107



indigenas como pasado (Wade, 2000: 49; Meek, 1981), e intenta una indianizacion
idealizada, sublimada, como estrategia de adhesién politica®’.

El libro del que estamos hablando, y en general el trabajo de Estermann, ha sido
muy influyente, incluso algunos profesores de las IESI recibieron clases con él, en el
Centro Bartolome de las Casas en Cuzco Perl, dejando notar la influencia que han
tenido los centros de investigacion en la generacion de estos proyectos (Garcia,
2005:134) al nivel de lideres.

El caso de los estudiantes de las universidades es diferente, ellos solo tienen
acceso indirecto al texto a traves de las citas que dan los docentes o de copias de
fragmentos de textos, esa era mi sorpresa y por eso, disidi colocar las tres ultimas
preguntas de la encuesta del PAC y las entrevistas de la UINPI sobre ese texto u otros
sobre interculturalidad.

En la UINPI ningun estudiante sabia de la existencia del libro o de su autor, en el
PAC de 295 encuestados, 239 (81%) no conocian el libro ni el autor, 25 (8%) conocian
alguno de los dos y 31 (11%) no respondieron, cuando pregunté sobre los temas del
libro solo 11 (de las 31 personas que respondieron) hicieron referencias exactas al texto.

Cuando pregunté si conocian otros libros o autores, 131 estudiantes respondieron
con titulos pedagdgicos como los kukayos de la DINEIB y 4 personas mencionaron
publicaciones o folletos politicos de la CONAIE o de Lourdes Tiban (Lider indigena),
ningln texto o autor de los que he citado a través de este trabajo es conocido por los
estudiantes, incluso aquellos que hablan sobre sus universidades. Me cuestionaba
mucho que, cada fin de semana que asisti a clases con los estudiantes, ellos me
preguntaban sobre lo que estaba leyendo®®, y les contaba sobre el texto, por ejemplo, de

Sanchez Parga, Educacién Indigena en Cotopaxi (2005) o, de Catherine Walsh,

* “Debe considerarse como sublimacién el proceso por el cual un instinto abandona su objetivo original,
pues, por el principio de la realidad, la satisfaccién podria originar un displacer (castigo). De esta manera
el instinto elige un nuevo fin, en relacidn con otro objeto, sea persona o sea cosa que concilie las
exigencias del principio de realidad y del superyd y que tenga ademas un sentido plenamente aceptado
por la sociedad” (Tallaferro, 2001, 109). He citado lo anterior del psicoanalisis, con la intencién de
destacar que es mas permitido el indigena en el pasado que el indigena contemporaneo y que ese
contenido no necesariamente esta solo en los dominadores sino también en los dominados. Bourdieu
usa y reflexiona sobre el término sublimacidn -en su concepcion freudiana- en las ciencias sociales y
Rappaport (2008), entre otros, alude a lo que quiero significar con él, sin utilizar el término.

*®como los puntos focales y centros del saber estdn fuera de Quito, cada dia llevaba un libro sobre el
tema para adelantar mis lecturas.
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Interculturalidad, Estado y Sociedad (2009), ninguno conocia el texto y estaban muy
interesados al punto que, al salir para almorzar dejabamos el libro en la copiadora.

La produccion académica sobre interculturalidad no es conocida por los
estudiantes de las IESI y esto no es porque ellos no estén interesados, en muchos casos
los docentes no conocian -0 no habian leido- los textos, ni aquellos que hablaban sobre
sus universidades. Ademas creo que cuando se publica en la academia, se escribe sobre
una poblacion para otra poblacion, sobre un campo -el de las luchas sociales de las élites
de los subalternos- para otro campo -el campo académico-.

Salvo algunos docentes como Luis Montaluisa o Alberto Conejo, las personas
que publican sobre interculturalidad no son docentes en las universidades
interculturales, asi es comprensible que la interculturalidad -y la cultura- tenga
diferentes interpretaciones, unas sofisticadas y cosmopolitas en el campo académico-
politico y otras cotidianas, llenas de conocimientos indigenas y llenas de herencias
contradictorias, entre los agentes de estas universidades.

Como me identifico, ¢en cuénto a la nacionalidad?, como nacionalidad estamos
dentro del grupo de los kichwa hablantes, como pueblos yo creo que cada canton
tenemos un pueblo definido, por ejemplo, nosotros estamos dentro del pueblo
Cochasqui del canton Pedro Moncayo, bueno ultimamente han dicho de acuerdo
a las investigaciones que pertenecemos al pueblo Cayambi, pero no es tan asi
porque hay mucha diferencia [...] por ejemplo, en el mismo hecho del vestido, el
idioma es kichwa pero la pronunciacion es distinta (Entrevista Estudiante PAC,
14/03/2009).
Conocer “la propia cultura” de forma indirecta y sin tener la oportunidad de
posicionarse sobre ella es -al menos segun creo ahora- una forma de violencia simbdlica
que se ejerce desde las élites de los movimientos que llevan a cabo estos proyectos. Si
esa violencia funciona, hara cambiar a indigenas -y no indigenas-, de sus formas
culturales cotidianas a discursos académicos instrumentalizados como una receta.
Filosofia Andina (1998) es un texto muy interesante y serio, sin embargo, es un trabajo
de hace 12 afios realizado en Puno-Per( y, el mismo autor no acepta una vision trans-
temporal y trans-espacial de la cultural (1998: 283), ninguna cultura cabe en un libro
por mas bueno y serio que sea y, es mas dificil tomar posicion respecto de lo que se dice

sobre uno, si uno no tiene acceso a aquello se dice.
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¢ Ciencias y/o etno-ciencias?

Para finalizar esta segunda parte, solo quiero mencionar que las universidades son los
espacios pertinentes para investigaciones y debates profundos sobre la aplicacion de la
variable étnica y su alcance en la produccion del conocimiento, la psicologia en el PAC
serd mi ejemplo.

Un argumento que ha movido las luchas indigenas ha sido la diferencia étnica y
una inclusion que tome en cuenta esas diferencias, existen otras posiciones mas
indigenistas que proponen autonomia en base a ellas. En el ambito que nos ocupa, una
propuesta es el desarrollo de otras ciencias desde la variable étnica, ya que, por ejemplo,
los indigenas tendrian una psicologia diferente, una manera de pensar diferente (Cfr.
Estermann, 1998: 85, 102 y 213).

Las propuestas se ‘resuelven’ de manera simple: 1) tales diferencias no existen o
son minimas y por tanto existen conocimientos que son universales, en los que la
variable étnica no tiene importancia y; 2) tales diferencias son determinantes y por tanto
esta justificada y es necesario el desarrollo de otras ciencias unas ciencias étnicas.*® El
problema es epistemoldgico y metodoldgico, ¢el conocimiento cientifico es universal,
supra-cultural o transcultural? ¢Es posible responder a la pregunta de manera general o,
hay que diferenciar cada teoria o cada disciplina cientifica para responderla?

La ensefianza-aprendizaje de la psicologia del desarrollo en los nifios rurales vs
los nifios urbanos, indigenas vs no indigenas, kichwas vs hispanos, plantea el problema
en el PAC, y se resuelve con la universalizacion de las teorias de Piaget y Vygotsky.
Segun el argumento de la variable étnica habria diferencias no solo en el desarrollo de
los nifios segun esas categorias sino en las categorias para definirlo, la psicologia, la
salud mental, la racionalidad, serian diferentes segln la pertenencia étnica.

Aplicado el argumento de la diferencia étnica a aspectos tan estructurados como
la psicologia con propuestas como la de las etno-psicologias, se nos colocan en la
disyuntiva de responder -de manera cientifica, no politica- a ¢desde ddnde somos
diferentes o hasta donde somos iguales?

Si por un lado decimos que somos diferentes, asegurando que el conocimiento

psicologico no es universal, a juicio de un psicélogo profesor del PAC, estamos

49 . . . .
Este es un tema muy amplio, que excede las pretensiones de este trabajo pero hay mucha literatura
analiza el problema, véase por ejemplo, Olivé (2009), Mato (2005), Santos (1996).
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llegando al racismo (Diario de campo, 20/06/2009); mientras que, Si aceptamos que
somos iguales en las categorias del desarrollo, estamos aceptando la universalidad de
algunos postulados cientificos, lo que contradice el argumento de la diferencia
epistémica de la universidades interculturales.

Esta tesis no pretende dar una respuesta a esa pregunta, solo quiere mencionar
que esa respuesta no es facil, tiene implicaciones politicas, pero su analisis debe alejarse
de la defensa de una agenda culturalista y generar investigaciones interculturales sobre
el tema. La universidad intercultural seria el espacio llamado para esto, no solo porque
en ellas ya estan las personas diferentes, sino porque es el espacio de la investigacion,
pero para ello hay mas de un problema institucional.

En la universidad ecuatoriana no existe -0 al menos es muy deficiente- una
cultura investigativa (Cfr. CONEA, 2009) y en las universidades investigadas esto se
debe a que: 1) la investigacién es un ejercicio pedagdgico con miras a cumplir un
requisito de graduacion, las tesis y los trabajos estan realizados para evaluar aspectos
metodoldgicos o sintacticos, no para debatir las conclusiones conseguidas, por mas
modestas que estas sean en vista de ser trabajos de pregrado; 2) los docentes no tienen
tiempo ni estimulos para hacer investigaciones propias, en el PAC-UPS, por ejemplo, la
universidad hace firmar un documento en el cual los docentes ceden a la institucion sus
investigaciones, esto llevo a una profesora a no firmarlo para poder publicar su trabajo
pedagdgico con otras editoriales (Diario de Campo, 27/04/2009); 3) el factor econémico
es sin duda el mayor problema, pero también la formacion -conocimiento y practica- de
los docentes que se dedican mas a la docencia que a la investigacion.

La propiedad intelectual es un tema realmente importante, porque los
conocimientos ancestrales son colectivos; se sistematizan en universidades que se
apropian de los productos por ellos patrocinados y publicados; son elaborados por
investigadores que tienen derechos sobre su trabajo y; son financiados por instituciones
-la mayoria de veces el aparato del desarrollo internacional- que no regalan el dinero. La
propiedad del conocimiento es el objeto de la disputa, sobre esto nunca escuché nada en

las universidades, los agentes no se lo planteaban, cuando realizaba preguntas al
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respecto no obtenida informacion relevante, o mas bien, lo relevante era la
inexistencia™.

Bourdieu se negaba a dar una definicion escolastica de su nocion de habitus y
decia que ella era contextual, que se definian en funcién del campo. Arriesgdndome a
proponer una hipdtesis yo diria que: existe un habitus universitario -que para el Ecuador
estd muy condicionado por la tradicion escolar-, es decir, a pesar de que se quieran
organizar otras formas de aprendizaje al final, lo que se hace en los espacios de
aprendizaje -sean o0 no aulas- es todo aquello que se critica como educacion tradicional,
occidental o bancaria, con el problema adicional, de que resulta muy descontextualizado
en vista de la heterogeneidad de los agentes y sus imagenes estereotipadas de los
otros™.

El campo social global y la diferenciacion de las personas

“Aqui para la universidad, para los maestros, todos son iguales no hay ninguna
diferencia” (Entrevista Profesor PAC, 07/03/2009), estas palabras hicieron que me
pregunte sobre el peso de las diferencias étnicas-culturales, ya no en los contenidos de
las clases sino en las relaciones sociales, al interior de las universidades, ;Como se
produce y reproduce la diferenciacién étnico-cultural en las IESI?, ;donde y cuéanto es
tomada en cuenta esa diferencia?

La EIB fue creada para que se realice una educacion gue tome en cuenta las
diferencias -radicales segun algunos (ICCI, 2000)- pero las diferencias no estan dadas,
no son objetos de la naturaleza, sino relaciones -en muchos casos de jerarquizacion-
realizadas entre y para seres humanos, mediante un proceso de identificacién con un
grupo y exclusion de otro, desde categorias que ya hemos especificado.

Preguntaba a las autoridades, docentes y estudiantes, sobre la poblacion que
estudiaba en la universidad, a pesar de que existen referencias bibliograficas (Farfan,
2008; Sarango, 2008; 2009), precisamente porque queria ver las diferencias. Lo primero

que Vi es gque no existe un registro sobre ellas -y si existe no se usa, N0 se conoce 0 nNO se

50 / .

El tema no es menor y hay textos que lo abordan de manera profunda, véase por ejemplo: Lander
(2002), Palermo (2002).

51 . . . . . . . . . . .

Al predicar la existencia de un habitus universitario para el campo universitario ecuatoriano, no me
estoy refiriendo a un compromiso ontoldgico, ello contradiria las reflexiones filoséficas que Bourdieu
realiza sobre los conceptos tedricos y como ellos no existen en la realidad sino en las teorias. Por tanto,
a lo que me estoy refiriendo es, simplemente, a una cuestion util en términos epistémicos y
metodoldgicos.

112



cita- por ejemplo, cuando pregunté a las autoridades del PAC como saben la cantidad de
indigenas que hay, la directora me respondio “es que se les ve” (Diario de Campo,
14/03/2009), es decir, el criterio era el fenotipo o la vestimenta, con otras preguntas me
cercioré que se trataba del una conjuncion de ambas, pero esta forma de diferenciar es
congruente con la auto-identificacion solo en los casos mas evidentes, en los casos
donde el limite es menos notorio esos criterios estan errados.

En la encuesta pregunté sobre criterios como autodefinicidn, lengua materna,
lugar de vivienda, etc., y el resultado era que 72 personas (24,4 %) podian ser indigenas
si se los catalogaba por auto-identificacion y mestizos si era por el idioma o, 55
personas (18,6 %) podrian ser no indigenas por no ser rurales pero indigenas por su
auto-identificacion. Se podria establecer esta diferencia también entre apellido (linaje) y
fenotipo y las variaciones son muy interesantes o, existen otras formas de auto-
identificacion que no toman en cuenta las categorias que se usan para definir lo étnico.

Al punto al que quiero ir es que, “no es correcto asumir que los significantes
raciales son completamente fijos solo por ser corporales” (Wade, 2000:49) o externos
como la vestimenta. Los estudiantes comprenden y usan esto mejor que los docentes,
ellos mencionaron que habia concesiones a los indigenas -lo que puede ser entendido
como un ejercicio de accion afirmativa- y es aprovechado para hacer menos esfuerzos o
rebasar mecanismos institucionales. Algunos no visten regularmente, ni tienen, ropas
tradicionales porque son muy costosas o porque no se consideran indigenas, pero “hay
un lugar donde se puede alquilar cuando se necesita” (Diario de campo, 21/03/2009) y
asi lo hacen.

“Aqui [Tabacundo] son descendientes de indigenas pero estin mentalmente
mestizados, son mestizos fundamentalmente” (Entrevista profesor UINPI, 03/05/2009),
me decia un profesor de la UINPI, mientras el rector considera que en Tabacundo la
mayoria de estudiantes son indigenas (Cfr. Sarango, 2008:269). Un estudiante decia que
ahi “todos son mestizos” (Entrevista estudiante UINPI3, 16/05/2009).

No se esta proponiendo definir una sola y objetiva caracteristica que marque la
esencia de lo indigena, blanco, mestizo, etc., los enfoques posmodernistas y
deconstruccionistas han ayudado a entender que:

No es aceptable que una persona o grupo dado tenga una identidad basica que
podria caracterizarse en términos de una esencia béasica y definitoria; [pues] los

113



grupos, y en realidad, las personas, estan ‘descentrados’; no tienen una identidad

unica” (Wade, 2000:99).

Posiblemente sea mejor creer que la identidad esta compuesta por distintas variables que
interactlan, juegan, aparecen Yy desaparecen, consciente 0 inconscientemente, en
funcion de relaciones sociales cercanas y donde las convicciones politicas son solo una
variable y no necesariamente la mas importante.

Las relaciones no son neutrales, “la cultura no define las fronteras étnicas, |[...],
mas bien las diferencias de poder definen esa frontera” (Wade, 2000:75) y en el caso de
las IESI estudiadas es posible ver cdmo se habla de las diferencias étnicas en tercera
persona del singular o plural (él/ella, ellos, ellas), pero el poder, en general, se
reproduce como por herencia en primera o segunda persona (yo, tu, nosotros, ustedes).
Los mestizos poseen mas capital cultural dominante (simbdlico), en la mayor parte de
los casos poseen mas capital escolar, en definitiva méas poder, en el caso de los docentes
mas poder por ser autoridad pedagodgica (Bourdieu, 2001; 1985).

Un trabajo en grupo organizado en una clase del PAC y un par de momentos de
descanso en la UINPI fueron los que me permitieron notar que, a pesar de que se resalta
con admiracién lo indigena en el pasado -como se explico en la parte anterior- las
relaciones de poder estaban intactas en el presente, al igual que el uso de las categorias
de clasificacion.

En el trabajo en grupo se solicitd la realizacién de una tarea que implicaba
sintetizar unos registros de casos psicopedagdgicos, al momento de organizar el trabajo
grupal una estudiante mestiza asumidé la coordinacion, distribuyendo las
responsabilidades y resolviendo la tarea, mientras lo hacia, se burlaba -
vehementemente- de la lentitud o “incompetencia” de los otros estudiantes del grupo, la
mayoria fenotipicamente indigenas. Una de ellas intentaba corregir las indicaciones y
respuestas que daba la coordinadora mestiza pero ésta, simplemente no tomaba en
cuenta esas opiniones pidiendo que los miembros del grupo hagan lo que ella decia. En
realidad, la estudiante indigena estaba en lo correcto respecto de la realizacion del
trabajo y eso quedd en evidencia cuando el profesor aclard y resolvid la tarea, sin
embargo, la fuerza de poder que poseia la estudiante mestiza, era mayor que la fuerza de
la razon de la estudiante indigena (Diario de campo, 25/04/2009).
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Quiero llamar la atencion sobre los supuestos con que funcionamos mas alla de
los objetivos e ideas conscientes que se pueda tener sobre las relaciones inter-étnicas®.
No basta con exaltar lo indigena del pasado sino que es necesario discutir el racismo
cotidiano tanto discursivo como préctico, en las relaciones entre personas que ostentan o
sufren situaciones de élite o subordinacion (Van Dijk, 2007).

Ese es un reto que las IESI necesitan afrontar, es una funcién no solo pedagogica
-en el sentido de dar una clase sobre el respeto y el racismo- sino también psicologica,
de las que la EIB ha aceptado solo parcialmente. La dimension pedagdgica ya se ejerce.

Yo veo que los docentes de la universidad nos hacen énfasis en lo que es el

respeto, por ejemplo, a mi me llama mucho la atencién de antropologia, ahi

donde se habla de toda la historia de como se formo el hombre, de como

nosotros tenemos considerarnos desde el punto de vista humano (Entrevista

Estudiante PAC, 08/03/2009).
Estoy proponiendo la existencia de un segundo tipo de contenidos del habitus que los
agentes de las universidades ponen en juego en las relaciones inter-étnicas dentro de las
universidades, es el que hemos aprendido como parte de las jerarquias que se generan
por el fenotipo, la vestimenta, el idioma y deméas manifestaciones materiales y externas
de la cultura, dejando notar que incluso, y quiza, hasta de manera mas efectiva, en las
universidades interculturales se pueden reproducir las relaciones que subalternizan a los
indigenas en relacion a los blanco-mestizos.

Cuando le expresé esta idea al Rector de la Amawtay Wasi, él comprendié que le
estaba haciendo una critica sobre una especie de racismo indigena (Diario de Campo,
09/02/2010),

Como un revanchismo, a veces ellos hacen sentir, dsea los compafieros
indigenas les siento como que ellos quieren desquitarse de lo que ellos sufrieron
y que el otro sepa lo que se siente que le discriminen (Egresada PAC,
26/04/2009).
Pero a pesar de que esto puede pasar, no lo vi tan frecuentemente. Yo me estaba
refiriendo a que la universidad interculturalidad puede ser un espacio institucionalizado

de reproduccién de un habitus racista hacia los indigenas.*®

2 Se dijo ya, que la gran mayoria de estudiantes y docentes coinciden en que una condicién bdasica de la
interculturalidad es el respeto a la diferencia y la relaciéon de aprendizaje entre las culturas.

>>A veces las criticas son comprendidas como ataques cuando lo que pretenden en ayudar, ese ha sido
un miedo con el que he tenido que lidiar durante la redaccidn de este trabajo.
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Funcion psicoldgica de la educacion intercultural

El méster Conejo siempre ha estado hablando de que nosotros desde el campo
debemos impulsar todo, tratar de recuperar todo lo que es bueno vy, tratar desde
ahi apoyar al desarrollo del pais, entonces yo creo que es una manera. Acé en la
universidad es una manera de elevarnos nuestra autoestima, nos estan apoyando
en trabajar responsablemente, en apoyar a los demas en todo lo que nosotros
podamos [...] y es bonito me gusta bastante participar aca en la universidad por
el hecho mismo de que, tenemos buenos profesores y ellos nos estan ayudando
para que nosotros también seamos mejores, eso es lo que veo (Egresada PAC,
26/04/2009).

Se viene diciendo que la EIB tiene esta funcidn que apunta a elevar el autoestima de los
estudiantes con intension de provocar cierta indianizacion -su auto-reconocimiento
como indigenas- a traves de la exaltacion de lo que ha sido desvalorizado.

Bueno en el transcurso del tiempo fuimos conociendo a los profesores que en si
fueron super diferentes, el programa de educacion es super diferente a lo que se
trabaja en educacion hispana, [...] en ser mds humanos, por ejemplo, yo
encontré ahi [en el PAC] lo que en los otros lugares que estudié yo nunca
encontré, esa sinceridad, [...], de mis compaferos todos hemos sido stuper, super
amigos con todos, a pesar de tener nuestras diferencias del lugar de origen
porque después, poco a poco me fueron haciendo darme cuenta de que yo
también era una indigena, [...antes me consideraba] mestiza, ahora me considero
indigena porque me hicieron darme cuenta de muchas cosas, como por ejemplo
que Yo tenia raices, que no era simplemente de que porque si habia aparecido,
que mi apellido tenia mucho valor, porque en esa parte te diré que en el colegio
siempre hay esa discriminacion, en los colegios hispanos, porque suponte por el
apellido, [...], entonces yo senti ese cambio, en educacion bilinglie fue mas
humano, mi preparacion ahi fue mas humana, mis compafieros fueron mas
humanos y los profesores igual, la gran diferencia es, por ejemplo, en los
profesores en educacion hispana se acostumbra a decirles licenciado, doctor,
magister, ingeniero, se le acostumbra a tratar por los titulos, en educacion
bilinglie me dejaron la gran leccion de que no, el titulo no va, el titulo -como
alguien me dijo- el titulo sirve para conseguir trabajito, pero lo que mas vale es
lo que tU eres como persona y eso nos ensefiaron en el PAC los profesores, les
podiamos decir a ellos compafieros o mashi, y eso hace que haya confianza entre
el maestro y el alumno y, se humanice la parte educativa (Egresada PAC,
26/04/2009).

Lo interesante de esta funcion es que no logra solamente la indianizacion sino una
movilizacion de las identidades que hace jugar y da pesos relativos a las categorias de
las que venimos hablando. Porque “indio es una categoria definida por significantes

culturales (vestido, lengua, lugar de residencia, etc.) y la frontera entre indigena y

mestizo se puede traspasar al manipular esos significantes” (Wade, 2000:48).
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Para mi educacion bilinglie me hizo descubrirme como ser humano [...] Por
casualidades de la vida mi hermana se retiro [...] ella se considera mestiza, toda
mi familia se considera mestiza a excepcion de mi papa, que fue quien mas
impuls6 eso. [...] Yo desde que era pequena anhelaba saber de donde vengo,
porque les veia a todas las personas que decian que tienen su arbol genealdgico,
por ejemplo, los Alvarez, los Molinas, ellos se dicen blancos entonces, un
poquito en mi caso al ser nieta de esas personas e hija de un indigena siempre
habia esa situacion que mi abuelito me decia: eres hija del logo Pulloquinga [...]
Era mi curiosidad saber de donde vengo, quién mismo soy Yo, si la india que
decia mi abuelito a ratos -claro que no era despectivo era con carifio- pero él me
decia es que voz eres india 0, mi mama que decia no pues, voz eres Alvarez
como nosotros, entonces yo creo que esa aspiracion que yo tenia [...] de saber de
donde venia, se cumpli6 ahi [en el PAC] y es por eso que yo me identifico como
indigena, entonces para mi no me avergiienza decir que soy indigena, igual ahora
en los lugares en donde yo me presente, o donde yo acceda a trabajar, yo les
digo soy indigena. (Egresada PAC, 26/04/2009).

Esta estudiante se auto-identificaba como mestiza por la forma de vestir, por la presion
social de la discriminacion, porgue venia del campo, etc. Luego de la universidad, paso
a auto-identificarse como indigena dandole un peso mayor al fenotipo y al linaje
siguiendo la linea del padre, mas que la de la madre o el resto de su familia que se
considera mestiza. Ahora estd casada con un docente indigena, ambos urbanos que
trabajan en escuelas de la DINEIB y tienen un hijo indigena urbano.

Otras direcciones de la movilizacion de las identidades

Yo pertenezco a la cultura Cayambi, yo me he criado ahi y a nosotros nos gusta
identificarnos asi porque eso es lo que somos, 6sea, no podemos decir que Somos
otra cosa cuando no somos, esa es nuestra cultura, asi nos hemos formado, asi
nos hemos seguido enriqueciendo y, asi lo queremos hacer con nuestros nifios
también, que ellos se reconozcan y acepten lo que son porque no es nada malo
[...] Como el pueblo Cayambi, como la comunidad Cayambi, [...] Todos somos
interculturales, no hay cultura innata que no haya tenido un aporte de afuera,
entonces, las personas que viven en la zona rural en las comunidades no son
solamente ellos interculturales sino somos todos [...] Pero igual uno por ser
mestizo urbano no tienen porque negarnos el ingreso [al PAC]. (Egresada PAC
Cayambe, 09/05/2009).

La conversacion con esta egresada del PAC me impacto pues es una mujer de 40 afios,
fenotipicamente mestiza; sus apellidos (Sanchez Rodriguez) no remiten directamente a
un linaje indigena; vive y se crid en la ciudad, es urbana; es hispano hablante. Sin
embargo, durante su estancia en la universidad se identifico6 como parte de la cultura y
el pueblo Kichwa Cayambi, porque le dio mas peso a las tradiciones locales y a las

relaciones sociales que al fenotipo, el vestido, el linaje, etc.
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El ejemplo que mé&s produjo cuestionamientos fue el relato de un estudiante de la
Amawtay Wasi, quién ante mi pregunta sobre ;coOmo se consideraba en términos
étnicos?, me conto lo siguiente:

Yo me considero aqui mestizo, o sea, con él [un antrop6logo graduado en la

UPS y profesor de la UINPI] tratdbamos de, yo definirme, él me decia: no tienes

ni tu vestimenta, pero yo le decia por mi apellido [Simbafia Cusco] yo soy

indigena, entonces, si me dejé en claro eso que, 0 sea, para ser bien indigena
tiene que tener tu propio idioma, su vestimenta, entonces, aqui nadie es indigena

(Entrevista Estudiante UINPI 3, 16/05/2009).

Su auto-identificacion tenia el peso principal en el linaje, sus apellidos son Simbafa
Cusco y eso le daba identidad, pero luego de tener clases con un antropélogo donde
hablaron sobre la cultura, ese peso paso a la vestimenta y al idioma. Esto, al estudiante
le llevo a decir que en la universidad se considera mestizo y una de las frases que mas
escuché, “yo no tengo cultura porque soy mestizo” (Entrevista Estudiante UINPI 3,
16/05/2009).

Dos puntos que me parecen de suma importancia: 1) la funcién psicolédgica que
ejercen las instituciones de educacion intercultural, siendo conscientemente ejecutada,
no tiene en cuenta las posibles consecuencias adicionales, la indianizacion puede llegar
a ser tan violenta como el blanqueamiento, al punto de colocar a las personas en una
especie de vacio cultural y; 2) a pesar de que no es objeto de la tesis, no pude dejar de
pensar en que, si el proceso social, psicolégico y pedagdgico de las IESI produce tal
movilizacién de las identidades y sus categorias definitorias en estudiantes adultos, ¢qué
hara el mismo proceso en los nifios y adolescentes que se desenvuelven en la DINEIB,
cuando estan en un momento tan decisivo en la configuracion de su identidad?, ¢qué
problemas puede causar y si se estan o no abordando?

Mas alla de la sublimacion del indigena ancestral y la indianizacion

En las partes anteriores se habl6 de la funcion psicoldgica de la educacién intercultural
y se dijo que ella ha aceptado solo parcialmente este reto, la parte asumida es la de la
indianizacion y valoracion de lo indigena a través de una sublimacion de lo ancestral.
La parte que no se ha tomado en cuenta es la de las otras culturas, principalmente la
mestiza.

La posicidn de lo mestizo queda como una hoja llevada por el viento, flotando y

posandose en las concepciones revisadas en el primer capitulo. Mientras que lo indigena
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esta sublimado; en lo mestizo se resaltan las partes ‘buenas’ de lo indigena y se tiende a
una idea de raza mejorada o; se puede dar el caso que vimos hace poco, de concepcion
de lo mestizo como raza impura, sin cultura; asimilar lo mestizo como lo blanco u
occidental es lo mas comdn y; lo que menos observeé, es que lo mestizo sea concebido
como cultura legitima, como una cultura entre las culturas.

Posicionar lo mestizo como una cultura es importante porque de otra manera la
interculturalidad queda como relacion entre culturas, donde las culturas inter-actuantes
son solo las indigenas, mientras lo mestizo, lo blanco, lo europeo, lo urbano, lo
occidental, etc., queda como observador supra cultural o como duefio del patrimonio
viviente que son “nuestras culturas ecuatorianas”.

La interculturalidad, yo veras ahorita, mas que todo con lo que yo he vivido, yo
me doy cuenta que por mas interculturalidad que exista en nuestro pais, 6sea el
hecho de juntarse las culturas en si, es bien complicado, es bien complejo. Si
nosotros como mestizos sabemos la diversidad de culturas que hay y es
dificil integrarnos, siendo mestizos y peor aun entre culturas. Yo ahora que
estoy aqui en Otavalo, y que estoy aqui en la Latacunga, yo le veo bien dificil
gque se integren, que mantengan una especie de amistad, de dialogo, son
costumbres totalmente diferentes, yo me baso en esas dos culturas [Otavalo y
Latacunga] (Entrevista Estudiante PAC, 14/03/2009).
Las palabras de esta estudiante, y especialmente las que he resaltado con negrita, dejan
notar como ella se coloca en una posicion superior respecto de la relacién entre culturas,
lo mestizo es efectivamente una cultura supra-ordinada con mas poder, mientras las
culturas indigenas son las que necesitan “dialogar en una amistad”, las subordinadas. He
aqui otra dimensidn de la funcién psicoldgica que no asume la EIB en general y las IESI
en particular. Muchas autoridades por estar inmersas en ese lado de frontera étnico-
cultural, es decir, por ser 0 no ser mestizas, han naturalizado la distancia, la diferencia y
la posicion, las usan, es parte del sentido coman.

Jorge Garcia es un arquitecto mestizo (vicerrector de la UINPI) que decia,
cuando le pregunté sobre la difusién de la propuesta hacia los mestizos y su aprendizaje
del paradigma Abya Yala, “uno no tiene porqué cambiar a los otros, pero si a la gente
que estd metida dentro de las comunidades y todo”. Es decir, que ;la violencia
simbdlica se tiene que ejercer sobre los indigenas pero no sobre los mestizos?, creo que
esa es una forma de colonialismo que ahora apunta al indigenismo. Se debe recordar la

conceptualizacion que realizara Carlos Hasenbalg al decir que “la raza, en cuanto

119



atributo  socialmente elaborado pudiera conceptualizarse como relacionada
principalmente con el aspecto subordinado de la reproduccion de las clases sociales”
(1985:27, citado por Wade, 2000:86).

Esa funcion dentro de la reproduccién social no deja de ejecutarse por entrar en
una institucion intercultural o, ejecuta materias sobre el tema indigena y, tampoco
porque la universidad esté mas cerca de las comunidades, sino que se requiere abordar
el tema a varios niveles, ser consciente de las distancias y disputar la posicion de las
diferencias e igualdades. Lo mestizo debe ser posicionado, colocado como legitimo, no
como superior, intocable 0 peor como impuro y vacio, sino como una de las culturas en
la relacion intercultural que se pretende construir, para ello se requiere, asumir también
una funcién psicoldgica sobre esa identidad. Un nuevo reto para las IESI, que a veces
no toman porque creen que de esa manera se debilita la dimension reivindicativa
indigenista de la nocion de interculturalidad.

Distancias, diferencias y posiciones.

Si por un lado existe un habitus universitario intercultural marcado por la tradicion
escolar y, por otro existe un habitus de las relaciones inter-étnicas con caracteristicas
racistas hacia los indigenas, que se manifiestan dentro y fuera de las universidades
interculturales, en el campo social global. Dichas manifestaciones tienen expresiones en
todos los niveles y desde o hacia todos los agentes en las IESI.

Las instituciones del sub-campo universitario intercultural conviven con un
ambiente de diferenciacion y distanciamiento que en unas ocasionas han buscado y en
otras deben soportar. Las universidades interculturales investigadas se reivindican
diferentes pero las distancias fisicas y mentales les atribuyen diferencias que no
quisieran, por ejemplo, el acceso a tecnologia, logistica u oferta académica del mismo
tipo que en la ciudad.

En las visitas de las autoridades -a inicios del semestre- a los puntos focales y en
el encuentro de egresados y graduados de PAC, varios estudiantes tomaron la palabra
para solicitar lo siguiente: 1) la apertura de carreras que no tengan que ver con
agricultura o educacion; 2) la apertura de oferta académica de posgrado; 3) la resolucion
de problemas como la validez de los titulos al interior de la DINEIB y fuera de ella; 4)

la mejora de infraestructura o acceso a recursos bibliograficos, materiales y tecnoldgicos
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en los puntos focales. Esas peticiones, aqui se interpretardn como expresion de las
diferencias internas y distancias entre el resto de la UPS y el PAC.

En la UINPI, cuando los estudiantes hablaban con el rector -o el coordinador
academico- hacian solicitudes similares, comparando su universidad con otras
instituciones convencionales.

Se habia destacado -en el segundo capitulo- que muchos estudiantes estimaban
que las cosas de la ciudad eran mejores que las del campo vy, en el caso especifico de la
educacion superior, es asi, sin embargo, los estudiantes no buscan educacion superior
urbana para migrar a las ciudades -al menos no principalmente-, mas bien saben que
esas universidades tienen mayor oferta académica, mayores recursos, mejores
instalaciones, en definitiva mayores oportunidades para su formacion. Por ello quieren
acceder a universidades convencionales o que el PAC y la UINPI tengan y ofrezcan lo
mismo que ellas, con el respeto y cercania que las caracteriza. Los estudiantes a veces
son méas ambiciosos que las autoridades o los docentes, buscando acceder a ciertos
aspectos de los estilos de vida urbanos en el campo, mas no pretendiendo urbanizarlo,
gue a veces se comprende como sindénimo de occidentalizarlo.

Los estudiantes pedian carreras de administracion, comercio, turismo y estaban
interesados en prepararse para hacer empresas en sus localidades no solamente
agropecuarias, sin embargo, la oferta académica estd marcada por la agenda del aparato
del desarrollo o tiene que ver con la formacién profesional de los impulsores del
proyecto. Aquellos que no pueden o no quieren estudiar en Quito, deben aceptar la
oferta que tienen disponible, varias veces sus relatos, al preguntarles la razén por la que
estudian en esa universidad o carrera, comenzaban asi: “yo al principio queria..., pero
como no hay, me meti a educacion” (Diario de Campo).

Los estudiantes solicitaban que el trato hacia ellos sea igual al que tienen los
estudiantes de la UPS que funciona en Quito. Cuando el vicerrector visito el punto focal
Riobamba, el presidente del curso -uno de los dos afro-descendientes que estudiaba en
el PAC- trasmitié un deseo de sus compafieros. Este consistia en que su foto salga en la
pagina web de la universidad, tal y como salen las fotos de todos los estudiantes de la
UPS, a lo que el vicerrector sonrio y dijo que iba a hacer lo posible (Diario de Campo,
15/03/2009).
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Si bien esta peticion pareceria simple y poco relevante para la educacion
superior, ella expresa una diferencia en el trato que no se tomo en cuenta por parte de
las autoridades, el vicerrector no sabia que eso pasaba. Diferencia que para los
estudiantes expresa su pertenencia a una institucion grande en las mismas condiciones
que los de la ciudad.

Una pregunta que hizo el mismo estudiante me plante6 un tema de suma
importancia dentro del sub-campo universitario intercultural, él estaba preocupado por
la validez de los titulos ante la DINEIB y conté como antecedente: que una persona del
PAC habia ido a pedir trabajo en la DIPEIB (Direccion Provincial de Educacién
Intercultural Bilingiie) de Chimborazo y le habian dicho que los titulos validos son solo
los de la universidad de Cuenca, que los del PAC no eran vélidos (Diario de Campo,
15/03/2009).

La presencia de varias universidades en provincias, muchas de ellas con carreras
de educacién intercultural bilinglie, ha creado un campo de competencia por ese
potencial alumnado, al igual que por ese mercado laboral que es la DINEIB y la
docencia universitaria en esas carreras. Ese campo de competencia lleva a utilizar
cualquier tipo de estrategias para ganar el espacio, los estudiantes y los recursos.

Luego de la intervencion del estudiante al respecto de la validez de los titulos de
la universidad de Cuenca y la invalidez de los del PAC, otros estudiantes dijeron que lo
que pasaba era gque existia un convenio entre la DINEIB y la universidad de Cuenca y
que, a través de él, se aseguraban que el estudiante tenga trabajo, esa parte del convenio
no esta escrita ni se aplica en todas las DIPEIB, depende de la vinculacion personal de
agentes de las universidades con autoridades de las DIPEIB, pero excluye de
oportunidades laborales a unos estudiantes dependiendo de la institucion en que se
graduan, es un campo en el que a mayor autonomia y poder, mayor sera la disputa.

La discriminacion por el vestido o el uso del idioma es otra forma de “ganar” en
estos espacios. El relato de una egresada del PAC nos dara una idea de cémo funciona:

Justo cuando pediamos las bonificaciones nos fuimos con los compafieros de aca
de la escuela, con el apoyo de los padres de familia [...] Entonces las mamitas se
organizaron y le habian pedido al sefior director que, pidamos la bonificacion
para la compaiiera [...] a la direccion provincial de aqui de Pichincha [DIPEIB]
[...] El sefior director dijo: no hay problema [...] Llegamos a Cayambe, estuvo
la directora provincial, una compafierita [...] se levanto del escritorio y le dijo:
un ratito comparfiero si usted quiere hablar conmigo a mi se dirige en kichwa
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toda la conversacion [...] Al ver que ninguno de los padres de familia le
pudieron decir nada, empez6 hablar en espaiiol [...] De ahi algunos compaiieros
kichwa hablantes de la escuela que le dijeron para qué habiamos venido, de ahi
le hablaron en kichwa [...] Cuando me dijo a ver, la compafiera que quiere la
bonificacion, y se volvid a poner en la misma situacion, y me dijo: compafierita
si quiere la bonificacion desde ahorita empezamos a hablar en kichwa, [...] y
venga con la ropa del pueblo a donde usted pertenece y yo ahorita le doy la
bonificacion [...] y dijo: que si no sabia kichwa no me iba a dar la bonificacion.
Entonces lo que yo le manifesté a la sefiora era que bueno, que ni modo, que en
realidad yo era indigena, que pertenecia a una comunidad, que tenia mis
costumbres, mis tradiciones, mi territorio, pero lo que habia perdido era el
idioma [...] Le dije que le agradecia mucho. Y me dijo bien compafierita porque
no le voy a dar la bonificacion, mientras no hable kichwa y no venga con la ropa
de su pueblo no hay bonificacion (Egresada PAC, 26/04/2009).
El proceso de indianizacion puede ser tan violento como el de mestizaje, éste se puede
producir a través de colocar a la persona en un vacio cultural y ante la fuerza social en
un ambiente donde, por razones historicas comprensibles pero no justificables, se
deslegitima a lo blanco occidental como cultura “pura” ilegitima y se exalta lo indigena
como cultural “pura” legitima, una persona que se identifica como mestiza debe -al
menos hacia fuera- adscribirse a la categoria dominante en el momento, recordemos el
ejemplo del estudiante Simbafia Cusco en la UINPI. La colonizacién no fue mala por la
influencia cultural o la mezcla de caracteristicas, sino por la violencia e imposiciones
que subordinaron unas caracteristicas a otras, desde ese puno de vista, tan colonizador
resulta el mestizaje como la indianizacién si se ejerce violencia simbolica, fisica,
econdmica, psicologica, etc., y se subordinan unas caracteristicas culturales sobre otras.
Esas distancias y diferencias como vemos no se dan solamente entre mestizos e
indigenas, sino entre indigenas dependiendo de otras cuestiones como la posicion de
poder, la posicion social o el estilo de vida, que a veces estan juntas pero no implican lo
mismo. Una clase de kichwa dictada por una profesora indigena fue muy interesante
para ver como la autoridad se ejerce como se aprendio, indistintamente de que la ejerza
un indigena o no, ni a quienes se la aplique.
En esa clase la docente usaba un lenguaje agresivo o paternalista, similar al que
se observa en las escuelas fiscales. Cuando se dirigia a los estudiantes indigenas podia
usar las dos formas de trato, a veces era paternalista usando términos como “hijito” o

“guambras”, mientras que otras veces -cuando necesitaba ejercer su autoridad- usaba

términos y tonos mas agresivos frente a las mismas personas, sin embargo, cuando tenia
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que lidiar con estudiantes mestizos urbanos con mayor capital simbolico su postura era
mas sumisa. Paulo Freire, que inspird tedricamente al PAC e incluso sigue estando en el
discurso de algunas autoridades, advierte sobre esto:

Los oprimidos, en vez de buscar la liberacion en la lucha y a traves de ella,

tienden a ser opresores también o subopresores [...] Su ideal es, realmente, ser

hombres, pero para ellos, ser hombres, en la contradiccion en que siempre
estuvieron y cuya superacion no tienen clara, equivale a ser opresores (Freire,

2006:43).

Con esta cita quiero expresar que si la funcién psicologica de la que hemos venido
hablando, no se ejerce también sobre el personal docente -indigena o no- en las aulas se
va a transmitir un discurso de respeto e inclusion pero se va a reproducir tanto el habitus
escolar como el de las relaciones inter-étnicas racistas, sin importar la identificacion
étnica de los inter-actuantes.

Digresion

A propésito del kichwa, permitaseme una corta digresion, la ensefianza de este
idioma es una de las principales caracteristicas que diferencia una universidad
intercultural de otra convencional e implica una continuidad de los problemas que a su
alrededor se generan en las instituciones de educacion basica de la DINEIB.

Esto es lo que comentaba un estudiante respecto de la diferencia entre el PAC y
la Universidad Técnica de Cotopaxi que fue su anterior institucion educativa: “Tiene
mucha diferencia [...] alld no nos daban kichwa [...], 6sea, metodologia, la malla
curricular casi son lo mismo” (Entrevista Estudiante PAC, 29/03/2009).

Mientras una egresada pensaba sobre el PAC, que:

La mayor deficiencia es de que no nos aplican el idioma dentro del pensum de
estudios, por ejemplo, parece que el PAC estuvo proyectado al inicio a ser para
personas kichwa hablantes, pero al bajarse a Latacunga, el problema que se
viene a dar es que en Latacunga ingresamos a la universidad personas
monolingues, entonces ellas vinieron con el pensum de arriba de que era toditos
hablaban kichwa y que no era necesario mucho profundizar el idioma, pero aca
para nosotros para los monolingues si nos hace falta y nos hace bastantisima
falta (Egresada PAC, 26/04/2009).

Se trata del mismo problema que se ha resaltado en escuelas de la DINEIB, es decir, que
se reivindica la educacidn intercultural como educacion en el propio idioma y cultura

pero en la préctica ese idioma no es utilizado en las clases (Cfr. Martinez Novo, 2009).
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Las escuelas casi funcionan en espafiol, igualito que las hispanas sino que el
nombre no mas cambia [...], pero dar todas las areas en kichwa no se puede. Eso
doy vy, de paso también doy inglés, por eso mi suefio es quiero terminar esto y
quiero dominar kichwa, kichwa e inglés quiero dominar, porque eso también
duro es [...] con los de séptimo pasé el primer afio y yo no di inglés, y ellos se
fueron al colegio y viene la maméa y me reclama diciendo mi hija se va a jalarse
el afio por usted, porque le digo, no le ha dado inglés a mi hija y por esa razon se
va a jalarse el afio, pero los funcionarios ellos no dicen eso, dicen que el kichwa
es muy importante” (Entrevista Estudiante PAC, 18/04/2009).
Tanto en el PAC como en la UINPI se exalta el kichwa, incluso la idea de la UINPI es
que los titulos sean expedidos en ese idioma, pero en las clases no se usa, incluso las
clases de kichwa son dictadas en espafiol, es decir, el idioma es un contenido no una
lengua que se usa, un dato cultural que puede servir para hacer traducciones de los
contenidos occidentales a la lengua indigena, no un idioma legitimado al interior de
estas IESI. A veces el idioma es el instrumento de discriminacion o exclusion de los
estudiantes kichwa hablantes frente a los hispanos, o el idioma en el que se colocan los
nombres de los lugares, pero nada mas.
Regreso
Regresando al tema central de esta parte, se estaba planteando que la cercania
étnica es menos importante que la distancia contextual, ideoldgica, formativa, o que la
distancia de poder y situacion social cuando de relaciones interculturales se trata. La
relacion entre docentes indigenas y estudiantes hizo que reflexione un poco sobre esto.
El doctor Luis Montaluisa es un dirigente histérico del movimiento indigena y
profesor de varias materias en el PAC, por ello me intereso participar en la clase que
dictd ese semestre, “Historia del movimiento indigena” en el punto focal Cayambe.
Durante las clases, los estudiantes se mostraban poco interesados y hasta aburridos por
las cosas que el profesor les contaba sobre la historia de las luchas indigenas, pero
especialmente atentos cuando hablaba de la coyuntura nacional, sobre los problemas del
poder actual, por ejemplo, la disputa de la direccion de la DINEIB cuya modalidad de
nombramiento se estaba cambiando ya que era designado por la CONAIE y ahora pasé
a ser nombrado por una comision, que al final significa por el ejecutivo.
Cuando hablaba con los estudiantes, después de clases, me decian que era
aburrido y que algunas de esas cosas que decia ya no eran importantes, sino lo que pasa

ahora en las comunidades, en las escuelas o en el pais. No entendi bien lo que estaban
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queriendo decir con ello, asi que traté de entrevistar a mas personas sobre el profesor y
su clase. Lo que saque como conclusion es que existe una diferencia entre, las lecturas,
los diagnosticos, la agenda, los problemas y las soluciones de los profesores o dirigentes
y las de los estudiantes, a pesar de la cercania étnica y debido a las distancias o nuevas
formas de relacion entre ellos.

El tema del cambio del director de la DINEIB fue un buen ejemplo de eso, por
un lado el profesor Montaluisa (al igual que varios dirigentes y algunos profesores)
estaba en contra del decreto que cambiaba la forma de nombrar al director de la
DINEIB, pero en los trabajos en grupo, el encuentro de egresados y en un foro realizado
con ese tema, resultaba que los estudiantes estaban de acuerdo con la decisién
gubernamental, aunque eso suponia la pérdida de la posibilidad nombrar el director y
ser auténomos (Diario de campo y grabaciones 04/09/2009, 18/04/2009)".

Lo que hay bastante, sinceramente, lo que vale ahi [en la DINEIB] es los
familiares y de quién eres familia, o de quién eres recomendado [...] para mi si
se me hizo dificil, [...] se tuvo que esperar al cambio de ella [la directora
provincial de la DIPEIB de Pichincha] para que haya una persona cercana a mi,
para que pueda haber esa bonificacion, hay bastante nepotismo, suponte todos
ahi, la mayoria estan hijos, tios, esos les traten a los sobrinos, entonces ese era el
problema de entrar a educacion bilingue (Entrevista egresada PAC, 26/04/2009).
El profesor Montaluisa reivindica el derecho de los pueblos indigenas a equivocarse
(Entrevista, Luis Montaluisa, 04/04/2009), con ello no niega los problemas sino que
deja claro que el cambio de autoridades no asegura la inexistencia de errores. Sin
embargo, los estudiantes veian que los problemas, como el relatado por la egresada del
PAC, eran mas importantes que, quién nombraba el director o quién realiza las
evaluaciones docentes.

Esas diferencias de criterios se daban también en las soluciones, o acciones que
se veia importante para mejorar la EIB, los egresados pedian que se realice evaluaciones
institucionales y docentes a las escuelas de la DINEIB, como se estaba dando con el
sistema hispano. Estaban de acuerdo con la idea de hacer que exista un solo sistema
intercultural para todos, es decir, que no haya la divisién entre sistema bilingle e

hispano. Por otra parte los docentes en su mayoria sostenian que esa division era

**Decreto 1585, firmado por el presidente Rafael Correa el 18 de febrero de 2009, y el acuerdo
ministerial 066-9 firmado por el ministro de educacion, cambiaron entre otras cosas al director nacional
de educacion intercultural bilinglie DINEIB, lo que supuso un distanciamiento con las organizaciones
indigenas, principalmente la CONAIE.
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importante y que no se debia perder lo alcanzado, la autonomia, la posibilidad de decidir
sobre aspectos pedagogicos y administrativos, etc.

No deseo plantear que todos los estudiantes estaban en contra lo que opinaban
los profesores o dirigentes politicos, sino que sus posiciones sobre las problematicas no
tenian que ver con lo étnico sino con la posicion que ocupaban dentro de campo
educativo. El profesor Montaluisa es un ejemplo de lider histérico que propuso e inici
la DINEIB, su espacio de lucha esta en las instancias altas de ese espacio indigena
generado histéricamente, donde se disputa los lugares con otros agentes, también
indigenas. Donde no solo estd disputdndose un puesto administrativo, sino
principalmente unas perspectivas sobre la EIB, esas perspectivas se podrian resumir en
una posicién de interculturalidad como reivindicacion indigenista e interculturalidad
como interrelacion de culturas con equidad (interculturalidad para todos).

Los estudiantes se podian adscribir a cualquiera de las dos perspectivas,
generalmente en funcion de sus afinidades politicas con unos u otros docentes o
dirigentes, pero sin duda su espacio de disputa es diferente. Ellos estan preocupados por
temas donde ven posibilidades de participacion, su escuela, sus estudiantes, en el caso
de los que son docentes, el potencial espacio laboral en la mayoria de los casos, por ello,
veian conveniente que las DIPEIB dejen de estar dirigidas con nepotismo en cada una
de las jurisdicciones provinciales para que puedan tener oportunidades de acceso. Por
€s0 su preocupacion sobre la validez de los titulos y por eso también, su preocupacién
por aprender la legua kichwa.

La distancia y diferencia de posicion entre los agentes, especialmente entre
profesores o dirigentes y estudiantes® es bidireccional, no se trata solamente de que los
agentes que ocupan lugares sociales ‘“altos” se alejan de las bases, incluso
geograficamente, porque se van a vivir en la ciudad, porque trabajan en ambitos urbanos
o de mayor prestigio, sino también de que aquellos que ocupan lugares sociales “bajos”

se distancian de ellos, o se relacionan de diferente manera.

>>Planteo esta dicotomia porque el componente politico no es absoluto entre los agentes de las IESI
investigadas, no todos los estudiantes ni todos los docentes pertenecen a organizaciones indigenas, la
mayoria, a pesar de haber tenido propuestas electorales o de militancia politica, simplemente ha
preferido participar en actividades educativas, comunitarias o barriales que no tengan relacion con los
partidos politicos. Esto puede cambiar en funcién del punto focal, o el lugar de procedencia, de los
estudiantes, por ejemplo, en Latacunga es muy fuerte la participacion y organizacién politica, mucho
mas que en otros puntos focales. En la UINPI la mayoria de estudiantes no pertenecia a ningun partido,
aunque algunos participaban de los procesos de las organizaciones indigenas locales.
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El profesor Montaluisa es indigena de la provincia de Cotopaxi y una egresada
del PAC que fue su alumna y también es familiar lejana del profesor me ayudé a ver el
tipo de distancias y diferencias bidireccionales. Ella me contaba que “no conoci[d] a

Don Luis Montaluisa hasta la universidad a pesar de ser medio familiar” (Entrevista
egresada PAC, 26/04/2009) y me decia:

La historia que yo conozco de él, no te podria decir mayor cosa que la que mi
papa me cuenta, porque cuando él ha salido de la comunidad yo era todavia
pequefia. El ha salido a partir de la guerra de Paquisha en el 81, entonces, lo que
yo sé€ es de que €l fue presidente la comuna, [...], mi papa me cuenta mas que €l
ha salido porque se ha ido a estudiar en la universidad catolica [...] que da clases
en la universidad catdlica, que no se, pero de eso no sé. Yo Sé que €s un gran
dirigente a nivel nacional ahora, pero es muy poco en regreso de €l a la
comunidad, €l casi no regresa, en lo que le hayamos visto en la comunidad, tal
vez unas tres o cuatro veces [...]. Y de ahi como quién dice al pleno de la sesion
de la comuna no ha regresado més desde el 81. En la universidad fue mi profesor
[...] como persona es excelente y era mi gran inquietud en la universidad,
porque mi papi habla maravillas de él, para mi papi, es un referente de la
comunidad y siempre decia, es que Luis Montaluisa se fue de aqui y se fue a
estudiar en la catélica, como te contaba de que mi papi siempre impulsaba que
tenemos que recuperar el ser indigena, decia: siempre tienes que ser como Luis
Montaluisa, mira de donde salié el Luis Montaluisa, sali6 de la comunidad,
estudio aqui [estudio en la escuela de los Hermanos Cristianos en Latacunga],
como criaron junto con mi papa [...] todo contaba la historia de Don Luis [...].
Y bueno mi inquietud era quién sera el sefior, como sera el sefior, sera un sefior
alto, guapisimo, blanco, yo me imaginaba asi [...] entonces me fui y me
presenté, y le dije yo soy hija de tal persona y me dijo mucho gusto, y ahi se
satisfacio mi curiosidad de saber quién era Luis Montaluisa. Al verle se me bajé
de una lo que yo creia de él fisicamente y después le dije a mi mami, y me dice:
que tal estd, ya esta viejo, y le digo no se, pero se parece a mi tio Enrique y esta
igual que el tio Enrique. (Entrevista egresada PAC, 26/04/2009).

El profesor salié de la comunidad, realizé estudios convencionales en instituciones
tradicionales como un estudiante destacado y su relacion con lo indigena cambid, él no
es un indigena de comunidad, hace mucho que no participa de la dinamica cotidiana de
ese contexto, lo que no significa que sea opuesto, simplemente que es un indigena
diferente por su formacion, su relaciones sociales, su posicion social, su lugar de
residencia, etc. En la comunidad es un ejemplo, ya no es uno mas, es un referente, en
muchos sentidos un mito para los que no lo conocieron, al punto de imaginarlo
fisicamente blanco, por lo que ha alcanzado: salir, estudiar, etc., y seguir siendo
indigena. Cuando los estudiantes o las bases se relacionan con él, no se estan

relacionando con uno de ellos sino con alguien diferente, no opuesto, pero distinto, y
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cuando él se relaciona con ellos no se esta relacionando con iguales de hecho es posible
que se relacione en base a sus recuerdos de lo que era la comunidad.

Joanne Rappaport (2008) ha analizado estas distancias y deja notar como el
juego entre ellas, hacen posible la ejecucion de los proyectos interculturales, pero
también hacen posibles las disputas entre los sectores por las lecturas diferentes en
funcién de la perspectiva. Creo que al ver una propuesta intercultural o indigena, no
podemos creer que estamos viendo la propuesta, la lectura o el concepto, sino una
dentro del campo, que tiene unas preocupaciones, que se inscriben en unas disputas, por
ciertos espacios, etc., de ahi que considero que la separacion que hace Catherine Walsh
(2009: 204), entre interculturalidad desde arriba o desde abajo-refiriéndose al poder del
estado y el de los movimientos indigenas respectivamente- resulta reduccionista porque
convierte en una sola a posiciones diferentes, tanto por contenido como por poder.

“Abajo” es un término de referencia relativo, por tanto, necesita expresar
siempre relativo a qué o quién, el abajo para el poder del estado nacion puede ser
tranquilamente el arriba para las comunidades. Las propuestas de interculturalidad que
circulan en la academia responden a ese “abajo”, el de las é¢lites indigenas, que son sin
duda subalternos respeto de las élites nacionales, pero que si las tomamos como el Unico
“abajo”, se obscurece las lecturas de otros “abajo” que quiza sean “mas abajo”.

Basta con pensar que los estudiantes universitarios de la IESI estan ya en una
posicién distinta que la mayoria indigena o pobre del pais, pagan una pension que no se
puede comparar con las de las universidades privadas de las élites ecuatorianas, pero
implica la posesion de unos recursos que viéndolos “mas abajo” son grandes.
Reflexiones finales
Este largo capitulo ha pretendido problematizar algunas formas en que se realizan las
actividades en las universidades interculturales, no solamente meétodos educativos
formales sino practicas y concepciones de las relaciones inter-étnicas que suponen retos
para estos originales proyectos, que considero indispensables de abordar, ya que afecta
directamente sus objetivos. En esta Ultima parte simplemente trataré de expresarlos de
manera resumida y relacionarlos con los otros capitulos de este trabajo.
Institucionalizacion versus interculturalizacion

Me interesa plantear que la interculturalidad es inversamente proporcional a la

institucionalidad -al menos a la presente institucionalidad- debido a que ella contiene
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dentro de si y ha inoculado en los agentes, incluso en los de las universidades
interculturales las reglas del juego del campo de la educacién superior convencional. En
la medida que los lideres quieran ser mas universidad serd menos intercultural y, en la
medida en que ellos opten por construir una institucion mas intercultural tendrdn que
aceptar que van a ser menos universidad convencional, y por tanto, menos legitimas al
menos al principio.

La escuela de agroecologia de la UINPI es un ejemplo muy interesante de ello, y
las palabras del coordinador de Tabacundo nos daran una idea de cuan informal, no
legitimada e intercultural es la iniciativa.

Quisiera darles la bienvenida a nombre la junta de agua de la Esperanza en este

espacio que ustedes ya estuvieron hace un rato, la universidad intercultural

Amawtay Wasi, en conjunto con la comunidad de aqui, [...], este es un centro de

aprendizaje continuo, 6sea no es solamente el hecho de que la universidad esté

acd, quiere decir que solamente los que han pasado ya el colegio o los estudios
superiores estan, sino que de esto se trata el sistema de aprendizaje nuestro no,
tenemos las comunidades de aprendizaje donde, desde una persona que no sepa
ni leer ni escribir puede venir a aprender el sistema de agro-ecologia (Palabras
de Mariano Morocho Coordinador Tabacundo al iniciar la sesion de la

comunidad de aprendizaje, 02/05/2009).

La educacién ejecutada en las comunidades de aprendizaje no sera legitimada como
educacién superior, la universidad no puede dar titulos por ella, solo certificados de
promotores, sin embargo, es intercultural como se present6 en el segundo capitulo. Al
contrastar la malla curricular de la traza (carrera) de agro-ecologia y la organizacion de
la comunidad de aprendizaje se puede ver como son diferentes pero suponen una opcién
para las autoridades que dirigen las IESI.

Opcidn que al parecer, por sus decisiones, apuntan mas a la institucionalizacion
universitaria convencional que la interculturalizacibn de nuevos espacios
institucionales. La UINPI ve las comunidades de aprendizaje como el inicio, como la
manera de mantener el interés hasta poder hacer la parte formal (Sarango, 2008; 2009;
Entrevista Jorge Garcia, 23/04/2009), mientras que el PAC esta orientandose hacia una
institucionalidad universitaria (Farfan, 2008; Martinez y Granda, 2007: 20), que ha
reducido el componente politico y lo ha alejado la institucion de las organizaciones

(Reyes, 2006; Farfan, 2008; Martinez y Granda, 2007: 20).
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Conflicto de intereses

La decision entre ser diferentes y ser incluidos en la sociedad nacional, se expresa en la
opcidn entre ser mas reconocidos como universidad o ser mas reconocidos como
intercultural, las perspectivas de interculturalidad como reivindicacion indigenista o
dialogo de culturas con respeto también expresa este conflicto, que no es entre grupos,
sino al interior de las personas que lideran los proyectos, son conflictos personales.

Las autoridades o lideres indigenas de los proyectos se encuentran en la mitad,
son un abajo de un grupo dominante y un arriba de otro grupo mucho mas dominado.
Estan en la posicion de poder decidir y luchar por ser incluidos y poner ciertas
condiciones, tiene la formacion, la posicion social, el capital cultural dominante, y
tienen las legitimas aspiraciones de participar de instancias de poder para ejecutar sus
ideas.

En el capitulo siguiente trataré de mostrar como sus aspiraciones expresan estos
conflictos de intereses, por ahora simplemente quiero resaltar que estan en un campo en
el que participan de la illusio (creencia en el juego), por tanto aspiran a ocupar lugares
altos en el campo de la educacion superior y el campo politico, pero al mismo tiempo
desean separarse de esos espacios a los que aspiran. Una y otra aspiracion es
legitimamente fuerte, y la triunfadora en este dilema psicoldgico sera la que marque
hacia dénde se dirijan las IESI.

Las fuentes y los condicionamientos

Estos proyectos han nacido con las herencias tanto del indigenismo como del mestizaje
y esas fuentes manifiestan: en oposicion o cercania a qué, quisieran ejecutarse estos
proyectos. El pasado es la fuente y el principal condicionamiento para las universidades
interculturales.

La imagen indigenista inspiraba las primeras ideas: “Lo que se necesita es una
escuela distinta, donde fundamentalmente se cuente con las participacion de la
comunidad, una pedagogia que practicaron nuestros viejos, El eje central de un proceso
social es la comuna o son “ayllus”’ (Macas, 2001:108). Y, la herencia de educacion
convencional modela las ideas hasta convertirlas en lo que ya estd naturalizado, pero
tambien las distancias entre los lideres y los estudiantes hace que ya no se lea igual la
realidad que miran unos y otros, los estudiantes ya no ven como el eje central de un

proceso social a los ayllus.
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Otra fuente que inspiraba el proyecto de la UINPI era la oposicion a lo
occidental y la reivindicacion de lo indigena:

En cuanto a la modalidad de la universidad, no es que tenemos un edificio

enorme, grande para que la gente venga aca [...] En cambio, nuestro lema y

nuestra practica va a ser la universidad hacia el campo y no la comunidad hacia

la universidad; vamos a trabajar con el sistema de universidad abierta y sobre
todo con el sistema de universidad a distancia; vamos a hacer una serie de
talleres tanto con la ayuda de la gente de fuera como de nuestro pais (Macas,

2001:108).

Sin embargo, los estudiantes no creen en eso, quieren universidad en el campo solo en
la medida en que sea -y ofrezca- lo mismo que las de la ciudad, con la cercania y
respeto que caracteriza a las instituciones interculturales. Quieren universidad a
distancia solo en la medida que tenga los beneficios que las otras tienen.

En ocasiones la oposicion a lo occidental pretende convertir una insuficiencia de
recursos en virtud, como por ejemplo cuando se resaltaba que “Otra diferencia de la
propuesta es que no tenemos en la mano bibliotecas sobre nuestros conocimientos y
valores, por lo tanto, las asignaturas estan basadas fundamentalmente en la
investigacion” (Macas, 2001:108), pero los estudiantes quieren estar en igualdad de
condiciones materiales, tener el edificio grande, disponer de tecnologias y bibliotecas,
etc.

Funciones psicologicas

Como buena parte de los proyectos de ESI se orientan al fortalecimiento de la cultura
indigena, apuntan a modificar la identidad de los indigenas mestizados desde criterios
fenotipicos o de linaje para que “vuelvan” a ser indigenas por el vestido, el idioma o la
organizacion politica. Esa funcién es incompleta y peligrosa si solo toma como fuente el
indigenismo, el culturalismo y los fines partidistas.

Por un lado puede dejar a los seres humanos en un vacio cultural o ponerlos en
un conflicto étnico intra-familiar, ya que implicitamente ve a la cultura como estatica,
cosificada y esencial, colocando a los agentes (profesores y estudiantes) en la necesidad
de elegir a veces: entre buenos y malos, entre puros e impuros, entre traidores y fieles,
condicionados por presiones sociales, econdmicas y psicoldgicas. Y, por otro lado, deja
sin abordar el lugar de la cultura mestiza, que necesita “bajarse” del pedestal supra
cultural y ubicarse en un lugar diferente de lo blanco, lo indio y lo negro, un lugar que

no es antagénico pero tampoco superior o inferior.
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No se podra establecer relaciones personales, de conocimiento o, culturales,
entre las diversas culturas si se olvida el poder en las relaciones cotidianas, el poder de
lo mestizo, que esta inoculado en los agentes. Tampoco se podra satisfacer los objetivos
de las instituciones si no se tiene en cuenta las metas y motivaciones que tiene cada

agente al participar en estos proyectos, ese es el tema que cerrara este trabajo.
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CAPITULO V
(UTOPIAS EN ARMONIA O DISPUTA?

Los grupos humanos no evaden el tema del futuro, no todos lo comprenderan desde una
imagen lineal, unidireccional, progresiva, cuantificable y/o acumulativa del tiempo
como caracterizaria a las culturas occidentales modernas (Estermann, 1998:179-189).
Sin embargo, todas elaboran su historia, interpretacion y continuacion, buscando la
reproduccion de sus condiciones bioldgicas, materiales y simbolicas de existencia
(Eliade 2007, Marrow y Torres, 2002), sin que ello signifique una inmutabilidad de la
cultura, aunque se use esta idea como argumento estratégico de lucha (Walsh,
2002:178-179).

El tema del futuro, sus imagenes y las acciones para “forjarlo”, motiva el
capitulo final de este trabajo, ¢para que las universidades interculturales?, ¢para qué se
ingresa en ellas?, ¢para qué los conocimientos que producen y reproducen? Como en los
anteriores capitulos, éste trata de aportar a las preguntas de Walter Mignolo (2002:39).

Uso el término teleologia en su significado etimolégico®, como reflexién sobre
los fines, tratando de no ver unicamente las finalidades manifiestas de las IESI, sino las
motivaciones de sus agentes. Con esto planteo que: a pesar de que los proyectos de ESI
se presenten como unitarios y con fines claros, los agentes participan de dichos
proyectos con las mas variadas motivaciones, haciendo que las universidades no solo, y
no siempre, logren “sus” objetivos sino las diferentes metas de los agentes en juego,
debido a que los objetivos de las instituciones son los objetivos de los dominantes
dentro del sub-campo o de la institucion.

La utopia desarrollista es la forma dominante como se imagina el futuro (Rist,
2002) y “La Educacién Superior debe jugar un papel estratégico en los procesos de
desarrollo sustentable” (CRES, 2008:1). Asi, la cercania o distancia de las IESI con
respecto al desarrollo convencionalmente entendido nos dara datos sobre las direcciones

en las que apuntan. Por ello me pregunto: 1) qué relacion existe entre las propuestas de

**Habria un problema en la utilizacién de este término, pues, seglin algunos autores, las légicas y
racionalidades no-occidentales no buscarian un telos (fin, primeras causas y ultimas consecuencias,
alpha y omega) de la historia, en el mismo sentido en que lo ha hecho la racionalidad occidental desde
“el impacto de la tradicion semita (judio-cristiana)” (Estermann, 1998:180). Sin embargo, se lo acoge
justamente para sostener que los proyectos politico-académicos de las organizaciones y las
motivaciones de los agentes, si se basan en una imagen lineal moderna del futuro, sea una utopia
andina, una re-significacion de antiguos modelos del desarrollo o, su mixtura.
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las IESI y los diferentes modelos de desarrollo que se han tratado y tratan de aplicar en
Ameérica Latina y/o, 2) qué alternativa al desarrollo proponen estas, ya que la
interculturalidad y el desarrollo constituyen un tema al que se da importancia incluso
mundial®’.

Las Universidades interculturales y el aparato del desarrollo.

Se planted -en el capitulo 1I- que una caracteristica de las IESI en el pais era su
vinculacion directa con el aparato del desarrollo, sin querer satanizar esta relacion, se
necesita analizar sus caracteristicas. Intentaré hacer mas explicitos los nexos que tienen
PAC y Amawtay Wasi con los diferentes proyectos e instituciones que tratan de
cooperar desde hace tiempo, distribuyendo recursos seguln el criterio étnico.

El PAC ha sido posible en la mayoria de puntos focales (Zumbahua, Cayambe,
Simiatug y Wasak-entsa) debido a que primero, se implementan actividades de
desarrollo econémico-productivo y luego aparecen iniciativas educativas basicas, de
salud, etc., sélo varios afios después se busca acceder a IES para asegurar las primeras.

En el afio ochenta y nueve, el Padre me Ilamé a colaborar acé con el proyecto de
la casa campesina Cayambe que es un proyecto de desarrollo, que esta vinculado
a todo lo que es el trabajo de desarrollo con las comunidades, es una propuesta
de desarrollo integral, entonces, dentro de la propuesta de la casa campesina esta
todo lo que es el fortalecimiento de las capacidades [...] No es que la
universidad dijo: aqui vamos a abrir el punto, sino que mas bien la cuestion ha
sido, desde la necesidad de la gente vinculada al proyecto de desarrollo [...]
Porque la formacion es para potenciar el desarrollo local, entonces, esa también
es la propuesta en la casa campesina, en el fondo financiero también [...]”
(Entrevista Luis Pefia, 08/03/2009).

Las palabras del coordinador del punto focal Cayambe forman parte del discurso que

justificaba la accion de Mision Andina en las décadas del cincuenta y sesenta, es decir:

Promover el desarrollo de las comunidades indigenas a base de introducir
innovaciones tecnoldgicas y nuevas formas de organizacion de la produccion, la
comercializaciéon y los servicios [...] con el paso del tiempo, el desarrollo
comunitario se fue recubriendo de los atributos de integralidad propios de los
paradigmas de moda hasta los setenta (Bretdn, 2001:62-63).

La UINPI, por su parte, cree justo mencionar:

por ejemplo, UNESCO-IESALC patrocina el proyecto “Diversidad Cultural e Interculturalidad en
Educacion Superior en América Latina y el Caribe” coordinado por Daniel Mato, cuya tercera publicacion
es “Educacion Superior Colaboracidn Intercultural y Desarrollo Sostenible/Buen Vivir. Experiencias en
América Latina” (2009).
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El apoyo brindado, incluso desde antes de la legalizacion de la universidad, por
parte de PROGRESSIO antes Cooperacion Internacional para el desarrollo
(CID) de Inglaterra, de la Cooperacion Suiza (SWISSAID) de Suiza, Fundacion
Ecologistas (ECOLNET) de Italia, CARE internacional sede Ecuador, Proyecto
HEIFFER del Ecuador, [...] entre otros” (Sarango, 2008:269).
Ese apoyo, ha decir de Jorge Garcia “es lo que ha sostenido [...] y, nos ayudado sobre
todo para sostener las comunidades de aprendizaje” (Entrevista, 23/04/2009), Fernando
Sarango ofrece mas detalles sobre la adjudicacion y uso de este financiamiento:

En tanto esas ONG, estuvieron trabajando con las organizaciones de base, dieron
su apoyo financiero para desarrollar los cursos de comunidades de aprendizaje
en Agroecologia y Liderazgo, actividad que en la practica permitio el inicio del
funcionamiento de la universidad (Sarango, 2008:272).

Pero, como se dijo, esa es la parte informal de la UINPI.

Qué condicionantes imponen las relaciones universidad-mercado (el aparato del
desarrollo es un gran mercado) respecto de los fines que persiguen tanto éste como las
universidades, sean o no interculturales. A pesar de que los condicionantes no sean
explicitos y las autoridades indigenas -y no-indigenas- no se prestasen a condiciones
que contradigan sus proyectos, los recursos se adjudican para desarrollar un tipo de
carreras, una clase de actividades, en ciertos sectores y, los agentes van naturalizando
esto, al momento de pensar en sus acciones y buscar financiamiento.

Resultd interesante la visita de inicio de semestre del vicerrector y la directora de
la carrera al punto focal Simiatug -a la que me permitieron acompafarlos- y su
conversacion con el Padre Sandro, parroco de la poblacion. El escenario era el nuevo
hotel construido por los Salesianos con cooperacién canadiense e italiana, al que UPS-
PAC renta un aula. Lo Ilamativo fue que el padre, al presentarnos la construccion casi
terminada, decia al vicerrector, mostrandole el paisaje, que habia que abrir una carrera
de turismo comunitario o ecoturismo, asi se podrian hacer paseos a caballo por la zona,
cosas que los turistas extranjeros harian encantados y que los compafieros indigenas
podrian manejar (Diario de Campo, 14/03/2009)®.

Ello hizo que me pregunte ¢quién coloco la agenda desde la que se decide qué

carreras abrir?, por supuesto, que la manera de abrir una carrera no es tan informal

*%E| Padre hizo un breve recorrido con nosotros por el centro del pueblo, eso basté para ver cémo una
parroquia rural del cantéon Guaranda, pequeia y alejada, es objeto de la intervencion de infinidad de
instituciones del aparato del desarrollo, en la misma calle se encuentran al menos siete oficinas de
ONGs con diversas acciones emprendidas.
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como en una cordial conversacion de amigos, pero fue el mismo padre quién solicito la
presencia del PAC en Simiatug. Cuando entrevisté al Padre Sandro sobre los objetivos
de la intervencion en la zona, decia:

Se vino, nosotros salesianos, asi acompafiando a los voluntarios [de la fundacion
Mato grosso] [...] nos hemos integrado aqui [...] yo llegué en el 80 [...]
Simiatug decidié meterse en la educacion, defender su cultura, mientras el padre
Antonio que estaba aqui, se fue a Salinas [provincia de Bolivar] y empez6 para
mejorar la vida, con las queseras y después el desarrollo de Salinas [...] Por
donde va [a futuro], mejorando la vida de la gente, capacitando, preparando
siempre més a la gente a asumir cargos y bueno, vamos hacia una nueva
evangelizacion, mostrando lo que Dios ha hecho, por ejemplo, esta naturaleza
maravillosa que Dios nos ha dado, que no es de dafiar [...] es de defender,
entonces, defender la naturaleza en el mundo indigena queria decir, en estos
paramos, forestacion y, hemos sembrado mas de 3°800.000 plantas [...] para
conservar el suelo, evitar la erosion y para dar lefia para cocinar, porgue estaban
cortando toda la paja, todas las chuquiraguas [...] mientras ahora con los
bosques que tenemos [...] Claro, nos han acusado de solo forestar con pinos,
eucaliptos, cipreses [...] ahora estamos sembrando [...] plantas nativas, pero,
hay que reconocer que en poco tiempo, en pocos afios, un pino crece y te da
tablas para hacer muebles y te da lefia para calentarte y te crea un micro sistema
a su alrededor que te produce hongos, que son comestibles y que se pueden
comercializar, entonces, se estd vendiendo hongos secos [...] enormes ventajas”

(Entrevista Padre Sandro, 20/06/2009).
Se puede notar una coexistencia de varias finalidades entrelazadas, objetivos en varios
casos coincidentes, que parten de lenguajes elaborados por diferentes actores y que se
encuentran introyectados en los agentes. En la misma persona esta: 1) la referencia
cristiana que coloca al hombre como cuidador de mundo, 2) la cosmovision andina que
liga al runa como parte de mundo, 3) las nuevas tendencias del desarrollo sustentable, 4)
el discurso del desarrollo como crecimiento econdmico a través de la integracion
productiva al mercado. En ese trajin de referencias es claro que, varias cosas se van a
cumplir como objetivo: 1) la nueva evangelizacion, 2) la proteccion de la naturaleza, 3)
la articulacion de un pequefio paraiso natural y sus productos al mercado internacional.

Nada de eso pone en riesgo el vestido, el idioma, algunas formas rurales de vida,
de hecho, evitaria la migracion porque hay trabajo, “reforzaria” la cultura porque la
mantiene para que sea observada por los foraneos, etc., una coexistencia beneficiosa
para todos. Bast0 con que dentro de cada uno (shéme) estén entrelazados
armonicamente los objetivos y que se manifiesten en las decisiones/acciones (habitus):

sembrar tanto pinos como chuquiraguas; ofrecer educacion bilingle y ecoturismo;
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proteger el pdramo -como pachamama o creacion de Dios-; comercializar hongos,
muebles, artesanias, vestidos tradicionales; y realizar misas y ceremonias indigenas.

Lo que en el campo politico (Macas, 2001; Santos, 2007) y académico (Walsh,
2009; Santos, 2005) se presenta como una contradiccion, en las practicas cotidianas de
interculturalidad simplemente funciona, sin importar que la entendamos como
convivencia de diferentes, como compartir el poder o, como trasformacién de las
estructuras, pues las tres cosas pueden cumplirse. En Simiatug: 1) conviven indigenas,
mestizos, blancos y otras etnias-culturas, 2) se esta “preparando siempre mas a la gente
a asumir cargos” y, 3) las estructuras, en su diferencia colonial, se estan cambiando
pues, “los compafieros indigenas podrian manejar” y de hecho manejan muchas
actividades. ¢La utopia andina y la utopia del desarrollo en armonia?
Interculturalidad critica desde abajo.
Se puede argumentar que esto sucede asi, porque el PAC es una iniciativa desde un
paradigma occidental, empujada desde el interior de las fronteras occidentales,
capitalistas, blanca-mestizas y modernas (Walsh, Mignolo, Quijano) y, de lo que se trata
es de que, la alternativa al desarrollo esté en el otro lado de esas fronteras, en el dialogo
o la ecologia de saberes (Escobar, 2008, Santos, 2005), en la provincializacién del
conocimiento occidental-europeo (De la Cadena, 2008), en la lucha decolonial (Walsh,
2005, Macas, 2001) que representan las autenticas iniciativas interculturales criticas
desde abajo.

Hasta que no hubo la universidad Amawtay Wasi las otras universidades hacian
cosas para las nacionalidades, la universidad es desde las nacionalidades, hay
una diferencia enorme, se ha mantenido que algunas universidades continlien
haciendo apoyos y demas, pero, es muy complicado que ti formes docentes para
una nacionalidad desde aca [refiriéndose al paradigma occidental], porque ya los
sacas de su cosmovision, de su paradigma, [...], dsea, ya le metes en otro
paradigma y viene acd y comienzan a cambiar [...] Por ejemplo, la DINEIB
tiene esa cosa, que es muy permeada por el paradigma occidental, eso es, lo que
yo digo, que ha perjudicado en gran medida a lo que es toda la formacién de la
educacion intercultural bilingue, porque no ha logrado realmente reconstruir
desde su propio paradigma, siempre desde una cosa prestada [...] La
Universidad Salesiana es igual, todas estas universidades son desde otro
paradigma y eso es lo que ha primado vy, asi se han formado la mayor parte de
docentes, indigenas incluso, entonces como cambiar la cabeza, recuperando el
paradigma, no es facil, es un proceso” (Entrevista Jorge Garcia, 23/04/2009).
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La idea de que una propuesta es diferente por la diferencia étnica de quienes la postulan,
en este caso las nacionalidades, y de que esa diferencia llevaria a la consecucién de
otros fines, es una pretension esencializada. Ella supone que las alternativas estan en la
diferencia étnica por ser tal, pero hemos visto que las fronteras étnicas no son estaticas
ni unidireccionales y, en casos como éste, forman parte de un proyecto en construccion,
no de una cultura pre-existente.

Si se analiza el relato de como se forjo la Universidad Intercultural Amawtay
Wasi, podemos ver que inicialmente se habia sondeado y decidido “trabajar sobre
pedagogia, técnicas de produccioén, [...], agroecologia y derecho indigena” (Macas,
2001:107) pero, lo que en la practica permitio el inicio del funcionamiento de la
universidad es el apoyo financiero para los cursos de comunidades de aprendizaje en
agroecologia y Liderazgo (Sarango, 2008:272), porque el dinero llegé de las ONGs para
apoyar a esas iniciativas debido a que: 1) los recursos se daban en tanto esas ONG
estuvieron trabajando con las organizaciones de base (idem.) y, 2) la formulacion de los
objetivos coincide con las metas del aparato del desarrollo, la ejecucion de la educacion
superior depende de otros ambitos de la sociedad, en muchos casos, de la agenda de este
aparato.

Sectores académicos guiados por referencias tedricas diferentes, han coincidido
en encontrar que la asignacion de recursos por parte del aparato del desarrollo y
organismos multilaterales, respondiendo a un criterio étnico, pueden estar orientados a
conseguir la desmovilizacion de las organizaciones indigenas. Esto contribuiria a
generar una forma de interculturalidad funcional al sistema econdmico (Walsh,
2008:73; Breton, 2005; 2009; Jamenson y Zizek, 1998).

A pesar de que se esté proponiendo ESI desde otro paradigma, el dinero para
hacerlo realidad llega si -y solo si- cumple, al menos en parte, con los objetivos que,
desde el paradigma dominante se ve como desarrollo o calidad de vida. Pues este,
domina tanto el capital econémico, como el capital simboélico para legitimar lo que es -y
no es- educacion superior pertinente, a través de sus instituciones econémicas, politicas
y sociales, sin que sea contradictorio con los postulados de una plataforma politica
culturalista. “El paradigma de intervencion representado por el modelo de las ONG es,
paraddjicamente, una suerte de [...] no paradigma” (Breton, 2009:93) que se adapta a

los existentes.
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Cuando la UINPI dice que “el nuevo proceso de aprendizaje propuesto [...] es
un camino abierto [...] interrelacionado con el contexto intercultural, social y
empresarial local, nacional e internacional, ligado al &mbito del desarrollo humano
ambientalmente sustentable” (UIAW, 2004:187), usa el mismo discurso de las
propuestas de desarrollo sustentable y capital social de los organismos multilaterales, ya
que “tras la reforma agraria, mas esfuerzos se hicieron por impulsar proyectos que
permitieran viabilizar las unidades indigeno-campesinas en el contexto de una economia
nacional cada vez mas interconectada y abierta” (Breton, 2009:107).

Estos datos nos deberian llevar a reducir esperanzas idealizadas y esencializadas,
que desde el campo académico se ven en las iniciativas indigenas en materia de
desarrollo (Walsh, 2009; Mignolo; 2005; Santos, 2006).No porque sean indigenas, sino
porque no resulta facil salir de la seductora y utdpica episteme desarrollista, menos ain
cuando hay tantos condicionantes que presionan, mueven e institucionalizan iniciativas
que quieren, al mismo tiempo, estar “dentro” y “fuera” del sistema econéomico, social y
politico. Si lo anterior es asi, sin que necesariamente sea opuesto al desarrollo de una
utopia andina, entonces estas dos utopias no se encuentran en disputa sino que buscan
armonia.

Para cerrar este apartado me pregunto, en qué medida los fines propuestos por
las IESI han reciclado las visiones funcionalistas de los estudios antropolégicos y del
desarrollo en América Latina recogiendo, por ejemplo, la idea de que ‘el desarrollo
econdémico deberia planificarse de tal modo que lo permitiera, sin imponer una
asimilacion cultural total” (Wade, 2000:55).Ahi, cabe interrogar: qué partes de la
cultura serian las que no se asimilen, quiénes las deciden y en funcion de qué razones.
Fines institucionales expresos y sus ambivalencias.

Se analizo en el capitulo 111 uno de los objetivos de la Amawtay Wasi, el que tenia que
ver con la produccion y legitimacion de los conocimientos indigenas, ahora
analizaremos otra meta de la universidad:

Contribuir en la formacion de talentos humanos que prioricen una relacion
armonica entre la Madre Naturaleza y el Ser Humano sustentandose en el buen
vivir comunitario como fundamento de la construccion del Estado Plurinacional
y la Sociedad Intercultural” (Sarango, 2008:267).

Tanto el objetivo analizado anteriormente, como el que citamos ahora, apuntan a la

etnitizacion, en la que la universidad asume una funcion psicolédgica que influye en la
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autodefinicion de las estudiantes en relacion al proyecto politico de la CONAIE,
proceso que fue descripto y problematizado en el capitulo 1l. A méas de eso en el
presente objetivo, se puede vislumbrar una propuesta de desarrollo, ya que “su mision y
su trabajo apunta a contribuir al mejoramiento del pais y sociedad nacional formando
talentos humanos, no necesariamente para el mercado” (Sarango, 2008:267).

Josef Estermann -que inspira buena parte de los principios filosoficos de
Amawtay Wasi- plantea que la caracteristica de la ciclicidad del tiempo del runa andino
lo lleva a no ver el mundo, y la historia, como progreso lineal, entonces ¢ A qué se estan
refiriendo el rector de la universidad cuando su objetivo es mejorar el pais y formar
talentos humanos?, ¢ No ha sido permeabilizada la formulacion de este objetivo, por los
discursos desarrollistas dominantes?, de ser asi, no se estd acercando -al menos en el
discurso- la idea de desarrollo convencionalmente entendido con la idea de fiaupa que
segun Walsh “no podria estar més lejos de las nociones lineales del progreso y del
bienestar individual que han venido orientando y moldeando el Estado (neo)liberal y sus
regimenes de desarrollo” (2009: 231).

Vinculado con lo anterior pregunto, ¢En qué medida en la formulacion de estos
objetivos se han asimilado los términos de moda, talento humano, desarrollo
sustentable, etc.?, proceso que, si bien puede entenderse como un ejercicio de
apropiacion para la resistencia que permitiria la misma nocion de interculturalidad,
segun lo explica Rappaport (2008:12), no debe agotarse en la sola adquisicion de los
términos. Dicha asimilacion también se puede explicar desde dos argumentos
relacionados:

1) Tenemos el condicionamiento de que los intelectuales que pensaron la iniciativa
no son principalmente indigenas de las comunidades que “poseian” el paradigma
Abya-Yala, aunque sea de manera inconsciente -como dice Estermann (1998)-,
sino que han sido formados y se desenvuelven en ambientes occidentales
relacionados con la academia, el mercado, las ONGs, los organismos
multilaterales, etc., Participando en redes que influyen en la produccion de
representaciones sobre la sociedad -como analiza Daniel Mato (2004: 89)-, ideas
que en muchos casos “aseguran una cierta convergencia en las maneras de ver el
mundo” ya que estas redes estan financiadas, dirigidas y controladas por el

Banco Mundial, por ejemplo y;
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2) El hecho de que la estructuracion del sheme y habitus, estén condicionados por
el paradigma dominante y su influencia asegure la convergencia hacia la
creencia (illusio) en la participacion de la utopia de desarrollo, aunque tenga un
matiz de sustentabilidad que supone cierta paradoja como muestra Latouche
(2007:59-63). Romper esta situacion de doble condicionamiento supone una
ruptura cognitiva (Bourdieu, 1985), no solo un reemplazo de dicotomias sino la
critica a la estructuracion dicotémica, critica que sera sin duda herética.

Por otra parte, el PAC expresa sus fines y objetivos en estos términos:

Fines: 1) Ofrecer, preferentemente a la poblacion indigena de la provincia y
region un servicio educativo de excelencia a nivel superior. Este [...] estara
orientado al fortalecimiento de la identidad cultural, construccion de la
interculturalidad y consolidar un orden social respetuoso, participativo,
equitativo y solidario; 2) Promover la investigacion cientifica y tecnoldgica en
funcion del desarrollo integral, especialmente del sector rural.

Obijetivos generales: 1) Formar, capacitar, profesionalizar docentes identificados
con la realidad socioeconémica, politica y cultural de las nacionalidades
indigenas, que dominen los conocimientos y técnicas en los campos educativo y
productivo del proyecto historico de los pueblos, especialmente indigena; 2)
Sistematizar, dinamizar y actualizar la sabiduria, la ciencia y la tecnologia en
funcién de la dignificacion del hombre, especialmente de las nacionalidades
indigenas; 3) Desarrollar un proceso educativo para-escolar a nivel superior que
esté al servicio de las comunidades, organizaciones, instituciones y dirigentes y
que se caracterice por responder permanente, sistematica y progresivamente a
los requerimientos de formacion socio-politica de la poblacion indigena.
Obijetivos especificos: 1) Formar, capacitar y profesionalizar, preferentemente, al
personal docente que presta servicios en las jurisdicciones de Educacion
Intercultural Bilinglie, en las siguientes especialidades: docencia parvularia,
docencia bésica, docencia media y docencia para el desarrollo comunitario; 2)
Realizar investigaciones de caracter social y tecnologico en funcion del
desarrollo, especialmente del sector rural; 3) Desarrollar un proceso de
capacitacion y actualizacion para dirigentes, comuneros, moradores de barrios
populares, acerca de aspectos socio-organizativos, educacion politica,
administraciéon comunitaria y gerencial, y otros temas que los beneficiarios
demandaren (PAC, 1995:51-52).

También aqui aparecen los temas del desarrollo, identidad, recuperacion-actualizacién
de saberes ancestrales, formacion politica y profesionalizacion, sin embargo, quiero
plantear que en la medida que algunos fines institucionales expresos se “bajan” a
niveles mas operativos y se “mueven” a modalidades mas institucionalizadas, estos

toman formas funcionales al estado de cosas contra el que se revelan. Por ejemplo,

cuando se “aterriza” en la elaboracion de: 1) diagnosticos, 2) oferta académica, 3)
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mallas curriculares, 4) perfiles profesionales y, 5) en el caso de la UINPI, en el proceso
de traduccion del sistema pensado desde el paradigma Abya-Yala al paradigma
occidental, que es el legitimo, legitimado y legitimador. Asi lo trataré sustentar a
continuacion.

PAC comienza por un diagnostico de la realidad indigena de la zona del
Quilotoa en Cotopaxi®, partiendo de los aspectos socio-econémicos donde se destaca la
dicotomia agropecuario - no agropecuario asi: “La agricultura ha constituido, desde
tiempos ancestrales, la principal actividad productiva, pero esta sufriendo cambios”
(PAC, 1995: 9).Recordemos las concepciones del desarrollo compuestas por etapas
secuenciales al estilo de Foster (1989) o Rostow (1961) donde se colocaba a las
sociedades “tradicionales” y/o “agricultoras” como anteriores a las modernas ¢
industriales, mas aun cuando el texto de PAC recalca que esa condicion “esta sufriendo
cambios” y que, “A nivel no agropecuario puede darse un trabajo por cuenta propia
(artesania, comercio) o como asalariado local (industria, pueblos)” (PAC, 1995:10).

Si bien la actividad méas importante para la subsistencia del medio rural ha sido
la agricultura, eso no significa que las formas de integracion, o no, de ella al resto del
sistema hayan sido siempre iguales. Por ejemplo, que haya sido desde tiempos
ancestrales una actividad productiva es una generalizacion de la légica occidental de la
economia (Polanyi, 1976:239-315) y; que lo que se entiende por desarrollo rural en
muchos casos signifique integracion de la actividad agropecuaria al mercado, es asumir
como determinante, un modelo histdrica, espacio y temporalmente determinado.

Tengamos en cuenta ahora la idea del desarrollo como proceso evolutivo mas o
menos ordenado gue va de un estado simple y atrasado a otro mas complejo y avanzado
-teorias de la modernizacion- como proponia Lewis diciendo: “Una vez que los
agricultores empiezan a desear el progreso, casi todas las dificultades pueden vencerse”
(1965:138).Compérese lo anterior con esta expresion que concluye el analisis socio-

econoémico del PAC: “podemos afirmar que la poblacion de la provincia de Cotopaxi, es

>°0Otro nexo con los modelos de desarrollo rural: “Hay que empezar con pequefias regiones, estimular a
la poblacidn a concentrarse en ellas, y ensanchar los dominios sélo cuando sea necesario” (Lewis: 1965,
143).Esta es una caracteristica bastante antigua que acoge el “proyectismo” del aparato del Desarrollo.
Es posible que sea un elemento aprendido o una busqueda de nuevos objetivos para la carrera. Pero
Eduardo Delgado (Ex-Director de PAC) coloca como una de las razones para el traslado a Latacunga, la
disminucion de la demanda, (el hecho de que los estudiantes no se concentran en Zumbahua) y
continua: “Si no nos ampliamos a otros sectores y no abrimos la oferta, simplemente la carrera muere”
(Delgado, en Reyes, 2006:22).
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aun predominantemente rural, indigena y pobre con todas las implicaciones que

»80 (PAC, 1995:11), pero no se especifican cuales son esas

conllevan estas categorias
implicaciones, se las da por obvias. Es posible presumir que lo que “deberia ser” se nos
revela en el uso de éste atn en la conclusion, es decir, la poblacion de Cotopaxi todavia
es rural, indigena y pobre.

Por el tiempo, y las ideas hoy circulantes, no es aceptable -por ser politicamente
incorrecto- privilegiar explicitamente el modelo de vida urbano al rural, lo no-indigena
a lo indigena, pero si lo rico -crecimiento econdmico asociado a un estilo de vida
urbano- a lo pobre. A pesar de esto, los matices en los discursos no siempre pueden
esconder los modelos mentales o shéme (Van Dijk, 1993; Bourdieu, 2007) de los
agentes y la posicion de quien realiza el diagnostico, ésta es, segin entiendo, una forma
velada de colonialismo e incluso de racismo (Van Dijk, 1993, 2008).Y por ser mas
velada, es mas efectiva, porque estd cargada de buenas intenciones pero ignora sus
presupuestos inconscientes.

El diagndstico es de la provincia de Cotopaxi pero se aplica el mismo proyecto
para su posterior expansién a otros espacios geograficos con poblacién indigena® -
aungue ya no haya solamente estudiantes indigenas rurales- ésta cuestion tiene que ver
con la manera en que funciona el proyectismo del aparato del desarrollo rural (Paniagua,
1992:198) que genera una matriz de intervencion (proyecto) y la aplica a diversas
realidades sociales sin una exhaustiva reflexion sobre sus diferencias, obteniendo
objetivos distorsionados a los que luego no encuentra explicacion.

El PAC no desconoce sobre lo distorsionado que resulta actualmente el
diagnostico y el proyecto, el profesor Darwin Reyes (2006:67) lo menciona. Quiza, el
ritmo cotidiano de la universidad y la dedicacion a asuntos administrativos, hace que,
tanto autoridades como docentes, no trabajen en el asunto pues, como mencionaban
Tamara Puente (directora de la carrera) y Gladys Castro (coordinadora de la zona sur
del PAC) en una conversacién en que estaban llenas de trabajo y no podian concederme
una entrevista formal: “todo el tiempo es asi, no podemos pararnos a pensar un rato,

antes, cuando [el PAC] era pequefio nos reuniamos a conversar, a discutir, a inventar

%5 negrita es mia.

*1 Recuérdese qgue el PAC actualmente comprende 6 puntos focales. La actual directora del programa,
Master Tamara Puente, expresé que no han habido cambios sustanciales en el proyecto y que es el
mismo para todos los puntos focales (Entrevista, 08/01/2009).
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cosas, ahora es: firma este papel, entrega los informes, prepara los cursos” (Diario de
Campo, 23/06/2009).

Esto nos regresa a un problema ya planteado, a mayor institucionalizacion
menor practica de una interculturalidad que tome en cuenta los contextos especificos de
los agentes. La premura de respetar la burocracia de una IES convencional -que las IESI
estdn aprendiendo- se convierte en un obstaculo para imaginar institucionalidades
interculturales contextualizadas.

La pretension de institucionalizar la interculturalidad, hace mas dificil el camino
para interculturalizar las instituciones y un paso previo en este camino, implica la
necesidad de que los diversos, participen de todas las instancias de las IES, no solo las
de ESI, también de las instancias donde se generan los discursos legitimos sobre
Educacidén Superior e Interculturalidad, es decir, universidades convencionales de élite.

También cabe aqui el argumento de que esto sucede en el PAC debido a que es
una propuesta desde el lado interno de las moviles fronteras que separan -y unen- las
cosmovisiones occidentales e indigenas, sin embargo, el proyecto y las concreciones de
Amawtay Wasi no son tan distintas en sus partes mas aplicadas y formales.

La formulacion institucional de las carreras, pensum académicos, perfiles
profesionales estuvo condicionado, como se present6 en el capitulo Il, por las formas
exigidas por el CONESUP, pero -y a pesar de que- se aprobaron algunas cosas
diferentes, en las practicas formales se han mantenido estas formas convencionales y las
relaciones con las propuestas de etno-desarrollo de los organismos multilaterales (Cfr.
Bretdn, 2005).

Al definir las carreras Amawtay Wasi optd por la agro-ecologia pues, “es
importante que estas regiones dejen de ser el gran depdsito de basura y el mercado
idoneo para los agroquimicos, [...], Hay que revitalizar lo nuestro, como nuestros
padres cultivaron los productos de la tierra” (Macas, 2001:108). También la UPS tiene
carreras de agro-ecologia, agro-negocios, ambas apuntando a la ecuacion: desarrollo
rural=agricultura o agro-industria, mas ecoturismo o turismo comunitario, etc., sin
lograr romper “los moldes que el proyectismo ha impuesto en la agenda del desarrollo
rural” (Breton, 2009:111), sin ver tampoco, que en el caso del PAC, al menos, el 35%
de los estudiantes viven en parroquias urbanas y que en la UINPI (Tabacundo) los

estudiantes rurales y urbanos estan en igualdad de proporcion. Varios de ellos o incluso
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algunos rurales, no desean trabajar en ese tipo de carreras ¢Por ser indigenas o por ser
rurales, los estudiantes estan obligados a dedicarse a algo predeterminado?

Diferentes agentes, variedad de metas.

Durante todo este trabajo se ha tratado de presentar las diferentes perspectivas de
estudiantes, autoridades y profesores respecto de: los sentidos de la interculturalidad, la
apropiacion de los conocimientos indigenas, las formas de produccién o reproduccién
de la ensefianza-aprendizaje y de las relaciones inter-étnicas. En este Gltimo apartado,
presentaré las diferentes motivaciones desde las cuales los agentes participan en los
proyectos de ESI, todos ellos son legitimos y todos ellos influyen en el presente e
influirdn en el futuro de estos proyectos, el asunto estard en saber qué motivaciones
seran mas fuertes y lograran imponerse en el sub-campo.

Autoridades y Gestores

Los gestores de las IESI son intelectuales y lideres politicos que participan de sus
propias disputas e intereses, en muchos casos en altos niveles del estado, Eduardo
Delgado, por ejemplo, luego de dejar el sacerdocio fue candidato a la vicepresidencia de
la repablica como binomio de Martha Roldds en las elecciones del 2008.

Cuando Eduardo Delgado se dirigia a los egresados y graduados del PAC
intentaba contextualizar la interculturalidad y la educacién, en el marco del uso politico
que se hace del término en la lides electorales; mientras los estudiantes estaban
preocupados por el uso de la lengua en las escuelas de la DINEIB (Conferencia Eduardo
Delgado, 09/05/2009).Para él, la educacion deberia apuntar al aprendizaje de lectura,
escritura y célculo a fin de integrar a los estudiantes a la sociedad y ‘“asegurar su futuro
y su vida”; para ellos las preocupaciones giraban en torno a los problemas logisticos y
de calidad educativa de las escuelas de la DINEIB en comparacion con las hispanas.

Tanto la contextualizacion politica de la interculturalidad, que era tratada con
cierta indiferencia por parte de los estudiantes, como el objetivo de la educacién
intercultural eran tema de debate entre los asistentes. El objetivo, en particular, era
debatido por los profesores que consideraban que la educacion debia apuntar a los
valores y la cultura, no solo a aspectos cognitivos; mientras que para algunos
estudiantes, la educacion intercultural debia ser un solo sistema con la educacion
hispana, donde no debian perderse los componentes culturales (interculturalidad para

todos), otros estudiantes y docentes reivindicaban la autonomia del sistema bilinge.
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No solo se trata de diferencias de envergadura de la comprension de los
problemas, no se trata de que los lideres politicos tienen una perspectiva nacional y los
estudiantes otra local, sino de que los temas de preocupacion son sustantivamente
diferentes aunque no necesariamente antagonicos.

Las autoridades, especialmente los intelectuales indigenas que han salido de sus
comunidades y ahora se radican principalmente en la ciudad, ya no son agricultores o
comuneros, ven a la educacion superior intercultural con la caracteristica esquizoide que
he tratado de presentar en diferentes partes de este trabajo. Que expresa su personal
conflicto de intereses: desear ser diferentes y desear pertenecer a espacios de la sociedad
de los que han sido excluidos. Recordemos que “los migrantes tienen un estatus
ambivalente, pues se les ve como de adentro y de afuera, como urbanos y rurales”
(Wade, 2000:81).

Por lo anterior, es posible que cuando estos lideres interpretan las necesidades de
los estudiantes, lo hagan con su experiencia pasada de miembros de las comunidades y
no con las disimiles realidades existentes en los grupos tanto de la Amawtay Wasi como
del PAC, o con las expectativas propias de un grupo de clase media urbana. La
composicion heterogénea de los grupos universitarios hace que en unos casos exista
coincidencia con los estudiantes urbanos de clase media, que estudian alli, pero se
descontextualice para los estudiantes rurales mas pobres.

Para autoridades y gestores la consecucion del proyecto de educacion superior
intercultural es la consecucion de sus proyectos, su acceso a espacios mas altos en el
campo académico y posiblemente en la carrera politica. De ahi su ambivalencia al
responder tanto al campo educativo dominante como a la agenda politica indigena
intercultural, la intensidad de cada interés, sin duda, inclinara la balanza hacia una
universidad intercultural institucionalizada occidentalmente o hacia una institucion
interculturalizada cuyo contexto es, precisamente, la heterogeneidad de contextos.

El interés de generar otras ciencias, desde otra epistemologia, es un interés que
puede ser ubicado en este sector de élite dentro de sub-campo universitario intercultural,
pero subalterno dentro del espacio social general, también de un sector de campo
académico de élite del pais, pero subordinada en relacién a la dicotomia sur-norte
geopolitico. Los estudiantes no estan interesados en ese desarrollo, si se sienten

atraidos por la recuperacion de lo que se ha llamado “saberes ancestrales” pero, como

147



veremos mas adelante, solo en la medida que estos tengan utilidad para competir en
términos econdémicos y académicos.

Por poner algunos ejemplos, en relacion a dos de las materias que hemos citado
antes, tanto matematica como arquitectura andinas no son apropiadas por los estudiantes
sino por las autoridades, que invitan a docentes a desarrollar las materias en la
universidad. Los estudiantes solamente se apropian de ellas en la medida que la
matematica andina sirve para hacer cosas como medir un terrero.

Durante la clase de arquitectura andina que -como se describio en el capitulo
anterior- consiste en el analisis de los aspectos técnicos y simbdlicos de las
construcciones pre-hispanicas, los estudiantes estaban profundamente interesados en el
uso del software (Autocad) con el que el docente ensefiaba como dibujar las piramides
de Cochasqui, méas que en las piramides mismas. Pedian que se les entregue el software
y que profundicen en su manejo para disefiar cosas que ellos utilizan o aspiran a hacer.

No se esta proponiendo el no desarrollo de estas u otras iniciativas investigativas
o tedricas, simplemente, debe ser claro que ellas responden a los intereses de un sector
de los movimientos indigenas e interculturales que no son homogéneos, ni aspiran a las
mismas cosas.

Profesores.

Los diferentes docentes se integran a la universidad intercultural por el compromiso
social, sin duda, pero no Unicamente por eso. Tres funciones -que no estan en
contradiccion con la primera- motivan a los docentes de estas instituciones, como
también a los de universidades convencionales: 1) el acenso social que implica ser
docente universitario, en una sociedad donde ese estatus no solo depende de la
formacion académica sino de la pertenencia a redes clientelares, en un campo educativo
y académico que no esta exento de racismo y discriminacion a esos niveles; 2) el acceso
a una fuente de trabajo mejor remunerada o con buenas posibilidades de crecimiento y,
por tanto, mayores ingresos econdémicos; 3) La posibilidad de competir en la disputa por
un lugar en el campo académico, universitario o especificamente en alguna disciplina.

Esas tres, son potentes razones que han hecho que los docentes participen de las
IESI, varias personas no son docentes solo de una universidad sino que -como también
pasa en la ES convencional- los mismos maestros circulan por diversas instituciones del

sub-campo universitario intercultural o entre este y las universidades convencionales.
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Hay que recordar, por ejemplo, que los docentes del PAC son profesores en el resto de
la UPS o que los algunos profesores de la UINPI, ahora trabajan en otras universidades
en razon de la demora en el inicio de actividades y que los actuales docentes estan
laborando ahi por horas.

Un docente del PAC comentd el proceso mediante el cual llegd a participar
como profesor del programa, en este relato se puede notar, como el paso de la educacién
hispana a la DIPEIB de Cotopaxi fue la oportunidad para ascender en cargos e incluso
ser docente universitario, es decir, ganar capital social, econémico y universitario.

Yo en primer lugar tengo ya mi docencia, inicié en educacion hispana y de ahi es

como llegué a la direccion de educacion bilingiie, primeramente llegue a la

comision de servicio que me dieron de la hispana a la bilingie, el pase
administrativo, en esas funciones ya tuve que trabajar en calidad de técnico

docente y supervisor, pero en el sistema de educacion intercultural bilingle, a

raiz de eso, a los 16 afios de experiencia por este proceso de la seleccion de

directores, que realizan las organizaciones, yo me lancé también a concursar,
pero representando a una organizacion, ese fue el proceso para llegar a ser
director provincial [...] Como llegué a ser docente del programa de educacion
intercultural bilingue, porque inicié estos programas en la provincia de Cotopaxi

[...] Entonces fue por la experiencia que he tenido en la DIPEIB-C, Cotopaxi y

eso hizo que yo pueda relacionarme con los estudiantes y en una zona indigena

claramente (Entrevista Profesor PAC, 07/03/2009).

Lo que me interesa destacar es que, al configurarse este sub-campo universitario
intercultural, se genera un espacio de competencia, a nivel de docencia, de direccién de
las iniciativas, de proyectos de investigacion, de recursos, etc. En muchos casos, son los
mismos recursos -materiales y también humanos- los disputados por varios agentes de
diferentes instituciones del sub-campo pues, como hemos visto antes, los recursos se
entregan en funcion de una agenda elaborada desde el aparato del desarrollo aunque no
necesariamente ejecutada por este.

En cuanto a la segunda razén, la que tiene que ver con el acceso a un trabajo con
buenas perspectivas de crecimiento, hay que decir que, de la misma manera que los
estudiantes, los profesores no tienen dedicacion exclusiva para la universidad
intercultural, de hecho en la mayor cantidad de los casos no es su principal fuente de
ingresos y menos la Unica. Por ello, su permanencia y eficacia dependera tanto de la
mejora de las condiciones laborales, como de la formacion critica adicional para abordar

los retos que estos proyectos plantean.
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Cuando le pregunté a un docente de la UINPI sobre la manera como llegé a la
institucién, me comento algunas de sus motivaciones, la primera de la que habl6 era el
interés en vista de sus dudas identitarias y admiracion por las culturas indigenas.
Posteriormente me contd -implicitamente- otra razén que tenia que ver con Sus
expectativas laborales y las oportunidades que ofrece el “ponerse una universidad”.

La vinculacién a la universidad, a dar clases sobre este tema, que es arquitectura

andina, seria mas bien, viene por la amistad con el decano de la universidad,

[...], el ingeniero Julio Olivera, y ¢l me hablaba de este tema, ¢l decia hay que

ponerse una universidad. El es peruano, entonces él decia que all4 hay, las

universidades Amawtay, para los amawtas y los que estan involucrados justo en
este tema no, [...] hace tres aflos mas o menos, y fui recuperando un poco de
informacidn, interesindome en el tema, hasta que algdn rato Julio dijo: mira
tenemos esta posibilidad de que vengas a dar este médulo y, este mddulo es asi,

si es que quieres revisale. (Entrevista Profesor UINPI, 03/05/2009).

Tanto el docente, como el decano de la universidad no solo veian el proyecto Amawtay
Wasi como un proyecto politico-epistémico de las nacionalidades indigenas, de hecho
ninguno de ellos mencion6 esa motivacion, sino que sabian que la educacién superior
ofrece oportunidades de desarrollo econémico. ElI mismo Julio Olivera me comentaba
que lo que hacen en otros lugares, donde ain no hay la parte formal de la universidad,
por medio de las comunidades de aprendizaje, es mantener un “mercado cautivo” y que,
por las exigencias del CONESUP, ellos no pueden salir por su mercado y crecer (Diario
de Campo, 20/04/2009).

Las universidades investigadas son instituciones privadas sin fines de lucro, sin
embargo, la educacion superior es un actividad que se ha privatizado y que cada vez
depende mas de lo que Santos (2006) Ilama globalizacion mercantil de la universidad,
por ello, un proyecto educativo es un proyecto con esperanzas de salir adelante en
términos econdémicos. No sélo porque cobran a sus estudiantes, ya que el valor que
pagan los alumnos de estas IESI es minimo -aunque es mayor que las universidades
estatales-, sino porgue estos proyectos pueden obtener recursos de otras fuentes como el
Estado o el aparato del desarrollo®.

El informe del CONEA (2009) menciona que es justamente el sector de

universidades privadas el que mas ha crecido en los ultimos afios y el que tiene los

®2 3 universidad Politécnica Salesiana tiene el estatus de cofinanciada, recibe recursos del Estado vy,
como hemos presentado antes, tanto PAC como UINPI han salido adelante también por los recursos del
aparato del desarrollo.
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principales y mayores problemas del sistema universitario, desde el punto de vista de
condiciones laborales de los maestros, infraestructura o pertinencia de las carreras. Por
tanto este es un interés no solo personal sino también institucional de las IESI, que se
disputan entre ellas -a traves de proyectos- los recursos que ofrecen las ONGs, o los
organismos multilaterales.

Jorge Garcia, vicerrector de la UINPI, lo decia claramente cuando me contaba
sobre las relaciones con otras universidades o con la CONAIE.

Desde un principio fue una relacion siempre conflictiva, el movimiento indigena
es también diverso, es distinto, tiene al interior, tal como el mundo mestizo,
contradicciones, pasa lo mismo, tienes grupos, equipos, y entonces, siempre se le
veia, hay un grupo dentro del movimiento indigena, que le ven a esto como una
competencia para lo que ellos también quisieran hacer [El otro proyecto fuerte
de la CONAIE en materia de educacion superior es el del convenio de la
DINEIB con la universidad de Cuenca, donde participa el Dr. Luis Montaluisa]
[...] Son las organizaciones las que tienen que empujar la cosa, aqui no se trata
de gentes, por eso es privada-comunitaria, porque es de las organizaciones, la
idea es que son cosas que la organizacion las va manejando no el Estado, [...],
porque si fuera del Estado ya no podrian manejar las organizaciones, y de lo que
se trata es de que sean las organizaciones porque son estas las que constituyen la
nacionalidad. Eso fue una cosa que no comprendié la CONAIE al principio,
ademas queria -la CONAIE- manejar la universidad y de eso no se trata, se trata
de que estos aparatos de conocimiento, de ciencia, de construccion de
simbologia, de reconstruccion del paradigma, sean manejados por las
comunidades, por las nacionalidades y no por [...] lo politico, por eso costd
tanto armar esta cosa (Entrevista Jorge Garcia, 23/04/2009).

Asi, por ejemplo, cuando se busca el financiamiento para llevar adelante, un curso, o
una carrera completa, con becas para los estudiantes u otras formas de financiamiento,
todas las EISI compiten por los recursos que ofrecen las mismas organizaciones.

Los profesores, principalmente los que tienen mayor experiencia 0 expectativas
de desarrollo académico tienen una tercera motivacion, la de participar en el juego por
un posicion en el campo universitario y de ser posible el de su propia disciplina,
obteniendo mayor prestigio, en definitiva mayor capital universitario, que no podrian
conseguir en universidades en las que no tienen contactos. Recordemos al profesor
Marcos Guerrero que tenia la expectativa de que la Amawtay Wasi publique su libro de
matematica andina y, cémo sus teorias no habian sido escuchadas o debatidas por
matematicos sino solamente por auditorios de las ciencias sociales, sin embargo, sus

texto son ya citados como fuente de los proyectos de ESI.
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La diferencia contextual también es importante al momento de diferenciar los
fines de los agentes, en este caso de los profesores, solo quiero repetir algo que ya se
explicé en el capitulo anterior, la diferencia entre los docentes urbanos -indigenas o no-
y sus estudiantes rurales. Especialmente los docentes indigenas urbanos pues a pesar de
la cercania étnica, afectiva e ideoldgica a sus estudiantes, su posicion ya no es la misma
que la de los indigenas rurales que viven en una comunidad, ellos son admirados por sus
caracteristicas urbanas y al mismo tiempo distanciados por esa razén, recuérdese el
relato sobre Luis Montaluisa en el capitulo IV.

Estudiantes.

En un tiempo de los estudios sobre raza y etnicidad “en las naciones sudamericanas, ser
indigena y luchar por el progreso parecian empresas contradictorias” (Wade, 2000:83),
hoy, al menos en el discurso de las élites indigenas, pareceria similar, pues sus
propuestas implican la oposicion a formas de progreso o desarrollo occidentales, como
el capitalismo, la explotacion indiscriminada de los recursos naturales, la produccion
agroguimica, etc.

Ahora, esas mismas propuestas que son rechazadas por las autoridades, politicas
y académicas de las universidades, son el motivo de ingreso de varios estudiantes en las
IESI. Quiero poner varios ejemplos, que me planteaban como se difunde una imagen de
“buen salvaje” respecto de los indigenas y sus motivaciones o participacion en la
sociedad, como se los quiere esencializar como guardianes de la naturaleza, exentos de
deseos de acumulacion y ambiciones urbanas, todo para “cuidar el campo”, cuando sus
motivaciones manifiestan tanto el deseo de mas cuidado de la naturaleza como el de
mas dinero (Cfr. Martinez Allier, 2004:321-322) y mas expectativas de prestigio social
y/o académico.

Yo quise seguir estudiando pero cuando terminé la escuela mis padres tuvieron
problemas [...] y ahi es cuando dejo de estudiar, fue a la edad de trece afios,
entonces yo sali a trabajar [...] sali a trabajar en construcciones, luego me fui a
oriente [...] luego vine otra vez aca, he trabajado en todo, de ahi entré a estudiar
[en el PAC] (Entrevista Estudiante PAC Cayambe, 18/04/2009).
Este estudiante relata la situacion de muchos en estas IESI investigadas, la universidad
intercultural cumple -para buena parte de los estudiantes- una expectativa que han
estado esperando desde hace mucho tiempo, que han aplazado por motivos ya

descriptos y que de otra manera no habrian alcanzado, como relata un docente:

152



Casi en todas las provincias han sido las personas que aprovechan que la
universidad da esta facilidad, la facilidad de que asistan fines de semana y
también otras facilidades administrativas, principalmente, que les dan. Son
personas que no podian tener acceso a otras universidades, que Unicamente se
dedicaban a trabajar y a lo mejor sino les daban esta oportunidad, ellos no
hubiesen profesionalizado, [...] Usted no ve aqui, personas joévenes, no, son
padres de familia, madres de familia [...] que han venido de distintas
comunidades, algunos son lideres de las comunidades que por diversos motivos
quedaron con el bachillerato [...] y son también personas que estan bonificadas,
ahora con la presion del gobierno que tienen que tener un titulo y acceder al
internet para poder coger un nombramiento. También son personas que quieren
superar, que quieren tener un titulo con la finalidad de acceder a un
nombramiento porque estan bonificados muchos afos [...] como le digo, no lo
va a encontrar aqui jovenes de 18 afios que apenas salen del colegio, vienen acé
a la universidad mas, mas, si de unos 25 afios en adelante que ya tienen muchos
formados su hogar, su familia pero necesitan superar (Entrevista Profesor PAC,
07/03/2009).

Pero es relativo que no pueden ingresar a otra universidad y que los estudiantes buscan
la profesionalizacion docente. Lo que si pasa es que estas universidades les dan
facilidades, econdmicas, de tiempo, y sobre todo de respeto, calidad o cercania, que

otras -generalmente estatales- no ofrecen.

Antes que nada yo ya estuve en Quito en la universidad central estudiando
medicina y me llam6 mucho la atencién esta universidad por lo que da apertura
al pueblo indigena, al principio tuve un poco de temor porque, cantidad de gente,
al ver que el ambiente. Yo una vez ingresé cuando tenia 16 afios [a la
Universidad Central], porque alla habia grupos, se une gente que tiene dinero,
gente de estratos medios y gente bajo, como les consideraban a los indigenas, en
cambio aqui no, la calidez tanto de los profesores como de los compafieros es
diferente es mas a la realidad (Entrevista Estudiante PAC, 25/04/2009).
Esta estudiante mestiza urbana, buscé la universidad porque queria conocer las otras
culturas, en un ambiente de calidez, por supuesto que las condiciones de vida de Quito
le resultaron dificiles, en general, a las personas de las ciudades pequefias no les suele
gustar muchas formas de vida de las ciudades grandes, como el ruido, las distancias, la
despersonalizacion de las relaciones, pero se sienten atraidas actividades como los
centros comerciales, los cines y la oferta educativa mas variada y de mayor calidad.
El caso anterior es el de una estudiante de una institucion convencional urbana
en una ciudad grande que retorna a Latacunga para estudiar en una institucion

intercultural en una localidad mas pequefia. El relato de otro estudiante, en cambio, nos
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muestra como sale de la comunidad para estudiar en una institucion convencional y
luego se cambia al PAC.

Yo ingresé este afio a la universidad, porque yo estudiaba en otra universidad,
[...], yo estuve estudiando en la universidad técnica de Cotopaxi, estuve
estudiando en educacion basica, entonces yo trabajaba en el INFA, entonces me
dijeron: usted tienes que preparar en parvularia para que trabajes con los nifios,
no es permitible que educacion bésica para eso, por eso yo vine buscando porque
YO no sabia, si sabia que funcionaba [el PAC] en Zumbahua, pero no he sabido
que funcionaba en Latacunga. Primeramente esta institucion funcionaba en
Zumbahua, luego se traslad6 a aca a Latacunga. [...] Yo para ingresar a esta
universidad, primeramente ingresé porque a mi me gustd la especialidad
parvularia que ahorita estoy [...] yo vivia en Zumbahua hace tres a cinco afios,
después vine a trabajar aqui en Latacunga, me obliga el trabajo més que todo
para vivir aca en la ciudad de la Latacunga y también me facilita porque cada
tarde salir a Zumbahua me sale costoso el pasaje, vivo aqui arrendando un
cuarto, entonces me facilita el trabajo, para ir a la oficina, para salir al campo
(Entrevista Estudiante PAC, 29/03/2009).

Al preguntarle sobre las razones para cambiarse de universidad, éste me decia, a parte

de la exigencia de la institucion donde trabajaba, que:

La forma de ensefianza de los maestros [del PAC] es muy diferente, aqui, por
ejemplo, los profesores nos ensefian, tiene una metodologia bien, pero alla, en la
Universidad Técnica de Cotopaxi, tiene otra metodologia, es puramente de
politica porque ellos se manejan con el MPD, entonces a los estudiantes
obligaban que tiene que salir a la marcha, tiene que salir a los paros, tiene que
votar para ellos, es una obligacion total que tienen ellos. Aqui no hay politica,
aqui no maneja la politica (Entrevista Estudiante PAC, 29/03/2009).
Este estudiante indigena ingresé a la universidad porque tiene una carrera profesional en
el INFA, necesita profesionalizarse, quiere aprender, para seguir trabajando el campo,
no quiere migrar, arrienda un cuarto en Latacunga, pero tiene a su familia en Zumbahua,
estd casado y tiene una hija, los fines de semana va a verlos y si le saliera mas barato no
viviria en la ciudad. Por otra parte considera que es mejor estudiar en el PAC porque no
ve la injerencia politica, a pesar de que el ambiente del PAC y la UINPI tiene cerca a la
politica, varios estudiantes pertenecen a partidos y participan en elecciones como
candidatos, el estudiante se refiere a la manipulacién politica de las universidades
estatales.
Quiero apuntar a dos cosas: 1) la IESI no son la Unica opcion para estos
estudiantes, son una alternativa que van a escoger en la medida que estas les den lo que

necesitan y, esto que necesitan, no siempre se ajusta a la agenda del proyecto politico de
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las organizaciones indigenas/interculturales o del aparato del desarrollo, sino que a
veces se ven obligados a aceptar lo que ambos les ofrecen y; 2) Uno de los objetivos de
estas universidades interculturales es la profesionalizacion de personas que son
docentes, pero no puede ser el Gnico, porque las expectativas de los estudiantes van mas
alla, apuntan a la especializacion y a la diversificacion de profesional.

Las expectativas son muchas pero entre ellas primeramente, si Dios nos ayuda,

tratar de terminar la universidad y, si es que se abre la maestria igual seguir

estudiando [...] prestar mis servicio en los campos que estoy, [...] quién no va a

tener aspiraciones de poder servir en otros lados no, en el momento estoy en dos

instituciones [...] (Entrevista Estudiante PAC, 08/03/2009).

El deseo de esta estudiante que cursaba el quinto nivel del PAC en Cayambe coincide
con el deseo de todos los egresados y graduados del PAC que pedian al vicerrector de la
Universidad que abriera posgrados en sus localidades. En puntos focales como
Simiatug, la cantidad de docentes que estudian con expectativas de profesionalizacion, -
como relataba el profesor citado- es mayoritaria, pero en otros puntos focales como
Otavalo, donde los estudiantes tienen un promedio de edad inferior, los jovenes estan
pensando en viajar, exportar artesanias o musica folklorica, en hacer negocios, etc. Ellos
hubieran ingresado a una carrera de comercio, si la universidad la hubiese abierto
(Diario de Campo, 09/05/2009), las expectativas no pasan por el deseo de seguir
carreras pedagogicas sino que es lo que tienen a su alcance.

Por supuesto que hay muchos estudiantes que quieren estudiar educacién porque
es lo que quieren hacer en su vida, y disiden en funcion de las condiciones de
competencia y oportunidad que ofrece la configuracion de todo un campo laboral como
es el sistema de educacion bilingtie. Una estudiante a la que le consulté sobre los
motivos para estudiar esa carrera me decia que la escogié porque:

Primeramente para comprender a mi pueblo, luego, también para tener una
estabilidad economica dentro de mi hogar, porque dentro de educacion hispana
es dificil lograr a tener un lugar de trabajo, hay demasiada competencia
(Egresada PAC, 26/04/2009).
Otra estudiante llegd al PAC por accidente, ya que sus expectativas eran otras, sin
embargo, se quedo e incluso se re-identifico étnicamente. Mas alla de lo anecdético que
puede resultar llegar a una carrera por accidente, lo que me interesa del siguiente relato,

son las motivaciones de la estudiante, las formas de relacion y la movilidad étnica.
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Yo trabajaba como maestra especial de inglés, al trabajar como maestra especial
de inglés empez6 el problema de que yo necesitaba el titulo docente [...] yo
andaba con esa idea de algin rato empezar a estudiar [...] resulta que en la
escuela donde yo estaba trabajando me exigian ya un titulo de docente para
poder continuar trabajando como maestra, entonces, en eso hubo un vecino de
mi casa que me dijo que: debajo de San Agustin habia una universidad, que me
fuera a ver ahi, que ahi era a distancia la educacion, que tenia que acceder alld y
que tranquilamente podia seguir estudiando yo. Entonces yo andaba en eso de
buscar donde era, pero las casualidades de la vida tal vez fueron asi, yo me
confundi, me habian mandado a buscar en la universidad particular de Loja pero
[...], yo vi que decia escuelas interculturales bilingiies, algo asi, pero hablaba
algo de bilingiiismo, [...] habia sido el SEIC, pero afuera habia un rétulo
pequefiito que decia algo de las escuelas bilingles, entonces yo me imaginé que
era bilingles con inglés, que era mi especialidad, y bueno pues entré alld y la
primera impresion que yo vi era que habian solo personas indigenas [...] y me
encontré ya con la sefiorita secretaria, que también me llamé bastantisimo la
atencion porgue encontré una persona indigena, entonces de pronto lo que se me
vino a la cabeza fue debe haberse preparado y esta trabajando en esta
universidad, [...] Me dijo: que era educacion bilingie que podia acceder ya a
clases pero que me habia atrasado dos encuentros, [...]. Entonces yo le dije que
bueno, pagué la matricula y todo y, me dio los libros [...] me fui a la casa, hice
los deberes para el sdbado que ya teniamos clases y vine, con la ilusion de que
iba a empezar a estudiar una especialidad bilingle, yo crei que iba a sacar mi
docencia en licenciatura bilinglie, pero yo nunca me imaginé que bilingle era
con kichwa. Eso le conversé a mi hermana, mi hermana dijo igual esta bien,
justo como las dos habiamos terminado de estudiar, dijo entonces dénde es, le
dije en tal parte y le di la direccion [...] y me dice entonces el sdébado nos vamos,
bueno llegd el sdbado y éramos las dos felices de la vida, una anécdota que le
contaba a mi esposo, que ese dia como en toditas las universidades se
acostumbra a irse uno bien vestida todo, mestizamente, entonces nosotros nos
fuimos asi a clases, cuando ya llegamos y a la puerta de la universidad habia
bastantisima gente indigena, entonces con mi hermana como habiamos salido de
la educacion hispana nos sentiamos desubicadas, no sabiamos de qué se trataba,
[...] en el 2004, era el primer afio [del PAC en Latacunga] y éramos las primeras
estudiantes por eso nos recibian, en ese entonces, estaban poquitos, entonces al
llegar ahi estabamos desubicadas las dos, veiamos gente, comparfieros indigenas
y deciamos tal vez por lo que es semi-presencial y todo la gente debe estar
accediendo a este tipo de educacion. Paso [...] Cual fue el resultado de que en el
momento que nosotras ingresamos los compafieros que ya habian estado
anteriormente en clases ellos ya estaban en sus puestos y todo, y nosotras éramos
las dos Unicas que andabamos de mestizas, entonces la sorpresa era tanto para
nosotros ver tanto compariero kichwa hablante, tanto compariero indigena, como
para ellos vernos a nosotras hechas las mestizas ahi, de ahi me acuerdo que todos
ellos nos veian raro, ya pues les toco acomodarse con nosotras que estabamos
ahi, pero lo mas bonito fue que ellos se abrieron y un compaiiero [...] Julio
Cesar y dijo, y compafieritas y ustedes porque ha venido aca, entonces le
contamos que nos habia pasado eso, que nos confundimos de bilingle, entonces
me dijo: no se preocupen, que aqui es bonito, que van a conocer otra gente, que
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nos ofrecia la amistad, él me ofrecio la amistad de todos ellos, él como que
lidero el aula y dijo yo te ofrezco la amistad de todos mis comparfieros porque
todos somos casi de la misma comunidad y me dijo ven siéntate [...] Julio me
dijo no te preocupes, todos vamos a ser tus compafieros, no te espantes, me
imagino que nos vio asustadas [...], y desde ahi nos quedamos y poco a poco
fuimos haciéndonos amigos [...] Para mi educacion bilinglie me hizo
descubrirme como ser humano (Egresada PAC, 26/04/2009).

Otro estudiante de la UINPI me comentaba cémo escogid estudiar agro-ecologia en la

Amawtay Wasi como un medio de especializacion:

Vengo principalmente de la provincia del Carchi, netamente agricola y ganadera,
es una zona productiva pero estd enfocada a producir a costa de lo que sea,
conocedor de esta problematica he tomado la decision de venir a estudiar esta
carrera porque va acorde con la conservacion del medio ambiente [...]
terminamos [...] la carrera de agro-foresteria en la catdlica de Ibarra, somos
promotores agro-forestales [...] [Esta carrera en la UINPI] Va de la mano con lo
anterior, [...], espero que agro-ecologia se centre mas en la parte productiva

(Entrevista estudiante UINPI 2, 16/05/2009).

En ambas universidades, se hace patente lo que Martinez Allier llama conflicto de
valores, pero no entre culturas sino al interior de los grupos y el sub-campo universitario
intercultural, pues si bien cabe la pregunta de “;por qué la gente rural no puede tener
valores contradictorios, simultaneamente a favor de mas dinero y de mas vida silvestre?,
como los tienen muchos miembros adinerados...” (2004:321-322).Lo que quiero
destacar es que esta pregunta tiene implicita la respuesta, es decir, los estudiantes
rurales -indigenas y no indigenas- pueden tener al mismo tiempo deseos de conservar la
naturaleza y de explotarla con fines econémicos y, aunque los discursos politicos
quieren difundir una imagen idealizada del indigena como “buen salvaje”, los alumnos
participaran de los proyectos para cumplir sus metas, no una agenda culturalista
esencializada.

En una de las clases en Tabacundo, el grupo de agro-ecologia de tercer nivel,
estaba esperando a que el profesor llegara de Quito, mientras tanto, un estudiante
proyectaba videos de iniciativas de exportacion agro-ecoldgica a gran escala, hacia y
desde Europa. Para los estudiantes eso es lo que querian alcanzar, cuidar la tierra si,
pero producir al punto de exportar y competir con y en mercado europeos (Diario de

Campo, 16/05/2009), para los estudiantes en ello no habia ninguna contradiccion.
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Un ultimo dato etnogréfico que fue muy significativo, sobre las expectativas de
los estudiantes respecto de su estudio en la Amawtay Wasi, consiste en las palabras de
un estudiante al finalizar la clase de matematica andina.

Estaba conversando un poco con los compaiieros, [...], en este rato se esta
desarrollando un encuentro nacional de escuelas de agro-ecologia, tuvimos la
oportunidad de participar en cuenca, ahora esta en Cayambe, y resulta que la
universidad técnica de Loja, tiene la carrera de agro-ecologia, [...] Y tienen un
espacio de 185 hectareas, en un proyecto binacional en la frontera con el Perd, y
nos van a invitar, a la universidad, en septiembre, vienen la eminencias en agro-
ecologia, [...], y nos van a invitar. El problema es que nosotros estamos en un
bajo nivel académico, [...], como para competir, por ejemplo, ellos para vivir del
tema agro-ecoldgico tienen que ganar lo suficiente, han demorado cinco afios en
medio lograr, [...], la idea de ellos es, no queremos sacar gente que vaya a
buscar trabajo, sino que pueda hacer su propio trabajo. Y la preocupacion mia es
que cuando vayamos Yy tengamos que hablar, exponer lo que quiera, como lo
vamos a hacer pues, eso requiere ajustemos también nosotros internamente, yo
no estoy hablando del profesor, él viene dicta la clase, el que agarr6 a agarré y el
que no, no, pero nosotros somos el espejo de la universidad [...] yo pienso que
por ese lado se puede competir, por en realidad hay cosas que ellos nos dan de
largo [...] Entonces conversabamos con el rector, con el compafiero Fernando,
realmente lo que se dijo es que van a medir en resultados [...] Entonces en ese
sentido yo creo que, si nos toca ajustarnos, y no se no, en este caso, usted
[refiriéndose al profesor] si valiera la pena que nos profundice un poco mas
algunas cosas, lo que se pueda, porque la verdad es nosotros con lo que si
podemos ganarles a los de Loja es con el tema de los saberes ancestrales, [...],
pero de ahi, con lo que es practica, técnica, claro ellos estan ya manejando [...]
Es muy importante medirnos nosotros, [...]. Yo le he pedido al ingeniero Julio
que incorpore personas que tienen mayor conocimiento. El problema ha sido que
no ha habido un académico responsable de la carrera. (Después de la clase de
Matematica Andina, 16/05/2009).

Los estudiantes se mostraron de acuerdo, querian competir con otros alumnos de agro-
ecologia, mostrar que podian hacer una empresa y no ser empleados, vivir de lo que
hacen. Creo que la aversion al capitalismo hace que en los discursos oficiales se lo
rechace, mientras que los condicionamientos sociales y econdmicos y, las metas
legitimas de los estudiantes, apunten al desarrollo de empresas capitalistas de propiedad
de indigenas o no indigenas, rurales o no.

La feminizacion de las carreras de educacion y la masculinizacion de carreras
como agro-ecologia nos dan una pista interesante sobre las metas de quienes participan
de las IESI. Planteé a una profesora del PAC la posibilidad de que los estudiantes no

ingresen a la universidad por la carrera de educacion sino por el titulo universitario, mas
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alla de en qué carrera o especialidad sea, la docente me dijo que eso no era posible
porque ahora se buscan otras carreras con mas prestigio y que educacion no ayudaba en
eso (Diario de Campo, 26/06/2009).

Entonces empecé a pensar en que la mayoria de estudiantes en el PAC (que tiene
solamente la carrera de educacion con especialidades) son mujeres, el 63% (185
personas de 295 encuestados) eran mujeres, mientras el 35 % (103) eran hombres, el 2%
(7 personas no contestaron). La educacion -para ellas- es la carrera de acceso a ambitos
sociales, es la profesionalizacion de su rol historico como educadoras, pero muy pocas
participaban en politica, por ejemplo.

De la politica partidista no de ninguno, mas bien yo apoyo al desarrollo de la
organizacion como tal [...] esa organizacion es a nivel cantonal y viene
impulsando actividades de desarrollo, claro ellos los dirigentes como tal
participan dentro del proceso politico, participando como candidatos en la lista,
antes en la 17 hoy estan con el partido de gobierno, [...] pero asi, yo no me he
prestado para eso, me han dicho, me han propuesto, que vaya a los distintos
partidos pero no, no eso no es mi gusto, he dicho no, méas bien yo estoy bien
sirviendo en la escuela, apoyando al proceso organizativo que es el desarrollo,
en el desarrollo no en el campo politico no me gusta mucho [...] las actividades
tiene que ver con salud, educacién, proyectos mismo de desarrollo, antes se
trabajo, por ejemplo, con el apoyo de UNICEF se trabajé en el proceso
educativo, mejorando la calidad educativa, [...] y trabajaba con actividades
productivas para la familia, entonces nosotros siempre hemos estado inmersos en

esos procesos” (Entrevista Estudiante PAC, 08/03/2009).

Mientras que los hombres eran candidatos a presidentes de juntas parroquiales por
varios partidos, no solamente Pachakutik sino el mismo partido de gobierno o el
PRIAN, el PSP o el PSC. Para varios de ellos, estudiar en la universidad no tenia como
meta el ejercio de la educacidon sino la obtencion de un titulo y unas relaciones sociales
con miras a su carrera politica local. Al punto que pueden utilizar sus influencias
politicas en las actividades universitarias, esto es lo que paso, en una ocasion en el
punto focal Latacunga.

Un estudiante que pertenecia a Pachakutik no cumplié algunos aspectos
administrativos y académicos en el PAC, producto de ello perdia el semestre y se atraso
para matricularse en el siguiente. La directora de la carrera me contaba que un dirigente
del partido le llamo para pedir que comprendiera la situacion de que era candidato y que
por eso se habia atrasado, Tamara Puente, estaba enfadada con el estudiante por la

situacion y no hubo ninguna concesién con el estudiante pero me contaba que a veces,
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estos estudiantes solamente necesitan el titulo para el curriculo (Diario de Campo
10/06/2009).

La formacién de cuadros politicos es, desde el principio de los proyectos, una
meta importante para su creacion, sin embargo, esta formacion no necesariamente
implica capacitacion politica sino adquisicion de capital simbdlico como es el titulo. De
ahi que, para algunos estudiantes lo importante no sea la carrera sino el simbolo de
estudio universitario, los hombres no van carreras de educacion porque buscan carreras
que les den mas posibilidades de adquirir ese capital.

Las expectativas de recuperacion de la cultura también estan presentes, pero
como se dijo, no se trata Unicamente de una recuperacion esencializada sino de que los
estudiantes quieren adquirir la capacidad de desenvolverse en la sociedad general al
punto de competir con otros. La entrevista de una estudiante que también es docente en
una escuela nos da una idea de como ella busca recuperar la cultura pero también
integrar a sus estudiantes a la sociedad.

Yo primeramente trabajo en una escuela, una de las escuelas interculturales
bilingles del canton Pedro Moncayo, ingresé en el 89 cuando recién se empezo,
bueno hemos tenido varios cursos donde también nosotros hemos logrado
recapacitar tantas cosas que se estan perdiendo en nuestras comunidades, los
valores especialmente, el ingreso a la universidad es por necesidad de
prepararnos académicamente, porque nosotros mientras mas preparados estamos,
conocemos mas, yo creo que podemos ayudar de esa manera a nuestras
comunidades y en especial a nuestros nifios y jovenes con los que nosotros
estamos trabajando a diario [...] porque tiene que ver con nuestro trabajo, somos
docentes y como tal, tenemos que prepararnos justamente en eso y, yo creo que
dentro de la educacion intercultural tenemos que primeramente nosotros conocer
a profundidad en qué cosiste la educacion bilingle intercultural, especialmente
para tratar de recuperar las cosas buenas que se van perdiendo, al menos ese es
mi objetivo no, de servir de una mejor manera, [recuperar] los valores como el
respeto, la solidaridad en este caso en las mingas como se trabaja en nuestras
comunidades, el apoyo mutuo entre las familia que es nuestra costumbre, el
respeto entre personas, la honradez en este caso que se esta perdiendo en
nuestras mismas comunidades [...] ensefiarles inglés, cosas que les sirvan pero
que no se olviden de lo que son (Entrevista estudiante PAC, 08/03/2009).

Son varias las motivaciones de los estudiantes y docentes para participar en las
universidades interculturales y pocas de ellas se hacen explicitas y se toman en cuenta
completamente en el disefio o ejecucion de los proyectos. Esta parte solamente ha

pretendido expresarlas, para no creer en una falsa unidireccionalidad de los fines de las

universidades interculturales.
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El aspecto final que quiero colocar en la mesa, es la posicién que expresan
algunos docentes sobre los académicos que escriben sobre interculturalidad y educacion
superior, sus palabra son interesantes porque nos dicen cosas sobre la manera como ven
a estos autores.

El vicerrector de la UINPI opina lo siguiente sobre Catherine Walsh, Walter
Mignolo, etc.:

Es gente sUper interesante, porque digamos, tiene la cabeza de todas maneras
también acé [paradigma Abya Yala], pero de todas maneras no logra meterse en
el paradigma, es como que avizora cosas, desde lo politico, lo cual es bien
importante, pero no logra meterse en el conjunto de la dinamica. (Entrevista
Jorge Garcia, 23/04/2009).

El doctor Luis Montaluisa me hablé sobre los académicos, la universidad y la

interculturalidad, en estos términos:

Ahora qué pasa con las universidades, en primer lugar no veo que hayan
universidades, sobre todo a las que mas critico son a las de posgrado en Quito,
como la FLACSO, sobre todo la Andina que pasan discutiendo solamente
aspectos teoricos, conceptos de los europeos [...], se pasan como en la edad
media discutiendo -en la edad media discutian, por ejemplo, cuantos angeles
cabian en la cabeza de un alfiler [...]- entonces veo que hacen asi, tantos eventos
para decir qué es interculturalidad, pero el rato de compartir el poder, si es que
ellos no encabezan, si ellos no dirigen entonces ya no hay interculturalidad [...],
Yo veo que las universidades ni han avanzado en la cuestion conceptual y menos
todavia en la préctica, seguiran haciendo posgrados en interculturalidad, cursos
en interculturalidad, pero solo para conseguir financiamientos del exterior en
nombre de los pueblos indigenas [...]. (Entrevista Luis Montaluisa, 30/05/2009).

Son evidentes las posiciones de los agentes sobre los académicos y por supuesto cada
uno ellos también estan en disputa por apoyos, capitales econémicos y simbélicos. Por
ejemplo, el profesor Montaluisa ha realizado muchas gestiones para el financiamiento
del programa de la universidad de Cuenca y, el Equipo Amawtay Wasi esta relacionado
con la Universidad Andina, pero lo que quiero destacar es: 1) la critica, en los dos casos,
a una interpretacion no exacta de lo que los movimientos indigenas buscan y; 2) la
disputa por el liderazgo de un proyecto poderoso. Esas mismas distancias se reproducen
hacia “abajo”, respecto de docentes y estudiantes que ni suefian en disputarse el

liderazgo sobre el tema.
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Conclusion

No es posible agotar el tema o analizar todos los datos bibliograficos y etnograficos que
estas instituciones ofrecen, pero considero que he podido mostrar algunos de los méas
relevantes temas en este &mbito, por ello, simplemente dedicaré unas lineas a cerrar este
capitulo antes de pasar a las conclusiones finales de la tesis.

La idea de etno-desarrollo pareceria ser naturalizada y hecha sentido comun e
incluso argumento politico legitimo, asumido por instituciones que sin tener relacién
directa con el aparato duro del desarrollo, terminan siendo funcionales al sistema y sus
reglas, por ejemplo, cuando el PAC asegura que:

La atencién al desarrollo rural, [...], se ha ofrecido al margen de un contexto

cultural de tal forma que la poblacion indigena vive el conflicto de la

confrontacién de un pensamiento tradicional versus un pensamiento moderno y

posmoderno que demanda de un proceso educativo intercultural que ayude a

desarrollar la capacidad para interpretar la realidad desde la cosmovision y la

ciencia (PAC, 1995:42).

Trae a colacion argumentos tan antiguos como la oposicion entre pensamiento
tradicional versus moderno (Rostow, 1961; Schultz, 1967; Foster, 1989) y, coloca
soluciones contradictorias.

Comprender la realidad desde la cosmovisién y desde la ciencia, cuando la
ciencia es la cosmovision occidental moderna dominante, mientras que se reivindica a la
cosmovision como la forma de entender el mundo de cada cultura (no occidental), es
pedir una comprensién contradictoria. Pues no seria posible entender al mismo tiempo
de manera ‘coordinada’ y ‘armonica’ formas diferentes de comprender la misma
realidad (este es el problema de la inconmensurabilidad, Cfr. Feyerabend, 1975; Kuhn,
1989), a menos que se sufra un trastorno mental como la esquizofrenia o la bipolaridad.

Por otra parte, esta implicita -en la cita del PAC- la idea de pasar de una forma
de pensamiento a otra diferente sin perder la cultura, ;no es eso aculturacion?, ¢;no es
una aculturacion que rescata la identidad cultural en sus aspectos materiales, tangibles y
posibles de folklorizar y mercantilizar, dando lugar al multiculturalismo tan criticado
por Jameson y Zizek (1998)?

Con todo este capitulo se ha querido destacar lo dificil que resulta para cualquier
propuesta, en este caso educativa, salir de la episteme desarrollista tan naturalizada en

nosotros y nuestro tiempo, a pesar de que los discursos aparenten una ruptura radical.
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Mas adn, cuando esto se intenta hacer desde una institucionalidad que es funcional al
sistema que pareciera ser independiente de los individuos, porque ellos aceptan sus
reglas. El capitalismo es adaptable a discursos revolucionarios o incluso contra
hegemonicos, al punto de colocar en armonia la utopia desarrollista y la utopia andina.

Dejar también clara la inmensa brecha que existe entre los anlisis académicos y
las propuestas teoricas sobre el desarrollo y la interculturalidad vs la préactica en las
formaciones sociales, pues, lo que para los analisis del desarrollo son paradigmas
superados o partes de la historia mas o menos lineal del desarrollo, en las sociedades y
en las mentes de las personas coexisten de la manera mas “armoénica”. Hemos visto
como en los mismos proyectos, estan elementos de la teoria de la modernizacion, de las
propuestas de desarrollo rural tipo desarrollo integral, del desarrollo sustentable y
sostenible, sobre la base de la idea de crecimiento econémico aunque se quiera matizar
su importancia, etc., pareceria que este “mito del desarrollo” esta tan bien construido
que sus elementos anteriores permanecen en lo inconsciente de las personas para que
sus nuevos planteamientos sean mas eficientes.

La educacién superior intercultural, al menos en estos dos casos y desde sus
discursos oficiales, las expectativas de los agentes y las practicas observadas, no supone
una ruptura radical con la nocién de desarrollo convencionalmente entendido, asi como
en general la universidad no esta sino en relacion de funcionalidad con el crecimiento
econdémico como se puede ver al analizar los perfiles profesionales. La interculturalidad
no esta aportando mayor diferencia a la educacién superior, asi ante la pregunta que
inicio este trabajo: ¢Para qué es la educacion superior intercultural? Yo diria que para lo
mismo que ha servido la universidad casi desde sus inicios, me refiero al fortalecimiento
de la industrializacién en su momento, el mercado, la sociedad del conocimiento y la
informatica, y todo eso en conjunto actualmente, pero con identidad y una identidad en
muchos casos esencializada y esencializante.

Quiza, el equilibrio que tanto busca el término interculturalidad al ver que
personas distintas interactian pretendiendo no dominarse sin lograrlo, suponga primero
aceptacion de las relaciones de poder que existen entre las mismas personas que
proponen estas ideas. Ya que, siendo la interculturalidad un argumento politico
elaborado desde élites académicas indigenas y no-indigenas, que pretende ser

transmitido a sus potenciales nuevos cuadros a través de la educacién intercultural,
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considero que ninguna lucha politica por més legitima e historicamente justificada que
sea, puede estar basada en una ideologizacién de sus bases que las restringa a una
especie de corral cultural circunscrito en la comunidad indigena.

Tal es lo que parece hacer una educacion superior intercultural que prepare
profesionales para desenvolverse en el &mbito local en que estan circunstancialmente,
des-adaptandolos de la sociedad mas amplia que los domina pero que en muchos casos

quieren conocer y a la que quisieran pertenecer sin estar menos preparados.
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CONCLUSIONES

Dicotomias reduccionistas.

Al iniciar este trabajo se presentd que, en el marco de un debilitamiento de la
categoria clase -burguesia/proletariado-, los movimientos sociales realizan sus
demandas desde otras categorias de andlisis e identificacion, en el caso que he
analizado, la variable principal es la étnica. Tanto en los campos politico, académico y
educativo, se usa esta variable para comprender, analizar y proponer alternativas a los
diferentes y graves problemas del Ecuador y sus habitantes, diferenciados desde la
nocion de etnicidad aunque no sélo desde ella.

Se establecen entonces nuevas dicotomias, indigena/blanco o indigena /mestizo,
andino/occidental, norte/sur, hegemonico/subalterno, global/local, urbano/rural, abajo
/arriba, kichwa/hispano, adentro/afuera, etc. Considero que, el establecimiento de dichas
dicotomias es la forma dominante de plantear y leer los fenémenos sociales, al igual que
la forma privilegiada de buscar alternativas.

El proyecto politico de interculturalidad (y también el de plurinacionalidad), asi
como los proyectos académicos como estudios culturales de segunda generacion, han
planteado y usan estas nuevas variables y dicotomias en las que se dividen. Sin
embargo, durante el trabajo de campo he podido dudar de esa forma de plantear y leer
los fendmenos, por diversas razones que he intentado mostrar a través de la tesis y que
aqui explicito sin entrar en mayores detalles.

Establecer estas dicotomias cambiando la variable clase, por etnia-o cualquier
otra- es mantener una matriz de pensamiento profundamente occidental que es
caracteristica de esa manera de entender y practicar las actividades sociales, académicas
y cientificas (Cfr. Fornet-Betancourt), que necesitan de este principio de vision y
division (Bourdieu, 1999; 1985).

Plantear la interculturalidad y la educacion superior intercultural dando por
sentada esta forma dicotomica de comprension, condiciona -si no determina- la manera
de hacer discursos y practicas sobre las relaciones interculturales. Esta forma de
plantear, leer y proponer, no es utilizada solamente por académicos y politicos

occidentales, blancos, mestizos, hegemonicos, etc., sino que estd presente en
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academicos y politicos indigenas, andinos, subalternos, etc., que se han formado y se
desenvuelven en ambientes donde este principio es dominante.

La transmision y uso de éste principio dicotomico de vision y division se da de
manera inconsciente y naturalizada, y se reproduce, también, en la educacion superior
intercultural. Nociones como habitus, shéme, doxa, illusio y campo ayudan a
comprender, de manera no escolastica, este y otros componentes de las estructuras
mentales y sociales que caracterizan nuestras relaciones inter-culturales dentro de IESI.

El problema al que apunto, no es el planteamiento de una variable que se
considere mas relevante que la clase para la compresion de las problematicas sociales,
sino el mantenimiento de las dicotomias al interior ellas, de esa manera: cuando se usa
la etnia se la comprende en términos de indigena/blanco o indigena/mestizo,
simplificando las formas de identificacién étnica y su movilidad pues, los limites,
cambios y aparentes contradicciones de nuestras propuestas teoricas, se ven
contradichos por el uso practico -0 no- de esas categorias por parte de quienes son
sujetos de nuestros andlisis. Concretamente sostengo que, buena parte de los estudiantes
y docentes de las IESI no usan ni ven como definidos los limites y dicotomias que,
desde la academia o la politica, se plantean para comprender o emprender iniciativas de
cambio social.

En el campo, es posible ver como esos limites tedricos no corresponden a la
realidad cotidiana de quienes participan de las IESI estudiadas, hay mestizas cayambis,
blancos indigenas, indigenas con ascendencia espafiola, etc.

La variable etnia es, tanto 0 mas inexacta y simplista que la variable clase, si se
las comprende como dicotomias con extremos definidos antagonicamente, en los que se
colocan a los individuos -0 a los grupos- en un punto de la escala de un eje. Incluso si se
toma otra variable generando un plano cartesiano, donde ¢l eje “X” sea la variable etnia
y en el eje “Y” esté la variable clase, lo maximo que se lograria obtener, es una
taxonomia del tipo, blancos burgueses, indigenas proletarios o cualquier otra variacién
que dependa de las dicotomias propuesta. Esto puede extenderse al punto que tengamos
a: los indigenas urbanos hispano hablantes ricos con fenotipo mestizo o, los kichwa
hablantes mestizos rurales con fenotipo indio pobres, y todas las combinaciones

exponencialmente posibles.
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La complejidad de las formas de identificacion y de la definicion de término
cultura, se da porque, aunque sea posible determinar -con la mayor rigurosidad posible-
cuéles son las variables relevantes que intervienen en los problemas sociales de un
contexto especifico, tal determinacion no expresa la comprension de los individuos que
estan llevando a la préctica las relaciones interculturales. Esto debido a que los sujetos
entienden y definen tanto su identidad como su cultura, dando pesos especificos
diferentes a diversas categorias por medio de las cuales, estas adquieren sentido y se
usan.

Con lo anterior estoy diciendo que la variable etnia no se puede comprender de
manera univoca sino de manera relativa a las diferentes categorias que le dan sentido y
sus pesos especificos -esto, sin duda, condiciona las relaciones interculturales-. Algunas
de las categorias que dan sentido a la identidad y la cultura son: fenotipo (indio/blanco),
linaje (apellidos indigenas/apellidos espafioles), estilo de vida (comunitario/ciudadano),
vestido (folclérico/mestizo), lugar de vivienda (urbano/rural), lengua materna
(kichwa/hispano), territorio (ancestral/division politica). Todas ellas, y otras que
seguramente no he podido ver, son herencias de la manera cémo se han establecido las
distinciones y los lugares a las personas en las estructuras sociales, a través de la historia
en un espacio, no necesariamente determinado en términos de Estados-Nacion®.

Todas esas variables son maviles y sobre todo, no son dicotémicas, lo que pasa
es que nuestra forma de comprension, nuestra forma de ver y dividir, es dicotémica, asi
como lo es nuestra forma de transmitir las distinciones.

En las relaciones interculturales en las IESI se pueden encontrar concepciones de
cultura, identidad o interculturalidad de dan mayor peso, a cualquiera de las categorias
antes mencionadas. Ese peso no es atribuido de manera consciente y voluntaria, incluso

entre autoridades o docentes, ni siquiera en muchos de los que han tenido -por su

®con la expresion “en un espacio no necesariamente determinado en términos de Estados-Nacion” me
refiero a que, la idea de pensar que los limites de los Estados (Ecuador, Perd, Colombia, México, etc.),
son un criterio epistémicamente relevante para comprender las relaciones interculturales -al menos en
términos inter-étnicos- es errada. Pues el hecho de que se compartan algunas condiciones histéricas y
sociales y haya diferencias en otras, tanto dentro como fuera de los limites nacionales, es un indicador
de que estas relaciones interculturales estan presentes antes de la existencia de los Estados. Lo que pasa
es que muchas de las luchas sociales se hacen en contra de las politicas estatales, o por el acceso a
lugares cada vez mas influyentes en las estructura gubernamentales y, muchas de las investigaciones
académicas responden casi exactamente a la division del aparato burocratico, convirtiéndose en
servidores del estado (Cfr. Bourdieu, 2003:45-46).
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formacion profesional- oportunidad de reflexionar sobre las categorias racistas desde las
que nos relacionamos y entendemos las relaciones, ya que al plantear las dicotomias se
atribuye -casi imperceptiblemente- un valor a cada una de las dicotomias.

De esa manera, la nocion de interculturalidad se hace mucho méas compleja de lo
que nuestros analisis pueden captar ademas, no parece posible generar una concepcion o
proyecto politico como la interculturalidad exento de las influencias de ideas
circundantes. Marisol De La Cadena (2008) menciona ya, que la interculturalidad tiene
como predecesor al mestizaje y Catherine Walsh (2009) realiza muchos esfuerzos
tedricos por separarlos, sin embargo, por lo expuesto anteriormente, tal division
requerira mucho tiempo de reflexion auto-critica sobre la manera en que, quienes
delimitan y llevan adelante la relaciones interculturales usan categorias racistas de
manera cotidiana.

Recordemos el ejemplo de que las autoridades usan el fenotipo o el vestido
como criterio de definicion de los indigenas, mientras los estudiantes consideran otros
criterios, como las relaciones con la autoridad o con el territorio, o el linaje, para su
autodefinicion.

En el mismo sentido, se trat6 de mostrar como las ideas del discurso religioso
cristiano o los diversos discurso politicos también dan sentido al termino
interculturalidad en la compresion de los agentes de la universidades interculturales
estudiadas. Entender la interculturalidad como “amarnos los unos a los otros” es solo
una expresion literal de esto.

Otra razén por la que la lectura dicotdbmica del mundo social no ayuda a la
comprension de los fendmenos sociales es la invisibilizacion de todos los grupos que los
conceptos miembros de la dicotomia, encierra con una apariencia de uniformidad.
Principalmente me refiero a las nociones: indigena, mestizo, blanco, rural, urbano,
andino y occidental. Todos quienes se diferencian -desde la academia o la politica-
como indigenas, mestizo y blancos, se pueden diferenciar o unir por: sus preferencias
politicas, su religion, sus necesidades antagénicas o comunes, sus historias, su pueblo,
canton o provincia, etc.

El caso de la seccion urbano/rural también esconde a los rurales que buscan o
tienen estilos de vida urbanos sin querer migrar a las ciudades y a los urbanos que

mantienen estilos de vida rurales, dando la impresion de que, la seccion tedrica existe en
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la realidad y que la seccion geogréfica real implica una seccion cultural tajante, esto no
parece muy sostenible, al menos para los lugares donde realicé trabajo de campo.

Una ultima division a la que me interesa referirme es la idea de que existiria una
division en términos de arriba/abajo y hegemonia/sub-alternidad, en la comprension de
las relaciones interculturales y las propuestas de interculturalidad (Cfr. Walsh, 2009;
2005). Ambas dicotomias son sistemas de referencia relativos, no absolutos y, detras de
ellos se pueden esconder estructuras de dominacién mucho mas complejas, que afectan
mas directamente a quienes se suele identificar como los de abajo o los subalternos. Con
este punto, quiero llamar la atencion sobre el hecho de que, tanto arriba como abajo, son
términos que no existen sin la especificacion del otro (arriba de qué o de quién) y si ésta
especificacion es genérica la referencia es correcta pero no exacta.

En las universidades interculturales y el uso cotidiano de las dicotomias en
comparacion con las propuestas dicotdmicas de la academia o la politica, es interesante
que mientras para la literatura los de arriba son: el Estado Central, el norte geopolitico o
la cultura occidental; para los agentes de las IESI los de arriba son las autoridades -
indigenas o no- en sus diferentes campos. No se trata de una diferencia entre estudios
macro y micro sociales, que es como generalmente se responde a este tipo de criticas,
sino de una invisibilizacién de la complejidad de estructuras en las que los agentes
sociales pueden ocupar lugares dominantes para un campo, y al mismo tiempo, estar en
un lugar subordinado en otros. De esa manera existen dominados dominadores o
dominantes dominados, no solo en la imagen de una cadena o pirdmide donde el
extremo superior se encuentran las élites de las élites y en el inferior estan los
subalternos de los subalternos, sino en la metafora de una red movil de relaciones
jerarquizadas no solo verticalmente.

Cierro esta primera conclusion con la idea de que, si no ponemos en duda el
principio dicotdmico de vision y division que usamos para leer, comprender y plantear
nuevas propuestas de educacion, por mas relevantes que sean las variables que
proponemos para entender los fendmenos sociales. Lo maximo que vamos a conseguir
es: 1) cambiar de polarizacion de ricos y pobres a indios y blancos o cualquier otra; 2)
invisibilizar lo que y a quienes queremos ver y; 3) reducir los conflictos sociales a la

disputa entre buenos y malos o héroes y villanos o, peor a:“lo que yo que pienso y soy”
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es mejor de lo que “ellos piensan y son”, manteniendo -aunque invertida- la relacion
vertical injusta que el proyecto de interculturalidad quiere erradicar.
Composicion y reproduccion de los habitus.

La propuesta de nuevas instituciones de educacion superior intercultural supone
un gran reto, que las organizaciones indigenas y afines han asumido de manera valiente
y exitosa, y que, sobre todo no esta concluido, ha iniciado desde hace un tiempo y
existen muchas posibilidades de que crezca. Por esa razon, ésta conclusion quiere
destacar varios retos intrinsecos a la intencion de generar IESI que partan de otras
epistemologias, practiquen otras metodologias y apunten a otros fines.

Para Pierre Bourdieu el habitus es

Un mecanismo estructurante que opera desde dentro de los agentes [...] es un

operador de una racionalidad practica, inmanente a un sistema histérico de

relaciones y, por ende trascendente al individuo [...]. El habitus reacciona a las

solicitaciones del campo en una forma, a grandes rasgos, coherente y

sistematica. (Cfr. Wacquant, 1995:25).

Este concepto nos ayuda a comprender, donde estan los principales retos de una
educacion superior que logre lo que los proyectos, tanto de Amawtay Wasi como del
PAC, buscan con sinceros deseos de responder a las condiciones de injusticia y racismo
de las poblaciones a las que sirven. Pues el disefio y las intuiciones de modificacion de
las universidades, para convertirlas en espacios interculturales, implican problemas
menores en comparacion con los problemas que se encuentran en la modificacion de los
esquemas mentales y practicos (habitus) con los que actuamos, que responden a
estructuras historicas externas a los individuos, interiorizadas por estar implicados en
los campos correspondientes.

El primer campo es el de la educacién formal, en el que nos hemos formado y
que reproducimos en los actos, porque nos es dificil imaginar 6rdenes que no sean los
establecidos, grados que no sean los aceptados, métodos que sean los practicados y
soluciones que no sean las probadas. Esto por dos razones:

1) Las instituciones de control vigilan y cuidan que no se acepte nada que sea
diferente de lo que se reconoce como valido para el campo. Las comunidades de
aprendizaje son iniciativas de educacion intercultural no reconocidas como
educacion superior porque no se ajustan a lo que es una universidad, segun dice

el CONESUP. La universidades interculturales son aceptadas en la medida que

170



sus mallas curriculares, descripcion de carreras u otros requisitos pedagdgicos o
administrativos sean modificados segin el espejo de universidades
convencionales. EI PAC y la UINPI fueron legalizados solo en la medida en que
modificaron sus proyectos y recibieron dicho aval, sin embargo, este
condicionante no es tan efectivo como la institucionalidad inscripta en los
cuerpos de los agentes de las IESI.

2) La mayoria de los fundadores, autores intelectuales, autoridades, docentes y
estudiantes se formaron y desarrollan en instituciones convencionales, en esos
lugares nos fue inoculada (Bourdieu, 2001) la estructura que consciente y
voluntariamente criticamos, pero que, practica y cotidianamente reproducimos.
No es tan importante que la materia sea matematica andina o historia del
movimiento indigena, la manera, es la aprendida de forma no consciente en la
educacién formal. No resulta un problema si la universidad estd -0 no- en el
campo, las formas institucionales se adaptan, en la UINPI, esta el rector, los
coordinadores academicos, las solicitudes escritas en espafiol, las mismas

teorias, la misma estructura de autoridad, etc.

Con lo anterior no pretendo decir que todo en las estructuras formales actuales sea
despreciable o negativo, sino que, los proyectos politicos y educativos interculturales
necesitan escoger o desechar de manera consciente, voluntaria y critica cada elemento
de las estructuras formales de educacion, incluso aquellas que damos por naturales.
Como es el caso de comprender por educacion integral, la totalidad de lo formal
existente -pre-primaria, primaria, secundaria, superior, bachiller, licenciado, ingeniero,
etc.- (Cfr. UIAW, 2004).

Existen pasos sobre este tema, la idea de la catedra indigena itinerante es una
iniciativa interesante, a nivel latinoamericano, que se empieza a plantear la posibilidad
de no entrar en los marcos institucionales de educacion (universidad, escuela, etc.), ni
en los titulos reconocidos (licenciatura, ingenieria, etc.) sino realizar una educacion
diferente aunque no sea reconocida legalmente en un inicio, pero en ese orden, primero
construirse en la practica, como institucion diferente y luego ser reconocidos como tal, y
no buscar ser reconocidos como educacién diferente pero estar condicionados a las

mismas préacticas. Creo que el orden -para este caso- es muy importante, de esa manera
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los proyectos se previenen de las criticas que todas las reformas educativas enfrentan,
cambiar todo para que nada cambie.

Este punto lo expresé en la tesis como la relacion inversamente proporcional
entre la institucionalidad y la interculturalidad, al referirme a esto queria decir que:
mientras las autoridades de las IESI se preocupen por dar forma institucional a la
educacion intercultural -como es el caso de los procesos que han seguido el PAC y la
UINPI en este tiempo de desempefio-, la interculturalidad crecerd con una guia
occidental “externa”, que son las instituciones de control, e “interna”, que es el habitus
que comparten los agentes del campo educativo®.

El reto es dar mayor interés a la practica reflexiva de la interculturalidad y
atribuir menor importancia al reconocimiento de las autoridades en materia de
educacion superior. De esa manera, se trataria de interculturalizar las instituciones y no
institucionalizar la interculturalidad que seria quitar el contenido revolucionario y su
fuerza afectiva y politica a un término que es bastante amigable y en el que se han
depositado muchas esperanzas.

Propuse distinguir que, el proyecto de universidad intercultural es parte de los
proyectos de un sector de élite indigena y mestiza, pero que no representan exactamente
los mismos intereses de otros agentes que participan en ellas, por ejemplo, los
estudiantes que acceden a las universidades no porque sea intercultural, sino porque es
universidad, porque quieren un titulo por motivos educativos, sociales, econémicos,
laborales o cualquier otro.

Lo que les interesa a estos estudiantes es ser como los otros universitarios de las
ciudades grandes pero, sin la hostilidad que representa estudiar en una universidad

convencional para una persona indigena, deficientemente escolarizada, con menor

Al utilizar la distincién Externo-Interno, no estoy refiriendo a las culturas, sino a los limites
institucionales de las organizaciones, universidades u otras estructuras indigenas que son las que
condicionan a los agentes. La relacién historica de los pueblos indigenas con lo occidental, hace
esencialista la aspiracion de algun tipo de purismo, pero, es justamente, esa la manera “estratégica” de
presentar los proyectos indigenas. Considero que esa estrategia es una manera errada de hacerlo,
porque de esa forma las propuestas adquieren la debilidad de cualquier purismo al ser expuesto a los
innumerables ejemplos que lo contradicen. Negar -en el discurso- esa pretensidn purista pero afirmarla
en la practica, es una consecuencia y una causa de lo que Bourdieu llama la eficacia del poder simbdlico
como nocién mas rica que el término ideologia (Cfr. Bourdieu, 2005: 295) que se vuelve contra quien la
aplica.
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capital cultural dominante, de bajos recursos econémicos, que muchas veces vive muy
lejos de las instituciones.

También el interés de desarrollar universidades interculturales como las
caracterizan los fundadores o autoridades, es diferente de los intereses que tiene algunos
docentes al participar en estos proyectos, pues se acercan a ellos, por expectativas
laborales, de prestigio social, de superacion profesional, de servicio social, de acceso a
estabilidad laboral a largo plazo, etc. Todo ello no es necesariamente contradictorio con
la imagen de una IESI como se presentan en los proyectos escritos, sino que necesita ser
tomado en cuenta para buscar la consecucion de varios objetivos, no solo los de los
“propietarios intelectuales” del proyecto.

Traté de mostrar como se corre el riesgo de generar una educacion
subalternizada y subalternizante, no solo por las condiciones materiales y simbdlicas de
la poblacién, sino por cierto deseo esencialista e ideoldgico de generar cuadros politicos
para un proyecto que debe ser reconocido como de una élite, de una élite de este
restringido sub-campo educativo intercultural y politico, aunque sea subalterna en otros
campos.

Como las universidades interculturales son dirigidas por esas élites, la disyuntiva
de escoger entre: una universidad mas o menos convencional respetuosa de las
diferencias culturales (como sea que se las defina) y una institucion de educacion
superior diferente en las cosas mas profundas como la epistemologia, metodologia y los
fines, implica tensiones entre los intereses (illusio) de estas élites aunque no solo de
ellas, también de los docentes y estudiantes. Ya que, perteneciendo al campo educativo
comparten la creencia en lo que esta en juego, esto es, por ejemplo, en el prestigio que
supone el titulo de ser profesor universitario, publicar o acceder a un lugar alto en la
estructura administrativa y académica, acceder a un trabajo bien remunerado, etc.

Seran las necesidades mas inmediatas y las motivaciones mas intensas las que
hagan del proyecto de educacion intercultural una institucién mas, en la composicion
convencional del estado de cosas actual o, una forma de institucionalidad intercultural
radicalmente diferente que afecte los criterios de valoracion dominantes.

Un segundo componente de las estructuras mentales (habitus), que se ha tratado
de mostrar, esta compuesto por todos los elementos racistas que intervienen en las

relaciones interpersonales e inter-grupales. De la misma manera que con el caso
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anterior, estas estructuras se producen y reproducen en el espacio social general y se
manifiestan dentro de las IESI en las categorias que usamos para establecer las
diferencias y la atribucion de valor implicita que ellas tienen.

Los esquemas mentales cargados de racismo no estan distribuidos segin el
criterio étnico sino que, son aprendidos y reproducidos sin importar que el agente esté
diferenciado como indigena o no. Un aspecto importantisimo de esta caracteristica es la
diferencia de poder y su uso en las relaciones interpersonales, que son las que mas
directamente afectan a las personas discriminadas por motivos étnico-raciales.

La manera como se usa el poder, por ejemplo, de ser autoridad docente o
administrativa es asimilada por los indigenas de tal manera que, cuando ocupan estos
puestos se relacionan con sus estudiantes desde estas estructuras que ejercen un tipo de
violencia simbdlica con matices racistas. Asi también, las relaciones de los estudiantes
con distintos capitales especificos, actian manteniendo las relaciones de subordinacion
y discriminacion de los indigenas en las universidades interculturales estudiadas.

Por tanto, ahi estd otro reto para los proyectos de educacion superior
intercultural, hacer frente a las relaciones racistas que no se aprendieron de manera
consciente y que funcionan de forma naturalizada en los agentes, en nosotros
(profesores, estudiantes, autoridades). Este reto requiere de metodologias creativas pues,
si los habitus no se adquieren de manera consciente, no es de esperar que ellos se
cambien solamente por los discursos anti-racismo, pro-indigenismo o interculturalidad
que se puedan generar al interior de las universidades o en el espacio social global, sino
que, implica -nuevamente- ejercicios intra e inter reflexivos de las formas de relacién
racistas que practicamos de manera cotidiana y de los lugares que ocupamos en estas
relaciones.

Justamente en relacion con los lugares, es importante que estos ejercicios de
reflexion practica estén orientados a relativizar los lugares que las distinciones nos han
atribuido, por ejemplo, es necesario encontrar un lugar para lo mestizo. Lugar que no es
ni la desaparicion ejercida por una especie de toma de posicion en la dicotomia
indio/blanco, ni la supra-ordinacion que implica la posicion de observador por fuera de
las distinciones de las culturas, esa posicion coloca a los mestizos en el rol de albaceas
de la cultura ancestral que les dan el papel de duefios y por tanto cuidadores de

“nuestras culturas”.
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Un altimo componente de las estructuras mentales con las que funcionamos es,
el que se ha asimilado como resultado de la estrecha relacion con el aparto del
desarrollo. Los proyectos de intervencion en poblacion indigena, realizados por
infinidad de organizaciones no gubernamentales o por el mismo estado, han marcado la
agenda de lo que se entiende por desarrollo y por actividades que nos van a llevar hacia
él.

Los indigenas, pero por supuesto no solamente ellos, han naturalizado tanto las
formas de organizacion como los fines y los medios que ponen en préctica o imaginan
en sus proyectos. La definicion y puesta en marcha de las carreras, los criterios y
lenguaje utilizado para determinar los perfiles o las mallas, son muestras de cémo la
utopia desarrollista seduce profundamente a quienes proponen estos proyectos
diferentes, haciendo que la utopia del desarrollo convencionalmente entendido, se
esconda detras de la utopia andina o ecoldgica, logrando que tanto estas como aquellas
se cumplan parcialmente y se armonicen en la realidad.

Finalmente, quiero plantear que la interculturalidad entendida como
reivindicacion indigena y como interculturalidad para todos coexiste en las
universidades interculturales -esta en disputa en el debate general-.Si entre los lideres de
los movimientos y las autoridades de las universidades se empuja con mayor fuerza a la
primera mas que a la segunda, es por dos razones absolutamente justificadas: 1) las
condiciones de los indigenas siguen estando caracterizadas por la pobreza y el racismo
y; 2) el miedo a perder el liderazgo de un proyecto como el de interculturalidad para
todos es absolutamente patente pues, como la sociedad sigue siendo racista, no es muy
probable que se admita que un indigena lleve adelante un proyecto que suponga
intervencion en ambitos mestizos, blancos, urbanos, donde el poder ya esta en manos de
unas personas.

El profesor Luis Montaluisa lo expresaba muy bien cuando opinaba sobre las
universidades de posgrado como la FLACSO o la ANDINA, él decia: “entonces veo
gue hacen asi, tantos eventos para decir qué es interculturalidad, pero el rato de
compartir el poder, si es que ellos no encabezan, si ellos no dirigen entonces ya no hay
interculturalidad.” (Entrevista Luis Montaluisa, 30/05/2009).

La idea de interculturalidad para todos es atractiva y prometedora, pero se

enfrenta a muchos retos y riesgos. Si los mestizos y blancos que no se sienten afectados
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por las relaciones interculturales y no enfrentan el reto de cuestionar su propia posicion
de poder vy, si los indigenas no aceptan el riesgo de no ser aceptados por ser diferentes o
de ser lideres de un proyecto que afecte a todos, entonces, la interculturalidad tiene un

destino seguro, el fracaso, sin importar quién lleve adelante el proyecto.
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ANEXOS

Informacion relevante sobre la encuesta aplicada en el PAC.

] Especialidad Niveles
Total Total |Porcentaje
Punto Docencia
de de la de la Educacion
Focal _ Y 1°12° 3° | 5° |6°
Estudiantes | Muestra| muestra Parvularia
Desarrollo
Otavalo 137 92 67,15 87 0(1]53|36 |0
Cayambe 164 71 43,29 71 00| 25|46 |0
Latacunga 75 50 66,67 36 14 0012920 |0
Riobamba 30 27 90,00 26 11026 0 |O
Simiatug 69 55 79,71 33 21 1121 O 0 |31
Wask-
18 0 0,00 0 00| O 01|O
entsa
No
0 0 0,00 +/-5 +/-5 0/0] O 0 |0
responde
Total 493 295 59,84 253 37 2122|133 |102 |31
Matriculados X Muestra X
Punto Focal Género Género
Masculino | Femenino | Masculino | Femenino
Otavalo 28 109 21 68
Cayambe 34 130 19 52
Latacunga 27 48 18 31
Riobamba 28 2 17 9
Simiatug 35 34 28 25
Wask-entsa 17 1 0 0
No responde 0 0 +-7 +/-7
Total 169 324 103 185
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Modelo de Encuesta

Investigacion de Tesis
Educacion Superior e Interculturalidad

Encuesta

1. Fecha: 2. Punto Focal:

3. Edad: 4. Género: MD F I:] 5. Especialidad: 6. Nivel:

7. Se considera usted:

Indigena| |  Afro-ecuatoriano[ | Mestizo[ | Blanco[ | Otro[ }— 8.Cual:

9. ;Habla kichwa u otra lengua indigena? SID NOD 10. Cual:

11. ;Su lengua materna es (primera lengua)?: Kichwa |:] Espariol [:] Otra E]-> 12. Cual:

13. ; Domicilio?: Provincia: 14. Cantén: 15. Parroquia: Urbana[_] Rural[_]

16. Nombre de la Parroquia: 17. Comunidad: 18. Ciudad:

19. Ademas de estudiar, ¢usted trabaja?: SI |:| NOD 20. Ocupacién:

21. Si trabaja en una institucién, ésta pertenece a:

la DINEIB ] Cual:
Otra institucion del Estado  [_] Cual:
Una organizacién comunitaria [_| Cual:
Otra institucién privada: [:] Cual:
22. El Colegio donde se gradud ;pertenece a la DINEIB? SID NOI:]
23. ;A qué edad se gradud? 24. ;A qué edad ingreso a ésta universidad?

25, ;Por qué decidid estudiar ésta carrera en ésta universidad?

26. Para usted ;Qué es la interculturalidad?

27. ;Cémo aprendid ese concepto de Interculturalidad?

28. ;Cémo deberia ser una Universidad intercultural Bilingtie?

29. ;Considera que esta Universidad es Intercultural Bilingtie? SID NOD

30. ;Por qué?

31. ;Cudl es su cultura?

32. ;Cudles son las caracteristicas mas importantes de su cultura?
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33. ;En qué se nota que ésta universidad toma en cuenta la interculturalidad?

34. ; Antes de entrar a esta universidad, usted intenté entrar o estudid en otra universidad?

si[_] No[] 35. Cudl:

36. ;Qué tiene de distinto ésta universidad de otras?

37. Para usted ; Qué profesor (a) es el/la que mas sabe sobre interculturalidad en el PAC?

38. ;Para qué le va a servir, a usted, ser licenciado en Educacién Intercultural Bilingtie?

39. Conoce usted libros sobre interculturalidad SI D NOD

40. Mencione los titulos o los autores de los libros que recuerde:

41. Conoce el libro Filosofia Andina de Josef Estermann: s1[] No[_]

42. ;De qué habla el libro o las partes que usted conozca o haya leido?

iMuchas Gracias!

JOSEF ESTERMANN

FILOSOFIA
ANDINA

estudio intercultural
de la sabiduria
autoctona andina
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Datos de la encuesta por punto focal
Auto-identificacion:

Sunto Focal Auto-identificacion
Indig | Afro | Mes | Blan | Otro
Otavalo 48 1 /38| 1 2
Cayambe 37 2 31| 0 0
Latacunga 30 2 17 0 0
Riobamba 25 0 2 0 0
Simiatug 48 1 5 0 0
Wask-entsa 0 0 0 0 0
No responde +/-5 | +/-5 | +/-5 | +/-5 | +/-5
Total 188 6 93 1 2

Dominio del Kichwa y lengua materna.

Sunto Focal Habla Kichwa Lengua Materna
Si no Kichwa | Espafiol Otra
Otavalo 48 41 46 46 0
Cayambe 30 38 23 45 0
Latacunga 27 22 27 23 0
Riobamba 22 2 23 3 0
Simiatug 41 13 24 31 0
Wask-entsa 0 0 0 0 0
No responde +-11 | +/-11 +/-4 +/-4 +/-4
Total 168 116 143 148 0
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Tipo de parroquia donde vive

Sunto Focal Parroquia donde vive
Urbana Rural
Otavalo 30 59
Cayambe 35 28
Latacunga 16 26
Riobamba 9 18
Simiatug 12 40
Wask-entsa 0 0
No responde +/-22 +/-22
Total 102 171
Trabajo y lugar de trabajo
Trabaja Doénde Trabaja
Punto Focal ) Organizacion
Si No |DINEIB|ESTADO Otra
Comunitaria
Otavalo 74 15 11 17 7 36
Cayambe 63 5 10 16 10 22
Latacunga 44 4 9 10 4 19
Riobamba 25 1 9 5 1 11
Simiatug 53 1 18 15 14 12
Wask-entsa 0 0 0 0 0 0
No responde +/-10 | +/-10 0 0 0 0
Total 259 26 57 63 36 100
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Establecimiento de graduacion del bachillerato y edades promedio

Graduado en la

Edades Promedio

Punto Focal DINEIB
Sl NO Graduacién| Ingreso U
Otavalo 20 65 19,8 24,2
Cayambe 13 50 21,7 26,6
Latacunga 22 21 20,2 21,6
Riobamba 12 11 21,1 29,1
Simiatug 27 27 24,4 28,1
Wask-entsa 0 0 0 0
No responde +/-27 +/-27 6 24
Total 94 174 21,4/289 26/271

Intentos de ingreso a otras universidades y conocimiento de libro Filosofia Andina.

Estudios Superiores

Conoce el libro

Punto Focal Anteriores Filosofia Andina
Si NO Si NO
Otavalo 28 64 6 80
Cayambe 25 44 6 57
Latacunga 22 27 5 38
Riobamba 12 14 4 21
Simiatug 21 33 4 43
Wask-entsa 0 0 0 0
No responde +/-5 +/-5 +/-31 +/-31
Total 108 182 25 239
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Cuadros estadisticos relevantes

Estudiantes segun su género

7; 3%

V

H No responde

® Masculino
= Femenino
Parroquia donde vive
22; 7%
' H No responde
H Urbana
M Rural

Estudiantes que trabajan

26;9% 10; 3%

’ B No responde

S

m No
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Estudiantes que fueron a otras
universidades

5; 2%

|

H No responde

mSi

m No

Estudiantes que conocen el libro
Filosofia Andina

31; 11%

25; 8%

H No responde
W Si

© No

Sistema educativo en el que se
graduaron

27; %%

' B no responde

W EIB

m Sistema hispano
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