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Resumen

En el Ecuador desde mediados del siglo XX se dan hechos, procesos y relaciones
contradictorias desde el pensar y sentir del movimiento indigena que rompe con la monotonia
y hegemonia de la educacion integracionista y asimilacionista de la sociedad ecuatoriana y el
Estado. Hay un recorrido desde una educacion propia hasta llegar a una educacion
intercultural para el sumak kawsay* de los pueblos indigenas, que es posible explicar por el
yachay tinkuy?. El Tinkuy (convergencia y confrontacion) sigue un proceso de tikray
(inversion), pachakutik (renovacion) y muchas veces hasta de pallkay (ramificacion) para

iniciar en un nuevo Tinkuy.

En el yachay tinkuy, que integra al pacha (tiempo, lugar - espacio y actitud), se dan
confrontaciones culturales, y en muchos casos choques culturales, entre el sistema dominante
de la sociedad nacional y del Estado y la resistencia de los pueblos, entre el colapso y la
sobrevivencia de las culturas indigenas. Sirviéndose de su capacidad organizativa y el manejo
de su educacién, paraddjicamente en un escenario opresivo y de explotacion, emergen y
cobran vida los saberes de los pueblos indigenas del Ecuador, que por cientos de afios estaban

prohibidos, negados, despreciados y hasta sentenciados a su desaparicion.

Se analizan diferentes etapas de yachay tinkuy de los pueblos de la nacionalidad kichwa:
riccharimui yachay tinkuy o encuentro / confrontacion de saberes de despertares / memorias;
jatarishun yachay tinkuy o convergencia / confrontacion de saberes de movilizaciones;
kawsaypura yachay tinkuy o encuentro / confrontacion de saberes entre culturas y sumak

kawsay yachay tinkuy o convergencia / confrontacion de saberes de la vida hermosa.

! Sumak kawsay: Vida hermosa, vida plena
2 Tinkuy: encuentro y confrontacién de saberes, de hechos y de pensamientos. Ritual de pelea que pervive en
algunos pueblos indigenas, especialmente kichwas de la sierra norte del Ecuador.
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Introduccion

La presente tesis explica y describe los procesos y ciclos historicos recorridos por las
organizaciones indigenas, especialmente Kichwas, del Ecuador desde mediados del siglo XX,
en la busqueda de transformar el sistema educativo oficial monocultural, castellanizante,
homogeneizante, impositivo y que niega, oculta, subordina y busca desaparecer a la cultura,
lengua y saberes de los pueblos kichwas como lo manifiesta Lander®. En esa situacion de
dominacion, explotacion y opresion surgen las organizaciones indigenas desde el dltimo
cuarto del siglo XX, con una carga conceptual y de saberes muy rica kichwa como es la
educacion intercultural bilingle, el estado plurinacional, la sociedad intercultural y el sumak
kawsay, que cuestionan el sistema moderno occidental eurocéntrico y con su lucha
organizada, logran introducir dichos conceptos en la constitucion del estado ecuatoriano. Su
proceso de lucha se inscribe en el Tinkuy o convergencia y confrontacion de saberes, en una
secuencia temporal de riccharimui (despertares), jatarishun (levantémonos), kawsaypura
(entre culturas) y sumak kawsay (vida hermosa). En cada una de estas etapas, hay Tinkuy
(convergencia y confrontacion), tikray (inversion), pachakutik (renovacién, cambio) y pallkay

(ramificacion).

En el Art. 26 de la Constitucion del 2008, se plantea que “la educacion, como un derecho de
las personas a lo largo de su vida, es una condicion indispensable para el buen vivir”
(Asamblea Constituyente, 2008). Este derecho conecta dos conceptos: la educacién y el buen
vivir, que surgen de una serie de conocimientos, practicas y experiencias de la vida, la escuela
y la accién generadas por las demandas del movimiento indigena desde mediados del siglo
XX hasta la actualidad. Entre las acciones, dentro del &mbito educativo, estan los programas
de alfabetizacion, educacién bilingle, educacidn bicultural, educacion intercultural bilingle y
sumak yachaypi, alli kawsaypipash yachakuna®. En estas mismas experiencias educativas
aflora la interculturalidad y el sumak kawsay como parte de la educacion de los pueblos
indigenas y del pais. Las luchas de las organizaciones indigenas, especialmente kichwas, han

permitido construir el yachay tinkuy o encuentro y confrontacion de saberes recurriendo a los

% Edgardo Lander. “Ciencias sociales: saberes coloniales y eurocéntrico”. En La colonialidad del saber:
eurocentrismo y ciencias sociales. Perspectivas latinoamericanas. Edgardo Lander, Comp. Ed., (2000): 4 — 23,
URL.: http://bibliotecavirtual.clacso.org.ar/clacso/sur-sur/20100708034410/lander.pdf

4 Universidad Intercultural Amawtay Wasi, Sumak yachaypi, alli kawsaypipash yachakuna: aprender en la
plenitud de la sabiduria y en la plenitud de vida (Quito: Imprenta Mariscal, 2004)
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conocimientos, denominados ancestrales, populares y espirituales ajenos al cientismo propio

de la teoria critica eurocéntrica®.

La interculturalidad y el sumak kawsay, segin Altmann®, son dos golpes conceptuales del
movimiento indigena del Ecuador generados en las Gltimas tres décadas. La interculturalidad
es plasmada en la educacién a partir de la oficializacion del Sistema de Educacion
Intercultural Bilingiie en 1988 por el Ministerio de Educacion,’ que ha roto con la hegemonia
de una educacién homogeneizadora y monocultural impuesta por el Estado. EI concepto de
plurinacionalidad también es producto de las luchas de las organizaciones indigenas, que se
visibilizan en la practica administrativa de la EIB a inicios del siglo XXI. Sin embargo las
raices de la EIB estan por los afios 40 del siglo XX. La educacion intercultural para el buen
vivir es producto de las luchas y esfuerzos politicos de las organizaciones de los pueblos y
nacionalidades del Ecuador, mediante el tinkuy de saberes, quienes siguen resistiendo para
que su cultura, su lengua, su historia, su territorialidad no desaparezca ante los embates de la

cultura occidental.

Llama la atencion que desde las comunidades indigenas se haya planteado la interculturalidad,
incluido la plurinacionalidad, como impronta de su educacién. Igualmente de las mismas
comunidades indigenas nace el significado de sumak kawsay como alternativa al desarrollo y
progreso, como proceso descolonizador y se plantea como una aspiracion de la educacion de

las nacionalidades indigenas y de los ecuatorianos.

En realidad, no existe una investigacion sobre el significado e historia de la confrontacion de
saberes (yachay tinkuy) de la interculturalidad, de la plurinacionalidad ni del buen vivir
ligadas a la educacion de las nacionalidades indigenas en el Ecuador, especialmente de la
Kichwa. La interculturalidad, la plurinacionalidad y el buen vivir, planteado desde los pueblos
indigenas, han generado encuentros y confrontaciones, inversiones y cambios, choques,

disputas, paradojas, contradicciones, imaginarios y memorias que cuestionan e invierten la

5> Boaventura de Sousa Santos, Descolonizar el saber, reinventar el poder. (Montevideo: Ediciones Trilce, 2010),
18.

® Philip Altmann, “Interculturalidad y plurinacionalidad como conceptos de coloniales — colonialidad y discurso
del movimiento indigena en el Ecuador”. En Actas del Congreso Internacional “América Latina: la autonomia
de una region”, Cairo Carou, Heriberto, AlImudena Cabezas, Tomas Mallo, Esther del Campo y José Carpio,
(Madrid: Trama editorial, 2013), 131 — 138.

" Acuerdo Ministerial No. 0112 del 31 de agosto de 1993. Oficializa el Modelo de Educacidn Intercultural
Bilingue.



relacion de dominacion, opresion y explotacion. Ante esta situacion los pueblos indigenas
crearon espacios — lugares y actitudes de yachay tinkuy o encuentro y confrontacion de
saberes. De éstas confrontaciones surgen nuevos significados como riccharimui (despiértate),
rikcharishun (memorias colectivas), jatarishun (levantémonos, levantamiento indigena),
kawsaypura (entre culturas o interculturalidad y plurinacionalidad), sumak kawsay (vida
hermosa / plenitud de vida), que rompen los paradigmas de la sociedad monocultural y el
estado uninacional. Estos conceptos cuestionan profundamente la inclusion del indigena a la
sociedad nacional, asi como, plantean la gestacion y visibilizacion de otros saberes no
tomados en cuenta por la ciencia occidental. Pero no existe una genealogia de la emergencia 'y
proceso, de los logros y equivocaciones de la EIB desde una mirada confrontativa con el
sistema educativo nacional. Aqui nace mi interés de investigacion, por comprender y describir
la historia de las memorias de las luchas y confrontacion de saberes de la interculturalidad, la
plurinacionalidad y el buen vivir intrinsecamente vinculados a la educacion desde y para los
pueblos kichwas del Ecuador. El tinkuy de saberes es ruptura y no intercambio de saberes
como se plantea con la ecologia de saberes®. Ademas, no solo es encuentro o dialogo de
saberes, donde se comparte los saberes ancestrales® sino también confrontacion de saberes. De
alli proponemos el término kichwa tinkuy que implica convergencia, encuentro,
confrontacién, inversién y renovacién al mismo tiempo, dependiendo de la fuerza

organizativa de los pueblos indigenas.

Es desde esta realidad y proceso que nos planteamos como pregunta central general, ; Cémo
el yachay tinkuy o encuentro y confrontacion de saberes da significado y sentido histérico a la
interculturalidad y al buen vivir en la educacion de los pueblos Kichwas del Ecuador desde

mediados del siglo XX?

Las subpreguntas que nos ayudan a desglosar el problema principal y que nos permiten
desarrollar cada capitulo son las siguientes: ;Como se configura la convergencia y
confrontacidn de saberes o yachay tinkuy en la interculturalidad, la plurinacionalidad y el
sumak kawsay de la educacion de los pueblos kichwas? ¢ La historia de la educacion de los

pueblos kichwas gesta procesos de interculturalidad y de sumak kawsay que permiten plantear

8 Santos Boaventura, Descolonizar el saber, 52
% Fernando Urbina, Notas para un dialogo de saberes. (Bogota: 2013), 1.
http://www.artesaniasdecolombia.com.c0:8080/Documentos/Contenido/9067 notas para_un_dialogo _de sabere

s.pdf.
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la emancipacién, decolonialidad y pedagogias de la esperanza en los pueblos kichwas, si su
vida se desenvuelve en una situacion de dominacion monocultural y castellanizante, de
opresion y explotacion? ;Como el estado, las misiones religiosas y los actores externos han
participado de esta eclosion de sentidos y significados de los pueblos kichwas en torno a la
educacion intercultural para el sumak kawsay? ;Qué préacticas, vivencias y saberes de
interculturalidad, plurinacionalidad y de sumak kawsay se puede constatar en las iniciativas
educativas de los pueblos kichwas como alternativas a la educacion asimilacionista y que
confrontan a los saberes dominantes? ;Qué sentido y significado adquiere el alli kawsay y el
sumak kawsay en la educacién de los pueblos kichwas desde mediados del siglo XX, habida
cuenta que el sistema educativo nacional se denomina intercultural para el sumak kawsay?
¢Qué sentido y significado adquiere la interculturalidad y la plurinacionalidad en la educacion
de los pueblos Kichwas, en sistema educativo donde prima la educacién monocultural,

homogeneizante y castellanizante?

El marco tedrico y metodoldgico de la presente investigacion se organiza y desarrolla a partir
del yachay tinkuy, entendido como la convergencia, encuentro y confrontacion de saberes,
concepto extraido de las mismas comprensiones que el mundo kichwa aplica en sus
festividades principales y en sus luchas como la toma de la plaza, la inversion y la
renovacion, como sucede por ejemplo, en la toma de la plaza en Intiraymi en los pueblos
kichwa del zona norte del Ecuador. El yachay tinkuy comprende procesos ciclicos de
convergencia de saberes, confrontacion, inversion (tikray) y renovacion (pachakutik). Luego
puede haber ramificacion de saberes o simplemente iniciar un nuevo tinkuy. Este proceso de
tinkuy al ser mirado desde la Idgica de los saberes Kichwas nos encontramos con la
construccion de temporalidades como riccharimui, jatarishun, kawsaypura y sumak kawsay.
Estos ciclos del yachay tinkuy desarrollados por las organizaciones Kichwas de la sierra 'y la
amazonia ecuatorianas, son descritos desde mediados del siglo XX. La confrontacién de
saberes implica que hay disputas, contradicciones y paradojas en la lucha reivindicativa por
la educacion de los pueblos kichwas y que el dialogo de saberes impulsado desde la academia

y sectores ajenos a los pueblos indigenas, méas bien se convierte en un ideal.

La investigacion se desarroll6 en los archivos de las instituciones oficiales, ONGS,
universidades y organizaciones indigenas que ejecutaron y ejecutan programas de educacién
intercultural bilingle. Se realiz6 entrevistas a personajes que participaron en las iniciativas y

experiencias educativas de las comunas kichwas, con la finalidad de rememorar los procesos
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vinculados a yachay tinkuy. Se recurrié a documentos, actas de reuniones, resoluciones de
asambleas, actas de congresos, a la memoria oral, a gréaficos, a fotografias, a videos. Se
utilizo las técnicas de la observacion, la entrevista, grabaciones, fotografias, analisis

heuristico y hermenéutico.

La metodologia gira en torno al sistema ciclico de encuentro y confrontacion de saberes o
yachay tinkuy: del rikcharimui (despertarse), jatarishun (levantémonos), kawsaypura (entre
culturas o interculturalidad y plurinacionalidad) y sumak kawsay (vida hermosa y plena). Este
es un proceso ciclico histérico que desarrollaron las organizaciones indigenas desde la
segunda mitad de siglo XXy en cada proceso se da el tinkuy, es decir, se siguen dando
encuentros, convergencias, se cuestionan, se confrontan (tinkuy), se invierten (tikray) y hay
cambios para una nueva realidad (pachakutik). Esta realidad nueva al mismo tiempo es un
nuevo tinkuy. Frente al Estado monocultural y uninacional las organizaciones indigenas
construyen el Estado plurinacional; cuestionan la sociedad homogénea para forjar la sociedad
intercultural, cuestiona el desarrollismo y el paradigma neoliberal para construir una vida
alternativa que es el sumak kawsay. La educacién juega un rol fundamental a la hora de
plasmar dichos planteamientos, y desde la lucha de los pueblos kichwas y la préactica
educativa se constituye los siguientes procesos ciclicos del yachay tinkuy:

1. Riccharimui tinkuy o despertarse / recordar; comprende conocer y reflexionar sobre la
situacion en la que viven, es la toma de conciencia comunitaria y busqueda de soluciones
para sus conflictos y problemas.

2. Jatarishun tinkuy o levantamientos. Es la lucha practica e intelectual para aplicar el
mandato, es la accidn colectiva y social del pensamiento asumido.

3. Kawsaypura tinkuy o convergencia, confrontacion, inversion entre culturas, es
convivencia entre nacionalidades. No es Gnicamente un relacionarse sino una convivencia
entre culturas, convivencia entre los pueblos y las nacionalidades del Ecuador, es espiritu
plurinacional.

4. Sumak kawsay tinkuy o convergencia y confrontacion por la vida plena. Las
nacionalidades indigenas al participar en la unidad de su lucha, generan proceso de
confrontacidn con sistemas mas amplios y que les afecta y en esa busqueda por terminar
con las inequidades e injusticias, configuran un horizonte de aspiraciones de la vida, es el

futuro deseado, que desde el pensamiento kichwa se denomina sumak kawsay tikuy.



Esta metodologia es de, para y por la vida: sumak kawsaypa. Esta metodologia del tinkuy
(convergencia / encuentro / confrontacion / inversion / renovacion) es comunitaria, holistica,
conciencial, ciclica, diversa, convivencial de y para la vida. El proceso de Tinkuy siempre se
completa con pachakutik, que es renovacion y recreacion de tiempos, de lugares - espacios y
de actitudes. Se han dado diferentes tinkuy que han sucedido conforme a la convivencia de
lucha de los pueblos, especialmente indigenas contra la explotacion y la opresion. Pachakutik
es un eterno volver al mismo lugar - espacio, tiempo (ciclico) y estado pero renovado, distinto
y dialéctico, que es posible simbolizar en el churo u ovillo: tiempo ciclico espiral. Por
ejemplo, en la cosmovision kichwa del norte del Ecuador se tienen cuatro pacha: tarpuypacha
(tiempo de siembra), jallmaypacha (tiempo de aporqué), sisaypacha (tiempo de floracién) y
pallaypacha (tiempo de cosecha). Es un ciclo temporal, espacial y de estado natural que se
cumple anualmente, intrinsecamente relacionados a los movimientos cdsmicos de la
pachamama (universo), principalmente con el sol y la luna y los movimientos de la
allpamama (tierra). Riccharimui, jatarishun, kawsaypura y sumak kawsay son dispositivos
permanentes que se dan en cada pacha: Impregnan de sentido y significado a aquel proceso
natural. Educativamente hablando en la toma de conciencia de las diferencias culturales se
puede confrontar los saberes, se da el yachay tinkuy, que es la confrontacién cotidiana y la
lucha ciclica visible en una convivencia entre culturas o interculturalidad y la convivencia

entre nacionalidades diferentes o plurinacionalidad.

La investigacion sobre yachay tinkuy o confrontacion de saberes de la interculturalidad y el
sumak kawsay desde las luchas de las organizaciones de la nacionalidad Kichwa del Ecuador
desde mediados del siglo XX, se realizo siguiendo los siguientes pasos:

1. Identificar el yachay tinkuy (conocimientos, textualidades, relaciones, hechos, acciones,
memorias, lugares, e imaginarios) en las organizaciones de los pueblos Kichwa del
Ecuador.

2. Se exploro el contexto y el entorno concreto del yachay tinkuy.

3. Se realizo el analisis de los conocimientos y del material procesado con respecto al
yachay Tinkuy.

4. Andlisis individual de cada concepto del yachay tinkuy y posterior andlisis global.

Analisis sinoptico (analisis final confrontativo).

La presente investigacion se inscribe en el sistema ciclico de saberes que confrontan,

invierten y cambian el sistema nacional educativo monocultural y homogeneizante,
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castellanizante y asimilacionista, considerando que los pueblos indigenas, no todos fueron
subyugados al dominio espafiol ni fueron desaparecidos por la l6gica occidental, sino que,
muchos pueblos kichwas resistieron con sus saberes, cultura y lengua, denotando la
continuidad histdrica de los pueblos Kichwas del Ecuador. El sistema mundo capitalista de
la sociedad liberal industrial no ha podido desaparecer los saberes de los pueblos kichwas,
sino mas bien, ha contribuido a su valoracién en el entendido de que defiende la vida
hermosa de todos los seres del planeta. Alli surge el sumak kawsay que cuestiona al sistema
dominante. Se compara con procesos de educacion de pueblos indigenas de Colombiay
Bolivia, en la consideracion de que en el primer pais se desarrolla la etnoeducacién y en el
segundo se han dado procesos organizativos de pueblos indigenas parecidos al Ecuador. En
otros paises de América que cuentan con poblaciones indigenas no han logrado cambios
sustanciales en la estructura estatal para la educacion, por lo que no ha permitido una

comparacién con los procesos educativos de la EIB del Ecuador.

El capitulo 1 se desarrolla la teoria y metodologia del yachay tinkuy, cuya interpretacion es
encuentro y confrontacion de saberes. El tinkuy es la convergencia de saberes kichwa que en
un determinado espacio — tiempo - actitud confrontan para generar el tikray (inversion) y
luego si tiene suficiente fuerza la renovacién de pacha (pachakutik). Cuando se ha cambiado
la realidad, el proceso tinkuy continda con la ramificacion (pallkay), lo que significa el
comienzo de un nuevo tinkuy con nuevas convergencias, encuentros y confrontaciones. Se
establece la relacion con los saberes kichwas lo que configura el yachay tinkuy, cuyos ciclos
temporales se estructuran en riccharimui tinkuy, jatarishun tinkuy, kawsaypura tinkuy y

sumak kawsay tinkuy.

El capitulo 2 describe la historia de la educacion de los pueblos de la nacionalidad Kichwa del
Ecuador, cuyos ciclos se estructuran en educacion activa, pedagogia de la liberacion,
educacion bilingle bicultural, educacion bilingiie intercultural, educacion intercultural
bilingle, educacion intercultural para el sumak kawsay. Estos ciclos se evidencian en los

ciclos del yachay tinkuy.

En el capitulo 3 se describe la genealogia de la educacion indigenista como el opuesto
complementario y contrario de los saberes kichwas, que permite la gestacion y el surgimiento
del sistema ciclico del encuentro y confrontacion de saberes o0 yachay tinkuy. Es la

dominacidn externa educativa que sufren las comunas y pueblos kichwas desde organismos

7



internacionales y nacionales. Se describe la intencion y accion de asimilacién e integracion
como el proceso opuesto de los saberes kichwas, que mediante la educacién, realizaron tanto
las misiones religiosas como los organismos no gubernamentales y el estado, a fin de integrar
a los pueblos kichwas a la sociedad nacional y la modernidad. Se destaca las experiencias
educativas para indigenas de la congregacion de las misioneras de Maria Inmaculada y Santa
Catalina de Sena realizada en Otavalo, de las misioneras Lauritas desplegada en la amazonia,
del Centro de Investigaciones de la Educacion Indigena (CIEI), de la Corporacion Educativa
Macac y del Sistema de Escuelas Indigenas de Cotopaxi (SEIC). El proceso de asimilacién
busca desparecer la lengua y la cultura kichwa, a la cual reaccionan las comunidades kichwa,

configurando la confrontacion de saberes.

En el capitulo 4 se configura el yachay tinkuy: aparece la educacién kichwa como opuesto
complementario de la educacion indigenista. Al converger con la educacion indigenista, las
organizaciones indigenas crean resistencias, confrontaciones, disputas y procesos autbnomos
de educacion kichwa, fundamentandose en sus saberes, lengua y cultura. Se describe la
genealogia de los saberes que despliegan las comunas kichwas para desarrollar su educacién
como el ranti ranti o reciprocidad, makipurana o solidaridad, el proceso organizativo, y los
distintos niveles de relacionamiento y convivencia en ayllupura o entre familias, llaktapura o
entre pueblos, fiukanchikpura o entre nosotros, kawsaypura o entre culturas y de intelectuales
indigenas. Se describe los ciclos de acuerdo al yachay tinkuy que dicen de la confrontacion de
saberes de la Federacion Ecuatoriana de Indios (FEI), de la Federacion de Comunas Unién de
Nativos de la Amazonia Ecuatoriana (FCUNAE), de la Fundacion Runacunapa yachana
huasi (FRYH), de la organizacion andina Ecuador Runacunapac riccharimui
(ECUARUNARI) y de la Confederacion de Nacionalidades Indigenas del Ecuador
(CONAIE). En la genealogia de estas iniciativas educativas Kichwas se evidencia la
confrontacién, la inversion de los saberes por el uso del kichwa para la educacion, asi como
por el uso de los saberes y conocimientos kichwa en su curriculo, que permitird mas adelante
el cambio anhelado en la educacidn para los pueblos indigenas desde el Estado. Ya
configurado el yachay tinkuy se desarrollan las mejores y mayores confrontaciones,
inversiones y cambios con kawsaypura y sumak kawsay, los mismos que se describen en los

siguientes capitulos.

En el capitulo 5 se desarrolla la genealogia del sumak kawsay tinkuy, siguiendo la pista de alli

kawsay y sumak kawsay desde mediados del siglo XX, desarrollado por la FEI, la
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ECUARUNARI, la CONAIE. El sumak kawsay yachay tinkuy produce, a nivel de saberes, las
mas grandes inversiones, cambios y ramificaciones. Incluso inicia nuevos tinkuy. Se analizan
textos escritos en kichwa para los nifios y la alfabetizacion, que permiten comprender que alli
kawsay corresponde a la vida normal y cotidiana vivida por las familias kichwas, mientras
gue sumak kawsay alude a un horizonte de vida o el futuro anhelado. Realidad e imaginario
que permiten a los kichwas plantear estilos y formas de vida basados en la relacién y
convivencia entre todos los seres de la pachamama o madre naturaleza. Es crucial entender
que la defensa de la vida hermosa se convierte en paradigma para defender la existencia y la
vida de la tierra, en tiempos en los cuales la sociedad moderna piensa en la civilizacion
eurocéntrica como la Unica superior, universal y contemporanea. También se analiza el
manejo politico del sumak kawsay desarrollado en pleno apogeo de las organizaciones
indigenas, que permitio luchar, entre otros, por la cultura, la educacion, la vida y la tierra, en
franco cuestionamiento a la sociedad industrial liberal capitalista. Ademas, el sumak kawsay
no es una categoria que aparece en el siglo XXI sino es parte sustancial ciclica de la vida de

los kichwas.

El capitulo 6 se analiza el kawsaypura yachay tinkuy o la convergencia y confrontacion de
saberes entre culturas o interculturales o plurinacionales, considerando que la realidad
econdmica, social, cultural y politica del Ecuador se caracteriza por la convivencia, dentro de
su territorio, de pueblos y nacionalidades que ha permitido plantear desde la CONAIE la
convivencia en una sociedad intercultural y en un estado plurinacional. Se sigue la genealogia
de la interculturalidad y la plurinacionalidad, considerando que es la columna vertebral que
sostiene la propuesta educativa de los pueblos indigenas, desarrollada a partir de los trabajos
realizados por el Proyecto de Educacion Bilingle Intercultural en convenio con la
Cooperacion Técnica alemana (GTZ), asi como por las politicas publicas emprendidas por la
Direccién Nacional de Educacion Intercultural Bilingle del Ecuador (DINEIB). Se analiza los
documentos pedagogicos y educativos, asi como textos escritos en kichwa producidos durante
la existencia autdbnoma de la DINEIB. A partir de la aprobacion de la Constitucion Politica
del Ecuador en el 2008, todo el sistema educativo se denomina educacion intercultural,
dejando la educacién bilingle e intercultural para pueblos y nacionalidades, en un marco
donde el Modelo del Sistema de Educacion Intercultural Bilinglie (MOSEIB), debe adaptarse
al sistema educativo mas que a las demandas y necesidades de los pueblos y nacionalidades

indigenas.



Capitulo 1

Yachay tinkuy o encuentro y confrontacion de saberes

1. Presentacion

En los documentos, diccionarios y archivos, éste término Kichwa es escrito como tincu o
tincui o tinku o tinkuy, dependiendo de los contextos historicos, sociales y culturales de los
actores que los han utilizado. Durante la colonia ademas de tincui es extendido el uso de
tincuni, en los comienzos de la republica se mantiene dichos vocablos y es solo al final del
siglo XX que se utiliza como tinku o tinkuy, interpretandose como “encuentro, convergencia”
(DINEIB — UNICEF — GTZ 1996). Para nuestro estudio se utilizara el término tinkuy en
consideracién al alfabeto kichwa unificado para la escritura asumida por las organizaciones
indigenas del Ecuador en 1980. Sin embargo, se mantendré la escritura del término tal como

aparecen en los documentos y archivos para las citas y referencias.

Se toma el concepto de tinkuy porque las organizaciones kichwas del Ecuador, han venido
desarrollando en sus manifestaciones de lucha, el sentido y significado de tinkuy, toda vez que
confrontan, revierten y cambian la realidad injusta e inequitativa que les agobia. El
significado de tinkuy es desplegado ampliamente en las grandes fiestas de los kichwas,
especialmente en el Intiraymi o fiesta del sol que sucede en el solsticio, durante las cosechas
del maiz. Del uso del tinkuy en las festividades especialmente en el intiraymi, la practica del
tinkuy se amplia a los espacios de lucha y movilizacién con nuevos significados y sentidos,
sucedidos en las tomas de las haciendas, las tomas de las iglesias, plazas y ciudades
ejecutadas durante las grandes movilizaciones de las décadas del 80, 90'° y 2000. Las
movilizaciones y luchas politicas de los pueblos y nacionalidades, que genera el tinkuy, estan
impregnadas del pensamiento y sentimiento kichwa, que cual lumbrera estelar, les guia en su
lucha para terminar con el sistema dominante, opresivo y explotador ejercido por las elites
sociales, politicas y economicas del Ecuador. En este tinkuy emergen desde el corazon de los
pueblos indigenas, los conceptos emancipadores y decoloniales de la autodeterminacion, la
nacionalidad, la interculturalidad, la plurinacionalidad, el sumak kawsay, que cuestionan y

rompen con el sistema moderno dominante. Como dice Foucault!, la reconstruccion de las

10 Segundo Moreno y José Figueroa, El levantamiento indigena del inti raymi de 1990. Quito: Fundacion
Ecuatoriana de Estudios Sociales — Editorial Abya Yala, 1992). Ver también Segundo Moreno, Alzamientos
indigenas en la Audiencia de Quito 1534 — 1803, (Quito: Campafia Nacional Eugenio Espejo, 2003).

11 Michel Foucault, Genealogia del racismo (La Plata: Caronte Ensayos, 1992).
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memorias de luchas permite estructurar la contrahistoria considerando que es parte del
conflicto, en nuestro caso, los saberes y la educacion de los pueblos indigenas son parte
sustancial del conflicto social y politico ecuatoriano, siendo necesario reconstruir la historia
de la interculturalidad y el buen vivir en la educacion de los pueblos kichwas que sufren los
embates de una educacion caracterizada por el capitalismo, la industrializacion y el progreso.
Recurriendo a las memorias de las luchas de los pueblos kichwas nos concentramos en
reconstruir la genealogia de la interculturalidad y el sumak kawsay, considerados a mi juicio,
como conceptos claves que invierten y cambian la situacién opresiva en la cual conviven
entre pueblos y nacionalidades. El tinkuy se da en las relaciones y confrontaciones con otras
culturas y otras lenguas, por ejemplo, hasta hoy podemos ver en la amazonia, pueblos que
manejan el kichwa para interrelacionarse entre pueblos como los A’i Cofén, con los Kichwa y
los Waorani, es decir, hay un bilingiiismo y hasta trilingtiismo en las comunidades cuyas
fronteras territoriales y de relaciones se conectan. Esta realidad configura otra manera de
convergencia, otra forma de entender y manejar los saberes y la educacion. Son los tiempos y
espacios de confrontacion que permiten aprender otros idiomas y otras culturas para participar
como invitados de honor. En cambio esta situacion no se da entre pueblos indigenas y mishu,
la confrontacién configura espacios y tiempos de lucha desigual, especialmente en los saberes

y en la educacion.

En el siglo XX la relacion educativa de los kichwas depende de las haciendas, que incluso
Alfaro continua con la intencion de “civilizarles a través de la escuela”!? ordenando que en
“todas las haciendas y obrajes donde habia mas de 20 trabajadores indigenas, el duefio o
patrén tenia que contratar de su peculio, un maestro de primeras letras para ensefiar a los

nifios aritmética y alfabetizarles”'3. Mas tarde se llamarian escuelas prediales.

La educacion de las comunas kichwas igualmente depende de la iglesia y el estado, pero
también hay iniciativas de los propios kichwas que cuestionan la educacién asimilacionista
estatal y confesional. Esta educacion se realiza con docente no — indigenas que generan mas
conflictos, debido a que no utilizan el idioma de la nacionalidad respectiva ni tampoco

utilizan el contexto ni los conocimientos de las culturas respectivas. Estos maestros refuerzan

12 Matthias Abram, Lengua, cultura e identidad. El proyecto EBI 1985 — 1990 (Quito: Ediciones Abya Yala,
1992), 56.

13 Matthias Abram, Lengua, cultura e identidad, 55.
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la educacion de asimilacion. Hay un descuido del nivel de educacion secundaria que es
reservada para un pequefio grupo urbano, concentrandose los educadores y los gobiernos en la
educacion primaria. A pesar de esta preocupacion, la educacion primaria y las escuelas rurales
adolecian de serios problemas, como la “escasez de profesorado capacitado, aplicacion de
métodos tradicionales, educacion libresca, planes rigidos y enciclopédicos, carencia de

material moderno de ensefianza”**.

En el presente capitulo se desarrolla a partir de la pregunta ;Como se configura la
convergencia y confrontacion de saberes o yachay tinkuy en la interculturalidad, la
plurinacionalidad y el sumak kawsay de la educacion de los pueblos kichwas? Esta pregunta
parte de la pregunta central de si ¢el yachay tinkuy o encuentro y confrontacion de saberes da
significado y sentido histdrico a la interculturalidad, la plurinacionalidad y el buen vivir en la
educacion de los pueblos indigenas Kichwa del Ecuador desde mediados del siglo XX?
Considero que el yachay tinkuy cambia la matriz educativa de inclusién del indigena para
establecer nuevas pedagogias y nuevas formas de aprendizaje como alternativas a la

educacion para el desarrollo o el progreso.

2. ¢Qué es tinkuy?

2.1.  Significado
Hay referencia de tinkuy en los diccionarios y textos escritos en kichwa desde la época
colonial hasta nuestros dias. Por ejemplo, Diego Gonzélez, autor de inicios de la colonia,
propone varias acepciones de tinkuy. “Tincu. La junta de dos cosas. Tincuni. Encontrarse
topar o darse una cosa con otra. Tincuni, o tincunacuni, 0 macanacuni. Refiir o pelear trauar la
pelea y porfiar. Tincunacuni. Ser contrarios, o competir”'®. Estos conceptos permiten
comprender que tinkuy es encuentro de dos cosas, generalmente contrarias, para pelear o
confrontar o competir. En la actualidad, tincui se entiende como “encuentro, convergencia’®.
Otros autores manifiestan que tinkuy es “Encuentro convergencia. Encuentros rituales,

misticos o ancestrales”!’. También especifican como tinkunakuy entendido como “encontrar,

14 Beatriz Cajias de la Vega, “Los proyectos educativos andinos en el siglo XX”. En Historia de América
Andina. Vol. 7: Democracia, desarrollo e integracién: vicisitudes y perspectivas (1930 - 1990), Archila Neira
Mauricio, ed. (Quito: Universidad Andina Simon Bolivar, sede Ecuador, 2013), 379.

15 Diego Gonzalez, Vocabulario de la lengua Qquichua (Quito: Corporacion Editora Nacional y Proyecto
Educacién Bilingue Intercultural, 1993), 342.

16 DINEIB — UNICEF — GTZ, Sisayuc shimipanpa / Diccionario infantil Quichua (Cuenca: Licenciatura en
Linglistica Andina y Educacién Bilingie (LAEB), 1996), 228.

17 Jaime Chimbo, Marfa Ullauri y Eduardo Shiguango. Shimiyukkamu kichwa espafiol (Quito: Imprefepp, 2007),
196.
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unir, juntarse reciprocamente, entre dos 0 mas personas”*8. Estos conceptos nos conducen a
un proceso que se realiza ciclicamente en las culturas andinas, en ciertos espacios y tiempos
con fines rituales y de confrontacion. En nuestro caso, nos concentramos en el encuentro y
convergencia de saberes de dos 0 méas culturas, pero dada la situacion de dominacion que
vivian los pueblos indigenas dicha convergencia conducian a la confrontacién y por ello lo

denominamos yachay tinkuy.

Asi mismo hay varios significados dependiendo de si pertenecen a la cultura Quechua (sur de
América) o Kichwa (norte de América) o Aymara, y también, dependiendo de los
investigadores que de acuerdo a sus necesidades e intereses han formulado
conceptualizaciones que hablan de encuentros de categorias opuestas, de flujo de energia, de
dualidad complementaria, de equilibrio social, de reciprocidad con la tierra, de confrontacion
que establece la jerarquia de dominio, de encuentros amorosos y busqueda de soluciones a

conflictos politicos y sexuales®®.

El tinkuy al interior de los pueblos indigenas ha permitido fortalecer las relaciones entre sus
miembros, recreando sus conocimientos y fortaleciendo sus saberes. Hay festividades como el
Pawkar raymi o fiesta de la juventud, inti raymi o fiesta del sol, koya raymi o fiesta de la
mujer y kapak raymi o fiesta real y de la nifiez, son de convergencia y confrontacion, que
estan muy ligadas al ciclo agricola de la siembra, el cuidado, el florecimiento y la cosecha?,
principalmente del maiz. La sociedad kichwa, a partir de esta realidad organiza su educacion
propia y también su calendario educativo basado en el ciclo agricola. Estas fiestas se realizan
en tiempos y espacios precisos convirtiéndose en lugares de educacion y formacién de los
jévenes y nifios. Desde la I6gica occidental, es una educacion espontanea, sin planificacion ni
sistematizacion, razon por la que es minimizada. Pero si miramos la légica de pacha (tiempo
— espacio - actitud), todo es a su debido tiempo, en consonancia con la pachamama o madre
naturaleza, madre tiempo — espacio - actitud y allpamama o madre tierra. Entonces hay que
estar preparados para sus diversos tiempos y espacios, y estar preparados significa que hay
que aprender y este aprendizaje es para la vida. Es estar preparado para el momento y espacio
de siembra, cuidado, florecimiento y cosecha. Si no ha aprendido las destrezas béasicas de este

proceso cosmico, simplemente no podréa subsistir.

18 Chimbo, Ullauri y Shiguango. Shimiyukkamu, 196.
19 Blithz Lozada, Cosmovision, historia y politica en los Andes (La Paz: Producciones CIMA, 2006).
20 |ozada, Cosmovisidn, historia y politica en los Andes, 83.
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2.2. Proceso de tinkuy, tikray y pachakutik
Los significados y sentidos que se han desarrollado sobre el tinkuy, han sido investigados con
mayor detenimiento en las comunidades kichwa y aymara de Bolivia, pero sus comprensiones
se asemejan a la realidad kichwa del Ecuador. En nuestro pais hay muy poca investigacion
sobre la categoria conceptual tinkuy, sin embargo de haberse dado hechos y términos
utilizados con regularidad como la entrada de ramas de gallos, la toma de la plaza realizado en
intiraymi o fiesta del sol?, la toma y ocupacion de haciendas, de ciudades, de carreteras, de
iglesias, instituciones publicas y funciones del estado para lograr cambios??. Al extraer los
conceptos de las tomas o de ocupacion se observa tinkuy, que es convergencia y encuentro y
confrontacién. En los levantamientos se dieron confrontaciones, 1o que generd procesos de
tikray entendido como la inversién. Estos procesos conducian a pachakutik que es el cambio a
una nueva realidad o renovacion de tiempo — espacio - actitud. Estos conceptos son
desarrollados por la antropologia y la etnohistoria. Entonces, el tinkuy implica la convergencia
(toma de la plaza), confrontacion (peleas entre comunas opuestas o levantamiento contra el
orden dominante), inversion (tikray) y cambio a una nueva realidad (pachakutik), proceso que
en el Ecuador, con mayor o menor fuerza, los pueblos indigenas, mediante sus organizaciones

indigenas desarrollaron en los afios 80, 90 y 2000.

2.3. El Tinkuy es flujo de samay (flujo cdsmico)
Lozada Blithz?® desarrolla cuatro modelos de interpretacion de la vision andina del mundo
segun la relevancia de lo agricola, pecuario y ecolégico (primer modelo), de la importancia de
la vision dinamica del mundo simbolizada en la imagen del agua (segundo modelo), de la
presencia de las tres pachas (tercer modelo) y del modelo cosmolégico del dibujo de Joan
Santa Cruz Pachacuti (Cuarto modelo). En el modelo de la “vision dinamica del mundo”
representada en la imagen del rio, configura el “imaginario colectivo de circulacion de
energia” consistente en que:

Tanto las identidades étnicas como el proceso agricola, los ciclos climaticos y los procesos
meteoroldgicos, el orden sideral y los sistemas econémicos, las expresiones culturales,
particularmente simbolicas y religiosas estan regidas por transformaciones, movimientos y
pautas que constelan una cosmovision fluida y compleja segun los principios del ayni, la mita,
el tinku y el amaru en un universo dinamizado por fuerzas sagradas?*.

2L Andrés Guerrero, La semantica de la dominacion: el concertaje de indios. (Quito: Ediciones librimundi, 1991)
22 Kintto Lucas, La rebelion de los indios (Quito: Ediciones Abya Yala, 2000)

23 Lozada, Cosmovision, historia y politica en los Andes, 83 — 138.

24 Mary Money, “Introduccion”, En Cosmovision, Historia y Politica de los Andes de Blithz Lozada (La Paz:
Producciones CIMA, 2006), 15.
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De los cuatro principios anotados, los mismos “que ordenan el flujo cdsmico, sea fisico o
social, como movimientos de oposicion y complementariedad”?®, se toma el tinku que es,
segun Earls y Silverblatt, un “despliegue unidireccional... refiere un tiempo irreversible: el
sentido del flujo se da solo en una sola direccion de modo que los opuestos complementarios
forman entidades irreversibles”?. En oposicion al tinku esta la pallka que “implica la
posibilidad de un proceso de ramificacion reversible en el espacio y en el tiempo” y es posible
el “equilibrio social, el cual solo se logra gracias a la categoria tinku que se constituye en un
principio termodinamico™?’. El tinkuy es la convergencia de opuestos complementarios y la

pallka es la ramificacion de los mismos.

2.4. Tinkuy como principio de unidad y de convergencia
Lozada, siguiendo el andlisis de Earls y Silverblatt, indica la expresion del tinku en el dibujo
de Santa Cruz Pachacuti, en el cual se pueden observar los flujos de energia en sus multiples
manifestaciones. En este sentido, John Earls e Irene Silverblatt, opina que el modelo de flujo
cosmoldgico, donde incluye la pallga a los cuatro principios anotados, se representa en el
“dibujo de Santa Cruz Pachacuti mostrando diferentes modos de circulacion de la energia. En
este dibujo, “el principio pallga se manifiesta en los distintos sentidos de circulacion de
energia... El tinku, como principio de unidad y convergencia de lo opuesto, une el polo de
arriba, sideral y meteoroldgico, con los componentes concretos de abajo”28. Cuando las
organizaciones indigenas del Ecuador llamaban a la unidad, convocaban a los pueblos de urku
(serrania) y sacha (amazonia), se referian a la convergencia de las nacionalidades indigenas

de la sierra y la amazonia para luchar por la unidad, tierra, cultura y libertad?°.

2.5. Tinkuy como dualidad complementaria para la prosperidad
El tinkuy se puede observar también en las practicas agricolas y manifestaciones culturales no
agricolas, muchos de ellos en forma de ritos. Lozada siguiendo a Hans van den Berg toma

algunos ejemplos de los once ritos agricolas aymaras para evidenciar el tinku.

% Lozada, Cosmovision, historia y politica en los Andes, 98.

% |_ozada, Cosmovisidn, historia y politica en los Andes, 98. Lozada recurre a Earls y Silverblatt para explicar el
tinku relacionado al ciclo agricola.

27 LLozada, Cosmovisidn, historia y politica en los Andes, 98.

28 |_ozada, Cosmovision, historia y politica en los Andes, 126.

29 TINCUI — CONAIE. Las nacionalidades indigenas del Ecuador. Nuestro proceso organizativo (Quito:
Editorial TINCUI — Ediciones Abya Yala, 1989)
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El tinku tendria la finalidad de garantizar la buena cosecha y la prosperidad mediante el
derramamiento de sangre humana que mantiene la reciprocidad con la tierra. Igual
interpretacion merecen los ritos de los difuntos: pese a la normatividad de los aymaras
evangelizados que incluye “escuchar” misa, asistir al cementerio y otras actividades; en la
“fiesta de Todos Santos”, recibir y “despachar” las almas de los muertos nuevos y viejos,
mostrar afliccion y llanto, tendria un sentido ritual vinculado a la agricultura. En opinién de van
den Berg, los muertos posibilitarian el transito de una época seca a otra himeda, para lo que es
necesario alimentarlos. En resumen, los muertos garantizarian la llegada de las lluvias, la
fertilizacion de la tierra y la disposicion a formar en su mundo, los frutos de la agricultura®

Este mismo imaginario se puede observar en los kichwa andinos, quienes realizan las
ofrendas de comida a los ayakuna / difuntos en los lugares sagrados los dias lunes y jueves y
en el cementerio en finados como reciprocidad por la produccion y cosecha de las chakrakuna
/ sementeras. Desde la academia es interpretada como tinkuy para la prosperidad, sin
embargo, si nos atenemos al pensamiento kichwa, es el tinkuy para el sumak kawsay. Lozada
continta mostrando otras expresiones culturales donde se puede evidenciar el tinkuy. En el
imaginario andino, el tinku evidencia encuentros complementarios, la confrontacion donde no
hay vencidos. Los rituales de tinkuy demuestran la dualidad complementaria simbolizada en
la complementariedad de la igualdad y la equidad y en la jerarquia de dominio y

sometimiento. El tinkuy representa:

El encuentro simétrico y el intercambio de energia a través de los golpes, entre mitades del
mismo nivel. Se trata del encuentro que evoca la complementariedad econdmica. Intercambiar
pedradas indica la interaccion de deudas contraidas y pagadas: el tinku es la confrontacion en la
que no hay vencedores. Ritualmente, se asocia con aspectos religiosos y con “encuentros
amorosos” de los jovenes®!,

2.6. Tinkuy es busqueda de soluciones
Otro aspecto importante es que el tinku facilita la busqueda de soluciones para situaciones
politicas y sexuales, en una ldgica y deseo impostergable de reconciliacion después de la

confrontacion.

Entre los machas, los conflictos son ritualizados para hallar soluciones a los problemas reales
que existen entre los grupos. Si bien se intercambian golpes, violencia y agresiones, el tinku
evidencia la busqueda de soluciones tanto para situaciones de orden politico como sexual.
Existe un concepto complementario al tinku, es la muxsa, que refiere los momentos de paz y
reconciliacion que se dan después de los procesos conflictivos colectivos y personales. Entre
ambos contenidos media otro concepto: ck’axwa. La ch’axwa expresa la tensidén que ha
producido el tinku y la realiza estableciendo una desigualdad®2.

30 Lozada, Cosmovisidn, historia y politica en los Andes,144

31 Lozada, Cosmovision, historia y politica en los Andes,, 149.

32 Lozada, Cosmovisidn, historia y politica en los Andes, 149. Lozada sigue las investigaciones realizadas por
Tristan Platt para indicar que el tinku sirve para encontrar soluciones a los problemas.
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El termino quishpirincacaman o hasta la liberacion, muy utilizado por las organizaciones
indigenas del Ecuador durante las luchas sociales, dicen de esta logica de paz y
reconciliacién, de la busqueda permanente de liberacién de la situacién de opresion y de
explotacion desplegada por la sociedad criolla. Asi se explica que el tinku, en el imaginario
aymara y también kichwa, es un “enfrentamiento entre opuestos” para conseguir “la
complementariedad equilibrada en planos de equidad, la busqueda de armonia continuamente
reestructurada, la promesa de simetria en la dinamica étnica e historica”®. El tinku termina en
ch’axwa definiendo “quien es el vencedor y quien el vencido” como producto del “flujo de
poder y como redefinicion de las relaciones sociales™*. La ch’axwa es el “enfrentamiento real
y cruento entre organizaciones del mismo nivel” configurando el paso de un estado de
“enfrentamiento equilibrado y simétrico (lanti), a una oposicion asimétrica (ala), fijandose las
jerarquias respectivas™®®. Las “nuevas posiciones politicas y sociales disimétricas y la nueva
conformacioén de paridades” produce un “nuevo equilibrio: la complementariedad surge del
enfrentamiento que fija desigualdades™®. De esta manera, se ha dado una secuencia dinamica
de tinku (encuentro / convergencia), ch ‘axwa (confrontacion / enfrentamiento) — muxsa (paz y
reconciliacién) para generar un nuevo equilibrio. La confrontacién termina cuando un bando
ha vencido y ha establecido pachakutik, un nuevo estado — tiempo y espacio, iniciandose un

nuevo Tinkuy.

2.7. El Tinkuy es complementariedad disimétrica
También son interesantes las relaciones para entender el tinkuy con categorias territoriales y
con categorias calificativas opuestas. En este sentido, sostiene que las relaciones “de
complementariedad (yanantin), la de alternancia (tinku) y la de inversién (pachacuti)”, forma
parte del “tiempo de guerra” (edad auca)®’. En estas relaciones, la categoria tinku “se da
cuando se establece una jerarquia entre los términos (por ejemplo, hanan y hurin), o cuando
se relacionan pares opuestos que no se pueden juntar (por ejemplo, el dia y la noche, lo negro

y lo blanco)”8. Son importantes los significados de alteridad y jerarquia, la alternancia como

33 Lozada, Cosmovision, historia y politica en los Andes, 149.

34 Lozada, Cosmovisidn, historia y politica en los Andes, 149.

% Lozada, Cosmovision, historia y politica en los Andes, 149.

3 |ozada, Cosmovisidn, historia y politica en los Andes, 149.

37 Lozada, Cosmovision, historia y politica en los Andes, 164. Para comprender el tinkuy desde las relaciones
territoriales recurre a Bouysse-Cassagne.

38 Lozada, Cosmovisidn, historia y politica en los Andes, 164.
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forma de expresar la dualidad complementaria, las oposiciones del yanantin y el tinku como

forma de paridad y dialéctica.

La dualidad polar no es excluyente, s6lo expresa posiciones jerarquicas o sagradas segun la
representacién de la alternancia con transito de un polo a otro. Asi, el mundo estaria regido por
alteridad y jerarquia: uno es tal gracias al otro. Pero la alternancia es una forma de expresar la
dualidad complementaria, inclusive lo opuesto por representacion simbdlica se unifica en el
equilibrio de fuerzas, en la toma de decisiones compartidas y en la afirmacion de las identidades
reflejando el contenido especular y distinto de uno con relacion al otro.

Las oposiciones expresadas en yanantin (dualidad espejada) y en el tinku (complementariedad
disimétrica), describen las formas de paridad y dialéctica. Estas categorias articulan la
participacion flexible en organizaciones sociales con distintas escalas y estamentos, afianzan el
sentimiento de integracion y proteccion que la comunidad ejerce sobre el sujeto y legitiman una
afirmacién simbdlica, cultural en general, y espacial en particular. También permiten
comprender la légica de la accion colectiva e individual en los Andes, explicando los procesos
de violenta irrupcién de los movimientos campesinos combinados con situaciones de una
acomodaticia laxitud étnica.

Asi, la l6gica andina combina la atomizacion con la articulacién, la cooperacion con el
conflicto, la incorporacion relativa del individuo y el grupo a procesos politicos, religiosos,
econdémicos Yy organizativos sin conviccidn existencial, relacionando al hombre y a la mujer de
los Andes con entornos ecoldgicos sagrados sin establecer su centralidad previa. Las unidades
que forman pares o se excluyen aparentemente de ellos, se relacionan unas con otras dando
lugar a la alternancia del poder, la reciprocidad ritual y econémica, la identidad comunitaria, la
complementariedad de los dobles, y la disimetria en las relaciones sociales segun las mismas
categorias que articulan la vision andina del mundo®®.

Como se ve, el tiempo andino pondera el presente, que cual tinkuy, es convergencia del ayer y
del mafiana, “en el futuro de nuevas auroras y en el pasado de crepusculos vespertinos se
funde el tiempo andino. En medio, aparece el presente como tinkuy: rememoracion continua
de los incas™. Antes y después de ahora el mundo andino seguira siendo de los pueblos

indigenas, lo que explica la permanencia del mundo kichwa.

De esta manera, el tinkuy junto con su oposicién pallka y los principios de yanantin, mita,
amaru es el escenario espacial, temporal y actitudinal que permite la convergencia de
oposiciones para generar la dualidad complementaria, permite la inversion (tikray) y
renovacion (pachacuti) de relaciones de poder. Es la convergencia de flujos de energia de
actores opuestos y sus saberes; por ejemplo, la convergencia de la educacion integracionista
con la educacion indigena, el encuentro de la l6gica de castellanizacion con el mantenimiento
del kichwa, la confrontacion de los saberes criollos con los saberes kichwa generan nuevas

relaciones. El tinkuy permite visibilizar las relaciones de saberes “entre culturas” y de la

39 Lozada, Cosmovisidn, historia y politica en los Andes, 165.
40 Lozada, Cosmovisidn, historia y politica en los Andes, 238
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educacion para sumak kawsay en una ldgica de cambiar el estado actual del sistema educativo.
Este sera el camino a recorrer para visualizar el tinkuy y la inversion de las relaciones

educativas de los pueblos kichwa.

2.8. Tinkuy como proceso de igualacion
Finalmente recurrimos a Lozada para rematar que el tinkuy implica voluntad y accion politica

para generar escenarios y procesos de igualacion.

La l6gica andina muestra la voluntad politica que la impulsa. Son pulsiones para proveer
escenarios de accion donde se inviertan las relaciones de poder. Para tal propésito es
conveniente cualquier iniciativa contestataria que afirme procesos de igualacién (tinku),
inclusive en contextos que el hombre andino considera ajenos. Siendo aparentemente propulsor
del cambio y de una nueva construccion historica, el indio de hoy reafirma su conservatismo
post-colonial poniendo en evidencia sus pulsiones de poder. Las situaciones nuevas retrotraen la
vieja légica que visualiza al otro en un horizonte en el que el dominio politico es inevitable. Los
nuevos lugares de los actores pueden variar, las expresiones y los estilos de ejercicio de poder
pueden ser distintos, pero la relacién de dominio aparece como una categoria de condicidn
invariable, permaneciendo una l6gica pragmatica y versatil de relaciones post-coloniales®!.

2.9. El tinkuy en el Ecuador
En el Ecuador desde mediados del siglo XX aproximadamente, se dan varios hechos,
procesos Yy relaciones contradictorias, a partir del pensar y accionar de las organizaciones
indigenas que rompe con la monotonia de la educacion integracionista y asimilacionista de la
sociedad ecuatoriana y el Estado. Hay un recorrido desde una educacion propia de los pueblos
indigenas del Ecuador hasta llegar a una educacion entre culturas (kawsaypura) para el sumak
kawsay, que es posible explicar por el Tinkuy que construyeron para lograr cristalizar parte de

sus demandas.

41 Lozada, Cosmovisidn, historia y politica en los Andes, 157.
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El yachay tinkuy es un proceso de convergencia, confrontacion, de tikray o inversion y de

renovacién y cambio (pachakutik) de saberes, de hechos y de actitudes de los pueblos
(indigenas y no indigenas) en mutua interacciéon con pacha (lugar — espacio - tiempo - estado)
determinado. El tinkuy como un concepto holistico de convergencia, encuentro, confrontacién
y renovacion fue desarrollado en forma colectiva por las comunas y pueblos Kichwas y
tuvieron relevancia durante las acciones, movilizaciones y los levantamientos indigenas desde
mediados del siglo XX. El tinkuy se desarrolla en un determinado pacha, que es un concepto

kichwa que integra la comprension holistica de lugar, tiempo y estado. El lugar — espacio hace
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referencia a la presencia e influencia imponente de la geomorfologia y la geografia sagrada*
de la cordillera de los Andes, que genera una conexion muy particular del hombre con su
medio y viceversa. El tiempo es ciclico plasmada en etapas consecutivas de sus raymikuna
principales que son: koyaraymi (Fiesta de la fecundidad y fertilidad simbolizado en la mujer),
kapakraymi (Fiesta real simbolizado en el nifio), pawkarraymi (fiesta colorida de la juventud)
e intiraymi (fiesta del sol y la cosecha de maiz) donde el pasado y el futuro convergen en el
presente. El tiempo es entendido como niveles y procesos de cambio, de alternancia y
articulacion de mundos paralelos y la “historia como pachakuti”*3, El estado hace referencia a
la parte afectiva, emocional y la actitud del pueblo, que también puede llamarse sentires del
pueblo. El tinkuy es interaccion reciproca, al mismo tiempo positivo y negativo que invierte
el pensamiento y cambia la realidad. EI tinkuy histéricamente se la puede evidenciar en la
toma de la plaza, como en Otavalo y Cotacachi durante el intiraymi a fines del mes de junio
de cada afio donde se confrontan bandos opuestos por su plaza; se activé también para la toma
de la iglesia de Santo domingo (1980, 1990), la toma de las carreteras en cada levantamiento
indigena entre los afios 1990 y 2000 y la toma de las plazas de las ciudades del Ecuador, que
confrontando la situacion socioecondmica, cultural y politica inequitativa e injusta invirtieron
en propuestas de sociedades interculturales y el estado plurinacional. El Tinkuy también se
visibiliza en las tomas de las haciendas por las comunas kichwa en los afios 80, confrontando
la explotacion y la opresion e invirtiendo en un proceso emancipatorio que condujo a la
compra de las tierras por parte de las comunas kichwa renovando la esperanza de una vida
hermosa. En educacidn, son la toma de las escuelas, de los profesores, de los conocimientos
escolares, de los espacios civilizatorios para resignificarlos y revertirlos a su cultura 'y

cosmovision.

3. Elyachay tinkuy o convergencia, confrontacion e inversion de saberes
3.1. Relacion entre tinkuy (convergencia y confrontacion) y yachay (saberes)
Para una comprension del yachay tinkuy, es necesario preguntarnos, ¢qué significan los
saberes desde la perspectiva de los pueblos indigenas? ;Como se dio la convergencia /
confrontacion de saberes desde los pueblos Kichwas, si predominaban situaciones de
explotacion, opresion y racismo hacia ellos? ¢Es posible hablar de yachay tinkuy cuando
existen actitudes de desprecio hacia los saberes y la lengua Kichwa? ¢Es posible establecer

una metodologia para el yachay tinkuy que permita conjugar las contradicciones, las

42 Chantal Caillavet, Etnias del norte, etnohistoria e historia del Ecuador (Quito: Ediciones Abya Yala, 2000)
43 Mary Money, “Introduccién”, 15.
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paradojas, las discriminaciones y exclusiones de los conocimientos de pueblos indigenas?**
¢Es posible establecer el yachay tinkuy cuando existen matrices de pensamiento disimiles,
cuando coexisten culturas totalmente diferentes, conocimientos y saberes diferentes y muchas
lenguas?®® Para dar respuesta a las preguntas planteadas primero se establecen los significados

y las relaciones entre tinkuy y los saberes.

Paraddjicamente en un escenario opresivo y de explotacién emergen o cobran vida los saberes
de los pueblos del Abya Yala, que por cientos de afios estaban prohibidos, negados,
despreciados y hasta sentenciados a su desaparicion. Estos saberes emergen para decir al
mundo, kawsanahunchikrami o todavia estamos viviendo o todavia seguimos viviendo.
Vuelven a tomar vida en el tinkuy, las lenguas vernaculas, las técnicas y tecnologias, 10s
saberes de los pueblos indigenas, las fiestas populares, la rica gastronomia, los juegos, la
medicina tradicional, los cuentos, los sitios sagrados, mitos y leyendas, que son transmitidos
de generacion en generacion, son recreados constantemente por las comunidades en su llakta
(entorno territorial donde vive), en la interaccion con la pachamama y en su historia,
infundiendo un sentimiento de identidad y continuidad creativa, que contribuyen a promover
el respeto a la diversidad cultural y la creatividad humana. En la actualidad todavia es posible
admirar los yacimientos arqueoldgicos que visibilizan los conocimientos, técnicas y
tecnologias de astronomia, agricultura, de alimentos, hidrologia, de arquitectura, ingenieria,
matematicas, geometria que hoy son referentes para el manejo ecoldgico y territorial sano
para los pueblos del mundo. Estos objetos y monumentos traen a la memoria la riqueza de
saberes de los pueblos de Abya Yala para la convivencia con los otros seres y han cobrado
sentido y significado porque recrean la vida no solo humana sino también de la allpamama -
madre tierra y de la pachamama — madre naturaleza, cuestionando muchos saberes al servicio
de la tecnologia y el capitalismo. Actualmente, los saberes y las relaciones de los pueblos
indigenas con la pachamama, con la allpamama emergen con fuerza contra la destruccién de
la naturaleza, la contaminacion, el extractivismo minero y las técnicas modernas y

desarrolladas, que no respetan ni conservan la vida de la tierra.

4 Maria Elena Garcia, Desafios de la interculturalidad. Educacion, desarrollo e identidades indigenas en el
Perd. (Lima: Instituto de Estudios Peruanos, 2008). Ver también Silvia Rivera, Oprimidos pero no vencidos.
Luchas del campesinado Aymara y Qhechwa, 1900 — 1980 (La Paz — Bolivia: Hisbol - CSUTCB, 2010).

%5 Josef Estermann, “Crisis civilizatoria y Vivir bien. Una critica filosofica del modelo capitalista desde el allin
kawsay / suma gamafia andino”. Polis, Vol. 11, N° 33 (2012): 1 —18.
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3.2. Yachay tinkuy y el dialogo de saberes
Al destacarse la interculturalidad en la escena conceptual de los pueblos de Abya Yala, varios
autores han propuesto el didlogo de saberes*® como aprendizaje mutuo que “busca promover
la construccion social del conocimiento mediante el intercambio de ideas, sentires, imagenes,
creencias, nociones, conceptos, practicas, historias, deseos, vivencias y emociones para
alcanzar la comprension comun y la plenitud de la vida™*’. Sin embargo, no solo hay
construccion e intercambio mutuo de aprendizajes, también existe destruccion, imposicion o
silenciamiento de saberes. La destruccidn y la imposicion del conocimiento tienen lugar
cuando existen culturas o matrices del pensamiento que consideran a los otros conocimientos
como inferiores, de menor valor y sin autoridad. Los pueblos indigenas del Ecuador
estuvieron sometidos a actos y hechos de la civilizacion europea, al gobierno colonial y la
evangelizacion cristiana, tanto durante los virreinatos y la real audiencia como durante la
republica. Estos procesos crearon ambientes de miedo, sumision, tension, incertidumbre,
inseguridad, desvalorizacion de lo propio y pérdida paulatina de los conocimientos, técnicas y
rituales de los pueblos originarios. En la toma de conciencia comunitaria de este contexto
opresivo y explotador y el posicionamiento de la identidad cultural se origina el tinkuy. La
imposicidn genera una sola via de conocimientos y saberes pues impera el conocimiento
hegemdnico del dominante, pero también da cuenta de la existencia de los dominados que en
su estado de sumisidn, silencio o resistencia cuentan con saberes que denotan su identidad
cultural. Los pueblos del Ecuador y de Abya Yala toman conciencia de las desigualdades, de
la opresion y dominacion e inician sus luchas socio-organizativas y politicas para terminar
con este estado de injusticias y para terminar con las categorias conceptuales que las
mantienen y recrean. Asi empieza a florecer el yachay tinkuy, cuando los pueblos indigenas
con sus propios saberes se resisten a ser dominados, rechazan la civilizacion europea, se
rebelan contra el poder colonial y reniegan de la cristianizacion. De las manifestaciones de
rebeldia indigena lo podemos encontrar en alzamientos*®, rebeliones®, en los
levantamientos® y demas manifestaciones de rechazo a la civilizacion europeay a la
evangelizacion cristiana ocurridos durante la historia de la Republica del Ecuador y la Real

Audiencia de Quito. Sin embargo, nos concentramos desde la mitad del siglo XX hasta la

46 Catalina Campo Imbaquingo y Maria Inés Rivadeneira. El dialogo de saberes en los Estados Plurinacionales.
(Quito: Secretaria de Educacion Superior, Ciencia, Tecnologia e Innovacion, 2013).

47 Maruja Salas, Los sabores y las voces de la tierra. Visualizando la soberania alimentaria en los Andes (2013):
135. Edicion en PDF.

48 Moreno, Alzamientos indigenas.

49 Lucas, La rebelion de los indios.

%0 Moreno y Figueroa. El levantamiento indigena.
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presente, tiempo en el que los pueblos indigenas llevan a cabo varias acciones que cambian el
régimen del Estado Ecuatoriano y de la sociedad: de una sociedad homogénea monocultural a

una sociedad heterogenea e intercultural, de un Estado uninacional a un Estado Plurinacional.

Esta resistencia a la dominacién, civilizacién y colonizacién crean los tinkuy. Las légicas de
sobrevivencia de los pueblos indigenas construyen varios horizontes historicos y estos se
pueden explicar a partir del yachay tinkuy: encuentro y confrontacion de saberes, sentires y
acciones en un lugar - espacio, tiempo y estado determinado. Son tinkuy dinamicos y
dialécticos, subversivos y emancipadores que posibilitan la lucha del movimiento indigena y

generan nuevas propuestas politicas, educativas, sociales y culturales.

3.3. Practicas de la educacién indigena
Hay acciones y sobre todo saberes, que convergen y se manifiestan en este tinkuy, de alli que
Ilamaremos yachay tinkuy o confrontacion / inversién de saberes. Hay investigaciones que
han abordado el tema educativo de los pueblos indigenas desde distintos aspectos, por
ejemplo, el nivel intelectual y la formacion de la personalidad de los nifios kichwas realizado
por Antonio Polo®!, una pedagogia popular para la EIB de Jorge Rivera®?, historia de la
educacion ecuatoriana de Carlos Paladines®, la teoria y practica de la educacion indigena y el
proyecto educativo Macac de Consuelo Yanez>*, la socializacion infantil en los pueblos
indigenas de José Yanez>, el desarrollo del aprendizaje y el conocimiento en la comunas
kichwas de José Sanchez Parga®, la tradicion y la modernidad en la escuela de Simiatug de

Quintero Maria y Lucie de Vries®, los valores, el bilingtiismo y la interculturalidad en la

51 Antonio Polo, ¢Escolarizar al indigena? Influjo de la escuela sobre el nivel intelectual y la conformacion de
la personalidad en los nifios de algunas comunidades de Bolivar (Quito: Ediciones Indoamérica, 1981)

52 Jorge Rivera Pizarro, Una pedagogia popular para la educacion intercultural bilinglie (Quito: Ediciones Abya
Yala, 1987).

53 Carlos Paladines, Historia de la Educacion y del pensamiento pedagdgico ecuatoriano (Loja: Universidad
Técnica Particular de Loja, 1998).

54 Consuelo Yanez Cossio, “Macac”. Teoria y prdctica de la educacién indigena (Cali: CELATER — MACAC,
1991). Ver también Consuelo Yéanez Cossio, La educacion indigena en el Ecuador (Quito: Imprenta Abya Yala,
1996)

% José Yanez, Runa yachai. Socializacion infantil y 16gica de subsistencia en los pueblos indigenas del Ecuador
(Quito: Ediciones Abya Yala, 2003).

%6 José Sanchez — Parga, Aprendizaje, conocimiento y comunicacion en la comunidad andina (Quito: Centro
Andino de Accion Popular, 1988). Ver también José Sanchez — Parga, Educacién indigena en Cotopaxi. Avances
politicos y Deudas pedagogicas (Quito: CAAP, PRODECO, SEIC, 2005).

57 Maria Quintero y Lucie de Vries. “Tradicion y modernidad en la escuela indigena: el caso de Simiatug”. En
Investigacion Pedagdgica intercultural bilingiie, Comp. por Wolfgang Kiper (Quito: Ediciones Abya Yala,
1992), 205 — 228.

24



educacion indigena de José Juncosa®, la relacion de la cultura, la lengua y la identidad en la
educacion bilingie intercultural de Abram Matthias®®, los modelos pedagdgicos de la
educacion bilingiie en el Ecuador de Lucie De Vries®, la afirmacion étnica desde la escuela
india de Victor Torres®, los avances del Proyecto de Educacion Bilingiie intercultural en el
Ecuador de Valiente Teresa y Wolfgang Kiiper®?, la relacion entre la comunidad, la escuela y
el curriculo de Luis Montaluisa®, la experiencia de educacion indigena en Cotopaxi de
Martinez Carlos y José Burbano®, los desafios y los logros de la educacion intercultural
bilingiie en el Ecuador de Anita Krainer®, la relacion de la educacion intercultural bilingtie y
el movimiento indigena del Ecuador de Maria Isabel Gonzalez®. Partiendo de estas
investigaciones planteo una secuencia histérica de las practicas de la educacion indigena en:
1) Educacion activa;

2) Pedagogia de la liberacion / descolonizacion;

3) Educacion bilingle bicultural,

4) Educacion bilingue intercultural,

5) Educacion intercultural bilingue

6) Educacion intercultural para el sumak kawsay o vida hermosa / vida plena.

Esta relacion historica de la educacion indigena® tiene saberes que han sido creados y

construidos en el tinkuy y que integran la comprension holistica del pacha (tiempo, lugar -

%8 José Juncosa, Educacion indigena. Transmision de valores, bilingtiismo e interculturalismo hoy. Coleccion
500 afios N°13 (Quito: Ediciones Abya Yala, 1989).

59 Matthias Abram, “Problemas y perspectivas de la educacion bilingiie en Ecuador”. En Pueblos indigenas y
Educacién. N° 4 (Quito: Ediciones Abya Yala, 1987), 5- 37. Ver también Matthias Abram, Lengua, cultura e
identidad.

60 Lucie De Vries, “Un balance de los modelos pedagdgicos de la educacion bilingiie en Ecuador”. Pueblos
indigenas y Educacion N° 14 (Quito: Ediciones Abya Yala, 1990), 11- 21.

81 Victor Torres, La Escuela india: ¢ integracion o afirmacion étnica? (La educacion indigena vista por sus
propios actores) (Quito: Abya Yala, 1992).

62 Teresa Valiente Catter y Wolfgang Kiiper. “Lengua, Cultura y Educacion en el Ecuador. Un proyecto de
Educacién bilingie intercultural en el Ecuador. (1990 — 1993)”. Pueblos indigenas y Educacion, N° 43 (1998):
44 - 197,

83 Luis Montaluisa, Nuganchiq yachai. (Quito: Graficas Arboleda, 2006).

64 Carlos Martinez y José Burbano, La educacién como identificacion cultural y la experiencia de educacion
indigena en Cotopaxi (Quito: Ediciones Abya Yala, 1994).

8 Anita Krainer, “La educacién intercultural en Ecuador: logros, desafios y situacion actual”. En Construyendo
interculturalidad: pueblos indigenas, educacién y politicas de identidad en América Latina, Comp. por Juliana
Strobele — Gregor, Olaf Kaltmeier y Cornelia Giebeler (Francfort: Deutsche Gesellschaft fiir technische
Zusammenarbeit, 2010), 38 — 44.

8 Maria Isabel Gonzalez, Movimiento indigena y educacion intercultural bilingiie en Ecuador (México:
Universidad Nacional Autdnoma de México, 2011).

57 El término indigena se utiliza para referirse a todo lo que tiene relacién con los pueblos y nacionalidades
originarias del Ecuador, dado que en 1998 se reconoce el concepto de pueblos indigenas y de nacionalidades
indigenas en la Constitucion Politica.
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espacio y estado). En este tinkuy se observan disputas, paradojas y contradicciones de la
educacion intercultural bilingle, producto de la confrontacion cultural, y en muchos casos de
choques culturales, entre el sistema dominante del Estado y la resistencia de los pueblos, entre
el colapso y la sobrevivencia de las culturas indigenas. En este tinkuy el movimiento indigena
ha construido y desarrollado la educacion intercultural bilingle sirviéndose de:

1) La capacidad organizativa de los pueblos indigenas con la creacion en 1944 de la
Federacion Ecuatoriana de Indios (FEI), la creacion en 1968 de la Federacion Nacional de
Organizaciones Campesinas (FENOC) que en 1997 cambia su nombre a Federacion de
Organizaciones Campesinas, Indigenas y Negras (FENOCIN), la creacion en 1972 de la
Ecuador runacunapac riccharimui (ECUARUNARI), la creacion en 1980 del Consejo
Ecuatoriano de Pueblos y Organizaciones Indigenas Evangélicos (FEINE), la creacion en
1980 de la Confederacion de Nacionalidades Indigenas de la Amazonia Ecuatoriana
(CONFENIAE), y la consolidacion de la Confederacion de Nacionalidades Indigenas del
Ecuador (CONAIE) que en 1980 nace como CONACNIE, basados en los wawa
rikcharimuy®® o federaciones provinciales campesinas e indigenas. Cada guagua
riccharimui®® lleva la carga de la sabiduria kichwa;

2) La creacion de escuelas en las comunidades, donde se inicia a utilizar la lengua y
contenidos culturales o saberes de la respectiva nacionalidad para la educacién;

3) El derecho al voto de los analfabetos, la mayoria indigenas, aprobada en la Constitucion de
1979; paraddjicamente el derecho al voto del analfabeto impulsé procesos de escolaridad y
alfabetizacion en idioma de la nacionalidad respectiva.

4) La unificacion de la escritura del idioma kichwa y otras lenguas originarias;

5) La creacion de la Direccion Nacional de Educacion Intercultural Bilinglie como un sistema
paralelo a la educacion del “sector hispano hablante™;

6) La declaracion del Ecuador como Estado Plurinacional e intercultural en la Constitucion
del 2008 y la pérdida del control de las Nacionalidades indigenas en el manejo de la

Educacién Intercultural Bilingle.

8 Wawa riccharimui: hijo/a de despertares. Semanticamente responde a los hijos/as de ECUARUNARI, que son
las federaciones provinciales creadas como organizaciones filiales de dicha organizacion. Se puede ver la
concepcidn viva de las organizaciones y su relacion filiacién familiar. Antes de la unificacion de la escritura
kichwa sucedido en 1981 se escribia con <g> 0 <h> y a partir de la unificacion se escribe con <w>, es decir, wawa.
8 Jorge Cevallos y Mario Mullo, Quichua runacunapac huifiai causai / historia de la nacionalidad y los pueblos
quichuas del Ecuador (Quito: ECUARUNARI, 1998), 50.
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3.4. Ciclos del yachay tinkuy
En el proceso de lucha del movimiento indigena del Ecuador se dan varios ciclos del yachay
tinkuy caracterizadas por la lucha organizada, por las relaciones con los demas pueblos y la
pachamama y aupadas por la defensa de la vida, aproximadamente desde mediados del Siglo
XX: 1) riccharimui yachay tinkuy o encuentro y confrontacion del despertares, memorias y
toma de conciencia de saberes; 2) jatarishun yachay tinkuy o movilizacién, levantamiento,
puesta en accion de saberes; 3) kawsaypura yachay tinkuy o encuentro y confrontacion de
saberes entre culturas y pueblos (intercultural, plurinacional) y 4) sumak kawsay yachay
tinkuy o encuentro y confrontacion de saberes por la vida hermosa. A continuacién detallamos

los diferentes ciclos.

4. Rikcharimuy yachay tinkuy o encuentro y confrontacion de despertares y de
memorias (Toma de conciencia comunitaria)
El riccharimui yachay tinkuy es tomado del nombre con el que se designa a la
ECUARUNARI: Ecuador runacunapac riccharimui. Esta organizacion aglutina a los wawa
riccharimui (despertar menor o hijo), término con el que se designa a las federaciones
provinciales de campesinos e indigenas de la sierra ecuatoriana y que luego se autodenominé
como la Confederacion de los Pueblos Kichwa del Ecuador. Esta misma organizacion publica

su periddico Riccharishun — despertémonos, en la cual difunde su pensamiento y accionar.

La ECUARUNARI fue creada en la comunidad de Tepeyac en 1972 con representantes de las
comunidades indigenas™. La palabra riccharimui se interpreta como despertémonos. Mi
definicion es que riccharimui significa vuelve y despiértate. La particula <ri> es reflexiva que
junto a un verbo permite ejecutar una accion a si mismo y por si mismo, es decir esta accion
no es delegable. Asi mismo la particula <mu> en un verbo realiza la accion de manera
reiterativa; es volver a la misma accion en forma reiterativa con o sin orden de otro, se
traduciria vuelve y despiértate. La particula <i>, hoy se escribe <y>, significa una accion
imperativa, es decir es una orden o mandato. Entonces la orden es: despertarse uno mismo por
si mismo o ayudado por los demas. Con el significado de riccharimui las comunidades
kichwas apostaron por renovar y fortalecer el pensamiento propio, por embarcarse en el
pensamiento y sentimiento kichwa para la lucha contra la opresion, la explotacion, y la

asimilacion cultural.

70 Cevallos y Mullo, Quichua runacunapac huifiai causai, 50.
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Segun el lexicon de Domingo de Santo Tomas, Richasca es “despierto; “richarichini, gui, o

richachini, gui - recordar, despertar a otro”’*

y segun el diccionario de Manuel Guzman
Riccharini es “despertarse; recordarse”’2. Este recordar, volver y despertarse, despertarse y
recordarse es un acto o hecho que puede explicarse como la toma de conciencia colectiva para
expresar y difundir los saberes kichwa, es la reconstruccion de las memorias de luchas de los

pueblos kichwas.

4.1. El rikcharimuy yachay tinkuy es toma de conciencia comunitaria de la
opresion, explotacion y dominacion

Para tomar conciencia de la situacion se debe recordar el pasado que permite comprender de
donde surgen los hechos de explotacion, injusticia y opresion, para ello es necesario
despertarse, no como un acto de salir del estado de suefio sino pensar, analizar y reflexionar la
realidad en la que se encuentran sumidos los indigenas y campesinos. Es actualizar las
memorias de luchas. Riccharimui, es una orden a si mismo, despiértate, porque si no te
despiertas a ti mismo no tendras oportunidad de tomar conciencia. Es despertar la memoria, la
conciencia, la mente y todas las facultades y habilidades intelectuales que les permitan
recordar y tomar conciencia. Para este proceso de despertarse, recordar, y tomar conciencia se
convocan a reuniones y asambleas, encuentros culturales y tomas de la plaza, que seran los

espacios privilegiados del rikcharimuy yachay tinkuy.

En el riccharimui yachay tinkuy hay una tension entre fuerzas opuestas: dominacion cultural
occidental y resistencia kichwa que generan dependencias y sumisiones, independencias y
resistencias. También hay tension entre fuerzas divergentes al interior del riccharimui, que
jalona por procesos disimiles y hasta contrapuestos. En esta era de la sociedad del
conocimiento, los pueblos indigenas manifiestan tendencias del ecologismo. Vemos que el
ecologismo es incompatible con la produccién tecnoldgica que cree que los recursos son

inagotables. Asi aparecen los “procesos, acciones, saberes, historias y territorialidades” " que

"1 Domingo Santo Thomas, Léxicon o Vocabulario de la Lengua general del Pert (s/f), 165.
http://books.google.com.ec.

2 Manuel Guzman, Gramatica de la lengua Quichua (Dialecto del Ecuador) (Quito: Prensa Cat6lica, 1920),
103.

3 Alfredo Ghiso, Potenciando la Diversidad (Dialogo de saberes, una practica hermenéutica colectica) (2000),
2. http://bibliotecadigital.conevyt.org.mx/colecciones/documentos/potenciando_diversidad.pdf.
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desde los pueblos indigenas crean nuevas alternativas en contravia del desarrollismo, el

progreso y el extractivismo.

Riccharimui por la particula mu significa vuelve y despiértate. Es un despertar ciclico, es
extraer las memorias del pasado sobre su nombre e historia para impregnar hoy el sello de su
existencia digna y autdnoma. Es volver, es retomar la pacha -momento, espacio y estado- en
que fue interrumpida su historia y ahora tiene que volver para que permita despertarse de la
situacion en la que vive. No es un retorno de un salvador o de una persona sino el retorno al
pacha en el que habia respeto e intercambio digno en las relaciones entre los seres de la
pachamama. Son nuevos tinkuy, donde el riccharimui dice de la terminacién de un proceso
injusto para iniciar un nuevo proceso de vida plena, es un despertar y toma de conciencia para

los siguientes ciclos del yachay tinkuy como son jatarishun, kawsaypura y sumak kawsay.

Como bien sabemos, en el siglo XX todavia hay preponderancia de haciendas donde los
terratenientes acaparan el poder econdémico, politico y social de Ecuador y mantienen
situaciones de explotacion, opresion para los pueblos indigenas’. En esta humillacion y
opresion también se genera y se recrea el conocimiento, que da otro tipo de saber. Este saber
difiere totalmente del saber dominante que se sirve de la fuerza y muchas veces de la
violencia. El saber del humillado y del oprimido no es de dominacion; es un saber que genera
confrontacion en la busqueda de formas de sobrevivencia y de existencia, ante el asedio
destructor de su cultura y su saber. Los oprimidos no tienen recursos para adquirir
herramientas de violencia que les permita enfrentar, pero tienen la capacidad humana
suficiente para resistir y luchar. Este saber genera sobrevivencia, y configura el tinkuy de la

sobrevivencia, de la lucha colectiva, de la resistencia, cargada de relaciones humanas de vida.

Entonces, este saber genera otro sentido, se cubre de otro significado, tiene color, sabor, olor
y sonido de sobrevivencia y espiritu kichwa. Es un tinkuy donde el saber da otro sentido a la
vida, y donde hay otro sentido para la vida. Es el sentido primero y tltimo de los “oprimidos
pero no vencidos” de Silvia Rivera Cusicanqui”. Este sentido de sobrevivencia es la base
sobre la que fluye la légica de la vida. Vivir o mejor sobrevivir construye l6gicas de la vida
que también conduce a las logicas de rebeldias. La sobrevivencia construye saberes que tienen

sentido en la vida y para la vida. Esta sobrevivencia corresponde al kawsanahunchikrami (A

4 Paulo Freire, Pedagogia del oprimido (Buenos Aires: Siglo XXI editores, 1972), 33.
75 Silvia Rivera, Oprimidos pero no vencidos.
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pesar de todo seguimos viviendo). Cuando esta latente y vigente este sentido y conciencia del
kawsanahunchikrami se activa la resistencia, la rebeldia y el deseo de subvertir el sistema de
opresion. La opresion no puede acabar con estas ganas de vivir. Solo comprendiendo estas
relaciones se puede comprender los saberes que tienen los humillados y los oprimidos. El
tinkuy es por ello, relaciones de saberes dispares y diversos, convergentes y divergentes a la
vez, sincréticos y descentralizados y que en cada momento y espacio se renuevan
(pachakutik). Los pueblos indigenas del Ecuador encuentran en los tinkuy el verdadero
sentido de la existencia en medio de las tinieblas de la ignorancia, la miseria, la explotacion y

la opresion.

4.2. El rikcharimuy de las comunidades y organizaciones indigenas
La lucha por la tierra y la educacion es iniciada por la FEI desde la década de 1940, siendo
retomado con fuerza en la década de 1970, por las autodenominadas “comunidades indigenas
y campesinas”’® que desarrollan conceptos alrededor de lo organizativo y comunitario, la
vida, la cultura y la educacion. EI nombre de campesino que asumen las organizaciones
indigenas se da por el discurso clasista de la FEI y la FENOC, que conceptualizan a las
comunidades indigenas como campesinas, que demandan “mejores salarios para los
trabajadores rurales y por la intervencion de las organizaciones campesinas en el proceso de
reforma agraria”’’ de 1964 y 1973. Aunque la ley de comunas data de 1937 estaba ligado al
reconocimiento legal de las poblaciones ancestrales que habian subsistido a lo largo del
tiempo. Dichas comunas sin embargo estaban muy bien controladas por las haciendas y los
pueblos de mestizos, los parrocos, el policia y el teniente politico. En la lucha por arrancar
tierras a los terratenientes surgen las organizaciones de las comunidades indigenas y
campesinas, que a partir de 1980 plantean la participacion en los organismos del Estado. La
unidad o la cohesidn alrededor de los conceptos indigenas y campesinos son tan fuertes que
las demandas hacia el estado son planteadas como “organizaciéon de las comunidades
indigenas y campesinas”’®. Los nombres de las organizaciones tenian clara influencia
sindicalista y respondian a “un proceso de concientizacion de la clase obrera”’®; también
incluia a las cooperativas agricolas y trabajadores agropecuarios. En la misma década se

populariza el concepto de federaciones, ligadas a la conformacion de los wawa riccharimui,

76 Cevallos y Mullo, Quichua runacunapac huifiai causai.

" FENOCIN, Noveno Congreso Ambato, 10 citado en Altmann, “Una breve historia de las organizaciones del
movimiento indigena del Ecuador”, 5.

78 Cevallos y Mullo, Quichua runacunapac huifiai causai, 27.

79 Cevallos y Mullo, Quichua runacunapac huifiai causai, 27.

30



palabras que van unidos a campesinos, comunas, cabildos. La importancia de estas
organizaciones a distinto nivel territorial del Ecuador radica en que, en cada rincén de
ayllullakta o comunidad de familias se empiezan a organizar sendas asambleas de aprendizaje
y ensefianza, que abren nuevos tinkuy locales. En este sentido hay un ir y venir de las
reflexiones y decisiones que se toman en los diferentes niveles de discusion y de decision:
desde lo nacional pasando por lo provincial y cantonal hasta lo local y viceversa. Como parte
del tinkuy se desarrollan las asambleas comunitarias donde se adoptan las decisiones que han
sido planteadas en los diferentes niveles de representacion organizacional. Nada se puede
ejecutar en los niveles de la estructura organizativa sin la aprobacién de la asamblea
comunitaria. Este es el dispositivo que activa la accion del sistema del movimiento indigena y
la cohesion de todos sus wawa riccharimui. En la Amazonia, los centros Shuar ya venian
funcionando de esta manera desde 1960% y en forma idéntica se organizan las nacionalidades
indigenas de la costa en la decada de los afios 1980 y 1990.

Impulsada por sectores progresistas de la Iglesia Catdlica, en 1972 se crea la organizacion
Ecuador runacunapac riccharimui®? (ECUARUNARI), “como movimiento clerical” con un
sacerdote como asesor en cada provincia, que cambia la comprension de la lucha campesina,

influenciada por:

organizaciones cristianas, la influencia de la revolucién cubana; la realizacion de la Conferencia
Episcopal Latinoamericana en Medellin; el trabajo pastoral de Monsefior Leonidas Proafio en la
didcesis de Riobamba; el trabajo del grupo de reflexion de los sacerdotes Ecuatorianos; el
contexto socio-politico Latinoamericano; la educacion liberadora de Paulo Freire®?,

La ECUARUNARI, nace en la influencia de las “organizaciones populares para que tomen
conciencia, se organicen, participen en la vida politica, y ante todo reclamen al estado el
respeto a la vida, al trabajo y a la tierra”®, Estos Gltimos tres conceptos son asumidos por el
movimiento indigena como los pilares que guian la lucha de la organizacion Ecuador
runacunapac riccharimui. Este nombre denota la fuerza linguistica del kichwa para moverse
en el sentido de riccharimui: despiértate y toma conciencia. La organizacion ECUARUNARI

crea los conceptos simbolos, y ello permite conocer el pensamiento de los pueblos indigenas

8 Philipp Altmann, “Una breve historia de las organizaciones del movimiento indigena del Ecuador”.
Antropologia. Cuadernos de investigacidn. (2014), 8. http://revistas.arqueo-ecuatoriana.ec/es/cuadernos-de-
investigacion/cuadernos-de-investigacion-12/295-una-breve-historia-de-las-organizaciones-del-movimiento-
indigena-del-ecuador

81 Ecuador runacunapac riccharimui: El despertar de (para) los hombres del Ecuador.

82 Cevallos y Mullo, Quichua runacunapac huifiai causai, 32.

8 Cevallos y Mullo, Quichua runacunapac huifiai causai, 32.
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en estos tiempos y mirar, a pesar de las multiples influencias externas, la riqueza conceptual y
el pensamiento kichwa. Ecuador runacunapac riccharimui rompe con la l6gica conceptual
del castellano, por o menos en lo que respecta a la lucha desde los pueblos indigenas por la

tierra, la vida, la educacion, el trabajo y la libertad.

En el riccharimui del yachay tinkuy confluyen muchos saberes, pensamientos, sentires,
acciones e incluso posiciones politicas. En la constitucion de la ECUARUNARI, confluyen
tres posiciones muy bien marcadas por sus planteamientos. Esté la posicién etnicista que
plantea “la formacion de la organizacion solamente compuesta por indigenas puros, sin
mestizos”; hay también la posicion “antropolégica, culturalista, que hace hincapié en el
rescate de los valores culturales, las costumbres, la lengua, la vestimenta, la tradicién oral, la
medicina tradicional, la resistencia a la penetracion cultural occidental y del imperialismo™® y
la tercera posicion es clasista “inspirada en la organizacion proletaria, mediante el cual debian
unirse en la lucha los pobres y explotados del campo y la ciudad®. Incluso dentro de cada
posicion existian varias tendencias que conforme se fortalecia la organizacion indigena, sobre
todo en las acciones de lucha, se miraba la idea de respetar las diferentes posiciones politicas,

culturales e identitarias en aras de la unidad.

4.3. La educacion en el rikcharimuy yachay tinkuy
En estos espacios de encuentro / confrontacion se dan hechos educativos: se aprende y se
ensefia. Tienen relacién con la educacion espontanea, con la educacion que surge de las
necesidades de la vida. Es educacion familiar desarrollada en las comunidades indigenas
donde las acciones y politicas del Estado no llegan. En el riccharimui yachay tinkuy, la
practica educativa por excelencia es la educacion familiar y comunitaria con la pedagogia
familiar y la pedagogia comunitaria. Estas practicas educativas se transmiten de generacion en
generacion. La oralidad en esta practica educativa es fundamental, asi como la memoria
histdrica. Con las herramientas intelectuales de la memoria historica y la oralidad se construye
la reflexidn y la accién, accion y reflexion en un continuo pachakutik (tiempo, lugar - espacio

y actitud nuevo, en continuo retorno en el devenir). Este proceso de praxis, siguiendo a Paulo

84 Cevallos y Mullo, Quichua runacunapac huifiai causai, 35.
8 Cevallos y Mullo, Quichua runacunapac huifiai causai, 35.
8 Cevallos y Mullo, Quichua runacunapac huifiai causai, 35
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Freire, “es reflexion y accion de los hombres sobre el mundo para transformarlo”®’, en

beneficio de la vida. El riccharimui es reflexion y el pachakutik es accion.

Merece especial mencidn para comprender el concepto rikcharimuy, la metodologia de Paulo
Freire empleado en los programas de capacitacion y alfabetizacion de la Escuelas
Radiofonicas Populares del Ecuador - ERPE creadas por Monsefior Leonidas Proafio, que
“ayudé a tomar conciencia de la situacion, a organizar las comunidades, a buscar caminos
hacia el desarrollo y a reclamar sus derechos al estado”®. Aqui ya podemos deducir las
primeras acciones educativas al margen del estado y desde las comunidades y organizaciones

indigenas y campesinas.

¢Educativamente que implica riccharimui? ;Acaso las comunidades indigenas realmente
estaban sumidos en un sopor, donde no tenian conciencia de lo que les pasaba y por ello
debian despertarse? ¢Acaso este riccharimui aludia al despertarse, como el desarrollado por
Monsefior Proafio con “lideres, catequistas, sacerdotes, religiosas, de todas las provincias”,
que “acudian a Riobamba a los cursos de concientizacion y de renovacion?® La iglesia
buscaba un despertar religioso, pero las comunidades indigenas plantearon otro despertar:
despertar a un nuevo tiempo, a un nuevo lugar - espacio y a un nuevo estado. Este nuevo
tiempo, lugar - espacio y estado responden a un despertar politico — organizativo, a un
despertar social — cultural. En el rikcharimuy que se desarrolla en el yachay tinkuy la
ECUARUNARI es actor fundamental, con sus wawa riccharimui que se crean en las

provincias y con sus comunidades.

El idioma privilegiado de comunicacidn, de aprendizaje y de ensefianza en las asambleas
comunitarias fue el idioma kichwa. No asi en las asambleas nacionales y regionales, donde el
idioma maés utilizado fue el castellano, que permitio conocer lo que sucedia a nivel oficial y
fuera de las comunidades indigenas. En kichwa se comunicaban con sus coterraneos que les
permitian comprender sobre los temas tratados y sobre las decisiones tomadas. De esta
manera se perfilo el bilingliismo a distintas escalas territoriales: en la comunidad el idioma
originario, a nivel de las federaciones o wawa riccharimui los dos idiomas, kichway

castellano, y a nivel nacional el castellano. Este uso del idioma denota el pragmatismo de la

87 Paulo Freire, Pedagogia del oprimido, 32.
8 Cevallos y Mullo, Quichua runacunapac huifiai causai, 33.
8 Cevallos y Mullo, Quichua runacunapac huifiai causai, 33.
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comunicacion y educacion desde y para las comunidades. Pero ¢cudl era el proceso educativo
del riccharimui si no conocian las letras ni sabian interpretar las grafias? En esta situacion
socio - cultural, la oralidad fue el medio de comunicacion privilegiado, herramienta que
dejaba grabado en su mente lo que estaban proponiendo para sus luchas pero que no dejaba
huellas escritas. Esta oralidad estuvo vinculada a los objetos simbolos o la simbologia que
manejaban como ayuda — memoria y como memoria. Incluso la ausencia de simbolo genero
una memoria de busqueda, una oralidad que despertd su consecucion. No conocian las letras,
no sabian sus significados pero afioraban para su emancipacion. Estos objetos simbolos
estaban asociados a la tierra, por ejemplo la presencia de las wipalas (bandera) que sin
importar el color lo utilizaban para indicar la presencia de las luchas por la tierra. Por la
necesidad de comprender todo lo que se trataban en las asambleas nacionales y de esta
necesidad de conocer y comprender las resoluciones surgen los promotores o técnicos de
campo que ayudaron a comprender a los comuneros. En este tinkuy también se forjo la
interculturalidad porque en los espacios nacionales habian muchas lenguas y varias culturas
originarias que pugnaban para que sean conocidas y comprendidas sus demandas y
conocimientos. Eran las lenguas y culturas de las diferentes nacionalidades. En el tinkuy del

rikcharimuy encontramos los primeros pasos hacia el bilingtismo y la interculturalidad.

Las reuniones y asambleas de las comunidades se convirtieron en espacios alternativos
colectivos de ensefianza y aprendizaje, fueron espacios que se recrearon con los saberes
propios. Eran los yachay tinkuy que se discutian y se comprometian, se confrontaban y se
consensuaban, se ponian en comun las ideas, energias y fuerzas para la lucha organizada, se
reunian y se juntaban los representantes de las organizaciones campesinas e indigenas para
discutir mejoras a sus condiciones socioeconomicas y culturales y plantear soluciones a la
situacion de opresion y explotacion en la cual vivian. En las asambleas se dio la lucha
intelectual por excelencia, que permitié armar una nueva matriz de pensamiento que planteaba
un nuevo régimen de Estado. Pero estos espacios estaban fuera del estado, eran espacios
creados por los indigenas y campesinos para tomar conciencia de la lucha por la tierra, la
cultura y la libertad, tanto en lo local como a nivel nacional. Estas asambleas y reuniones se
replicaron luego en los wawa riccharimui, que posteriormente se denominaron federaciones y
también se replicaron al interior de las comunidades indigenas y campesinas. Una vez que las
resoluciones fueron comprendidas, asumidas y decididas por las comunidades, fueron
emitidas como mandato. Las decisiones fueron consultadas a las bases y aprobadas para que

se ejecuten en los distintos niveles de las organizaciones.
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4.4. El despertar de los kichwas del Ecuador
En el rikcharimuy yachay tinkuy se renueva y revive la memoria historica, se desarrolla el
pachakutik, poniéndose en franca contravia del olvido que es estrategia politica e ideoldgica
de los dominantes. El rikcharimuy activa la memoria historia, abre el “horizonte de
posibilidades y la creatividad de la accion”®. En este sentido es interesante el planteamiento

de Boaventura de Souza Santos que coincide muy bien con el rikcharimuy yachay tinkuy:

La promocion de la creatividad de la accion es una tarea crucial del tiempo presente. Porque en
la fase de transicion paradigmatica el sistema social entra en un desequilibrio creciente y el
aumento de la contingencia tiende a generar situaciones de caos. El caos, que el orden y el
progreso modernos pareciera que hubieran mandado al basurero de la historia, regresa hoy,
tanto en la epistemologia como en los procesos sociales. Lejos de ser, por esencia, negativo, el
caos es un horizonte draméaticamente ampliado de posibilidades y, como tal, contiene, como
ningln otro, posibilidades progresistas y posibilidades regresivas®®.

Si solo se toma el término rikcharimuy — despiértate, es un mandato, un imperativo y al
mismo tiempo persuasion; como mandato hay que obedecer, observar y ejecutar: como
imperativo es deber o exigencia inexcusable; y como persuasion, la Real Academia Espafiola,
sefiala que es “inducir, mover, obligar a alguien con razones a creer o hacer algo”. De esta
manera va surgiendo el mandato como deber imperativo de la organizacion que se creaba.
Riccharimui da sentido a la lucha de los campesinos e indigenas en la década de 1970:
despertarse de la situacion en la que estaban sumidos, crea un horizonte de lucha, incentiva la
busqueda de dias mejores, despertarse para tener conciencia y luchar contra las injusticias,
explotacion, abuso, racismo y exclusion. Con un imaginario de racismo y desprecio hacia lo
indigena, la organizacién que nace con Ecuador runacunapac riccharimui, con caracteristicas
culturales kichwa y fuerzas propias, embarca a las comunidades y organizaciones campesinas
e indigenas para lograr sus objetivos. Esta organizacion va creciendo al ritmo de las luchas,
choques, confrontaciones y conflictos con el estado y la sociedad nacional, con las haciendas,
incluso con sus patrocinadores — la iglesia y los partidos politicos de izquierda- asi como con
sus propias comunidades. Es una construccién de confrontaciones y disputas, es un tinkuy.

Desde las comunidades se van armando los mandatos que son productos de la discusion y el

% Boaventura De Souza Santos, De la mano de Alicia: lo social y lo politico en la postmodernidad. Traducido
por Consuelo Bernal. (Santa Fe de Bogoté: Siglo del Hombre Editores, Facultad de Derecho de la Universidad
de los Andes, Ediciones Uniandes.1998), 41.

%1 Santos, De la mano de Alicia, 41.
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debate sobre las posibles soluciones a los multiples problemas reales en la que se encontraban

sumidos.

Al escoger el nombre de Ecuador runacunapac riccharimui - ECUARUNARI argumentan
que “ha llegado la hora de que el pueblo indigena, los runas®, se despierten del suefio de la
esclavitud, de la ignorancia, de la indiferencia; que se levanten contra la brutal dominacion,
protesten ante el humillante pisoteo de sus derechos”®3. Ahora que ya est el hombre
despertado, con conciencia para la lucha, ahora las comunidades y pueblos deben ponerlo en
practica, asi surge el segundo momento del yachay tinkuy: jatarishun yachay tinkuy —

levantamiento / toma de los espacios de poder dominante.

5. Jatarishun yachay tinkuy o levantamiento y movilizacion de saberes kichwas
Una vez que los excluidos, explotados y oprimidos se han despertado, ahora que los indigenas
tienen conciencia de su realidad, se inicia el jatarishun dentro del proceso de Tinkuy, llegando
a establecer pachakutik. Jatarishun significa levantémonos, pero desde la sociedad mestiza 'y
ecuatoriana se empezé a reconocer como levantamiento indigena. Una vez que ha
reconstruido las memorias de las luchas, viene la accion, viene jatarishun o levantémonos
todos para seguir caminando en la lucha y la vida, levantarse para terminar con la injusticia y
la opresion. De esta manera se inicia el proceso de pachakutik que es el “advenimiento de una
nueva era, una fuerza capaz de restaurar el orden”%. Desde la comprension de los otros
sectores sociales, especialmente los urbanos, del pachakutik solo toman el jatarishun y le

denominan “levantamiento indigena”®°.

5.1. jJatarishun! jLevantémonos! Levantemos nuestras memorias y saberes
El jatarishun yachay tinkuy busca desarticular la metamorfosis de la oligarquia dominante,
pero antes es necesario acabar con la figura individual opresora representada en el patréon, la
explotacion representada en el cura del pueblo y el teniente politico, inclusive de algunos

funcionarios publicos. En el jatarishun yachay tinkuy también hay una lucha anticolonialista y

%2 Runa: persona; runakuna: personas. Al escribir runas, la palabra Kichwa <runa> esta completada con el
pluralizador del castellano. Esta interferencia idiomatica entre el Kichwa y el castellano es propio de dos lenguas
en contacto y uso, generando lo que se ha dado en llamar chawpi lengua o chapushka. Este seria un tinkuy
linglistico.

9 Cevallos y Mullo, Quichua runacunapac huifiai causai, 35.

% Marc Becker, jPachakutik! Movimientos indigenas, proyectos politicos y disputas electorales en el Ecuador.
(Quito: FLACSO Ecuador - Ediciones Abya Yala, 2015), 28.

% Moreno y Figueroa. El levantamiento indigena del inti raymi de 1990.
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anti imperialista, por ejemplo se presiond para la expulsion del Instituto Linglistico de

Verano (ILV) porgue como reivindicacion étnica cultural estan:

El respeto y libre desenvolvimiento de las culturas indigenas (tierra, derechos politicos,
lengua), rechazan la penetracion ideoldgica y cultural de agencias de desarrollo y
proselitismo religioso que ocasionan la division y debilitamiento de las comunidades y
organizaciones campesinas indigenas (ILV, Visién Mundial, Plan Padrinos, cuerpo de
paz, etc.)%.

Desde el kaypimi kanchik carajo (aqui estamos carajo), inclusive con ironia, se grita al mundo
que jaqui estamos! En cada levantamiento se reitera este grito. Interesa dar a conocer al
mundo de quienes somos y gue no estamos muerto, que aqui estamos vivos, que tantos afios
de explotacion y opresion no acabaron con la vida de nuestros pueblos, que seguimos vivos

aunque en condiciones muy deprimentes humanamente hablando.

Los levantamientos indigenas mas sobresalientes se dan en los afios de 1990, 1992 y 1994°%7
donde las comunidades y organizaciones aglutinadas en la CONAIE, desplegaron pancartas
con el slogan por una vida digna aludiendo a las demandas de tierras, educacion, salud,
seguridad y otros servicios basicos. El levantamiento de 1990 se realiz6 para “exigir al
gobierno respuesta a los 16 puntos del mandato por la vida y los derechos de las
nacionalidades indigenas del Ecuador”®. Hay alusion a la vida digna o sumak kawsay.

Con las movilizaciones y levantamientos indigenas, se configura el pachakutik, donde se
desarrolla la literatura que recogen el debate del pensamiento y la cultura de los pueblos
indigenas, pero también, estos textos alimentan las acciones colectivas politicas de los
movimientos indigenas y sociales. Entre los temas que sobresalen en la discusion tedrica estan
el estado plurinacional e intercultural, la educacién intercultural bilingue, la salud
intercultural, la participacion democrética, la consulta previa, el territorio y la territorialidad,
la autonomia de los pueblos y nacionalidades. También se debate la vida hermosa, que

también emerge del movimiento indigena desde la perspectiva de la educacion.

El enfoque de la CONAIE, la mayor organizacion indigena del Ecuador, y sus filiales
ECUARUNARI Y CONFENIAE es la “autodeterminacion de los pueblos indigenas”™, dentro

% Alicia Ibarra, Los indigenas y el Estado en el Ecuador (Cayambe: Ediciones Abya Yala. 1992), 144.
97 Becker, jPachakutik!

% Ver: videos CONAIE levantamiento indigena de 1990, partes 1 al 5.
https://www.youtube.com/watch?v=HVp0Q3B2ans
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del cual se desarrolla el concepto de “nacionalidad indigena”, entendida como la “cultura
propia, lengua, creencia religiosa, territorio y puede contener diferentes pueblos que difieren
de su nacionalidad en ciertos elementos”®. A partir de la reconstitucion de la nacionalidad
indigena, proponen la construccion del estado plurinacional y por eso la CONAIE se enfoca
en los principios politicos ideoldgicos del humanismo, del comunitarismo, de la democracia
plurinacional comunitaria, plurinacionalismo, unidad en la diversidad, autodeterminacion®.
Luego plantean los derechos colectivos y la territorialidad que tiene un significado cultural
antes que econdmico. La CONAIE arguyendo la plurinacionalidad y la Confederacién de
Organizaciones Campesinas, Indigenas y Negras (FENOCIN) proponiendo la
interculturalidad, luchan por la propuesta politica de la sociedad intercultural y el estado
plurinacional. Critican el actual estado uninacional hegemonico blanco — mestizo que es
excluyente, antidemocratico, represivo y pro-imperialista que no permite la participacion de
todas las nacionalidades. Consideran que la democracia liberal es poco representativa y
colonialista, porque busca “destruir la identidad de los indigenas y reducir su cultura a folclor,
siempre orientado hacia una cultura occidental dominante”%%. Ven a la educacion publica
como un instrumento de la clase dominante para despolitizar a los indigenas, para perpetuar la
dependencia y el subdesarrollo. “Educar a los indigenas es integrarlos a una cultura
nacional... en una posicion periférica, en un sistema del saber donde solo pueden entrar como
inferiores”'%. Para la CONAIE “en la época republicana se continua con la estructura
colonialista mediante el cual se explota y somete a los pueblos y nacionalidades indigenas y
demas sectores sociales™%, lo que le llevé a Walsh a calificar al Ecuador, desde la

104 como “colonialismo interno y externo”%. En

“monoculturalidad estructural y del poder
lo cultural, la colonialidad del poder y el saber eurocéntrico consideran el saber de los pueblos
indigenas como periféricos o rurales, en la condicion de inferior. EI movimiento indigena en

el pachakutik del yachay tinkuy puso fin a la politica de asimilacion cultural.

Con presion social ejercida por los levantamientos se logra tierras, educacion, atencién

estatal, reconocimiento y respeto como nacionalidades y se logra derechos. La educacién

9 Altmann, “Interculturalidad y plurinacionalidad como conceptos de coloniales...”,

100 CONAIE, Proyecto politico de la CONAIE. (Quito. 1994)

101 CONAIE, Proyecto politico de la CONAIE, 31.

102 Altmann, “Interculturalidad y plurinacionalidad como conceptos de coloniales...”, 133.

103 CONAIE, Proyecto politico de la CONAIE, 21.

104 Catherine Walsh, Interculturalidad, Estado, Sociedad. Luchas (de) coloniales de nuestra época (Quito:
Universidad Andina Simén Bolivar y Ediciones Abya Yala, 2009), 70.

105 Altmann, “Interculturalidad y plurinacionalidad como conceptos de coloniales...”, 133.
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intercultural bilingtie (EIB) es producto del jatarishun yachay tinkuy. En este tinkuy se pueden
entender al mismo tiempo la articulacion de lo distinto, las contradicciones, las concesiones y
los pactos, las alternativas, diferencias y rupturas. La Educacion intercultural Bilingle - EIB
nace con esta particularidad del tinkuy: ser paraddjica y contradictoria. Paradojica, por
ejemplo, porque se piensa y se habla en kichwa pero se escribe en castellano. Contradictoria
porque se cree que la cultura y el idioma kichwa no se debe aprender en la escuela sino en la
casa. Asi, el jatarishun yachay tinkuy - el levantamiento indigena activa el pachakutik que es

un verdadero cambio, la revolucion andina.

El pachakutik se repite cada wata o afio y se reinicia siguiendo el mismo orden: tarpuypacha
(lugar y tiempo de siembra), hallmaypacha (lugar y tiempo de crecimiento y cuidado),
sisaypacha (lugar y tiempo de florecimiento) y pallaypacha (lugar y tiempo de cosecha). Este
proceso se denomina pachakutik o renovacion de tiempo - espacio y wata porque se renueva o
vuelve a suceder. La pacha esta relacionada con inti que ejecuta dos tiempos fundamentales:
mushuk nina (fuego o luz nuevo) / mushuk wata (afio nuevo) e inti watana (amarrarse el sol,
retorno del sol). Es un ir y venir del sol, produciendo la luz nueva, por eso se vuelve al mismo
tiempo y al mismo espacio, pero siempre nuevo: pachakutik. Aungue se vuelva al mismo
lugar - espacio, tiempo y estado, siempre son distintos, diferentes y nuevos. Este es el espacio
— tiempo — estado en el que se da el riccharimui y el jatarishun, en una relacion simbioética

complementaria.

Como vemos es otra comprension del mundo y la realidad, es otro saber o conocimiento, y
tiene relacion directa con el ciclo de vida, con la chakra y también con las fiestas y rituales

agrarios.

5.2. Creacion de la Direccion Nacional de Educacién Indigena Intercultural
Bilingte (DINEIIB)
En el rikcharimuy yachay tinkuy se gest6 la educacién intercultural bilingte y en el jatarishun
yachay tinkuy se hicieron realidad los sistemas compartidos e institucionalizados de saber y
de poder, se cre6 en 1988 la Direccion Nacional de Educacion Indigena Intercultural Bilingue
— DINEIIB que en 1992 con la Ley 150, suprimira el término indigena, transformandose en

DINEIB. Al igual que en otros paises andinos, en las comunidades indigenas se puso en
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practica el discurso y la consigna de lucha de la CONAIE y otras organizacion indigenas

COMO es “crear nuestras escuelas”1%,

El jatarishun yachay tinkuy es interaccion, intercambio, relacion con los demas, es poner en
accion las ideas. El tinkuy desaparece cuando no existen estas relaciones y acciones; se
enriquece cuando son diversas y multiples. La relacion horizontal de dar — recibir y de actuar
lo recrean todos los seres existentes: entre los humanos, entre los ayllu, con la allpamama, la
pachamama, la yakumama, el intitayta, la killamama y con la pacha. Con la llegada de la
modernizacién se da conflictos de sentidos relacionados a la dependencia y la rebeldia, al
dominio y la libertad, al neocolonialismo y la emancipacién. En el yachay tinkuy de los
pueblos indigenas intervienen e influyen también relaciones y acciones mundiales ademas de
los locales. Allpamanta, kawsaymanta, yachaymanta kishpirinkakaman (por la tierra, por la
vida por la educacion hasta la liberacion) son planteamientos y discursos que se despliegan al
interior de las comunidades y en cambio, desde afuera, estan las relaciones que fortalecen o
debilitan estas relaciones internas. Sea que fortalezcan o debiliten aparecen las tensiones
propias de un tinkuy conflictivo donde hay encuentros de procesos, acciones, saberes,
historias y territorialidades. En la estatizacion e institucionalizacion de la educacion
intercultural bilingiie intervienen el estado ecuatoriano, la cooperacion internacional, la

universidad catolica y la sociedad civil ecuatoriana.

5.3. Shimi shitachi o pasa la voz
Otro aspecto fundamental del jatarishun tinkuy es el shimi shitachi (pasar la voz o dar
noticia), que es un dispositivo comunicativo que se activa antes de un hecho de vital
importancia para las comunidades indigenas. Normalmente el shimi shitachi, pasar la voz y
crear el ambiente, se activa antes de los levantamientos, poniendo en disposicion a las
comunas indigenas para el levantamiento. Cuando las comunidades se han enterado de la
noticia consignada en el mandato, se alnan esfuerzos para la accién y consolidan las fuerzas
que se necesita para el levantamiento. Hay shimi shitachi que han permitido el surgimiento

del jatarishun tinkuy vinculados a la educacion desde las organizaciones del movimiento

106 Frank Salomon, “Literacidades verndculas en la provincia altiplanica de Azangaro”. En Escritura y sociedad.
Nuevas perspectivas etnogréaficas y teoricas. Editado por Mercedes Nifio — Murcia y Patricia Ames. (Lima: Red
para el desarrollo de las Ciencias Sociales en el Pert, 2004), 322.
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indigena, y para presentarlo, recurrimos a los conceptos de Benford®’, que organiza de

acuerdo a la informacion diagnostica, pronostica y activista.

Informacion diagnostica:

Las leyes son solo para los de poncho.

Los indigenas sin tierras migran a la ciudad.

¢Por qué no son autoridades los mismos indigenas? VVotamos con exigencia sin
conciencia.

En educacion no hay ni un profesor indigena®.

Informacion prondstica:

Formar los Guaguas riccharimui para promover la cultura, las costumbres propias de los
pueblos indigenas*?.

Salir de las tinieblas del analfabetismo y pedir escuelas para la liberacién del indio, para
la liberacion de los pobres!™,

Liberar al hombre de la esclavitud, de la ignorancia. Para unir todos, juntar todos**.

En educacion, que la lengua kichwa sea oficial'®®.

Informacidn activista:

Congresos de las organizaciones del Movimiento indigena

Encuentros culturales de los pueblos indigenas en contra de la celebracion del
descubrimiento de América.

Marchas de los indigenas y campesinos, sobre todo el primero de mayo, por mejoras de
los salarios de los trabajadores y atencidn en servicios basicos.

Toma de tierra en las haciendas de las diferentes partes del Ecuador.

1992, ni una hacienda en el Ecuador.

Mandato por la vida: tierra, cultura y educacion.

Experiencias de alfabetizacion desarrolladas en comunidades indigenas.

Estos shimi shitachi ponen en la disyuntiva a la CONAIE, de tomar distancia del Estado o de

crear instancias paralelas al Estado. Este juego entre los extremos se puede ver, a nivel

107 Robert Benford y David Snow. “Framing Processes and Social Movements: An Overview and Assessment”.
En Annual Review of Sociology, Vol. 26, (2000), 615.

108 Cevallos y Mullo, Quichua runacunapac huifiai causai, 34.

109 Cevallos y Mullo, Quichua runacunapac huifiai causai, 39.

110 Cevallos y Mullo, Quichua runacunapac huifiai causai, 35.

111 Cevallos y Mullo, Quichua runacunapac huifiai causai, 37.

112 Cevallos y Mullo, Quichua runacunapac huifiai causai, 38.

113 Cevallos y Mullo, Quichua runacunapac huifiai causai, 40.
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nacional, en las posiciones para crear la ECUARUNARI o la Confederacion de
Nacionalidades indigenas del Ecuador - CONAIE, o en las experiencias educativas durante
los afios 1970 y 1980 que confluyen en la creacion de la DINEIB. En la creacion de la
ECUARUNARI y la CONAIE se juega entre la Republica de indios y el Estado ecuatoriano,
una patria en ciernes. La misma propuesta del Estado Plurinacional nace del gobierno indio,
paralelo al gobierno ecuatoriano, que con la reconstitucion de pueblos y nacionalidades
plantea la autonomia de sus territorios y gobiernos. La autodeterminacion es una demanda
nacida desde las entrafias organizativas de los pueblos indigenas y que es asumida e
impulsada por el Estado ecuatoriano que lo plasma en las Circunscripciones territoriales
indigenas. En lo local se observan varios shimi shitachi en relacion a las reconstituciones de
las comunidades originarias, de los pueblos y de las nacionalidades indigenas. La lucha por la

educacion ligada a la tierra es el shimi shitachi predominante.

Dado el nulo acceso a la literacidad de los indigenas, el shimi shitachi se basa en el uso de la
oralidad, porque es una noticia verbal, es ‘pasa la voz’, ‘algo hay que hacer’ o ‘algo viene y
hay que prepararse’. Expresiones de shimi shitachi lo podemos ver en las luchas por la tierra'y
la educacion, se envia y se reciben informaciones y comunicaciones importantes y claves para
lograr sus demandas. EI shimi shitachi se realizan en Ayllupura o entre familias, para tener la
actitud y estar preparados para el didlogo, mas alla de la “simple confrontacion abstracta de
ideas”, como lo dice Xavier Alb6'4. Ayllupura significa entre familia, entre familiares, y en
condiciones de opresion y explotacion, quienes sufren sus secuelas se consideran familiares.
El jatarishun yachay tinkuy, mas alla de la actitud de movilizacion y de la generacion de
acciones de lucha en el ultimo cuarto de siglo XX y primera década del siglo XXI, les
permitio unirse ante las situaciones de opresion, discriminacion y explotacion. Es decir, fue
un acto politico y de cambio de mentalidad ante la situacion opresiva que vivian los pueblos
indigenas. Queda claro que el shimi shitachi crea un estado o ambiente propicio para el
jatarishun yachay tinkuy. Es el estado inicial o inauguracion de la confrontacién, de la
inversion y el cambio. Hay una tendencia para el cambio y que se tiene la esperanza de que es
nuevo y bueno, es pachakutik. Estos shimi shitachi disputan con el poder y la educacion
oficial el posicionamiento del saber y el espiritu propio de los pueblos indigenas, porque la

“conexion espiritual entre pueblo, territorio y metafisica conduce a una situacién compleja

114 Xavier Albd, Educando en la diferencia. Hacia unas politicas interculturales y lingtisticas para el sistema
educativo (La Paz: Ministerio de Educacion, UNICEF Y CIPCA. 2002), 106
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gue no admite negociaciones acerca del acceso de foraneos a este territorio. Este es mas bien

parte integral de la identidad del pueblo y por lo tanto no puede ser separado del mismo”®®.

5.4. La escuela en la comunidad es resultado del proceso jatarishun yachay tinkuy
El pachakutik aunque paradojico, contradictorio y lleno de disputas, va generando
paulatinamente unidad de intencion, de accion y de lucha, tanto conceptual como material y
territorial. A ello alude la integralidad. Nada esta separado, todo tiene sentido y significado en
el relacionamiento entre los seres!!® de la pachamama, entre quienes intervienen en el tinkuy,
pero para tener sentido y significado debe entrar en relacion: tinkunakuy. Esa relacion solo se
da en un tiempo y espacio apropiado: tinkuy. Desde la perspectiva educativa y en relacién a
los pueblos indigenas, la escuela es el tinkuy conceptual por excelencia, es la inversion de la
educacién de los mestizos en educacién de las comunidades kichwa, es el cambio y
renovacion del aprendizaje de las memorias de saberes negados y eliminados de los pueblos
indigenas. La escuela, es un concepto foraneo que se convierte en anhelo de los pueblos
indigenas porque en ella se adquiere la literacidad pero también es apropiada y construida a
partir de la comprension y vivencias propias de los pueblos indigenas. En este tikray y
pachakutik se suceden los tiempos y espacios -por ejemplo de siembra o de cuidado o de
florecimiento o de cosecha- de confrontacion o disputa e inversidn de saberes. Hay actores
colectivos y actores individuales que intervienen en esta confrontacion o choque cultural,
configurando relaciones conceptuales sui generis de educacion intercultural bilingte en la
escuela: comunidad y estado (municipio, gobierno provincial, gobierno central), padres de
familia y docentes mestizos, alumnos kichwa hablantes y maestros castellano hablantes,
educadores bilingles y docentes fiscales, escuela y ONG, entre las mas significativas. El
Centro educativo comunitario intercultural bilinglie (CECIB), como lo denominaron desde la
DINEIB, ha generado una serie de conceptos que rompen con el statu quo educativo del
Ecuador. Este CECIB recrea ciclos temporales y espaciales para educar, por ejemplo educar
al llullu (infante), wawa (nifio), malta (puber), wanra (joven), kari - warmi (hombre - mujer),
tayta - mama (padre - madre). EI CECIB rompe con la concentracion dnicamente de los
estudiantes y los docentes en un sitio. En este tinkuy intervienen muchos actores: tayta -

mama, wawki (hermano del hermano), fiafia (hermana de la hermana), yaya-mama, ayllupura

115 Altmann, Phillip. “El movimiento indigena ecuatoriano como movimiento social”. Revista Andina de
Estudios Politicos, Vol. I, N° 2, (2013), 6-31.

116 Desde la comprension kichwa, en la pachamama todos los seres tienen vida y también intervienen en el
tinkuy. El ‘otro’ o ‘los otros’ no existen como entidades ajenos a nuestra vida, sino hay una relacion familiar
entre todos los seres, por eso le Ilamamos pachamama (madre naturaleza) debido a que nosotros somos sus hijos.
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(entre familiares), el Estado, las ONGS, los gobiernos locales, la misma comunidad,
convirtiéndose en un espacio y escenario ideal para mirar las relaciones del tinkuy. Desde las
demandas educativas de la FEI aproximadamente a mediados del siglo XX hasta la
eliminacién de la autonomia de la DINEIB sucedido a fines de la primera década del siglo
XXI, sigue latente el ideal de la “escuela como parte organica de la comunidad”'’, que en el
Ecuador rompe con la hegemonia de la escuela homogeneizante, castellanizante y
monoculturizante. La escuela comunitaria bilingie e intercultural serd la mayor inversion

(tikray) y la renovacion (pachakutik) de los saberes de los pueblos indigenas.

En el prologo a la primera edicion del texto “oprimidos pero no vencidos” de Silvia Rivera

Cusicanqui, Luis Huascar Antezana escribe que se debe

Pasar al otro lado del espejo: alli donde sucede la otra historia. Aquella que, més aqui y més alla
de la humillacion, la derrota y el abandono, busca y construye una pluralidad de sentido donde
se disemina la riqueza de la diversidad: la ‘fiesta de la plebe’ que tanto teme el poder*,

El CECIB en las comunas kichwas contribuy6 a escribir la historia negada y despreciada de
los pueblos indigenas, especialmente con la publicacion de textos escolares escritos en kichwa

y con conocimientos de su cultura y pensamiento.

6. Kawsaypura yachay tinkuy o convergencia y confrontacion de saberes “entre
culturas”

Después de los levantamientos por la tierra, por la cultura, por la libertad, por la educacion
entre culturas, por una vida digna, hay una busqueda por relaciones culturales igualitarias y
equitativas, se aspira una convivencia con otras culturas, convivencia entre nacionalidades o
en un estado plurinacional. Se toma el término kichwa kawsaypura que significa “entre
culturas” denotando la vision holistica de convivencia con otras culturas, y se utilizara el
termino espafiol interculturalidad en este sentido y no para referirse solo a la relacion de
culturas. En la década de los afios 80 del siglo XX, tanto la FENOCIN como la CONAIE
entienden la interculturalidad como una propuesta de desarrollo con identidad, desde una clara
politica de diferencia para romper con las estructuras del saber eurocentradas y como medio

en la lucha por los derechos epistémicos. Siguiendo a Mignolo, Altmann dice que la intencion

117 Frank Salomon, “Literacidades vernaculas en la provincia altiplanica de Azangaro”, 324.
118 Luis Antezana, “Prologo a la primera edicion” de Oprimidos pero no vencidos de Silvia Rivera (La Paz:
Hisbol — CSUTCB, 1984), 11.
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es desconectarse de los efectos totalitarios de las categorias occidentales de pensamiento y
subjetividad y propone la interculturalidad como un “dialogo entre los saberes y cosmologias
andinas y occidentales, por lo que deberia ser entendida en el contexto de pensamiento y
proyectos de-coloniales™!®. Las diferentes organizaciones del movimiento indigena
“proponen formas plurales de poder y saber que se integran en una estructura abierta, junto
con formas de reciprocidad y solidaridad como alternativa al capitalismo actual”*?. Como ya
se dijo, el tinkuy es pragmatico, es accion de saberes y el dialogo de saberes se convierte en el

ideal a lograr.

La interculturalidad es un concepto que surge desde las luchas educativas de los pueblos
indigenas, que rompe con la hegemonia cultural mestiza de la sociedad y el Estado
uninacional ecuatoriano. El kawsaypura yachay tinkuy se gesta en las experiencias educativas
biculturales bilingues y bilingles interculturales de los afios 70 y 80 que coronan con la
creacion de la DINEIB y el surgimiento de los Centros Educativos Comunitarios
interculturales bilingues. Las luchas de la educacion estan ligadas a la lucha por la tierra y la
territorialidad aproximadamente a inicios de 1980. El kawsaypura implica también la
convivencia entre nacionalidades que es el fundamento politico para la construccién del
estado plurinacional. La educacion intercultural tendria su plena vigencia si se respeta la
autodefinicion cada pueblo y de cada nacionalidad, lo que permite la construccién del estado

plurinacional

A estas alturas de la fuerza social y organizativa del movimiento indigena es posible
identificar una matriz de pensamiento, una filosofia; y a nivel educativo, la educacion
intercultural — bilingle ligada a la lucha por la tierra — territorialidad, la identidad y los
derechos como pueblos. En el tinkuy de la interculturalidad aflora el pensamiento andino, la
filosofia intercultural, que permiten la construccion de la educacion intercultural en un estado

plurinacional.

6.1. El Pensamiento andino y filosofia intercultural
La busqueda y el rescate de un pensar indigena propio segin Hugo Moreno es darle valor
cientifico y cultural; es demostrar que “el estilo de pensar, de ser, de hacer de América

Latina” tiene “su fuente, su fundamento y su espiritu en el pensamiento, en la naturaleza del

118 Altmann, “El movimiento indigena ecuatoriano como movimiento social”, 136.
120 Altmann, “El movimiento indigena ecuatoriano como movimiento social”, 137.
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indigena latinoamericano”*?!, De esta manera plantea que existe una cultura andina geogréfica
y demograficamente ubicado en los paises de Ecuador, Per( y Bolivia que ademas de dar
forma a los niveles econdmico y tecnologico, también esta en las “organizaciones mentales
mas profundas y en la expresiones més elaboradas del arte y la religion”*??. La cultura andina
se diferencia de la cultura occidental dominante y homogeneizante, por el tiempo histérico
que tiene un “desarrollo ciclico con una fase de ascenso y otra de descenso que culmina con
una gran crisis universal (Pachacutec) en que el mundo puede desaparecer”?®, Sostiene que es
una cosmovision que se sustenta en los “ciclos agricolas” y la influencia de desastres
naturales (terremotos, inundaciones, sequias, etc.). Caracteriza al fendmeno indigena como
grupo social diferente al resto de la poblacion ecuatoriana, donde el “ser del indigena” es
formado por el “sustrato mitico — mégico del pasado indigena. Plantea la “Filosofia Indigena”
analizando el “ser, el tiempo y la tierra”. Finalmente, en el indigena como hombre religioso,
hipotetiza la “dimension que lo sagrado parece tener en la vida del indigena” tanto en sus
acciones como en la fuerza dinamizadora para su vida y como “camino de la liberacion
indigena”'?*. Moreno plantea la “pedagogia integral y liberadora” indicando que la liberacion
del indigena partira de la “reflexion sobre si mismo, con su toma de conciencia sobre su
realidad desde su estar siendo asi como depositario de una filosofia de la salvacion”?°. Insiste
en que se debe terminar con el indigenismo de derecha o de izquierda que pertenece a una
“praxis colonialista” cuyo lema es acabar con la condicion de indigena, “aplastar su
especificidad étnica integrandolo a la civilizacion occidental”!?, El indigena puede presentar
una nueva alternativa de humanizacion, desde la integracion de “todos los pueblos y todas la
etnias para luchar por la construccién de una sociedad feliz para todos”*?’. Entonces,

configura un hombre sagrado desde su estar siendo.

Fausto Reinaga plantea la filosofia del indio - inka o del tawantinsuyu, diferente de la
filosofia de occidente, incluso del comunismo y de la posicion de izquierda, con lo que
propone el indianismo como la filosofia india vinculado al hombre — colonizado del Tercer

Mundo, quien debe liberarse. Tomando como ejemplo al indio de Bolivia dice que “la lucha

121 Hugo Moreno, Introduccion a la Filosofia indigena desde la perspectiva de Chimborazo (Riobamba: Casa de
la Cultura Ecuatoriana Benjamin Carrién, ndcleo de Chimborazo, 2012), 17.

122 Moreno, Introduccién a la Filosofia indigena, 17

123 Moreno, Introduccion a la Filosofia indigena, 19.

124 Moreno, Introduccion a la Filosofia indigena, 31.

125 Moreno, Introduccion a la Filosofia indigena, 246.

126 Moreno, Introduccion a la Filosofia indigena, 248.

127 Moreno, Introduccion a la Filosofia indigena, 24.
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libertaria india es una grandiosa epopeya que se prolonga desde 1536 hasta nuestros dias”*?8,

Al hablar sobre la propiedad manifiesta que “el cholaje es propiedad privada; el indio
propiedad colectiva” considerando que “para el indio la tierra es la pachamama, madre de
todos los hombres: una comunidad... la comunidad césmica y sagrada'?. De esta manera
Reinaga introduce con fuerza la categoria conceptual de indio y por ello reafirma que “indios
nos dominaron, indios nos liberaremos”. La produccion literaria de Reinaga dio origen al

pensamiento politico indigena contemporaneo, denominado indianismo.

Bonfil Batalla también argumenta que indio es una categoria colonial, y lo define en contraste
con la cultura occidental. Tanto el indio como el negro son colonizados en América por los
europeos y significa un “rompimiento total con el pasado precolombino”!®, La categoria
indio produce consecuencias en los aspectos tedricos y con los problemas précticos y politicos
de los paises con poblacion indigena. Es més certero al afirmar que indio es una “categoria
supra étnica” que denota una “particular relacion entre ellos y otros sectores del sistema social
global del que los indios forman parte. La categoria de indio denota la condicion de
colonizado y hace referencia necesaria a la relacion colonial”*3!, Remata indicando que en la
relacion de dominio colonial hay “dos polos antagénicos, excluyentes y necesarios: el

dominador y el dominado, el superior y el inferior, la verdad y el error”!%,

Samuel Guerra Bravo en su texto “problemas en el estudio del pensamiento andino” plantea
preguntas de si ¢el pensamiento indigena es ciencia o sabiduria? o de si se ¢puede hablar de
ciencia andina?... ¢a que alude la categoria andino? ;Y qué métodos utilizar para el estudio
del pensamiento andino? ... ;Y cuél es el caracter del pensamiento andino?**3 El autor indica
que los problemas fundamentales son los epistemoldgicos, por cuanto le interesa saber si el
pensamiento andino, considerado como saber popular, cumple con las pautas del saber
cientifico o no. El conocimiento cientifico de occidente al basarse en “la razén y en la logica,
deja fuera otras formas de conocimiento que se basan en la intuicion, el sentimiento, las

experiencias misticas, las relaciones comunitarias, etc.”***. La racionalidad, sistematicidad,

128 Fausto Reinaga, La revolucion india (La Paz: Ediciones Fundacion Amadtica Fausto Reinaga, 2001), 207.
129 Reinaga, La revolucion india, 209.

130 Guillermo Bonfil, “El concepto de indio en América: una categoria colonial”. En Anales de Antropologia.
(1972), 115.

131 Bonfil, “El concepto de indio en América: una categoria colonial”, 111.

132 Bonfil, “El concepto de indio en América: una categoria colonial”, 111.

133 Samuel Guerra, “Problemas en el estudio del pensamiento andino”. En La cultura en la historia ed. por Jorge
Nifez Sanchez (Quito: Corporacién Editora Nacional, 1992), 147 — 162.

134 Guerra, “Problemas en el estudio del pensamiento andino”, 150.
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logicidad, universalidad occidental se impusieron a la cultura, la vision del mundo, los valores
éticos y los simbolos de los americanos desde el siglo XVI, que implicd “una conquista en el
plano del saber y el concepto de ciencia que perfecciond la modernidad negd expresamente el
valor del saber indoamericano”*®. Samuel Guerra indica que a mas del saber occidental
impuesto contamos con este saber nuestro heredado de nuestros antepasados y que se
convirtid en saber sincrético conformado por “capacidades, modos de ser y de pensar
especificos que anclan en la profundidad de la memoria y de la conciencia histérica de
quienes la portan”*®. El punto de partida es que aquellos saberes, segln el autor llamado
saberes populares, que sirven o aportan a la lucha reivindicativa de esos sectores, “pueden
erigirse en una alternativa frente al saber dominante”*%’. Plantea la construccion de una
epistemologia desde los sectores subalternos -y tomando la concepcion gramsciana de
hegemonia- desde grupos con iniciativa que retoman sus tradiciones, practicas, valores y
saberes para la produccion simbélica que les permitan esgrimir los saberes “como legitimos,
como validos, como Tttiles y necesarios,... que apunte hacia un conocimiento racional, l6gico
y cientifico, pero desideologizado”!®. Finalmente anota que, para América Latina y el area
Andina “el reconocimiento y estudio del saber popular no es solo cuestion epistemoldgica,
sino también una reivindicacion histérico — politica”, que debe ser legitimado socialmente y
transformado en un “conocimiento alternativo”'%®, Asi, Guerra plantea la epistemologia del

saber popular para el hombre andino como alternativa al saber dominante.

Anibal Quijano argumentando la idea de raza, indica que América se constituye en el “primer
espacio /tiempo de un nuevo patron de poder de vocacion mundial™ en base a las "diferencias
entre conquistadores y conquistados... y la articulacion de todas las formas histéricas de
control del trabajo, de sus recursos y de sus productos, en torno del capital y del mercado
mundial™*°. Asi explica que la raza es una categoria mental de la modernidad y el
capitalismo es la nueva estructura de control del trabajo. Con la idea de raza, explica Anibal
Quijano, se categoriza en América las identidades sociales de indios, negros, mestizos. Los

colonizadores establecen el color para la categorizacion racial de los dominados, donde los

135 Guerra, “Problemas en el estudio del pensamiento andino”, 150.

136 Guerra, “Problemas en el estudio del pensamiento andino”, 151.

137 Guerra, “Problemas en el estudio del pensamiento andino”, 153.

138 Guerra, “Problemas en el estudio del pensamiento andino”, 155.

139 Guerra, “Problemas en el estudio del pensamiento andino”, 160.

140 Anibal Quijano, “Colonialidad del poder, eurocentrismo y América Latina”, En La colonialidad del saber:
eurocentrismo y ciencias sociales, Perspectivas latinoamericanas editado por Lander Edgardo, 122 — 151.
(Buenos Aires: CLACSO, Consejo Latinoamericano de Ciencias Sociales, 2000), 140.
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blancos son dominantes y los negros, indios, mestizos son los dominados. Ante esta situacion,
la resistencia intelectual vino de parte de los diferentes pueblos que al momento de colonizar
América tenian su propia historia, lenguaje, productos culturales, memoria e identidad como
los aztecas, mayas, chimus, aymaras, incas, chibchas, etc. Trescientos afios mas tarde, dice
Anibal Quijano, son reconocidos con una sola identidad: indios. De esta manera, “el patron
de poder fundado en la colonialidad implicaba también un patrén cognitivo, una nueva
perspectiva de conocimiento dentro de la cual lo no-europeo era el pasado y de ese modo
inferior, siempre primitivo”**!, En la formacion del estado — nacién moderna se da un
“proceso de homogenizacion de los miembros de la sociedad imaginada desde una
perspectiva eurocéntrica”'#2. Frente a ello plantea la democratizacion de la sociedad
latinoamericana, como un movimiento historico para la descolonizacién y la redistribucion
del poder del Estado—nacion moderno. Finaliza proponiendo la socializacion del poder
mediante la “radical devolucion del control sobre el trabajo /recursos /productos, sobre el sexo
[recursos /productos, sobre la autoridad /instituciones /violencia, y sobre la intersubjetividad

/conocimiento /comunicacion a la vida cotidiana de las gentes”*,

La filosofia es pensada también desde el contexto latinoamericano y por la emergencia de los
pueblos indigenas y afroecuatorianos es denominada intercultural. Pero esta interculturalidad
es cuestionada por Raul Fornet-Betancourt, quien lleva adelante un didlogo autocritico con la
historia reciente e inmediata de la filosofia latinoamericana, para lo cual toma como hilo
conductor el desafio de la interculturalidad en la movilizacién de las luchas por la diversidad
cultural de los pueblos originarios en el ambito continental en la coyuntura histérica de 1992.
Mira la configuracién cultural de la filosofia haciendo honor a la pluralidad cultural de
Latinoamérica. Indica que la filosofia latinoamericana no responde al reto del tejido

intercultural que caracteriza la realidad cultural de América Latina*,

Superando el posicionamiento tedrico y el didlogo entre culturas, designa a la
interculturalidad como la postura o disposicidn por la que el ser humano se capacita para... y
se habitua a vivir sus referencias identitarias en relacion con los otros, es decir,

compartiéndolas en convivencia con ellos. No basta la cultura Gnica ni propia, para leer e

141 Quijano, “Colonialidad del poder, eurocentrismo y América Latina”, 133.

142 Quijano, “Colonialidad del poder, eurocentrismo y América Latina”, 140.

143 Quijano, “Colonialidad del poder, eurocentrismo y América Latina”, 146.

144 Raul Fornet — Betancourt, Critica intercultural de la filosofia latinoamericana actual (Madrid: Editorial
Trotta S.A, 2004), 14.
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interpretar el mundo. “La interculturalidad es el reconocimiento de la necesidad de que una
dimensién fundamental en la préactica de la cultura que tenemos como propia debe ser la de la

traduccion de los nombres propios que consolidan su tradicion”*®,

La filosofia latinoamericana no puede responder al reto de la interculturalidad sin sufrir una
dolorosa transformacion que descentre su historia y abra su presente a una pluralidad de
formas de expresion y de practicas de filosofar. Fornet cita el programa de Juan Bautista
Alberdi (1820 - 1884) para indicar que la Filosofia americana se trata de una “practica de la
filosofia que toma el contexto histérico de los paises latinoamericanos como su punto de

partida y también como referencia primera para explicar su sentido y su legitimidad”4®

Para su critica, Fornet-Betancourt toma el pensamiento de Francisco Bilbao (1823 - 1865) que
propone la unidad basado en el respeto a la diferencia, de Eugenio Maria de Hostos (1839 -
1903) que denuncia el hacer solidario al indio de una civilizacién que no comprende, de Pedro
Enriquez Urefia (1884 - 1946) que propone la unidad de las multanimes voces de los pueblos,
de José Marti (1853 - 1895) reclama comprender y reorganizar América Latina desde su real

constitucién intercultural**’.

Partiendo de los forjadores de la filosofia latinoamericana (Arturo Ardao, Enrique Dussel,
Arturo A. Roig, Francisco Mir6 Quesada, Juan Scannone, Luis Villoro, Leopoldo Zea, etc.),
la filosofia latinoamericana se ha desarrollado en el marco de un amplio y vigoroso proceso
de contextualizacion y de inculturacién que representa el hilo conductor en el camino del
reencuentro de la filosofia con la historia y la cultura latinoamericanas. Fornet-Betancourt
critica que la transformacion contextual de la filosofia en América expresada en la filosofia
latinoamericana todavia es insuficiente como respuesta al desafio de la interculturalidad,
debido al “hecho de que la filosofia latinoamericana no ha sabido llevar el proceso de
contextualizacion y de didlogo con la historia y la cultura latinoamericanas a sus ultimas

consecuencias”,

145 Fornet — Betancourt, Critica intercultural de la filosofia latinoamericana actual, 15.
146 Fornet — Betancourt, Critica intercultural de la filosofia latinoamericana actual, 16.
147 Fornet — Betancourt, Critica intercultural de la filosofia latinoamericana actual, 20.
148 Fornet — Betancourt, Critica intercultural de la filosofia latinoamericana actual, 21.
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Establece cuatro razones de las deficiencias interculturales del encuentro entre filosofia y la
realidad cultural en el proyecto de la filosofia Latinoamérica.

1) Sobrevive el vicio del uso colonizado de la inteligencia que se intento superar con la
Ilamada a la emancipacién mental del siglo X1X, y del que se hace eco la filosofia
latinoamericana. Pervive la mentalidad de colonizado, lo que no le permite abrirse a la
interculturalidad y no le permite dialogar con la pluralidad cultural de América;

2) La opcion de facto por una vision civilizatoria tributaria del proyecto de la
modernidad centroeuropea que se encarna en los programas de educacién nacional,
visible por ejemplo en la opcion metodolégica de una cultura de la filosofia escrita en
un contexto cultural americano donde la oralidad es fundamental en la creacion y
transmision de cultural;

3) La filosofia latinoamericana trabaja con dos lenguas, el espafiol y el portugués,
mientras que las otras lenguas de América como el aymara, guarani, kichwa, nahual o
kuna no hablan en la filosofia latinoamericana, esto un testimonio claro de su precaria
apertura intercultural, no es suficiente una filosofia bilingiie en un continente poliglota
porque pone limites a la comprension y expresion;

4) La filosofia latinoamericana reduce la realidad cultural de América Latina al mundo
de la cultura mestiza y esta no es expresion suficiente de la diversidad cultural de
América Latina y cuestiona que se presente el mestizaje cultural como expresion de la
cultura latinoamericana porque es un acto de colonialismo cultural que diluye las

diferencias!®®.

Esta percepcion critica de las deficiencias interculturales de la filosofia latinoamericana
permite la emergencia de un nuevo horizonte de comprension, y permite ver la filosofia
latinoamericana desde otras perspectivas. Este nuevo horizonte de comprension es producto
del renacimiento de la movilizacion y resistencia de los pueblos indigenas y afroamericanos
que exigen el derecho a la autodeterminacion politica, cultural y religiosa en rechazo a la
celebracion de los 500 afios de conquista, invasion, evangelizacion y encuentro de dos
mundos que pretenden celebrar en 1992. Desde los pueblos en resistencia se conforma la
Campaiia 500 anos de resistencia Indigena, Negra y Popular. “Con esta movilizacion los
indigenas y afroamericanos reafirman su presencia como sujetos de su propia historia, y con

derecho a una cultura propia”*®°.

149 Fornet — Betancourt, Critica intercultural de la filosofia latinoamericana actual, 22 - 23.
150 Fornet — Betancourt, Critica intercultural de la filosofia latinoamericana actual, 24 — 25.
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A pesar de gue el movimiento de resistencia se convierte en un giro para la interpretacion
histdrica y de la cultura en América, queda pendiente de si 1992 fue un tiempo favorable para
un proceso de transformacion econémica, social, politica, cultural e institucional de América
Latina. Fornet-Betancourt considera que la filosofia latinoamericana crece con autores como
Leopoldo Zea, Arturo Ardao, Arturo A. Roig, Enrique Dussel, Enrique Villoro, pero se
pregunta si ¢logra la filosofia intercultural ver a 1992 como una posibilidad para su apertura
intercultural y su reformulacién desde el didlogo entre iguales con los pueblos indigenas y

afroecuatorianos?*®!

También se toma el aporte de la “Filosofia andina, estudio intercultural de la sabiduria
indigena autoctona andina”®?, que se sintetiza en las siguientes ideas basicas consideradas
como filosofia intercultural:

- Estermann intenta romper con el pensamiento filoséfico eurocéntrico y occidental,
aunque reconoce gue el liberalismo y la tolerancia postmoderna aplauden la rica
tradicion mitica, religiosa y cultural de los pueblos de América latina, sin embargo,
siguen insistiendo en la ‘universalidad’ de la filosofia occidental como el Gnico
paradigma que merece esta denominacion;

- Como ‘filosofia intercultural’ es una reflexion sobre las condiciones y los limites de
un dialogo (o polilogo) entre las culturas;

- Estermann llama ‘filosofia andina’ a la epifania sapiencial del otro en su condicién de
pobre, marginado, alienado, despojado y olvidado pero desde la gloria de su riqueza

humana, cultural y filosfical®

Los conceptos basicos que toma Estermann para entender la filosofia andina son la
racionalidad andina, los principios de relacionalidad, la ‘pachasofia’, la ‘runasofia’, la
‘ruwanasofia’ y la ‘apusofia’. La racionalidad del pensamiento andino lo explica a partir de la
presencia simbolica y el principio de relacionalidad del todo que configura el principio
‘holistico’. Segin Estermann, “se trata de una relacionalidad sui generis, que implica una gran

variedad de formas extra-logicas: reciprocidad, complementariedad y correspondencia en los

151 Fornet — Betancourt, Critica intercultural de la filosofia latinoamericana actual, 28.

152 Josef Estermann, Filosofia Andina, estudio intercultural de la sabiduria autctona andina (Quito, Abya Yala
Editing, 1998).

153 Estermann, Filosofia Andina, 8 -9.
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aspectos afectivos, ecologicos, éticos, estéticos y productivos”®*. La pachasofia es “filosofia
de pacha: reflexion integral de la relacionalidad cosmica, como manifestacion de la

experiencia colectiva andina de la realidad”*®.

En la runasofia andina, “el hombre es, antes de ser un ‘yo’, un nosotros (nokayku), un
miembro integrado de una colectividad (familia- ayllu). La relacionalidad social y cdsmica es
una conditio sine qua non de la integridad fisica y psiquica del hombre*®. La ruwanasofia es
“la ética andina” que “trata de la normatividad del orden pachasofico” lo ruwana se refiere al

“deber, lo que hay que hacer”**’.

Es la filosofia relacional a partir de un sujeto integral, a partir de la Pachamama. Lo
comunitario atraviesa todo ese pensamiento, que luego en los derechos se amplian a los
derechos colectivos. La filosofia andina ayuda a la emergencia politica de los movimientos
indigenas. “La filosofia andina no quiere participar en este dialogo intercultural como
‘cosmovision exodtica’ o ‘manifestacion exodtica’, sino como expresion profunda del

humanum, encarnado en esta cultura particular (la andina)”°8,

Desde el interés conceptual de la interculturalidad, el texto de Estermann ayuda en la
comprension de los principios de relacionalidad, de reciprocidad y complementariedad que
son las bases pragmaticas del pensamiento de los pueblos andinos y que estan presentes en el
enfoque de educacién intercultural y bilinglie. Segun Estermann, el hombre andino, es un
‘nosotros’ que vive el polilogo de culturas y la relacionalidad social y cosmica que configuran

la filosofia intercultural como la epifania sapiensal del saber.

Sobre Filosofia intercultural Bertold Bernreuter, manifiesta que es una tautologia y considera
que la mirada filoso6fica va “mas alla de los limites de una cultura historica concreta... La
mirada hacia la otra cultura y desde ella hacia la propia” es una “mirada filosofica. Por lo
tanto, la practica intercultural en filosofia se deberia dar por supuesta”*>®. Cuestiona que esta

afirmacion no es cumplida por muchas filosofias occidentales. La orientacion intercultural de

154 Estermann, Filosofia Andina, 114.

155 Estermann, Filosofia Andina, 146.

156 Estermann, Filosofia Andina, 216.

157 Estermann, Filosofia Andina, 225.

158 Josef Estermann, Filosofia Andina, 292.

159 Bernreuter Bertold, “Filosofia intercultural: realidades, retos, peligros”. En El saber filosofico, coordinado
por Jorge Martinez y Aura Ponce, v3 (México D.F.: Siglo XXI: Asociacién Filoséfica de México, 2007), 77.
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la filosofia se basaba en muchos casos en el intercambio y la confluencia de las ideas y
cosmologias provenientes de varias culturas abriendo las posibilidades de un enriquecimiento
mutuo. La filosofia intercultural no es una filosofia de la interculturalidad y supera la filosofia
de la cultura, convirtiéndose en una filosofia sin mas, que intenta practicar una polifonia
dialdgica y abierta. Como filosofia intercultural nace a principios de los afios noventa y
provisionalmente distingue cuatro enfoques de filosofar intercultural:

1.- El proyecto de una hermenéutica intercultural, con Ram Adhar Mall como fundador;

2.- El proyecto de una historiografia intercultural de la filosofia, cuyo protagonista es Franz
Martin Wimmer;

3.- El proyecto del encuentro de las religiones, cuyo fundador es Raimon Panikkar; vy,

4.- El proyecto de una ética intercultural, con Raul Fornet — Betancourt a la cabeza.

Las cuatro tendencias tienen en comuin la importancia eminente del didlogo como base del
filosofar. Se complementan con la filosofia comparativa de tradicién anglosajén y con el
posmodernismo filoséfico y con las filosofias poscoloniales. Entre la filosofia intercultural y
las filosofias poscoloniales plantean similares proyectos como en la “identidad cultural, en la

demanda de una descolonizacion mental o en la practica de formas distintas de filosofar”,

Bernreuter anota diez trampas en la praxis del filosofar intercultural: 1. Dialogo en circulos
elitistas; 2. Filosofar en pocas lenguas; 3. Armonia contra conflicto: la medida justa de la
diferencia; 4. Comunion intercultural, diferencia intracultural; 5. Hablar representativo: sujeto
versus mandato; 6. Reservas culturales: la tradicion conservada; 7. Bien y mal de la
tolerancia; 8. La comparacion despreciada; 9. La parada nupcial académica: mania de
publicar, pseudo — objetividad, fe en la autoridad; y, 10. La no - solucién: el stper fildsofo.
También anota seis criterios para ajustar la actitud filosofica personal ante el reto
intercultural: 1. jSé un ser completo!; 2. jSé sincero!; 3. jEscucha!; 4. jTraduce!; 5. jBusca

compafieros!; y, 6. Viaja adentro y afuera®’,

Raul Fornet parte del didlogo de las culturas - producido por la vivencia de su propia
humanidad - para filosofar el dialogo intercultural. Puntualiza que la filosofia intercultural no
solo tolera otros pensares sino que se solidariza con ellos, porque, precisamente por
reconocerlos como mundos propios, es consciente de que es con la ayuda de esos universos

como puede abrirse a lo universal.

160 Bertold, “Filosofia intercultural: realidades, retos, peligros”, 79.
161 Bertold, “Filosofia intercultural: realidades, retos, peligros”, 79.
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La filosofia intercultural valora las riquezas de la diversidad cultural y el cultivo de los
pueblos de su propia cultura, y lucha con la globalizacion que, como una filosofia de la
historia cree “suponer que la historia de la humanidad no tiene mas que un futuro: el futuro
previsto y programado por el neoliberalismo™®2, La filosofia intercultural cuestiona la
legitimidad ética y cultural del discurso neoliberal porgue la humanidad padece los efectos de
la globalizacion, que trata de igualar las diferencias y homogenizar el planeta, produciendo la
perdida de territorio propio donde debe modelar el espacio y tiempo segln sus propios valores
y fines. La globalizacion implica un movimiento de marginalizacion y de exclusion donde las
culturas pierden como fuerzas de modelacién y de transformacion de la realidad historica
concreta. Fornet toma la interculturalidad como hilo conductor para desarrollar una praxis que
ateniéndose al derecho de tener una cultura propia, también fomenta y cultiva la pluralidad de
las visiones del mundo y el respeto mutuo entre las mismas, procura ser ademas un
instrumento adecuado para la realizacion concreta de una pluralidad de mundos reales. La
alternativa intercultural es renovar el ideal de la universalidad como praxis de solidaridad
entre las culturas y liberar el mundo y la historia del dictado directivo del modelo civilizatorio
vigente. Si la globalizacion presenta un solo futuro como posible, la interculturalidad quiere

hacer valer la polivalencia de la historia®®.

La filosofia intercultural opera con una vision historica de las culturas las mismas que “no son
monumentos de un patrimonio artistico intocable sino configuraciones historicas al servicio
de la realizacion plena de lo humano™!®*. Fornet dice que las culturas no deben ser
ontologizadas ni deben ser objeto de intimizacion y el planteamiento intercultural rechaza la
tradicional distincion entre civilizacion y cultura. La transformacion intercultural de la
filosofia, es un programa de reconstruccion del pasado y, al mismo tiempo, de configuracion
de un presente. En cada cultura hay momentos de intercambio cultural pero la experiencia
intercultural se da al interior y al exterior de las fronteras de la propia cultura y de esta manera
define al mundo cultural iberoamericano como constituyente de tantas y tan variadas matrices
culturales. Esta riqueza de matrices y tradiciones culturales dice Fornet, permite elaborar un

modelo de filosofia intercultural que refleje el tejido de nuestra variedad en una vision de

162 Fornet — Betancourt, Critica intercultural de la filosofia latinoamericana actual, 373.
163 Fornet — Betancourt, Critica intercultural de la filosofia latinoamericana actual, 376.
164 Fornet — Betancourt, Critica intercultural de la filosofia latinoamericana actual, 378.
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muchos prismas y permita crear un movimiento para organizar econémica, politica, social y

culturalmente la unién ecuménica de pueblos y culturas®,

Segun Cortez David se han dado transformaciones disciplinarias desde el trasfondo
epistémico planteado por un paradigma intercultural que sale al paso del logocentrismo
europeo — occidental que permite la instauracion de un campo de trabajo donde los criterios
de generacion de conocimiento se orientan por la reproduccién de condiciones de vida
culturalmente diferenciadas. “El discurso filosofico de cardcter andino — como ejercicio de
interculturalidad epistémica — que acompafia la generacion de formas de vida y conocimiento

que cuestionan el caracter colonial de paradigmas de conocimiento moderno—occidentales”%®.

6.2. La interculturalidad y la educacion
Durante la Real Audiencia de Quito y el Virreinato de Lima, la preocupacion de la
administracion colonial giraba en torno a la evangelizacién de los indigenas especialmente en
el idioma Kichwa y se impuso el idioma castellano como oficial. En 1551 Fray Jodoco Ricke
funda el colegio San Juan Evangelista, donde se ensefiaba artes y oficios y estaba dedicado
principalmente a los indios hijos de los caciques. La educacion colonial en los colegios
fundados por los religiosos era en Kichwa y castellano. El primer Sinodo de Quito (1570)
ordend que los curas de indios aprendieran su lengua para poder catequizarlos. Esta l6gica
evangelizadora de la educacion perdurara hasta los inicios de la Republica y en 1875 llegan al
Ecuador los hermanos Cristianos de La Salle, quienes se preocuparon de formar maestros
indios para la ensefianza de los indigenas. A partir del V Sinodo celebrado en Quito (1918) se
inaugura un nuevo enfoque educativo que es la de incorporar al indigena a la sociedad
nacional para lograr su desarrollo. Desde 1922 se inicia una politica educativa integracionista
desde el Ministerio de Prevision Social y de Agricultura. Este enfoque se mantiene hasta

ahora en algunas practicas educativas estatales®’.

La Constitucion Politica de 1945, de efimera existencia, por primera vez incluye que donde
exista predominante poblacion indigena se ensefiara ademas del castellano, el quichua o la

lengua aborigen respectiva donde se resalta el protagonismo educativo de la Alianza

165 Fornet — Betancourt, Critica intercultural de la filosofia latinoamericana actual, 380 — 382.
186 David Cortez, Filosofia andina en Ecuador (2012), 12. Documento electrénico en PDF.
167 Univ. Inter. Amawta Wasi, Sumak yachaypi, alli kawsaypipash yachakuna, 156
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Femenina Ecuatoriana y la participacion de la Federacidn Ecuatoriana de Indios, con el

liderazgo de Dolores Cacuango®®.

A partir de la década de los afios de 1970 se evidencian varias experiencias educativas cuyos
protagonistas son las organizaciones indigenas o también organismos nacionales e
internacionales, incluso organismos no gubernamentales. Entre las experiencias educativas
con los pueblos indigenas tenemos:
e Instituto linglistico de Verano (ILV) de 1952 a 1981
e Mision andina, 1956 hasta inicios de los setenta que fue integrada al Ministerio de
Agricultura
e Escuela Radiofdénica Popular del Ecuador (ERPE) (1964 e inicios de 1990)
e Sistema radiofénico Shuar (SERBISH) desde 1972 y continua.
e Escuela indigenas de Simiatug
e Sistema de Escuelas indigenas de Cotopaxi (SEIC) desde 1974 y continua
e Escuelas bilingiies de la Federacion de comunas “Unidn de Nativos de la Amazonia
Ecuatoriana” (FCUNAE) desde 1973 hasta inicios de 1980.
e Subprograma de alfabetizacion Kichwa, inicia en 1979 e inicios de 1980.
e Programa de licenciatura en linguistica Kichwa de la Universidad Catolica desde 1974
hasta 1984
e Colegio nacional MACAC desde 1986 y continua
e Proyecto de Educacion Bilingue Intercultural desde 1986 y sigue la Universidad de
Cuenca.
e Convenio entre el MEC y la Confederacion de Nacionalidades Indigenas del Ecuador
— CONAIE, desde 1988 hasta febrero del 2009, fecha en la cual pierde la autonomia

administrativa, financiera y técnica.

La educacion liberadora de Tayta Leonidas, consistia en un proceso de formacién para el
hombre concientizado asumido por el propio indigena que luche por su libertad y dignidad;
que deje de ser un hombre disminuido como ser humano, que se limita a actuar como una
herramienta porque lo han acostumbrado a obrar con miedo y se conforma con vivir en su

situacion de pobreza.

188 Univ. Inter. Amawta Wasi, Sumak yachaypi, alli kawsaypipash yachakuna, 157.
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Matthias Abram al escribir sobre los problemas y perspectivas de la educacion bilingie en el
Ecuador, da a conocer una breve caricatura de las posiciones frente a la educacion bilingie: a.
El rechazo modernizante desplegada por una poblacion urbana iluminada, que cree que hay
que liberar al indigena de su condicion de miseria e integrarle a la sociedad; b. El rechazo
racista, propugnada por los mestizos que tienen una imagen negativa del indio, quien no es
persona a titulo pleno; c. el rechazo sofisticado, que piensan que la cultura es producto del
mestizaje y el indigena debe dominar el castellano para que se integre a la sociedad; d. El
rechazo indigena, que al contacto con la otra sociedad rechazan el propio idioma y lo relegan

a la conversacion familiar®®,

Abram dice que del contacto de las dos lenguas, kichwa y castellano, surge el mestizaje
linguistico como el semilingtiismo y la castellanizacion, originandose la pérdida de la
identidad indigena y la desaparicion de la tradicion oral*™. Entre los problemas de la
educacion bilingle anota la escuela comunitaria versus la escuela fiscal cuya alternativa es la
escuela intercultural; la escuela Quichua versus escuela bilingue; el bilingtiismo quichua /

castellano frente a los demas bilingtiismos del pais y el proceso de aculturaciont’.

Abram plantea elementos para una educacién intercultural, donde el curriculo debe ser
integral y prepare para esta sociedad y la vida; la escuela de EBI debe contar con una relacion
intrinseca entre maestro y comunidad, con el financiamiento estatal suficiente y con una

investigacion cultural y linguistica que fundamente las bases de la educacion intercultural.

6.3. Las escuelas interculturales

Matthias Abram describe como deben ser las escuelas interculturales para los nifios indigenas.

Tienen que ser lugares de encuentro, de creatividad, de fantasia; lugares donde se aprende lo
mejor de la historia, de la sabiduria nacional, del pais, ademas de las técnicas culturales
necesarias para desenvolverse también en la sociedad urbana, a mas de los dos idiomas que son
portadores de dos culturas riquisimas, ademas de un espiritu critico para interpretar el contexto
y la diferencia cultural'’2.

189 Abram, “Problemas y perspectivas de la educacion bilingiie en Ecuador”, 7 -11.
170 Abram, “Problemas y perspectivas de la educacion bilingiie en Ecuador”, 14 — 16.
171 Abram, “Problemas y perspectivas de la educacion bilingiie en Ecuador”, 17 — 25.
172 Abram, “Problemas y perspectivas de la educacion bilingiie en Ecuador”, 35.
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La interculturalidad como practica pedagdgica dentro del sistema educativo ecuatoriano y
como politica estatal se inicia en 1986, a partir de la experiencia del Proyecto de Educacion
Bilingle Intercultural — PEBI, segun convenio entre la GTZ, organismo técnico del Gobierno
Federal Aleméan y la Republica del Ecuador. Antes del interculturalismo, en los paises del
area andina se evidencian corrientes multiculturales, que reconoce la presencia en la sociedad
de culturas no europeas en la medida en que operen Unicamente en las comunidades que las
adoptan y no interfieran en la cultura dominante del resto de la sociedad. En el Ecuador, a este
multiculturalismo, desde los pueblos indigenas se exige, ademas del reconocimiento de la
diversidad, la celebracion y ejercicio de la diversidad cultural y el enriquecimiento reciproco
entre las varias culturas participantes. La interculturalidad nace como respuesta a las
demandas de un intercambio reciproco y de relaciones equitativas y en pos de aprendizajes
mutuos entre las diversas culturas que coexisten en el Ecuador. Este aspecto finalmente
confluye y permite la propuesta de construccion del estado plurinacional y la sociedad
intercultural que es la demanda estrella de las organizaciones indigenas del Ecuador. En
educacion hay experiencias que alimentan la educacion intercultural, que ha sido desarrollada

desde el pensamiento indigena, aportando con conceptos propios de la cosmovision andina.

En cuanto al idioma, se evidencian tres tipos de manejo de la lengua en la educacién: 1)
instituciones educativas con fuerte énfasis en el bilinguismo, dado que manejan el castellano y
legua indigena tanto para la educacion como para la comunicacion; 2) bilinglismo incipiente,
donde hay predominancia de una lengua y el interés de aprender una segunda lengua,
basicamente el castellano; y 3) un monolingliismo marcado por el uso de una sola lengua pero
que guardan caracteristicas culturales que les permiten identificarse con una nacionalidad
indigena. Al oficializarse la educacion intercultural bilinglie se toma como objetivo

primordial de educacion el bilingtiismo coordinado, es decir, el aprendizaje y uso de dos

lenguas: de la nacionalidad respectiva y el castellano.

La interculturalidad en educacidn pasa a convertirse en realidad como politica educativa del
Estado y como préctica educativa en las escuelas interculturales y en los Centros Educativos
Comunitarios Interculturales Bilinglies de las comunidades indigenas. Hasta la presente fecha
sigue siendo un tinkuy muy conflictivo porque hay confrontaciones de saberes y
conocimientos. La sociedad mestiza se resiste a creer que puede vivir y educarse en
interculturalidad y las politicas educativas no toman en cuenta los saberes de los pueblos

indigenas.
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7. Sumak kawsay yachay tinkuy o convergencia y confrontacion de saberes de la vida
hermosa

El sentido y significado del sumak kawsay, paradigma de los pueblos indigenas de Abya Yala,
es asumido por el discurso del movimiento indigena desde su conformacién, tomando de su
vivencia cotidiana y del pensamiento desarrollado desde tiempos inmemoriales. La Asamblea
Constituyente de Montecristi (2008) incluye en la Constitucion Politica del Ecuador una vez
que no solo es propuesta particular de las organizaciones indigenas sino también por los
mestizos, afroecuatorianos, montubios y otros sectores sociales. EI sumak kawsay es
expresion de buena vida y que buscan emular la vida que llevan los pueblos indigenas en
convivencia con los demas, con la naturaleza y el cosmos. Los Estados ecuatoriano y
boliviano han implementado politicas publicas que segun los gobiernos de Correa y Morales

van en dicha direccion, aunque més bien hay un uso del concepto sumak kawsay.

El movimiento indigena del Ecuador para fines de la primera década del siglo XXI ha perdido
su fuerza organizativa y politica, la capacidad de convocatoria demostrada en los
levantamientos de la década de 1980 y de 1990 e inicios del 2000; se encuentra en crisis'’?,
pero sigue vigente su pensamiento sobre el estado plurinacional, la sociedad intercultural, la
autodeterminacion de los pueblos, la educacion intercultural, pachakutik, pachamama, el

sumak kawsay, entre lo mas principales.

7.1. ¢ Como emerge el tinkuy de la educacion intercultural para el sumak kawsay?
Los levantamientos, las rebeliones y revueltas de los pueblos indigenas, se dieron para luchar
contra las injusticias y la explotacion durante la historia de la Real Audiencia de Quito y del
Ecuador. En nuestro caso, merece especial mencion, el tinkuy del levantamiento de 1990,
cuando las comunidades indigenas aglutinadas en la CONAIE, en sus manifestaciones y
movilizaciones mostraban pancartas con el slogan “POR UNA VIDA DIGNA” que sintetiza
las demandas de tierras, educacion, salud, seguridad y otros servicios basicos. Este
levantamiento se realizo para “exigir al gobierno respuesta a los 16 puntos del mandato por

la vida (el resaltado es mio) y los derechos de las nacionalidades indigenas del Ecuador’*™.

173 Luis Tuaza, Runakunaka ashka shaikushka shinami rikurinkuna, fia mana tantanakunata munankunachu = la
crisis del movimientos indigena ecuatoriano (Quito: FLACSO sede Ecuador, 2011).

174 Ver videos CONAIE levantamiento indigena de 1990, partes 1 al 5. Ver también “Mandato por la defensa de
la vida y los derechos de las nacionalidades indigenas™ en Sismo étnico en el Ecuador, varias perspectivas,
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El mandato por la vida y la lucha por una vida digna, denota por un lado, la confluencia del
accionar y pensamiento kKichwa, y por el otro, la comprension desde el mundo occidental de la
situacion socioeconomica, politica y cultural de los pueblos kichwas. La vida digna alude a
sumak kawsay de la vision kichwa pero también menciona los aspectos relacionados a la
calidad de vida pensada desde los organismos internacionales, nacionales y del mismo

estado.

Lo més visible a fines del siglo XX e inicios del siglo XXI, que permiten mirar la genealogia
del sumak kawsay estan las acciones educativas desplegadas por la DINEIB y por la
Universidad Amaytay Wasi, que dan cuenta de conceptos relacionados a la vida y de la
educacion para la vida. En el Modelo del Sistema de Educacion Intercultural Bilingle —
MOSEIB, entre otros, se desarrolla el principio de “fomentar la recuperacion de la calidad de
vida (el resaltado es mio) de la poblacion indigena en todos sus aspectos”; uno de sus fines es
“contribuir a la busqueda de mejores condiciones de la calidad de vida de los pueblos
indigenas” (el resaltado es mio) y entre los objetivos generales sobresale “contribuir al
mejoramiento de la calidad de vida de los pueblos indigenas tomando en cuenta sus
conocimientos y practicas sociales”'’®. La relacion de la calidad de vida con el sumak kawsay
sera detenidamente analizada en el Capitulo V y solo dejamos sentado que hay una estrecha
relacion entre la vida digna por la cual lucha la CONAIE vy el objetivo educativo de la
DINEIB de mejorar la calidad de vida de los pueblos indigenas, asi como con los conceptos
desarrollados desde los organismos internacionales para trabajar con los pueblos indigenas.
En la version Kichwa que consta en el texto Sumak yachaypi, alli kawsaypipash yachakuna /
Aprender en la sabiduria y el buen vivirl’® aparecen varios términos como pakta kawsay o
vivir conforme a la vida, alli kawsay o vida buena, mushuk kawsay o vida nueva; que denotan
el pensamiento de vida buena o vida hermosa, en un anhelo permanente de plantear otra
educacidén acorde a las necesidades educativas de los pueblos indigenas y distinta del sistema
homogeneizante. El eje de marco tedrico - conceptual de la educacion aparece en el texto en
kichwa, sumak yachay o aprendizaje o conocimiento pleno en sumak yachay wasi o casa del
conocimiento pleno, dando a entender que la educacion o el aprendizaje debe ser pleno. La

propuesta es convertir a la educacion en una via para llegar al buen vivir. Otros conceptos que

Almeida J., H. Carrasco, L. M. de la Torre, A. Guerrero, J. Leon, A. Males, N. Pacari, G. Ramon, A. Taxo, J.
Trujillo y L. Zamosc (Quito: CEDIME y Abya Yala, s/f)

175 Acuerdo Ministerial N° 0112 del 31 de agosto de 1993, pag. 12 -13.

176 Univ. Inter. Amawta Wasi, Sumak yachaypi, alli kawsaypipash yachakuna.
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ayudan a comprender el buen vivir son la interculturalidad, la relacionalidad, la reciprocidad,
la diversidad, la pluriculturalidad, la vida, la sabiduria, el espacio de sabios, el sentir, hacer y

poder.

Considerando gue la nacionalidad kichwa se ubica en la regidn andina, recurrimos al peruano
Javier Lajo y su articulo sumak kawsay ninchik o nuestro vivir bien para configurar desde los
kichwa lo que se entiende por sumak kawsay. Lajo indica que el sumak kawsay o su sinénimo
allin kausay, “cuestiona el concepto de desarrollo, no solo como inutil para la cosmovisién
indigena, sino altamente peligroso”*’’. Sumak kawsay o allin kawsay es un fenémeno natural;
es espléndida existencia o simplemente vivir bien y lo liga a tres compromisos de la persona
con la naturaleza o Pachamama: 1. Hacer las cosas bien (o Allin ruay); 2. Querer bien (o Allin
Munay) vy, 3. Pensar bien (o Allin Yachay). La existencia plena de estos compromisos en las
tres pachas es el sumak kawsay. Las tres pachas estan representados por el hanan pacha o
mundo del alto — afuera, uku pacha o mundo de abajo - adentro y kay pacha o mundo del aqui
o ahora'’®. En las movilizaciones y demandas de las organizaciones indigenas del Ecuador, el
hacer, el querer y el pensar se evidencian en los tinkuy de luchas por una vida digna o sumak
kawsay, lo que configura el sumak kawsay tinkuy. Siguiendo a Lajo, allin yachay esta
representado por el ave sagrada kuntur o waman que pertenecen al hanan pacha; el allin
munay esta representado por el reptil mitico amaru o Katari que pertenece al uku pacha vy el

allin ruay esta representado por el puma o felino que es del Kay pacha.

Cuando existe la oposicion complementaria y proporcional o yanan — tinkuy entre las
paridades, por ejemplo del calor-frio, la luz-oscuridad, lo alcalino-acido, lo masculino-
femenino se produce el existir real de las cosas en movimiento. Pero también se da la
desproporcidn o el desequilibrio de los pares que significa el deterioro del sumak kawsay y
para recuperarlo se recurre a equilibrio h’ampi / remedio’®. A mi criterio, esta oposicion
complementaria activa el tinkuy en los diferentes tiempos, en nuestro caso, activa los saberes
opuestos complementarios, razon de la confrontacion, la inversion, el cambio, incluso de la
ramificacion. El tipo de educacion ideal y desde las familias andinas corresponde a la

definicidn de sumak kawsay, segin Lajo. En sintesis, el ser humano se construye a partir del

17 Javier Lajo, “Sumaq kawsay — ninchik o nuestro vivir bien”, En Revista de integracion N° 5. Politicas
culturales en la region andina, (2010), 112 — 125.

178 Javier Lajo, “Sumaq kawsay — ninchik o nuestro vivir bien”, 116.

179 Lajo, “Sumaq kawsay — ninchik o nuestro vivir bien”, 116.
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yanantin'® o el yanan — tinkuy (relacién) con la pachamama (hanan, kay, urin) donde
despliega el alli munay, alli ruray y alli yachay para lograr el sumak kawsay o vida

esplendida.

7.2. Sumak yachay
Montaluisa desarrolla algunos conceptos relacionados con la cultura kichwa que nos ayudan a
entender los conocimientos y saberes de la vida. La vida para el kichwa esta presente en todos
los seres que existen y todas las fuerzas estan provistas de vida. En la concepcion kichwa,
incluso los muertos siguen viviendo, de alli que se comparte alimentos con los muertos en el
kay pacha (esta vida) en ciertos dias y tiempos. La vivencia kichwa es un vivir en comunidad.
El centro de la vida es el shuncu (corazon) que también es la fuente de pensamiento y
sentimiento. El concepto de wata o afio, que esta relacionado con la vida, es el continuum
existencial que avanza en forma ciclica. En wata esta presente lo conocido como experiencia

del tiempo que ha precedido y el germen de lo nuevo y desconocido.

Otro aspecto importante del pensamiento kichwa, segin Luis Montaluisa es yachay, que es el
fruto del descubrimiento del proceso existencial. El yachai es sabiduria, conocimiento,
ciencia. El sujeto principal del yachay es el yachak tayta (padre sabio), quien es especialista

del conocimiento de la naturaleza, de las fuerzas supranaturales y de la energia vital*e.,

En el afio 2004 se publica Sumak yachaypi, alli kawsaypipash yachakuna o Aprender en la
sabiduria y el buen vivir, que es la propuesta educativa de la Universidad Intercultural
Amawta Wasi (Casa de la sabiduria), en la misma que aparece alli kawsay como paradigma de

educacion, aprendizaje, filosofia y practica de vida. En su prélogo, la propuesta plantea la

Busqueda de la conservacion y enriquecimiento de la vida, las relaciones
armonicas del ser humano con la naturaleza, la afirmacion de lo sagrado de la
vida. Propuesta que inspira un nuevo proyecto humano y la posibilidad de
fortalecer el tejido social y cultural hasta alcanzar, de forma estable y duradera en
las proximas décadas, la paz y el bien vivir en todos los rincones del planetal®.

180 yanantin o pactapura: par de dos cosas iguales segin Santo Thomas, Léxicon, 140.

181 T uis Montaluisa, “La cultura quichua: aportes para el anélisis de algunos de sus componentes”, En Cultura:
Revista del Banco Central del Ecuador (Quito: BCE, 1985), 433 — 450.

182 Univ. Inter. Amawtay Wasi, Sumak yachaypi, alli kawsaypipash yachakuna, 146.
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En esta propuesta de educacién superior, en la version Kichwa, desarrolla conceptos como
pakta kawsay (vivir conforme a la vida), alli kawsay (vida buena), mushuk kawsay (vida
nueva), que explican la logica del pensamiento de vida buena. Desde este posicionamiento de
alli kawsay propone sumak yachay o aprendizaje pleno en el sumak yachay wasi o casa del
buen aprendizaje. En toda la propuesta, la educacion es una via para llegar a la vida buena.
Otros conceptos que ayudan a comprender el alli kawsay son la interculturalidad, la
relacionalidad, la reciprocidad, la diversidad, la pluriculturalidad, la vida, la sabiduria, el

espacio de sabios, el sentir, hacer y poder.

La Universidad Intercultural Amawtay Wasi propone nuevas formas de concebir la
construccion del conocimiento, considerando que las nacionalidades y pueblos tienen sus
propios saberes desde los siguientes principios filosoficos: de relacionalidad, de dualidad
complementaria o Karywarmikay, vivencial simbdlico, de reciprocidad o Ayni.

El proyecto Amawtay Wasi plantea con fuerza el “paradigma de la interculturalidad”, desde la
“perspectiva de la educacion intercultural compleja y relacional”'®, Dentro de este gran
paradigma se encuentra el paradigma Abya Yala del cual se recoge algunos puntos que tienen
relacion con la metodologia y el buen vivir:
e Racionalidad relacional — vivencial
e Relacionalidad como ser: complementaria, reciproca, correspondiente y proporcional,
e Holo gramética: fuerte relacion parte — todo
e Simetria espiral: los tejidos que se entretejen a si mismos,
e Todo esta vivo: cosmos, planetas, seres, Pachamama;
e Chacana: puente cdsmico
e Runa: ser humano, ser cosmico: SER - ESTAR- HACER. “Escucha — siente la tierra,
el paisaje”
¢ Relacion sujeto — sujeto son indisociables: son co-constructores de realidad, de
objetividad (no hay relaciéon S-O)
e Conocer — aprender significa: realizarlo celebrativamente, simbolicamente, en un

espacio tiempo circular — espiral, en el poder del ahora

183 Univ. Inter. Amawtay Wasi, Sumak yachaypi, alli kawsaypipash yachakuna, 168 - 169
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e Vision multidimensional, reversible, en una dinamica tensional, polisémica,

polivalente, polisimbdlica, en un dialogo intercultural permanente por el buen vivir'8*,

7.3. Educacion intercultural y sumak kawsay en la Constitucion del Ecuador
(2008)

La educacion inicial, basica y bachillerato bilingie intercultural fue administrada
directamente por las Nacionalidades del Ecuador, por medio de la Direccién Nacional de
Educacion Intercultural Bilingiie - DINEIB desde su creacion en 1988 hasta el afio 2009, afio
a partir del cual es administrada desde la Subsecretaria de Educacién Intercultural Bilingle
del Ministerio de Educacion sin participacion de los pueblos y nacionalidades indigenas.
Curiosamente todo el sistema educativo del pais se denomina intercultural, sin embargo, el
curriculo, la metodologia y la administracién educativa no guardan relacion con este

enunciado.

Las organizaciones indigenas logran que en la Constitucion del 2008 se declare al Ecuador:
Estado plurinacional e intercultural y se incluya el régimen del buen vivir y la educacion
intercultural. El gobierno de Rafael Correa ha tomado como estrategia “adaptar los conceptos
centrales del movimiento indigena, sobre todo de la CONAIE, pero sin darles definicion”!8°,
Mirado desde el yachay tinkuy, este es un claro ejemplo de pallkay, toda vez, que a partir del
significado kichwa de sumak kawsay, el gobierno de correa plantea el buen vivir, que no es
una traduccion de sumak kawsay ni alli kawsay. Inicia otro proceso de comprension desde la

esfera publica, tanto con el concepto de interculturalidad como con el de buen vivir.

En el afio 2009 la Secretaria Nacional de Planificacion y Desarrollo SENPLADES, pone en
ejecucion el Plan Nacional para el Buen Vivir 2009 — 2013, incluyendo la educacion como
parte fundamental de esta planificacion estatal. EI Plan Nacional de Desarrollo / Plan
Nacional para el Buen Vivir 2013 — 2017, incluye y describe sobre el socialismo del buen
vivir y establece los objetivos nacionales para el buen vivir, de entre los cuales es pertinente
resaltar lo concerniente al objetivo 3. Mejorar la calidad de vida de la poblacion y el objetivo

5. Construir espacios de encuentro comun y fortalecer la identidad nacional, las identidades

184 Univ. Inter. Amawtay Wasi, Sumak yachaypi, alli kawsaypipash yachakuna, 170.
185 Altmann, “El movimiento indigena ecuatoriano como movimiento social”, 28.
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diversas, la plurinacionalidad y la interculturalidad®, en la consideracion que propone los
elementos del buen vivir, una categoria inventada por el gobierno de Correa para su plan de
gobierno. El andlisis sobre la calidad de vida sera profundizada en el capitulo V al abordar el

sumak kawsay.

El predmbulo de la Constitucion ecuatoriana y sus articulos, presenta una solida convergencia
del pensamiento andino y las exigencias de la vida contemporanea con enfoque al buen vivir.
Un ejemplo significativo del sentido del pensamiento indigena en esta Constitucion, es el
articulo 385 de la Seccion octava: Ciencia y Tecnologia, Innovacién y saberes ancestrales, del

mismo Titulo VII:

El sistema nacional de ciencia, tecnologia, innovacién y saberes ancestrales, en el marco de
respeto al ambiente, la naturaleza, la vida, las culturas y la soberania, tendrd como finalidad:

- Generar, adaptar y difundir conocimientos cientificos y tecnoldgicos;

- Recuperar, fortalecer y potenciar los saberes ancestrales.

- Desarrollar tecnologias e innovaciones que impulsen la produccion nacional, eleven la
eficiencia y la productividad, mejoren la calidad de vida y contribuyan a la realizacion del buen
Vivirt®’,

En relacion a la educacion y el buen vivir la Constitucion del Ecuador recoge:

Art. 26. La educacion es un derecho de las personas a lo largo de su vida y un deber ineludible
del Estado. Constituye un area prioritaria de la politica pablica y de la inversion estatal, garantia
de la igualdad e inclusion social y condicidn indispensable para el buen vivir (el resaltado es
mio). Las personas, las familias y la sociedad tienen el derecho y la responsabilidad de
participar en el proceso educativo?®.

La Secretaria Nacional de Planificacién y Desarrollo - SENPLADES realiza la planificacién

de la educacion del Ecuador segun este derecho constitucional.

Como parte de las obligaciones del Estado respecto del Derecho a la Educacion en el Art. 6,
literal w) de la Ley Orgéanica de Educacion Intercultural — LOEI se menciona: “Garantizar una

educacion integral que incluya la educacion en sexualidad, humanistica, cientifica como

188 SENPLADES, Plan Nacional de Desarrollo / Plan Nacional para el Buen Vivir 2013 — 2017 (Quito:
SENPLADES, 2013).

187 Asamblea Constituyente del Ecuador, Constitucion del Ecuador (Quito, 2008), 173.

188 Asamblea Constituyente del Ecuador, Constitucion del Ecuador, 27.
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legitimo derecho al buen vivir**®, En los objetivos del Sistema Nacional de Educacion en el
parrafo dos del Art. 19 de la misma LOEI dice:

El sistema nacional de educacién forma parte del sistema Nacional de Inclusion y Equidad. Sus
politicas observaran lo relativo al régimen del buen vivir, asegurando el ejercicio, garantia y
exigibilidad de los derechos reconocidos en la Constitucién de la Republica; asi como el
cumplimiento de los objetivos en materia educativa previstos en el Régimen de Desarrollo y en
el Sistema Nacional Descentralizado de Planificacién Participativa.t®

En los fines del Sistema de Educacion Intercultural Bilingte (SEIB), en el art. 80, literal a) de
la LOEI dice: “el fortalecimiento de la plurinacionalidad y la interculturalidad para lograr el
Buen Vivir”.*! Este fin, permite visualizar que es responsabilidad de los actores educativos
de pueblos y nacionalidades el fortalecer la plurinacionalidad y la interculturalidad como
parte del enfoque del Buen Vivir, sin embargo, ¢por qué no es una responsabilidad de todo el
sistema educativo nacional y solamente puntualiza como responsabilidad de la educacién
intercultural bilinglie? Mas especificamente, el curriculo del SEIB plantea el desarrollo de la
interculturalidad a partir de las identidades culturales y no dice nada sobre la
plurinacionalidad, aunque este concepto aparece como objetivo del plan de desarrollo actual
de la SENPLADES. No se conoce a ciencia cierta cuanto se ha avanzado en la
interculturalidad y buen vivir, tampoco se conoce el avance de la practica educativa de la

interculturalidad y el sumak kawsay en las comunidades de los pueblos y nacionalidades.

8. Metodologia del yachay tinkuy
En nuestro caso, con culturas despreciadas y oprimidas por la cultura dominante, recurrimos
al proceso historico del tinkuy, considerando que ademas de convergencia y encuentro al
mismo tiempo es disputa y confrontacion, inversion (tikray) y cambio (Pachakutik) de saberes
para obtener un nuevo tiempo, espacio - lugar y actitud. Este proceso se repite en cada ciclo
de yachay o saber que logran desarrollar las organizaciones indigenas del Ecuador a partir de
la mitad del siglo XX. De esta convergencia entre tinkuy y yachay, se plantea el yachay tinkuy

como teoria y metodologia de nuestra propuesta de investigacion.

La metodologia gira en torno al sistema ciclico de encuentro y confrontacién de saberes o

yachay tinkuy: del rikcharimuy (despertarse), jatarishun (levantémonos), kawsaypura (entre

189 Registro Oficial N° 417 del 31 de marzo del 2011, Segundo Suplemento. Ley orgéanica de Educacion
Intercultural (LOEI)

190 Registro Oficial N° 417 del 31 de marzo del 2011, 64 - 65

191 Registro Oficial N° 417 del 31 de marzo del 2011, 112
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culturas o interculturalidad y plurinacionalidad) y sumak kawsay (vida hermosa y plena). Este
es un proceso ciclico histérico que desarrollaron las organizaciones indigenas desde la
segunda mitad de siglo XXy en cada proceso se da el tinkuy, es decir, se siguen dando
encuentros, convergencias, se cuestionan, se confrontan (tinkuy), se invierten (tikray), hay
cambios para una nueva realidad (pachakutik) y también hay pallkay o ramificacion. Esta
realidad nueva al mismo tiempo es un nuevo tinkuy. Frente al Estado monocultural y
uninacional las organizaciones indigenas proponen la construccion del Estado plurinacional;
cuestionan la sociedad homogeénea para forjar la sociedad intercultural, cuestiona el
desarrollismo y el paradigma neoliberal para construir una vida alternativa que es el sumak
kawsay. La educacion juega un rol fundamental a la hora de plasmar dichos planteamientos, y
desde la lucha de los pueblos kichwas y la practica educativa se constituye los siguientes
procesos ciclicos del yachay tinkuy:

1. Rikcharimuy yachay tinkuy o despertarse / recordar; comprende conocer y reflexionar
sobre la situacién en la que viven, es la toma de conciencia comunitaria y bdsqueda de
soluciones para sus conflictos y problemas. Una vez que reflexionan y analizan la
situacion de desigualdad e injusticia plasman sus resoluciones en un mandato oral,
simbolico y escrito (tikray), que sera de cumplimiento legitimo para todos los pueblos. La
textualidad oral es el recurso comunicativo preponderante en las comunidades y pueblos
indigenas dado el poco uso de la escritura, de alli que “la voz tiene la libertad de inscribir
significados sobre medios muy diversos, como el cuerpo, la tierra, las piedras, el papel, el
aire y hasta la imaginacion”%, A falta de la escritura de los actores en esta fase son los
promotores o técnicos que trabajan con la promocién y motivacion de los indigenas,
quienes difunden y ponen en préctica las resoluciones y mandatos emitidos por las
asambleas. Las lecturas textuales, paratextuales y semidticas serdn muy oportunas e
interesantes para esta etapa. Ayllu llakta tantanakuy o la asamblea comunitaria es el
espacio / lugar por excelencia del proceso de riccharimui, porque alli se desarrolla la
puesta en comun, la discusion, el debate, la toma de conciencia, toma de decision y
emision del mandato. De este proceso surge el nuevo discurso y nueva actitud
(pachakutik) de la lucha por la tierra, la vida, la educacion y la libertad. Estos discursos
fueron difundidos y compartidos en las diferentes comunidades y actores con shimi

shitachi / pasar la voz que activaron la siguiente fase.

192 Michael Uzendoski, “La textualidad oral Napo Kichwa y las paradojas de la educacion bilingiie intercultural
en la Amazonia”, En Repensando los movimientos indigenas, editado por Carmen Martinez Novo (Quito:
Crearimagen, 2009), 147 — 171.
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2. Jatarishun yachay tinkuy o levantamientos. Es la lucha préactica e intelectual para aplicar
el mandato, es la accion colectiva y social del pensamiento asumido. El shimi shitachi o
dar la noticia / pasar la voz, marca el inicio del jatarishun — levantémonos. También hay
una actitud positiva hacia estos levantamientos de parte de las organizaciones indigenas y
fraternas. El jatarishun es la cristalizacion del rikcharimuy. Es recuperar y fortalecer la
dignidad, la identidad, la sabiduria mediante la fuerza organizativa y la accion politica.
Estos tinkuy crean lugares y llajta (pachakutik), mediante las tomas (tikray). Rescatar los
espacios que fueron propios es la consigna, recuperar los lugares enajenados es el
objetivo, recuperar la dignidad y el honor mancillados es su mandato. Lugares como el
parque El Arbolito en la ciudad de Quito o la panamericana cerrada o las haciendas
tomadas o las iglesias tomadas son lugares simbdlicos de accién de los pueblos indigenas,
es la expresion de tikray. En dichos lugares se activa el levantamiento indigena donde
manifiestan las inconformidades como pueblos explotados y oprimidos. Se recrean la
Ilajta en donde habia haciendas, mediante las tomas de tierras (tikray). Ante todo se crean
conceptos y posiciones politicas desde el movimiento indigena que golpean y fracturan
los conceptos relacionados a todas las formas de discriminacion, opresion, explotacion y
racismo. Los conceptos desplegados de tierra, cultura, libertad, educacion confrontan a
los conocimientos dominantes y entran en una franca confrontacion (tinkuy). En
educacion se busca cambiar las formas castellanizantes por una educacion intercultural y
bilinglie, incluso una educacion para el buen vivir. Al interior de jatarishun se activa la
fuerza pachakutik que busca cambiar el tiempo / espacio / actitud para kawsaypura o la
convivencia entre culturas (intercultural) de los pueblos de América.

3. Kawsaypura yachay tinkuy o convergencia, confrontacion, inversion entre culturas, es
convivencia entre nacionalidades. Logrado los cambios conceptuales de tiempo — espacio
- actitud, intervienen las actitudes y relaciones entre personas y grupos con identidades
culturales diferentes, cuyo objetivo central es “desarrollar al maximo la capacidad de la
gente de diversas culturas para relacionarse entre si de manera positiva y creativa”'%, Mi
criterio es que no es Unicamente un relacionarse sino una convivencia entre culturas al
interior de las nacionalidades indigenas del Ecuador, es espiritu plurinacional. Esta
convivencia entre culturas les permite forjar la unidad para en un segundo momento,
luchar contra la cultura hegemdnica que les es opresiva y explotadora. Este tinkuy es

interaccidn de las culturas creando relaciones que permitan la convivencia intercultural.

193 Albg, Educando en la diferencia, 106.
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Cuando los pueblos y las nacionalidades toman conciencia de la existencia diversa pero
tienen conciencia de su situacion injusta e inequitativa, activan al mismo tiempo la
unidad y la diversidad. Al saber que viven con una realidad social, cultural, economica,
politica de dominacion, explotacién y opresion en comun, convergen a la unidad para
terminar con el sistema que los agobia y alli se activa la confrontacion de saberes, desde
la practica y l6gica del tinkuy. La confrontacion impulsa proceso de resistencia, de
rupturas, de inversiones y cambios culturales y de saberes, los cuales activan la reflexion,
la deliberacion y el debate hasta encontrar soluciones compartidas y aceptadas por los
actores involucrados. En la convivencia entre culturas y sus confrontaciones se activa la
inversion (tikray), es decir, sus saberes cobran sentido en las otras culturas y decide
vivirla fortaleciendo su identidad, lo que genera una nueva forma de relacionarse y vivir
entre culturas (pachakutik). En esta etapa aparecen las autodefiniciones como
nacionalidades indigenas y la convivencia es con esta conciencia de nacionalidad
diferenciada, pero unida a la lucha por cambiar su estado de explotacién y opresion. Los
acuerdos y resoluciones son expresados en los mandatos que propenden la busqueda es
una vida plena que sera la siguiente fase.

Sumak kawsay yachay tinkuy o convergencia y confrontacion por la vida plena. Las
nacionalidades indigenas al participar en la unidad de su lucha, generan proceso de
confrontacion con sistemas mas amplios y que les afecta y en esa busqueda por terminar
con las inequidades e injusticias, configuran un horizonte de aspiraciones de la vida, es el
futuro deseado, que desde el pensamiento kichwa se denomina sumak kawsay yachay
tinkuy. Al igual que las etapas anteriores, genera nuevos tinkuy. En el caso ecuatoriano, el
sumak kawsay kichwa confronta al desarrollismo, al extractivismo y al neoliberalismo. Se
convierte en una lucha global y no solo local o de América. El sumak kawsay también es
tikray porque invierte el sentido y significado de la vida: en lugar de id y dominad el
mundo, se pone en el escenario la vida buena y la vida hermosa. Esta vida hermosa es a
favor de todos los seres de la naturaleza y no para su uso y explotacién. Es vida de los
seres: humanos, animales, plantas, allpamama, pachamama, espiritus, wakakuna, en una
relacion confrontativa. Desde una situacion de dominacion, explotacion y opresion, los
pueblos indigenas desarrollan la sobrevivencia, visto como un proceso que maximiza la
vida en condiciones negativas extremas de existencia. Cuestiona y pone en entredicho el
patrdn civilizatorio eurocéntrico considerado normal, superior y universal, el mismo que
oculta, niega, subordina y extirpa la cultura y los saberes kichwa, incluido los otros

saberes de los otros continentes. Aln mas, ubica los saberes distintos de Europa en el
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pasado y considera que no son modernos, quitandoles la caracteristica de

contemporaneo'®*

. Con el sumak kawsay y el kawsaypura los pueblos kichwas del
Ecuador decimos que estamos todavia vivos, rememorando los saberes pasados
actualizdndolos en el presente y proyectando al futuro en beneficio de la vida de toda la

humanidad.

Esta metodologia es de, para y por la vida: sumak kawsaypa. Esta metodologia del tinkuy
(convergencia / encuentro / confrontacion / inversion / renovacion) es comunitaria, holistica,
conciencial, ciclica, diversa, convivencial de y para la vida. El proceso de tinkuy siempre se
completa con pachakutik, que es renovacion y recreacion de tiempos, de lugares - espacios y
de actitudes. Se han dado diferentes tinkuy que han sucedido conforme a la convivencia de
lucha de los pueblos, especialmente indigenas contra la explotacion y la opresién. Pachakutik
también es un eterno volver al mismo lugar - espacio, tiempo (ciclico) y estado pero
renovado, distinto y dialéctico, que es posible simbolizar en el churo u ovillo: tiempo ciclico

espiral.

Por ejemplo, en la cosmovision kichwa del norte del Ecuador se tienen cuatro pacha:
tarpuypacha (tiempo de siembra), jallmaypacha (tiempo de aporqué), sisaypacha (tiempo de
floracion) y pallaypacha (tiempo de cosecha). Es un ciclo temporal, espacial y de estado
natural que se cumple anualmente, intrinsecamente relacionados a los movimientos cosmicos
de la pachamama (universo), principalmente con el sol y la luna y los movimientos de la
allpamama (tierra). Rikcharimuy, jatarishun, kawsaypura y sumak kawsay son dispositivos
permanentes que se dan en cada pacha: Impregnan de sentido y significado a aquel proceso
natural. Para cada fase de dicho ciclo natural hay el valor festivo como kuyaraymi (fiesta de la
mujer), kapakraymi (fiesta del rey y la nifiez), pawkarraymi (fiesta de la juventud) e intiraymi
(fiesta del sol), respectivamente. Este proceso natural y festivo es la base sobre la cual han
venido sobreviviendo los pueblos de esta parte de América a la opresion, explotacién y
dominacidn. Sin embargo cada afio este proceso es totalmente nuevo: es pachakutik.
Siguiendo el riccharimui, el jatarishun, el kawsaypura y el sumak kawsay los pueblos
kichwas se han despertado y levantado de la dominacidn, opresion y explotacion, planteando

la convivencia intercultural / plurinacional y el sumak kawsay. Educativamente hablando, en

194 Edgardo Lander, “Ciencias sociales: saberes coloniales y eurocéntrico”. En La colonialidad del saber:
eurocentrismo y ciencias sociales. Perspectivas latinoamericanas, Comp. por Edgardo Lander (Buenos Aires:
CLACSO, 2000), 4 — 23. http://bibliotecavirtual.clacso.org.ar/clacso/sur-sur/20100708034410/lander.pdf
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la toma de conciencia de las diferencias culturales se puede confrontar los saberes, se da el
yachay tinkuy, que es la confrontacion cotidiana y la lucha ciclica visible en una convivencia
entre culturas (interculturalidad) y la convivencia entre nacionalidades diferentes
(plurinacionalidad). La FEI, la ECUARUNARI, la CONFENIAE y la CONAIE, la
FENOCIN vy la FEINE son productos del yachay tinkuy y promotores del pachakutik, por la
riqueza de saberes y confrontaciones que se da al interior de sus organizaciones. La
confrontacién de la CONAIE confluyen pueblos y nacionalidades originarias con
movimientos sociales habidos de autodeterminacién politica, cultural, idiomatica y de saberes
para construir la “nueva nacion plurinacional!® con enfoque étnico, mientras que en la
FENOCIN confluyen campesinos, indigenas y afroecuatorianos para la construccion de un
“estado intercultural”®® con un enfoque clasista y en la FEINE confluyen iglesias evangélicas
indigenas que plantean la conformacién de “organizaciones evangélicas en el &mbito
comunitario”®®’ con enfoque religioso. La CONAIE asume el origen milenario de los
kichwas, su territorialidad y su historia, mientras que la FENOCIN asume la categoria clasista
del indigena categorizandole como campesino y la FEINE asume la categoria evangelical de
los indigenas a partir de su practica de la fe. Aunque las tres organizaciones estan
conformadas por organizaciones indigenas, se diferencian en que la CONAIE tiene una
orientacion organizativa politica, la FENOCIN una orientacion sindical clasista y finalmente
la FEINE tiene una finalidad religiosa. Sin embargo los tres han incursionado en la politica y
la participacion electoral, lo que a mi juicio, debilito el interés por fortalecer la educacion
intercultural bilingle. Las formas organizativas de cada organizacion indigena dan sentido a
la confrontacidn de saberes en distintas direcciones con significados diferentes. Las
organizaciones indigenas nacionales, en mayor o menor medida, confronta los saberes desde
los dominios de pueblos y nacionalidades originarias del Ecuador, especificamente desde sus
organizaciones de base kichwas (comunas o comunidades, organizaciones de campesinos e
incluso iglesias indigenas), sin embargo, son las organizaciones de base de la CONAIE que
convergen y confrontan mayoritariamente en sus territorios desde la educacion intercultural

bilingle.

195 CONAIE. Proyecto politico de la CONAIE, 5.

1% FENOCIN, Quienes somos. http://www.fenocin.org/informacion-institucional/quienes-somos/

197 Julian Guaman, FEINE, la organizacién de los indigenas evangélicos en Ecuador (Quito: Universidad
Andina Simén Bolivar, Ediciones Abya Yala y Corporacion Editor Nacional, 2006), 49.
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Cada tinkuy tiene un enfoque holistico y ciclico, es reflexion y resocializacidn, comprension y
enriquecimiento mutuo entre culturas. El tinkuy es antagonismo ciclico que en ocasiones,
provoca y potencia conflictos por ejemplo entre el universalismo y el particularismo, entre la

homogenizacion y la diferenciacion, entre aldea global y la nostalgia de tribu®,

Con riccharimui yachay tinkuy y jatarishun yachay tinkuy es posible establecer las matrices
de pensamiento y de accidn de las respectivas culturas, mientras que con kawsaypura yachay
tinkuy es posible armar las redes conceptuales y de relaciones de saberes. El sumak kawsay
yachay tinkuy engloba relaciones de convivencia en busqueda permanente de vida digna

humana.

9. Metodologia de la investigacion
La investigacion sobre yachay tinkuy o confrontacidn de saberes desde las luchas de las
organizaciones de la nacionalidad Kichwa del Ecuador desde mediados del siglo XX, se

realizo siguiendo la metodologia que a continuacién se detalla.

Consecucion de la informacién primaria, la misma que permite la descripcion y analisis del
significado y sentido histdrico de la educacién indigena desde los afios de 1940, caracterizada
por la influencia indigenista ejercida desde las misiones religiosas, el estado, los partidos de
izquierda y los sindicatos que proyectan en los pueblos kichwas la configuracién del
rikcharimuy tinkuy. En las décadas de 1960 y 1970 se constituyeron y estructuraron las
organizaciones kichwas y desde sus experiencias educativas impulsaron saberes de
kawsaypura y de sumak kawsay que permitieron en las comunas y comunidades kichwas la
configuracién del jatarishun yachay tinkuy, como una clara respuesta al indigenismo y la
asimilacién, permitiendo iniciar el proceso de una educacion propia de los kichwas, que
luego, por los afios de 1980 confluyen en la educacidn intercultural para el sumak kawsay.
Apoyados en la teoria del tinkuy se pudo determinar las diferentes l6gicas, procesos y
practicas de la confrontacion de saberes, asi como el tikray (inversion) y el pachakutik
(renovacion) desarrollado por la educacion intercultural bilinglie, una vez oficializada por el
estado. Esto permitié cumplir con el objetivo general de la investigacion, es decir, describir la

genealogia del yachay tinkuy / convergencia y confrontacion de saberes de kawsaypura y de

198 Cindy Artavia y Cascante Lode, Componentes tedricos para la comprension de la pedagogia intercultural
como practica docente. Revista Electrénic@ Educare Vol. XI1I, N° 1, (2009), 62.
http://www.revistas.una.ac.cr/index.php/EDUCARE/article/view/1476
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sumak kawsay de la educacién de los pueblos Kichwa del Ecuador desde mediados del siglo
XX.

La investigacion se centrd en las comunas kichwas en donde se desarrollaron experiencias
educativas que aportaron a la educacion intercultural bilingte y fue posible realizarla gracias a
los archivos y documentos esporadicos facilitados por las organizaciones, ademas se recurrio
a los testimonios de exdirigentes de las organizaciones indigenas, instituciones y
universidades vinculadas a la educacion de pueblos kichwas para llenar las lagunas de
informacion de los archivos. Se realiz6 también entrevistas a personas que en su momento
lideraron procesos de educacion de los pueblos kichwas, sea en sus experiencias educativas o
en instancias estatales, quienes también aportaron con nuevos documentos y textos en kichwa
para comprender tanto la educacién indigenista como la educacién propia o educacion
kichwa. Los testimonios me han permitido acceder a la historia oral, que detalladamente
cuentan momentos y procesos del yachay tinkuy, del rikcharimuy, del jatarishun, del
kawsaypura y sumak kawsay, reviviendo en el presente conceptos del kichwa de incalculable
valor semantico, simbdlico y textual. EI dominio oral y escrito que tengo de la lengua kichwa,
me facilitd el andlisis de los textos escritos en kichwa asi como de los testimonios, ampliando
la comprensién de términos que en espafiol tiene su limitacion al interpretarlos. He tenido
acceso a memorias y manuscritos de las organizaciones kichwas y de las experiencias
educativas con pueblos kichwas, lo que ha facilitado el andlisis de kawsaypura y sumak
kawsay, desde mediados del siglo XX. Utilicé también archivos digitales y sitios en internet
donde se alojan periddicos, memorias, resoluciones y textos escritos en kichwa, que han sido

producidos en su momento por las organizaciones indigenas.

Con tristeza debo manifestar que no se ha encontrado archivos en las organizaciones
indigenas toda vez que no cuentan con los mismos y si tienen alguna documentacion no esta
organizado ni a disposicién de los investigadores. El acceso a la documentacion oficial,
manuscritos y textos escritos en kichwa fue posible gracias a la predisposicion y ayuda de
personalidades que en su momento lideraron los procesos educativos en sus comunidades,
organizaciones e instituciones. Por el apoyo particular de las personas de ciertas experiencias
educativas se tuvo acceso a la informacion y documentacion de los programas educativos
liderados por el Centro de Investigaciones de la Educacién Indigena (CIEI), Corporacién
Macac, Proyecto de Educacion Bilingte Intercultural (P.EBI), la Federacion de Comunas

Unidn de Nativos de la Amazonia Ecuatoriana (FCUNAE), Ecuador Runacunapac
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Riccharimui (ECUARUNARI), Confederacién de Nacionalidades Indigenas del Ecuador
(CONAIE), Sistema de Escuelas Indigenas de Cotopaxi (SEIC), Fundacion Runacunapac
Yachana Huasi (FRYH), las misioneras Lauritas de Otavalo y Guayllabamba, la mision
Salesiana de Cotopaxi, Cayambe y Otavalo, la Direccion Nacional de Educacion Intercultural
Bilingue (DINEIB). Se analiz6 textos y documentos que se encuentran en las bibliotecas de la
Universidad Politécnica Salesiana - Quito, Pontificia Universidad Catdlica del Ecuador —
Quito, Casa de la cultura Ecuatoriana Benjamin Carrion, Ministerio de Cultura y Patrimonio
del Ecuador, Aurelio Espinosa Polit, Centro para el Desarrollo y la Investigacion sobre
Movimientos Sociales del Ecuador (CEDIME).

De los textos y testimonios se extrajo los contenidos de kawsaypura o entre culturas /
interculturalidad y sumak kawsay para realizar el estudio, andlisis e interpretacion de los
saberes con los mismos que se organizd la genealogia segun el tinkuy: rikcharimuy yachay
tinkuy (confrontacion de saberes de los despertares y memorias), jatarishun yachay tinkuy
(confrontacion de saberes de levantamiento), kawsaypura yachay tinkuy (confrontacion de
saberes entre culturas) y sumak kawsay yachay tinkuy (confrontacion de saberes de vida
plena). Dentro de cada una de las etapas mencionadas se realizo el analisis segun el proceso
tinkuy, el tikray, pachakutik y segun los casos, pallkay (bifurcacién o ramificacién). Se
recurri al programa Atlas. Ti para realizar el andlisis cualitativo de los documentos
primarios, para obtener codigos, citas, memos, comentarios, familias y redes. Con los
productos de estos analisis se procedio a estructurar el contenido de los capitulos,
ateniéndome a las preguntas formuladas para la investigacion. En resumen se sigui6 los
siguientes pasos:

1. Identificar el yachay tinkuy (conocimientos, textualidades, relaciones, hechos,
acciones, memorias, lugares, e imaginarios) en documentos, memorias, manuscritos y
testimonios de las organizaciones de los pueblos Kichwa del Ecuador. Se recurrio a
archivos, a documentos, actas de reuniones, resoluciones de asambleas, actas de
congresos, a la memoria oral, a graficos, a fotografias, a videos. Se utilizo las técnicas
de la observacion, la entrevista, grabaciones, fotografias, analisis heuristico y
hermenéutico.

2. Se exploro el contexto y el entorno concreto del yachay tinkuy. El yachay tinkuy se
ubicd en su contexto interno y en su contexto externo a las organizaciones indigenas,
para establecer las convergencias, encuentros, confrontaciones, inversiones y

renovaciones.
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3. Se realizo el analisis de los conocimientos y del material procesado con respecto al

yachay tinkuy, desde la perspectiva de la experiencia y el horizonte de expectativa,
como sostiene Koselleck!®,

4. Se efectud el analisis individual de cada concepto del yachay tinkuy y posterior
analisis global.

5. Finalmente se desarrollo el analisis sinoptico (andlisis final confrontativo).

199 Reinhart Kosellek, Futuro pasado. Para una semantica de los tiempos histéricos (Barcelona: Ediciones
Paidos, 1993), 338.
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Capitulo 2

Historia de la Educacién de los pueblos de la nacionalidad Kichwa del Ecuador

1. Introduccion
Si se mira desde el estado, la educacion intercultural bilingiie - EIB surge en el marco del
proyecto modernizador a la cual deben integrarse las poblaciones indigenas y desde esta
mirada, se fijan procesos de alfabetizacion, de educacion castellanizante y asimilacionista. En
cambio si se mira desde las organizaciones kichwas, hay una critica al modelo nacional de la
cultura nacional, de educacion monocultural y europeizante, desarrollandose también la
ruptura del sistema educativo nacional al ejecutar iniciativas educativas propias en kichwa y
con sus saberes propios. Estas dos miradas estan latentes en la historia de la educacion de los
pueblos kichwas, constituyéndose en el contexto propicio de la gestacion de la educacion
intercultural y plurinacional. En estas dos miradas, de la sociedad hegemonica y de la kichwa
gue cuestiona, se estructura y toma vida el yachay tinkuy, como dos instancias opuestas pero
complementarias. En este contexto, tanto la interculturalidad, la plurinacionalidad como el
sumak kawsay, se constituyen en conceptos vertebradores de la confrontacion, la inversion y

el cambio de la educacién ecuatoriana y de la educacion de los pueblos indigenas.

La interculturalidad y el bilingliismo eran conceptos y discursos extrafios al actuar, sentir y
pensar del movimiento indigena, hasta cuando aparecieron ligados a la educacion de sus
pueblos y nacionalidades. ¢Como aparecen? ;Cuales son las agencias que facilitan la
vinculacion de la interculturalidad, la plurinacionalidad, el bilingtiismo y el sumak kawsay a
la educacion indigena, que hasta el final del siglo XX es excluyente y discriminatoria? ;Cémo
se vinculan a la historia educativa de los pueblos indigenas? ;Qué hechos permiten a la
interculturalidad y al bilingliismo formar parte de la educacién de los indigenas? ;Y como se
dio el bilinguismo kichwa — castellano en la educacién indigena, si la primera lengua era
prohibida y negada, la segunda era obligatoria de aprender? Son preguntas que al seguir las
huellas de la interculturalidad, el bilingtismo y el sumak kawsay en la educacion de los
pueblos y nacionalidades indigenas construyen espacios y tiempos educativos, donde hay
paradojas, conflictos, contradicciones, disputas, ambivalencias y dilemas. Estas paradojas y
contradicciones de la educacion intercultural bilingle tienen sustento en la vida confrontada
de los pueblos indigenas; es una confrontacion entre los pueblos indigenas y también, con
mayor fuerza, con la sociedad dominante. Estas confrontaciones son explicadas desde la lucha

de los pueblos indigenas que rompen dichas exclusiones, discriminaciones y desigualdades,
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especialmente en la educacion, aproximadamente desde la mitad del siglo veinte hasta el
presente. Para los pueblos indigenas las politicas estatales y programas educativos son ideas y
acciones extrafias u opuestas a su vida, son imposiciones que generan la apropiacion o el
rechazo, y por ello se configuran espacios, tiempos y estados en disputa es decir, el yachay
tinkuy o convergencia / confrontacion de saberes. El yachay tinkuy mas visible es la escuela,
en el que interviene los nifios, los padres de familia, los maestros, las comunidades indigenas,
los dirigentes e intelectuales indigenas, los funcionarios del Estado y los organismos no

gubernamentales tanto nacionales como extranjeros.

La lengua es el elemento cultural mas visible de este escenario de confrontacién que denota al
mismo tiempo la identidad y la diversidad. EI hecho que una comunidad hable su idioma
nativo, genera procesos de identificacion y cohesion, relacion y comunicacién internas que
facilitan su convivencia, pero también, es el mismo idioma que los diferencia de los otros
grupos, siendo el factor de diferenciacion cultural y de relacion intercultural, y en muchos
casos de exclusion y discriminacion. En la actualidad ningan pais habla solo un idioma, ésta
realidad genera logicas de bilingtiismo y de interrelacién cultural que permiten la
comprensién entre culturas. Muchas teorias hablan de respeto entre culturas, sin embargo en
una interrelacion cultural, ademas de respeto hay una situacion dialéctica de cambio, de
mejora o deterioro, de tensiones que forjan nuevas realidades idiomaticas y culturales. Es a
partir de las convergencias y confrontaciones de la lengua y la cultura que se configura el
yachay tinkuy de las organizaciones indigenas, que es posible observar en la historia de la
educacion intercultural bilinglie. La educacion como instrumento idéneo de gobernabilidad,
fue y sera utilizado desde las esferas oficiales como medio de aplicacion de las politicas
publicas. Y la historia de la interculturalidad, el bilingliismo y de la vida hermosa surgen en

ese escenario de disputa y confrontacion.

El tinkuy o “Tinkuni: refiir o pelear trauar la pelea y porfiar. Encontrarse topar o darse vna
cosa con otra”?%°, es un escenario donde convergen y se confrontan, es un continuo espacio,
tiempo y actitud de confrontacion. Esta confrontacion esta lleno de luchas, fricciones,
tensiones, acuerdos, compromisos, tira y afloja de memorias, subjetividades y realidades,
visibles e invisibles, que se dan entre los actores. En estos espacios, en las escuelas y las

comunidades indigenas, se implementan o se aplican los postulados de la educacién indigena,

200 Gonzalez, Vocabulario de la lengua Qquichua, 342.

78



primero y la educacion intercultural bilingle, después. Desde las ldgicas, especialmente de la
nacionalidad Kichwa interesa el espacio, tiempo y actitud de encuentro - convergencia entre

fiukanchikpura?? y los mishukuna?®?

, encuentro entre “nosotros” y “ellos”. “Nosotros”, los
pueblos indigenas y “ellos”, los mishukuna se mantienen en permanente disputa e
interrelacion, y mas, cuando se trata de la educacion de los pueblos indigenas. EI mayor
interventor en estos espacios de disputa es el Estado, con sus politicas o la ausencia de ellas,
porgue no hacer nada para los pueblos indigenas también, en muchos gobiernos, era una
politica muy aplicada. En estas disputas también intervienen los gringos?® que, directa o
indirectamente, apoyan la educacion indigena, sea para la integracion o la liberacion de las
nacionalidades del Ecuador. Los gringos tienen aceptacion en las comunidades y no asi los
mishukuna. Recurro a estas categorias para entender la historia de la educacién intercultural
bilinglie porque desde la vision de fiukanchik pura se configura una historia de resistencia
cuyo reto es la emancipacion. También se configura la historia de sumision por la
aculturacion. El Estado, los mishukuna y los gringos promueven una historia integracionista
que busca la consolidacion de la nacidn unica y homogénea o una historia de desilusiones
para los pueblos indigenas por los resultados negativos de la integracion. Aunque existen
también excepciones que apoyan el fortalecimiento de la cultura y la lengua desde la
educacion de los pueblos indigenas. Se confrontan multiples actores sociales y educativos
externos con los pueblos indigenas, que generan y organizan procesos educativos, crean y
recrean proyectos, programas y planes, hechos y memorias, que afloran una secuencia
continua de disputas y contradicciones politicas, sociales, culturales e incluso econémicas.
Esta historia se configura desde la mitad del siglo XX y este nuevo milenio, dada la larga data
y en una sola direccion de la educacion colonial y excluyente, que fundamentalmente se
proyectaba a la aculturacion, entiéndase evangelizacion y civilizacién de los pueblos
indigenas desde la llegada de los espafioles a las actuales tierras andinas. Si se mira al interior
de los pueblos y nacionalidades, la educacion intercultural bilingtie, también se convierte en
un espacio y tiempo de disputa y confrontacion, tanto al interior de cada comunidad, de cada
pueblo como también al interior de cada nacionalidad. Es paradojico escuchar de una
educacion intercultural bilingle a nivel nacional cuando en realidad, hay catorce

nacionalidades que planifican, presionan y exigen que su educacion sea implementada y

201 Nukanchikpura: entre nosotros. Entre nosotros hace referencia a quienes se autodefinen como parte de los
pueblos y nacionalidades indigenas del Ecuador.

202 Mishukuna: mestizos, las personas que no son de los pueblos y nacionalidades y hablan solo castellano.

203 Gringo: persona rubia, identificados como personas extranjeras y que no hablan castellano. Desde los indigenas
ecuatorianos no hay distincion entre norteamericanos o europeos. Si son rubios, son identificados como gringos.
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ejecutada en su lengua y cultura. Con la educacién intercultural bilinglie también se mira una

I6gica homogeneizadora a favor de las nacionalidades Kichwa y Shuar, especialmente.

El espacio de convergencia para la educacion de la nacionalidad Kichwa es local, en las
escuelas y comunidades indigenas, sin embargo también es nacional y con influencia
internacional. Es una disputa de ida y vuelta, desde el exterior al interior de los pueblos
indigenas y viceversa. La educacion de pueblos y nacionalidades es una disputa territorial
educativa local y global. En el escenario internacional, Néstor Garcia Canclini plantea, desde
la perspectiva transdisciplinaria, los “estudios anglosajones” que se concentran en la
“comunicacion intercultural, entendida como relaciones interpersonales entre miembros de
una misma sociedad o de culturas diferentes?%*. En otros paises como por ejemplo Francia,
predominan en sus estudios la orientacién educativa que plantea los problemas de la
interculturalidad como adaptacion a la lengua y la cultura hegemonicas. Y en Latinoamérica

“predomina la consideracién de lo intercultural como relaciones interétnicas”?%,

A nivel nacional, la interculturalidad se puede mirar en las influencias de los estudios
internacionales de las valoraciones étnicas, educativas y de relaciones entre culturas
diferentes, dependiendo del grado de insercion en los procesos locales de los pueblos y
nacionalidades. EI mismo autor, considera las diferencias y las hibridaciones articuladas a
otras “concepciones de las relaciones interculturales: las que entienden la interaccién como
desigualdad, conexion / desconexion, inclusion / exclusion”?%. Este es el espacio, tiempo y
actitud de nuestra historia, a la vez conflictiva y a la vez armonizadora: es yachay tinkuy. Y

es confrontativa por la intervencion desigual de otros actores.

2. Ciclos educativos de la educacion Kichwa
Sobre la historia de la educacion en el Ecuador no existe una periodizacion esbozada desde la
educacion que permita organizar su devenir. Planteo cuatro grandes ciclos educativos vistos
desde los pueblos indigenas, que no tienen una sola historia sino mas bien varias historias
educativas, en plural, debido a que cada nacionalidad indigena vivié su propia historia.

Veamos las etapas:

204 Néstor Garcia Canclini, Diferentes, desiguales y desconectados. Mapas de la interculturalidad (Barcelona:
Gedisa S. A., 2004), 20.

205 Néstor Garcia Canclini, Diferentes, desiguales y desconectados, 20.

206 Néstor Garcia Canclini, Diferentes, desiguales y desconectados, 21.
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1) Educacion colonial, donde se impuso la “defensa y valoracion del castellano como
lengua imperial. La opresion del indigena tomo cuerpo hasta imponerse el irrespeto y el
desprecio de las lenguas aborigenes y su sistema educativo”?"’;

2) Educacion de asimilacion, que tenia como objetivo “asimilar o integrar al indigenado
a una sociedad y cultura nacional, excluyente de todo aquello que no fuera la cultura espafiola
y posteriormente la mestiza. Unidad sin diferencias”?%;

3) Educacion indigena, donde indigenistas como Luisa Gomez De la Torre, Gonzalo
Rubio Orbe, Reinaldo Murgueytio, e “indianistas” como Dolores Cacuango, Transito

Amaguatfia y las organizaciones indigenas, desarrollaron escuelas “respetuosas de la lengua y
3209.

Y
4) Educacion intercultural bilingle, en sus diferentes denominaciones y

cultura indigena”, dirigidas por “maestros indigenas

manifestaciones, que fundamentado en el proyecto politico de la CONAIE del Estado
plurinacional e intercultural y las autonomias de pueblos y nacionalidades indigenas, deja

atras la educacion indigena y suefia con

Presentar, ensefiar, vivir la cultura quichua buscando sus fuentes y recabando lo mejor de ella,
sin dejarse guiar por los esquemas Yy las alienaciones de la cultura castellana. Presentar, ensefiar
y vivir la cultura castellana mestiza, sin reducirla a una casuistica de comportamientos, a un
recetario de conocimientos, a una cantera de contenidos utilitarios20.

Nuestras historias se ubican en esta Ultima fase. También se subdivide en etapas que superan
las practicas educativas de “asimilacion nacional”?!! y de “educacion indigena”?'?, aunque
subsisten todavia hasta la actualidad residuos y manifestaciones soterradas de dichas

practicas.

El Proyecto de Educacidn Bilingle Intercultural — EBI, divide la educacion bilingle en el
Ecuador en tres fases:

- 1945 hasta 1952: el despertar de un suefio

- 1952 hasta 1982: los desafios de un suefio

207 paladines, Historia de la Educacion y del pensamiento pedagdgico ecuatoriano, 334.

208 paladines, Historia de la Educacion y del pensamiento pedagdgico ecuatoriano, 335.

209 paladines, Historia de la Educacion y del pensamiento pedagdgico ecuatoriano, 336.

210 Matthias. “Problemas y perspectivas de la educacion bilingiie en Ecuador”, 17.

211 Lucie De Vrigs, Politica Linguistica en Ecuador, Pertl y Bolivia (Quito: EBI — CEDIME, 1988).
212 Yanez Cossio, La educacion indigena en el Ecuador.
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- 1983 hasta ahora: el florecimiento de un suefio?%3.

En la primera fase contempla las escuelas de Dolores Cacuango en Cayambe y las escuelas de
las monjas Lauritas en Otavalo. En la segunda fase engloba las actividades del Instituto
Linguistico de Verano — ILV, la Misién Andina, la radio escuelas populares del Ecuador, el
sistema de educacion bicultural via radio en la regién de los Shuar, la Fundacion
Runacunapac Yachana Wasi en Bolivar y el Centro de investigacion para la educacion
indigena (CIEI) de la Universidad Catdlica del Ecuador en Quito y los Institutos Normales
Bilingues creados en 1980. La tercera fase comprende “las actividades de una organizacion
eclesiastica en la provincia de Cotopaxi, el P.EBI y la sucesora del Centro de Investigaciones
de la Universidad Catolica, llamado programa Alternativo de Educacion Bilingie
Intercultural Comunitario (Macac) o Corporacion Educativa Macac, y en 1988 se crea la
DINEIIB y tres afios después los Institutos Pedagogicos Interculturales Bilingiies?4.

Es pertinente también mirar las corrientes educativas elaboradas por Yanez Consuelo para los

pueblos indigenas, que desde su punto de vista son:

Tendencias que son empleadas para el manejo de la educacion indigena, desarrollados
cronolégicamente, son el de castellanizacion, el transicional, el bilingtie bicultural, el bilingle
intercultural y el intercultural bilinglie. En este Gltimo caso, se hace una transposicién de
términos para establecer una mayor diferencia entre el bicultural y el intercultural que en
muchos casos se confunde por razones ideoldgicas?'®.

La periodizacion que nos presenta Consuelo Yanez tiene una fuerte caracterizacion linglistica
y si nos atenemos a que la educacion de los pueblos indigenas del Ecuador, en la Gltima etapa
democratica, se desarrolla en un contexto de tinkuy o espacio y tiempo de convergencia y
confrontacidn, no solo tiene tipificacion linguistica, sino también componentes politicos,
culturales, sociales y educativos. En consonancia con estos criterios planteo los diferentes
ciclos, que también estdn muy conectadas y muchas veces hasta superpuestas: 1) Educacion
activa; 2) Pedagogia de la liberacion / descolonizacion; 3) Educacion bilingle bicultural, 4)
Educacion bilingle intercultural, 5) Educacion intercultural bilinglie y 6) Educacion

intercultural para el sumak kawsay o vida hermosa. Esta periodizacion permite pasar de una

213 Teresa Valiente Catter y Wolfgang Kiiper, “Lengua, Cultura y Educacion en el Ecuador. Un proyecto de
Educacion bilingie intercultural en el Ecuador 1990 — 1993”. Pueblos indigenas y Educacion, N° 43-44 (Quito:
Ediciones Abya Yala, 1998), 10.

214 valiente y Kiiper, “Lengua, Cultura y Educacién en el Ecuador..., 11.

215 Yanez Cossio, La educacién indigena en el Ecuador, 65 — 66.
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concepcidn educativa totalmente externa, que se mira en sus dos primeras fases como
“integracionista”?'® y “asistencialista”?!’, a un proceso endégeno de los pueblos indigenas,

que expresan en sus procesos las riquezas de relaciones con los demaés pueblos.

Hay pensadores ecuatorianos que hablan de educacion indigena como Carlos Paladines y
Consuelo Yanez, refiriéndose en forma general a la educacion de los indigenas desde antes de
la llegada de los Incas, de la etapa colonial y de la republica. Al plantearse la educacion
intercultural bilinglie rompe con la denominacion de indigena, generandose una nueva manera
de abordar la problematica educativa de los pueblos indigenas. La educacién indigena se
ubica en una etapa anterior, como una fase necesaria para la gestacion, nacimiento y
consolidacién de la educacion intercultural bilingle. La educacion indigena contempla toda la
vida educativa de los pueblos indigenas vista, organizada o negada desde la concepcion y
poder de los espafioles hasta cuando las comunidades indigenas retoman la planificacion,
organizacion, ejecucién y evaluacién de su educacion a mediados del siglo XX, con la
creacion de la DINEIB.

Consuelo Yanez sostiene que “la manera como la sociedad indigena se relaciona con la
educacion ecuatoriana esta determinada por la concepcidn que tienen la sociedad dominante
sobre la poblacién indigena a lo largo de toda la historia nacional”’?'®, En la época colonial lo
que interesaba a los encomenderos era el sometimiento a la autoridad de la corona de Espafia
y al poder papal, por lo que su ensefianza giraba en torno a la evangelizacion y la idea de
“civilizar a los indigenas por medio de la cristianizacién?'®. Durante la época republicana la
educacion del indigena no cambia mucho, convertido en proveedor de fuerza de trabajo en la
agricultura y los servicios publicos y privados. “Cuando se crea los colegios de artes y oficios,
la intencion principal es la de utilizar su capacidad para la produccién de obras destinadas al
servicio de los grupos dominantes™??. Solo a mediados del siglo XX se “empieza a hablar de
la educacion indigena en lugar de la educacion de indios como habia sido tradicional”??t, Al
igual que en el siglo XVI1I, como en el siglo XX, son las instituciones religiosas las que estan

todavia interesadas en evangelizar y civilizar, ellas “retoman ¢l empleo de las lenguas

216 paladines, Historia de la Educacion y del pensamiento pedagdgico ecuatoriano, 337.
217 Rivera Jorge, Una pedagogia popular para la educacion intercultural bilingiie, 11
218 Yanez Cossio, La educacién indigena en el Ecuador, 7.

219 Yanez Cossio, La educacion indigena en el Ecuador, 8.

220 Yanez Cossio, La educacién indigena en el Ecuador, 9.

221 Yanez Cossio, La educacion indigena en el Ecuador, 9.
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indigenas para un doble fin: evangelizar y educar” con vision eurocéntrica???. Este es, a
breves rasgos, el panorama de la educacion indigena, antesala de la educacion intercultural

bilingue.

Al borde de las acciones asistencialistas, nacieron reacciones desde los pueblos indigenas que
permitieron la emergencia de otro tipo de actores que generaron hechos y subjetividades
desde la mitad del siglo XX que son hitos para la historia del pais y que cambiaron no solo el
panorama educativo sino también el escenario politico, social y cultural. A mi criterio, estos
hitos son: 1) la capacidad organizativa de los pueblos indigenas con la creacion de la
Federacion Ecuatoriana de Indios — FEI (1944), consolidacion de la ECUARUNARI (1972) y
la creacion de la CONAIE (1986), FENOCIN (1997) y FEINE (1980); 2) La creacion de
escuelas en las comunidades donde se inicia a utilizar la lengua de la respectiva nacionalidad,;
3) el derecho al voto de los analfabetos, la mayoria indigenas, aprobada en la Constitucion de
1979; 4) La unificacion de la escritura del idioma Kichwa (1980) y otras lenguas originarias;
5) la creacion de la Direccion Nacional de Educacion Intercultural Bilingiie (1988) como un
sistema paralelo a la educacion del “sector hispano hablante”??; 6) La proclamacion

constitucional del Ecuador como Plurinacional e intercultural (2008).

Para el presente ensayo historiografico propongo la periodizacion que explica la educacién
intercultural bilinglie desarrollada a partir de los siguientes conceptos educativos: 1) La
educacion activa; 2) La pedagogia de la liberacion; 3) La educacion bilingue bicultural; 4) La
educacion bilingue intercultural; 5) la educacion intercultural bilingle y 6) la educacion

intercultural para el sumak kawsay.

2.1. LaEducacion Activa
La pedagogia de la accion o el activismo, es el enfoque pedagdgico que responde al concepto
de hombre propugnado por la revolucion francesa y que convierte al nifio en sujeto y no en
objeto de la practica educativa. A fines del siglo XIX y comienzos del XX surgen voces en
contra de la Escuela Tradicional, como la de John Dewey en Estados Unidos, Claparéde y
Ferriere en Suiza, Freinet en Francia, Decroly en Bélgica y Montessori en Italia, quienes se

convierten en los maximos exponentes de la llamada Escuela Nueva.

222 Yanez Cossio, La educacién indigena en el Ecuador, 10.
223 Yanez Cossio, La educacion indigena en el Ecuador, 85.
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La caracteristica principal de la escuela tradicional es la repeticion de conocimientos: repetir
sin entender. Su caracteristicas es dar respuestas y no hacer preguntas. La educacién

tradicional es jerarquica donde el maestro ejerce su ensefianza en forma autoritaria.

La Escuela Activa es una critica al paradigma tradicional educativo y rompe con la
comprension del aprendizaje como proceso de impresiones que desde afuera se grababa en los
estudiantes. La Escuela Nueva defiende “la accion como condicion y garantia de aprendizaje”
manifiesta que “manipular es aprender, ya que es la accion directa sobre los objetos la que
permite el conocimiento de los mismos™??4, Asi surge la pedagogia activa cuya maxima,
segun Decroly se “aprende haciendo” y por esta razon, “la escuela debe crear las condiciones
para facilitar la manipulacion y experimentacion por parte de los alumnos... y tanto los

programas como los métodos tendran que partir de sus necesidades e intereses”?%.

En el Ecuador, siguiendo la linea de la pedagogia activa inglesa, alemana, francesa, belga,
holandesa, suiza, italiana, rusa se desarrollan los principios de “vitalidad, actividad, libertad,
sociedad. El estudio del trabajo, el juego y las publicaciones como metodologias y técnicas de

educacion activa’??, Hay propuestas importantes que plantean varias obras como:

El Plan de Organizacion de la Escuela Ecuatoriana de Manuel Maria Gonzalez; la de Carlos
Matamoros y sus Exposiciones pedagogicas; la de Julio Larrea sobre la Educacion Nueva, de
1932, reformulada en 1951; la de Luis Enrique Osorio sobre la Escuela de la vida de 1933; la de
Victor Garcés sobre Asuntos pedagégicos, en 1934; la de Emilio Uzcategui sobre los
Fundamentos de la Escuela Activa y sobre la llamada crisis de dicha tendencia, en 1962 y 1963
respectivamente; obras a través de la cuales se dispuso de amplia informacion sobre fines,
organizacion y metodologias propias de la Escuela Nueva o Activa??’.

El proposito de la nueva escuela y el modelo activista era que “la escuela no puede estar
limitada al aprendizaje: la escuela debe poner a los nifios en contacto con la naturaleza y la
realidad”??®; el método de este paradigma pedagogico “considera al nifio como artesano de su
propio conocimiento, el activismo da primacia al sujeto y a su experimentacion”??. Con esta
corriente pedagogica apoyaron el desarrollo de la educacion del Ecuador importantes

misiones educativas extranjeras:

224 Julian De Zubiria, Los modelos pedagdgicos. (Quito: Editorial Susaeta, 1995), 75
225 De Zubiria, Los modelos pedagdgicos, 75.

226 paladines, Historia de la Educacion..., 231.

227 Ipid., 230.

228 De Zubiria, Los modelos pedagdgicos, 76.

229 Ipid., 77.
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Una norteamericana, 1901, dirigida por Tomas B. Wood, que coadyuvo a la fundacion del
colegio Mejia, el primer colegio laico; otra espafiola, presidida por Fernando Pons, concentrada
en la organizacion de los Normales; una tercera y cuarta, alemanas, que consolidaron el
laicismo y trajeron al pais abundante bibliografia, renovados métodos y la reforma de
reglamentos, planes de estudio y programas?®.

En 1935, también llegaron cinco profesores alemanes que ayudaron a la refundacién de la
Escuela Politécnica Nacional. En 1972 — 1979, otra misién “concentrd su interés en la
Escuela Rural Unitaria, inaugurada oficialmente el 17 de octubre de 1975, en la parroquia El

Tejar de Imbabura y en Laigua de Maldonado, Cotopaxi”?3.

Parte de este proceso de las misiones educativas constituye la consolidacion de los Institutos
normales, con marcado “normalismo positivista”?32, cuyos egresados y egresadas apoyaron
una educacién cientifica y la produccion profusa de bibliografia educativa y revistas
especializadas como “Revista Ecuatoriana de Educacion”?®® que inicio a publicarse en 1947 y
su ultimo numero 73 se publica en 1989. Para inicios de la década de los noventa los

Normales y Facultades de Ciencias de la Educacion habian crecido ostensiblemente:

34 instituciones de formacion docente, de las cuales 23 era institutos y 11 eran colegios; de los
23 institutos 5 eran bilingiies. Con la reforma de agosto del 91 se elevo a la categoria de
Institutos Pedagogicos a 28, de los cuales 24 eran hispanos (IPEDs), 3 bilingues (IPIBs) y uno
tenia las dos modalidades (IPED - IP1B)?%4.

Segin Abram Matthias en el Ecuador, “en 1937, el presidente Federico Paez cred algunos
colegios normales rurales para la formacion de maestros de escuelas rurales”?%, como el de
Uyumbicho, cerca de Quito y el de Huaytacama cerca de Latacunga, donde varios indigenas
de la Sierra ecuatoriana estudian en estos colegios normales, especialmente en el de

Uyumbicho y Huaytacama y regresan a sus comunidades como “dirigentes y animadores”?®.

230 paladines, Historia de la Educacion, 235.

231 paladines, Historia de la Educacion, 236.

232 paladines, Historia de la Educacion, 248.

233 paladines, Historia de la Educacion, 248.

234 paladines, Historia de la Educacion, 248.

235 Abram, Lengua, cultura e identidad, 56.

236 Santiago Ortiz, ¢ Comuneros kichwas o ciudadanos ecuatorianos? La ciudadania étnica y los derechos
politicos de los indigenas de Otavalo y Cotacachi 1990 — 2009. (Quito: FLACSO sede Ecuador, 2012), 172.
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El rasgo principal que caracteriza a la educacion activa es la 16gica de “castellanizacién”?’ de
los indigenas. Desde estas logicas castellanizantes y occidentalizantes siguen sobreviviendo

las categorias de hegemonia y homogenizacion de la clase mestiza.

2.1.1. El uso de la lengua aborigen en la educacién indigena
Un dato importante para la educacion indigena es que en la Constitucion Politica de 1945, por
primera vez, se incluye que donde exista predominante poblacion indigena “se ensefiara
ademas del castellano, el quichua o la lengua aborigen respectiva”?®, que contrasta con el
pensamiento colonial y republicano de que la redencion de los indios, segun el mestizo
Eugenio Espejo (1747 - 1795), “es posible solo a través de su insercion en la sociedad de los
blancos y mestizos”?* y del obispo Gonzalez Suarez (1844 - 1917), refiriéndose al idioma
kichwa dice que “tiene que ser destruido ya que es el refugio de toda su supersticion y de sus

reminiscencias paganas”?%,

Con el protagonismo de la Alianza Femenina Ecuatoriana donde participan activamente Nela
Martinez y Maria Luisa Gomez de la Torre y la participacién activa de la Federacion
Ecuatoriana de Indios - FEI, “crean las escuelas indigenas en Cayambe que dan la formacion
inicial como maestra a Dolores Cacuango™?*!, Esta iniciativa educativa pasa a manos del
Ministerio de Educacion que “absorbe la experiencia para <regularizarla> convirtiéndola en
una actividad mas del sistema oficial”?*2, Desde este momento, en relacion al uso de la lengua
aborigen en la ensefianza, se inaugura la “igualdad formal pero que choca con la desigualdad
factica™®*, La contradiccion estd en la “igualdad formal” impregnada en la Constitucion
respecto de la educacion en lengua propia para los indigenas con la “desigualdad factica” del
uso del idioma originario, que en realidad es despreciada, desprestigiada y minimizada por la

sociedad mestiza.

237 Yénez Cossio, La educacion indigena en el Ecuador, 69.

238 U.1. Amawta Wasi. Sumak yachaypi, alli kawsaypipash yachakuna, 157.

239 Apram, Lengua, cultura e identidad, 43.

240 Apram, Lengua, cultura e identidad, 44.

241 Yanez Cossio, La educacion indigena en el Ecuador, 22.

242 Yanez Cossio, La educacién indigena en el Ecuador, 28.

243 Olaf Kaltmeir, “Educacién intercultural y politicas de identidad”. En Construyendo interculturalidad:
Pueblos indigenas, educacion y politicas de identidad en América Latina. Compilado por Juliana Strobele —
Gregor, Olaf Kaltmeir y Cornelia Giebeler (Frankfurt: GTZ, 2010), 4.
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2.1.2. Educacion asimilacionista para el indigena
El uso instrumental de la lengua materna para la educacién indigena, no solo es interés de la
iglesia catdlica y evangélica, sino que existe una preocupacion y accion desde las
organizaciones, instituciones estatales y privadas, las ONGs y organismos internacionales que
buscan incidir en la vida de los pueblos indigenas. Sus fines no guardan relacion con la
educacion de los pueblos indigenas sino que tienen relacion con el control social, el
desarrollismo y los intereses particulares de cada institucion. Desde esta vision civilizatoria,
desarrollista y de integracion, se plantea la asimilacion del indigena a la religion, a la sociedad
nacional y al Estado. Este tipo de intervenciones en las comunidades indigenas, caracteriza a
los indigenas como objeto, como algo que hay que cambiar para bienestar de los interventores
y no de los intervenidos, de alli que las pocas experiencias educativas, se desarrollen en un
ambiente de violencia, de discriminacion y sumisidn, sin ningun interés en el desarrollo de las
capacidades humanas, de las culturas y de las lenguas de los pueblos indigenas. Estas
acciones se describen, dentro de la literatura sobre desarrollo, como “paternalista y

asistencialista”?**,

Dependiendo de los partidos politicos en el poder, el desarrollo de la educacion, aunque con
fuerte tinte liberal, pasa por tendencias tradicionalistas y conservadoras; populistas con
presencia de movimientos sociales de izquierda; entre dictaduras militares y periodos de

democracia. La tendencia desarrollista se impone a partir de los afios sesenta®*®.

A mediados del siglo XX, en el sector rural vive la mayoria de poblacién indigena y
analfabeta, donde se crean escuelas rurales. Se profundiza el intervencionismo y se ahonda el
conflicto y el debate: ¢qué pensaban los miembros de las comunidades sobre estas
intervenciones? ¢Hay aceptacion de este tipo de acciones desarrolladas desde la iglesia, del
estado, de las ONGs y desde los organismos multilaterales? ;Qué piensa el beneficiario o la
comunidad convertidos en centro de estas politicas? Si estaban de acuerdo con las escuelas

rurales, ¢por queé sigue existiendo una alta tasa de analfabetismo?

2.2. Pedagogia de la liberacion y educacién descolonizadora
Realmente los indigenas durante la Real Audiencia de Quito y luego en la Republica del

Ecuador tenian su acervo cultural muy disminuido, debido a la violencia, opresion,

244 Rivera Pizarro, Una pedagogia popular para la educacion intercultural bilingie, 12.
245 Cajias de la Vega, “Los proyectos educativos andinos en el siglo XX, 386.
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violaciones y robos a la que estaban sometidos por la iglesia inquisidora y la administracion
colonial y gobiernos de la republica. ;Se puede decir que los indigenas se mantuvieron en una
situacion de sumision total y su cultura habia desaparecido? Acaso, como lo anota Matthias
Abram, los indigenas al “hacerse pequenos, humillarse y manifestarse como pobresy
humildes” era la manera de “presentarse al blanco y hacerse parte de una sabia estrategia de
sobrevivencia bajo la dominacion del espafiol colérico y vengador”?#, Esta impronta de la
época colonial iba marcando también la vida republicana. Sin embargo, hay que anotar que la
historia de la Real Audiencia de Quito y de la Republica del Ecuador, es también una
“historia de levantamientos, sublevaciones, resistencias y revoluciones, todas ellas silenciadas
por la historiografia oficial”?’. La iglesia y el estado, al unisono, mantenia la intencion de
integrar a los indios a la sociedad dominante, por eso que se hayan dado maultiples

levantamientos.

A pesar de estas acciones de dominacion se desarrolla una “educacion propia” al interior de
los pueblos indigenas. Esta educacion vive y se desenvuelve al interior de la propia
comunidad, en tinkuy internos y también en tinkuy externos, en encuentros confrontativos con
los demas pueblos y con la sociedad dominante. Las caracteristicas de esta “educacion
propia” son el uso preponderante de la tradicional oral, el manejo del idioma de la
nacionalidad respectiva, la organizacion y socializacién de la sabiduria y conocimiento
propios y los encuentros en el tinkuy. O si no, (Como pudieron darse los levantamientos y
sublevaciones en contra del poder dominante? Y en educacidn, ;acaso no habia saberes,
conocimientos, tecnologias y sabidurias de los pueblos, con los cuales retaban al sistema de
conocimientos de la clase dominante? Como muestra de la tecnologia que utilizaban los
pueblos originarios del Ecuador estan tolas o monticulos de tierra, Yazel o piramides

truncas, Pigal o camellones?#®

, pucara; artesanias y objetos hechos en oro y plata, -como el sol
del Banco Central del Ecuador- narigueras y pendientes que se encuentran en museos de
varias ciudades. Son objetos y monumentos muy admirados pero que dificilmente el
ecuatoriano comun acepta que es hecho por sus ancestros. jQué paradoja y contradiccion! Es
lo mismo que ha pasado en la educaciéon: renegar de los propios conocimientos, tecnologias y
sabidurias, del idioma propio y de los espacios de socializacion de nuestros estilos de vida

para aprender un idioma ajeno y una cultura ajena. También ha sucedido lo mismo con la

246 Abram, Lengua, cultura e identidad, 40.
247 Abram, Lengua, cultura e identidad, 39.
248 Caillavet, Etnias del norte, 112.
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lengua: poco a poco ha sido reemplazado por la lengua dominante, que incluso, parece que
vamos a pasar al inglés. En el uso del idioma kichwa, que en Ecuador tampoco es originario,
se puede observar la superposicion de las lenguas. Por ejemplo, en la tierra de los Cayambe -
Otavalo — Caranqui, hay términos muy utilizados y difundidos de tres idiomas: Imbaya,
Kichwa y Espafiol, incluso, Inglés. Si miramos la toponimia se encuentra términos Imbaya:
Imbabura, Cotacachi, Urcuqui (propiamente es ullcuqui), Caranqui, Sangolqui. Entre los
toponimos kichwa estan Yahuarcocha, Cuycocha, yanaurcu, etc. Y el castellano se ha
superpuesto o reemplazado a los términos Imbayas y Kichwa como San Pedro de Cayambe,
San Luis de Otavalo, Lago San Pablo. Muchos términos de las lenguas de los pueblos
originarios se utiliza sin siquiera conocer su significado, solo tenemos referencias, como el
caso de Imbabura, que es el nombre de un cerro pero no conocemaos con certeza su

significado.

Todavia hay bases de las lenguas y de los conocimientos que bien pueden configurar una
educacion propia. Mas aun, estan los seres humanos de dichos pueblos indigenas, que con sus
cambios y aculturaciones, con sus conocimientos, tecnologias y saberes, y sus relaciones con
los demaés seres, la naturaleza y el cosmos, han sido objeto de teorizacion del sumak kawsay
como un paradigma de mantenimiento y conservacion de la vida en nuestra allpamama. Este
cumulo de conocimientos y realidades han permitido resistir a la I6gica de la dominacion,

contribuyendo al surgimiento de la posibilidad de la liberacion y su pedagogia.

Paulo Freire como gestor de la pedagogia de la liberacion influye notablemente en los paises
andinos y a nivel mundial. En Ecuador, hay ejemplos de pedagogia popular, con los
colectivos de Alforja. Siguiendo esta tendencia reaparece la iglesia catdlica que asumiendo las
movilizaciones sociales y acorde con los acuerdos de la reunion del episcopado
latinoamericano realizado en Medellin en septiembre de 1968, optan por “los hombres
marginados de la cultura, los analfabetos, y especialmente los analfabetos indigenas, privados
a veces hasta del beneficio elemental de la comunicacion por medio de una lengua comun”?%°,
LA qué se refieren con “lengua comun”? Se puede colegir que es la lengua castellana y aqui
encontramos la paradoja de que el analfabetismo es abordado desde el castellano y no desde el
idioma originario. Contradictorio y paraddjico. La pedagogia dice que la alfabetizacién debe

ser en su idioma materno y no en un idioma ajeno. Reiteran la integracion a la sociedad

249 Cajias de la Vega, “Los proyectos educativos andinos en el siglo XX, 384.
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nacional, aunque abandonan la idea de “incorporarlos a las estructuras culturales que existen
en torno de ellos, y que pueden ser también opresoras”>® segiin Documentos finales de la

Segunda Conferencia General del Episcopado Latinoamericano.

La Conferencia del Episcopado Latinoamericano plantea la liberacion del indigena de su
ignorancia, “de sus prejuicios y supersticiones, de sus complejos e inhibiciones, de sus
fanatismos, de su sentido fatalista, de su incomprension temerosa del mundo en que viven, de
su desconfianza y de su pasividad”?!. Plantean que deben “capacitarlos para que ellos
mismos, como autores de su propio progreso, desarrollen de una manera creativa y original un
mundo cultural, acorde con su propia riqueza y que sea fruto de sus propios esfuerzos”?*?, Las
contradicciones saltan a la vista: plantean capacitar para su propio progreso y desarrollen su
mundo cultural propio. ¢Cudl era el mundo cultural de los indigenas en aquellos tiempos?,
sino la dependencia y explotacion total en las haciendas. Lo correcto era terminar con las
haciendas. A nivel educativo, desarrollar la educacion propia desde la propia cultura de los
pueblos indigenas al margen de la hacienda. EI mundo cultural propio esta en las
comunidades que han resistido por siglos y que mantienen su cultura y su idioma. Sea que
estaban sometidos o libres los pueblos indigenas, para terminar con el analfabetismo, los
sistemas de explotacion y racismo y las estructuras opresoras no era posible esperando la
buena voluntad de los hacendados sino con la lucha organizada y politica de las comunidades

indigenas.

La Segunda Conferencia General del Episcopado Latinoamericano propone para el desarrollo
integral del continente, la ‘educacion liberadora’ que “convierte al educando en sujeto de su
propio desarrollo”?, La iglesia esta embarcada en el tren del progreso y pretende que los
indigenas también se suban al desarrollo. Los obispos latinoamericanos son fieles a las
orientaciones de la Enciclica Populorum Progressio promulgada por el Papa Paulo VI en
marzo de 1967, ratificando que la educacion es “el medio clave para liberar a los pueblos de
toda servidumbre y para hacerles ‘ascender de condiciones de vida menos humanas a
condiciones mas humanas’ (Enciclica Populorum progressio). Pero el sistema menos humano

era impuesto por las haciendas, el sistema politico y el sistema educativo imperante.

250 Cajias de la Vega, “Los proyectos educativos andinos en el siglo XX, 384
251 Cajias de la Vega, “Los proyectos educativos andinos en el siglo XX, 384.
252 Cajias de la Vega, “Los proyectos educativos andinos en el siglo XX”, 384
253 Cajias de la Vega, “Los proyectos educativos andinos en el siglo XX, 385.
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Desde la vision indigena, a finales de los afios 60 del siglo XX, se desarrolla la experiencia
educativa de Simiatug, liderada por Fundacion Runacunapac Yachana Huasi (FRYH). Para
inicios de los afios 90, la FRYH trabaja con “una red de 24 escuelas, la mayoria de las cuales
es bi—y tridocente, con 47 maestros atendiendo a un nimero aproximado de 700
alumnos™?>*, Esta experiencia educativa esta envuelta en la voragine de la modernidad,
porque permiten ver los cambios en el comportamiento linguistico de la poblacién indigena y
el funcionamiento de la escuela. Los primeros maestros apenas habian terminado la primaria
en las escuelas fiscales, por lo que asumen la formacion docente, como prioridad del proyecto
educativo y crean en 1981 el Instituto “Simiatuccunapac Jatun Capari” que funciona apenas
como colegio ciclo béasico. Elaboran material educativo en quichua y en 1986 introducen la
lengua quichua en el proceso de ensefianza — aprendizaje. De todas estas actividades es
responsable el equipo de Runacunapac Yachanata Quillcaccuna — RYQ (Escritores del Saber
Indigena), que es apoyado por el Centro de Investigacion de los Movimientos Sociales del
Ecuador — CEDIME. Lo paradojico del caso es que, esta experiencia educativa declara el uso
de la lengua materna (Kichwa) en el programa escolar cuando en realidad, segun, Quintero
Maria y Lucie De Vries, en la zona de Simiatug hay poca utilizacién del quichua en los
contextos formales e informales. Esta contradiccion no solo se da en esta zona sino, como
dicen los autores sefialados, en la “mayoria de los proyectos de educacion indigena bilinglie

en Ecuador’®®,

Con la secularizacion del Estado y la ensefianza laica y la separacion de la Iglesia y el Estado
dado por la Constitucién de 1906, La Iglesia Catdlica no perdié el poder en la poblacion
indigena y mas bien reacomodd sus proyectos educativos en relacion a los indigenas. Al
iniciar la mitad del siglo XX, los proyectos educativos de la iglesia estaban vinculados a la
Teologia de la Liberacién. Asi nace en 1964, en la provincia de Chimborazo las Escuelas
Radiofonicas Populares del Ecuador — ERPE, con la direccidén de Monsefior Lednidas Proafio,
que tuvo como objetivo la alfabetizacion y educacion para adultos kichwa hablantes.
Siguiendo los lineamientos de la Teologia de la Liberacidn se proponia alfabetizar,
concientizar y evangelizar a las comunidades kichwa; especialmente se proponia hacer
realidad la filosofia educativa liberadora. Hasta 1972, con ERPE “alfabetizaron a unos 13000

campesinos adultos de 9 provincias de la sierra. Por lo que fue llamado el “Obispo de los

24 Quintero y De Vries, “Tradicién y modernidad en la escuela indigena, 208.
25 Quintero y De Vries, “Tradicion y modernidad en la escuela indigena, 209.
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indios?%. Lo paraddjico es que, ahora hay intenciones y acciones desde la iglesia para liberar
al indigena de la situacion en la que la misma iglesia lo sumié durante toda la etapa colonial y
también buena parte de la republica: la exclusion cultural. Segun la iglesia, para los indigenas
su propia cultura y su propia lengua era un lastre, una carga que no permitia civilizarse, y las
acciones educativas para los pueblos indigenas, especialmente la alfabetizacion, les permitié
teorizar la liberacion a la luz de la teologia. La labor de Monsefior Leonidas Proafio, permitio
reflexionar sobre la situacion de miseria y pobreza en la que se encontraban los indigenas,
pero siempre a la luz del cristianismo, lo que permitio a futuro abrir otros espacios de debate y
reflexion como el educativo y el politico. La educacion popular de Paulo Freire sigue latente
en franca oposicion a las practicas librescas, colonialistas y de homogenizacion sea desde el

Estado como de las ONGs y las Iglesias.

En la década de los ochenta hay mayor respuesta de la sociedad civil para enfrentar el
analfabetismo como la campafia de alfabetizacion “Monsefior Leonidas Proafio”?’. El
binomio Roldos — Hurtado llega al poder en 1979 y en su Programa Nacional de
Alfabetizacion 1980 — 1984 planifica “reducir a 5,9 % la tasa de 21,9 % de analfabetismo que
se registraba a principios de 1980 y en la conformacion del Comité Ejecutivo del programa
incluye “por primera vez en la historia de la educacion oficial, un representante campesino y
uno indigena elegidos por las organizaciones nacionales”?®, La Oficina Nacional de
Alfabetizacion — ONA selecciono estudiantes a punto de titularse como bachilleres, docentes
en servicio y voluntarios para “cubrir once mil comunidades rurales y cuatro mil urbanas” y
para el aprendizaje de lecto — escritura utiliz6 el “Cuaderno de Trabajo También yo puedo
(Primer ciclo), Leo y trabajo (Segundo Ciclo), Estudio para una vida mejor (Tercer
Ciclo)”?* y utiliza la metodologia de Paulo Freire “por lo cual aparecen ‘temas generadores’
cuya funcion era la de ‘concientizar’ sobre la realidad social para buscar los mecanismos de

transformarla en orden a crear una sociedad mas justa”?°,

Segun el Convenio entre el Ministerio de Educacion y Cultura con el Centro de

Investigaciones para la Educacion Indigena -CIEI- de la Pontificia Universidad Catdlica del

256 Gonzalez, Movimiento indigena y educacion intercultural bilingie, 30.

257 Cajias de la Vega, “Los proyectos educativos andinos en el siglo XX, 389.

258 Ruth Moya, “Educacion Bilingiie en el Ecuador: retos y alternativas”. En Educacion, Escuelas y culturas
indigenas de América Latina, Tomo 2, Comp. por Emanuele Amodio (Quito: Ediciones Abya Yala, 1988), 43 —
62.
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Ecuador — PUCE, se ejecuta la alfabetizacion, post alfabetizacién y aprendizaje del castellano
como segunda lengua. El proceso de alfabetizacion en quichua se experiment6 en la
comunidad de Macac Grande de la provincia de Cotopaxi y que condujo a la creacion del
“Modelo Macac™?®L, En el tinkuy de la alfabetizacion en kichwa, aparece un nuevo actor muy
ligado a la iglesia: la Pontificia Universidad Catélica del Ecuador. El CIEI sale beneficiado
para ejecutar este tipo de alfabetizacion con la expulsion del Instituto Linguistico de Verano
mediante Decreto Ejecutivo del 22 de mayo de 1981 firmado por el Presidente Roldos, quien
en un tragico accidente aviatorio fallecio dos dias después. La expulsion del ILV se da por las
presiones sociales de la sociedad civil y especialmente del movimiento indigena. Con ello se
amplio el convenio del MEC con el CIEI/PUCE vy sin salirse de la experimentalidad, se
ejecuta el sub-programa Quichua en la Universidad Catolica de Quito, se escriben las cartillas
de lecto - escritura Kaimi Nukanchik Shimi (Esta es nuestra lengua) y de matematicas Kaimi
fiukanchik yupai (Estos son nuestros nimeros). Luego, estas cartillas fueron escritas con el
alfabeto quichua Unico para todo el pais, alfabeto que fue discutido y aprobado en el
Campamento Nueva Vida de La Merced en Quito en 1980. Este alfabeto Unico permite a los
pueblos y la nacionalidad Kichwa construir un sentimiento de unidad idiomatica, histérica y
cultural a pesar de la diferencias. Paralelo al proyecto de alfabetizacion de Rold6s — Hurtado
de 1980 — 1984, hubo distintas experiencias desarrolladas en provincias como la

alfabetizacion en la zona de Zumbahua, en Chimborazo, en Imbabura.

El CIEI produjo varios trabajos en quichua sobre ciencias naturales, ciencias sociales,
matematicas, salud e historia; apoyados por “jovenes investigadores, profesores,
antropologos, dibujantes y etnologos”, y logran “fundamentar una ciencia de la cultura
indigena de la serrania ecuatoriana en los ambitos que interesaba a la educacion”?®?. La
campanfia de alfabetizacién de la CIEI no tuvo éxito por el rechazo de las organizaciones
indigenas y porque querian aprender a leer y a escribir en castellano, por lo que mas bien se
centran en trabajar en el area de la escuela primaria. A nivel del objetivo de aprendizaje, es la
primera vez que las comunidades indigenas abiertamente expresan su deseo de aprender el
castellano en contraposicion de su idioma propio. Esta paradoja y contradiccion, marcara toda
la vida de la educacion de los pueblos indigenas hasta la actualidad. Los cuestionamientos se
dan alrededor de que si las clases dominantes y quienes veian al kichwa como idioma

transicional al castellano lograron su objetivo: que los propios hablantes desprecien su idioma

%61 Yanez Cossio, “Macac”. Teoria y prdctica de la educacion indigena, 163.
262 Abram, Lengua, cultura e identidad, 66.
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y busquen con ahinco aprender castellano. No solo ello, ¢realmente las comunidades
indigenas no querian aprender su idioma propio y preferian el idioma de la dominacién? Son
preguntas que marcan el camino para mas adelante formular y gestar la educacion

intercultural y bilingue.

Por 1984 el CIEI crea cerca de 300 escuelas en las comunidades, ubicandolo dentro de la
educacion no-formal adscrita a la seccidon de alfabetizacion. “Los maestros eran seleccionados
en las comunidades y normalmente no habian tenido educacion o habian cursado méximo 2 o

264 empiezan a funcionar en locales

3 aflos de escuela primaria”?®®, Estas “escuelas bilingiies
improvisados y comienzan a competir con las escuelas fiscales. La confrontacion es evidente:
“los profesores mestizos hispanohablantes”?®® en contra de las escuelas bilingiies. Esta
experiencia educativa llega hasta tercer grado y no perdura porque el maestro bilingte
contaba tan solo con una bonificacion y la comunidad estaba muy poco concientizada sobre
esta educacion. Sin embargo se produjeron libros amenos y atractivos para esta experiencia.
También el CIEI fue suprimido de la Universidad Catolica, y para 1987, “algunos de sus
exintegrantes crearon con su directora la Corporacién Macac que dirigié sus esfuerzos a la

educacion secundaria bilingiie a distancia”?®.

Un aporte fundamental del CIEI fue la formacion de jovenes indigenas que luego aportan
significativamente a la educacion bilingue e intercultural. En este momento salta a la palestra

del tinkuy educativo otro actor fundamental: el “intelectual indigena”?®’

, que rompen con los
intelectuales ventrilocuos constituidos en bisagras entre la sociedad rural y el Estado,
intermediarios entre la sociedad indigena y las instancias estatales. Estos nuevos actores son
los intelectuales que pretenden enunciar sus palabras desde fuera del sistema de poder y
autoridad o, al menos, mirar (se) como parte de un proceso de poder. Son profesionales
indigenas que comienza a disputar “los sentidos culturales de existencia de los pueblos

indigenas”?%8,

%63 Apram, Lengua, cultura e identidad, 67
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Como lo anota Ruth Moya, el movimiento indigena alrededor de los planteamientos
educativos y culturales propios también comienza a generar su propio discurso. Empieza a
formarse cuadros organicos que impulsan una instancia de educacion para los pueblos

indigenas, renovando el escenario del tinkuy.

Las organizaciones indigenas solicitaban al gobierno la creacion de una instancia que delegara
directamente a las propias organizaciones la ejecucion de programas educativos que
respondieran no solo a su reconocida necesidad de alfabetizarse sino ademés a otros problemas
y necesidades tales como una educacion permanente sobre los problemas del agro (el acceso a
la tierra, la legislacion agraria, los modelos de desarrollo para el sector, la autogestion cultural y
econdmica, el acceso a otros servicios sociales, etc.)?%°.

Desde la concepcion de la educacion de la liberacion también estan el programa de las

escuelas radiofonicas Shuar y el Sistema de las Escuelas Indigenas de Cotopaxi (SEIC),

apoyado por las misiones salesianas, no obstante, por el uso y manejo educativo del

bilingliismo se explica en el siguiente acapite.

2.3.  Educacion bilingle bicultural
En el Ecuador, las escuelas para indigenas fueron dirigidas y controladas por la iglesia, los
hacendados y desde la mitad del siglo XX, hay intervencién de organismos internacionales
con el aval del Estado, entre ellos, el Instituto linglistico de Verano — ILV, la Mision Andina
del Ecuador y la Agencia de la Cooperacion Alemana — Deutsche Gesellschaft fiir technische

Zusammenarbeit — GTZ.

El Instituto Linguistico de Verano, mediante decreto ejecutivo de 1952, realiza
investigaciones de las lenguas indigenas para la traduccion de la Biblia y ejecuta programas
educativos para las comunidades indigenas de las zonas de Napo y Pastaza y luego en
Chimborazo y Esmeraldas. Mediante convenio con el Ministerio de Educacion en 1963,
“desarrolla la educacion bilingiie a través de escuelas primarias y de alfabetizacion junto con
la preparacién de material didactico y la capacitacién de maestros indigenas en cursos de
verano”?’?, Lo paraddjico y contradictorio del trabajo del Instituto Lingiistico de Verano es la
elaboracion de “diccionarios, gramaticas y vocabularios dedicados preferentemente a la
sociedad externa”?’!, Esta produccion de textos estaba dedicada a personas extraiias a las

comunidades indigenas, lo que permite establecer que los indigenas son simplemente objetos

269 Moya, Educacion Bilingiie en el Ecuador..., 54
270 Yanez Cossio, La educacién indigena en el Ecuador, 34.
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de estudio y los textos en su idioma originario no era para ellos sino para los extranjeros que
en la misma légica de evangelizar y civilizar iban ahora hacerlo en el idioma indigena, aunque
sin abandonar el castellano. Es decir, el objetivo sigue siendo “civilizar y evangelizar al
indigena”, retomando la estrategia que implementaron al inicio de la colonial como Fray
Jodoco Ricke que en 1552, en la escuela de San Juan, ensefiaba en “quichua y castellano”?’2,
Pero la produccion de textos en el idioma de la nacionalidad indigena, no estaba dedicada a
los “hijos de los caciques, los indios nobles, los mestizos pobres y a los huérfanos criollos™?”,
sino para la sociedad externa a la comunidad. En 1966 el ILV empezé también a ocuparse de

la educacion bilingiie dirigida a quechua hablantes. Ceso su actividad en 1982274,

En 1964 se crea la Federacidn de Centros Shuar y uno de sus objetivos, es traspasar la
educacion a la poblacion y al Gobierno ecuatoriano de acuerdo con criterio de bilingtiismo y
biculturalismo que comenzaba a aflorar al interior mismo de la Comunidad Salesiana”?"
conforme al modelo experimentado por el Instituto Linglistico de Verano. En 1970 se adopta
el sistema de escritura del Shuar desarrollado por el ILV y en 1972 se crea el sistema
radiofénico bicultural. La experiencia de Educacion Bicultural Shuar finalmente es
oficializada en 1979, como Sistema de Educacion Radiofénico Bilingle Bicultural Shuar —

SERBISH.

Al igual que la ERPE, el SERBISH se sirven de la radio, que ademés de medio de
comunicacion se convierte en medio de educacién, emulando las experiencias educativas de la
Radio Sutatensa de Colombia. La radio construye una institucionalidad educativa, que a una
determinada hora, generalmente al declinar el dia, difunde la alfabetizacion o educacion
primaria en el idioma originario y a esa misma hora, en la comunidad se retinen nifios,
jovenes y adultos para realizar las actividades de aprendizaje detalladas por radio. A la luz de
una lampara de kerosene, empezaban a llegar las letras a las comunidades. Los indigenas
empezaban a reflexionar también su situacion econémica, social y politica, abriendo las

puertas para una mirada mas alla de solo aprender las letras.

272 Apram, Lengua, cultura e identidad, 36.

273 Abram, Lengua, cultura e identidad, 36.
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275 Yanez Cossio, La educacion indigena en el Ecuador, 38.
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Otra experiencia educativa es el “Sistema de las Escuelas Indigenas de Cotopaxi (S.E.I.C.)
desarrollado con la “poblacion indigena quichua — hablante de las zonas de Chugchilan,
Zumbahua, el Bajio (Saquisili, Pujili, Poald) y Panyatuc: en las primeras desde 1976; y en la

ultima desde 19887276,

El Sistema de Educacion Indigena de Cotopaxi — SEIC plantea la educacion propia — acorde a
la realidad socio — econdmica, politica y cultural del pueblo indigena y conceptualiza como
un proceso de fortalecimiento de la identidad cultural y los procesos organizativos para
mejorar el nivel de vida del pueblo indigena. Este sistema se identifica con las escuelas
indigenas porque considera que el “proceso educativo es eminentemente antropocéntrico en
cuanto a confluido en el fortalecimiento de la identidad cultural de los nifios, mujeres,
dirigentes, catequistas... en general, los comuneros quienes son los educandos y a la vez los

duefios de su propia educacion”?’’.

El SEIC ademas de la organizacion de escuelas primarias, también realiza el programa de
alfabetizacion de adultos al margen del programa nacional de 1980 - 1984; crea los
“huahuacunapac huasi” o casa de los nifios, programas de ciclo basico y luego capacitacion
de maestros. Logra brindar atencion en todos los niveles de la educacion bésica. Lo
contradictorio de esta experiencia educativa es que el programa de estudios se baso en los
mismos programas oficiales, utilizo los mismos textos del sistema regular, quedando solo en
intenciones la educacion propia, el desarrollo de un nuevo curriculo donde se recupere la
lengua nativa y elementos de la cultura indigena. De alli que incluyen la capacitacion de los
maestros para que los textos oficiales “puedan ser transmitidos a los nifios en base a una
traduccion oral directa”?’8. Desde 1988 toma el nombre de Sistema de Escuelas Indigenas de
Cotopaxi y cuenta con apoyo financiero del Ministerio de Educacion. Actualmente sigue
funcionando la educacion secundaria conocido como “Jatari Unancha”. Sus patrocinadores
dicen que el “proceso educativo indigena es un proceso netamente culturizante, socializante
(participativo), liberador y transformador”?” y que la filosofia educativa es la filosofia de la
liberacion. El SEIC plantea que la educacion intercultural bilingle es una alternativa a la

situacion de empobrecimiento, marginacion y alienacion cultural que vive el pueblo indigena.

276 Martinez y Burbano. La educacién como identificacion cultural, 11.
277 Martinez y Burbano. La educacién como identificacion cultural, 11.
278 Yanez Cossio, La educacion indigena en el Ecuador, 53.
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Otra experiencia educativa es el Modelo educativo MACAC, que comprende dos etapas. La
primera, entre 1978 y 1984, integrada por tres organismos: la Oficina Nacional de
Alfabetizacién del Ministerio de Educacion, el Centro de Investigaciones para la Educacion
Indigena creado en la Universidad Catdlica de Quito y las organizaciones indigenas. La
segunda etapa comprende la creacion de la Corporacion Educativa “Macac” y el Colegio
“Macac”?® que “desarrolla un sistema de auto-educacion para atender a la poblacién quichua
que no habia participado en programas de post-alfabetizacion, ni menos adn al
bachillerato?8, El programa Macac, que se dedico a la educacién compensatoria para
quienes habiendo terminado la primaria deseen obtener el titulo de bachiller y la educacion no

escolarizada, para quienes deseen terminar la primaria.

El colegio Macac no tiene profesores, ni salones de clase, ni horarios, ni periodos fijos; en él
tampoco se toman examenes ni se “pierden” los cursos; su programa de estudios también es
diferente al de los colegios regulares y, sin embargo, ofrece titulos de bachillerato técnico como
muchos de ellos. Todas estas diferencias se deben a que el Macac es un programa auto
educativo, comunitario y a distancia®?.

Asimismo existen varias experiencias de educacion bilingie, es decir en castellano y el
idioma de la nacionalidad respectiva. En los pueblos indigenas que inician experiencias
educativas relacionadas al uso de la lengua, lo hacen con programas de alfabetizacion y luego
con educacién primaria, usando su lengua materna indigena, que luego sera convertida en
bilingle, al incluir en su educacion el idioma castellano. Al respecto se pueden evidenciar tres
tipos de manejo de la lengua en la educacion: 1) instituciones educativas con fuerte énfasis en
el bilingtiismo, dado que manejan el castellano y la lengua indigena tanto para la
comunicacion como para la educacion; 2) bilingtiismo incipiente, donde hay predominancia
de una lengua y el interés de aprender una segunda lengua, basicamente el castellano; y 3) un
monolingiiismo marcado por el uso de una sola lengua pero que guardan caracteristicas
culturales que les permiten identificarse con una nacionalidad indigena. Al oficializarse la
educacion intercultural bilinglie se toma como objetivo primordial de educacion el
bilingliismo coordinado, es decir, el aprendizaje y uso de dos lenguas: de la nacionalidad

respectiva y el castellano.

280 Yanez Cossio, “Macac”, 118.
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Al darse los primeros pasos de la educacion bilingle y bicultural, las organizaciones

indigenas cuestionan severamente la institucionalidad ecuatoriana de la educacion y por ello
plantea la creacion de escuelas en sus comunidades con docentes propios pero que ensefien en
castellano y contenidos de la cultura occidental, porque el kichwa cree que se aprende en la
casa y es suficiente. Esta contradiccion es muy marcada en las comunidades indigenas y tiene
una fuerte relacién con la modernidad y la tradicién, la urbanidad y lo rural, que hace aparecer
a la modernidad y la urbanidad como orientacion al cambio y progreso, mientras que la
tradicion como un ideal y pasado perdido. Aqui afloran en la educacion situaciones
ambivalentes y contradictorias; a la educacion se le asocia con la modernidad, pero también se
le critica sus defectos, asimismo la educacién se le asocia con la tradicién de un pasado que
hay que recuperar sin embargo se le rechaza por su carga discriminatoria y despectiva. Estas
contradicciones y ambivalencias son potenciales de critica, que permiten mas tarde el

surgimiento de la educacion intercultural bilingiie®®,

En cuanto al uso de la lengua, los responsables de la elaboracion de los textos escolares y de
la organizacidn del curriculo son castellano — hablantes y los pocos que hablan el idioma
materno de la nacionalidad realizan la traduccion desde el espafiol para organizar dichos
documentos pedagogicos. Esta tendencia se puede ver incluso en los linglistas kichwa o de
otra nacionalidad, que a la hora de escribir un diccionario o texto, realizan la transcripcion o
interpretacion o traduccion desde el espafiol. ;A qué se debe esto? La primera se debe a la
exigencia académica de estar al dia con el curriculo nacional que les lleva simplemente a
traducir desde el espafiol. La segunda se debe a que quienes realizan los textos escolares o
curriculo para educacion bilingiie y bicultural fueron formados en el sistema formal hispano
y logran simplemente replicar los conocimientos aprendidos en una intencion de superarla. La
tercera es que no hay investigacion ni sistematizacion de los conocimientos de los pueblos
indigenas para la educacidon; aun cuando existe investigacion abundante de los pueblos
indigenas desde otras areas sociales y cientificas no han sido organizados desde la l6gica
cientifica y educativa de los pueblos indigenas. También, hay una subvaloracién de los
conocimientos y saberes de los pueblos indigenas hasta considerarlos que no son aptos para la

educacion. Esta misma consideracion pesa para los idiomas: la lengua se aprende en la casa.

283 Jorge Gasché, “Nifios, maestros, comuneros y escritos antropolégicos como fuentes de contenidos indigenas
escolares y la actividad como punto de partida de los procesos pedagdgicos interculturales: un modelo sintactico
de cultura”. En Educando en la diversidad. Investigaciones y experiencias educativas interculturales y bilingues,
editado por Gasché, Bertely y Podesta (2004).
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Hay una distancia grande en los maestros entre lo que debe ensefiar y lo que realmente
maneja, sobre todo en asignaturas de castellano, ciencias sociales y ciencias biologicas. En
cambio asumen matematicas porque sus resultados son exactos y no hay problemas de

pronunciacion y su uso no genera conflictos de comprension en el nivel primario.

A partir de estas experiencias educativas que se desarrollan en las entrafias mismas de las
comunidades, se gesta la “educacion de indigenas™ en contraposicion a la “educacion para
indigenas”. Se abre un nuevo tinkuy, con mucha carga identitaria y fuerza confrontativa: entre
la lengua propia y la lengua ajena, entre la tradicién y la modernidad, entre la educacién
propia y la educacion asimilacionista, entre la pedagogia de la liberacién y la pedagogia
constructivista. Este nuevo tinkuy es la escuela, que se crea casi en cada comunidad, en una
lucha galopante hacia la modernidad pero sin dejar su herencia cultural. Panorama muy

propicio para el nacimiento de la educacion intercultural.

2.4.  Educacion bilingle intercultural
No esté por demas recordar que en el Ecuador paulatinamente han ido desapareciendo
culturas e idiomas, quedando para los afios setenta las lenguas: Awa, Chachi, Tsafiqui en la
Costa; Cofan, Secoya, Siona, Tetete (muy minoritario), Huaorani, Shuar, Zaparo (pocas
familias) en la Amazonia y el Kichwa en la Sierra ecuatoriana y la Amazonia?®. El idioma
castellano se ha ido imponiendo poco a poco generando distintos grados de bilinguismo. Los
gobiernos de turno han implementado politicas linglisticas y culturales que segin Ruth
Moya, “se han movido en dos polos opuestos: aquel del reconocimiento de las diferencias
lingiiistico — culturales y aquel de su negacion”?®. Abram Matthias citando a W. Wohlk, va
mas alla al indicar que “hablar de lenguas en contacto implica hablar de conflicto, tal vez vale
decir lo mismo sobre las culturas™?. Esta posicion es mas cercana a la vivida por los pueblos
indigenas y se intensifica desde el momento que empieza a participar en la formulacion y en

la ejecucion de proyectos educativos.

El proyecto EBI es bilingtie en la medida en que se basa en el uso de dos idiomas, el quichua
como lengua materna y el castellano como segundo idioma en el proceso de ensefianza y
aprendizaje. Tomando en cuenta la realidad pedagdgica se trata de garantizar el uso funcional y

284 Moya, Educacion Bilingiie en el Ecuador, 44.
285 Moya, Educacidn Bilingtie en el Ecuador, 45.
288 Abram, Lengua, cultura e identidad,
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no — interferido de las dos lenguas y de contribuir a la valoracion y la conservacion de la lengua
materna como componente esencial de una cultura secular?®’,

La experiencia educativa bilingte (idioma de la nacionalidad y castellano) esta impregnada de
modernismo y en el Ecuador del boom petrolero de los afios 70. La escuela se convirtio en el
agente de cambio hacia la nueva sociedad, pero la cultura y el idioma no merecidé ninguna
discusion”?®8, Al igual que Matthias Abram, Ruth Moya plantean que en el Ecuador se da
“una situacion de lenguas y culturas en contacto y, por tanto de bilingliismo y

99289

biculturalismo”**” que es recogida por los programas de educacion y produce “nuevas formas

de comportarse, de hablar, de pensar”?®® que configuran el tinkuy de saberes.

En enero de 1982, en el Gobierno de Hurtado se emite un Acuerdo Ministerial que oficializa
la educacion bilingue intercultural, estableciendo en las zonas de predominante poblacion
indigena, planteles primarios y medios donde se imparta instruccién en los idiomas quichua y
castellano o su lengua vernacula. ;Por qué primero la palabra bilingle y después intercultural
en la propuesta de educacion para pueblos indigenas? Es decir, ¢por qué la educacion bilingue
intercultural? La propuesta educativa es que la ensefianza — aprendizaje se desarrolle a partir
de las lenguas kichwa y castellano, idiomas en las cuales se desarrollaria el aprendizaje de

cada cultura. Este enfoque se centra en el desarrollo del bilingtismo y luego de la cultura.

La escuela rural tenia rasgos castellanizantes, de asimilacion del indigena a la sociedad
nacional, con maestros mestizos castellano — hablantes y un curriculo totalmente ajeno al
mundo indigena. Matthias Abram anota los resultados pobres de aprendizaje de los nifios
indios en la escuelas rurales por factores como: 1) las barreras linguisticas; 2) la diferencia de
culturas; 3) la subvaloracion de la cultura vernacula; 4) el pobre equipamiento de las escuelas;
5) el estilo autoritario de los maestros, que tiene “pedagogia del palo, el desprecio cultural”;
6) los contenidos son obsoletos y no les prepara para su vida productiva posterior?®!, Esta
forma de educacion estaba dispuesta a superar el movimiento indigena. Por ejemplo, las
Escuela indigenas de Simiatug (1974) organizado por la Fundacion Runakunapak Yachana
Wasi, elabora el texto en kichwa para la alfabetizacion de los nifios; el Sistema de Escuelas

Indigenas de Cotopaxi (SEIC) desde 1974 con apoyo de los religiosos salesianos usa la lengua

287 Valiente Catter y Kiiper. “Lengua, Cultura y Educacion en el Ecuador..., 6.
288 Abram, Lengua, cultura e identidad, 83.

289 Moya, Educacion Bilingiie en el Ecuador..., 43.
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materna y crea el colegio de modalidad semipresencial Jatari Unancha; Las Escuelas
Bilingues de la Federacion de Comunas Union de Nativos de la Amazonia Ecuatoriana
(FCUNAE) en las riberas del Rio Napo, desde1975 hasta inicios de los 80, realizan
investigaciones en el campo de la historia y producen textos en kichwa. En estas experiencias
educativas se miran las intencionalidades de utilizar el idioma materno, como “transicioén” al
castellano o como “mantenimiento” de la cultura propia. De alli que la prioridad era el

bilingliismo antes que la cultura.

El P-EBI se oficializa en 1985, dentro del Departamento de Educacién Rural — DER del
Ministerio de Educacion y Cultura — MEC, como parte de la cooperacion GTZ — DER.
Inicialmente no tiene apoyo de la organizacion nacional CONACNIE que en 1986 se
denomina CONAIE. Sin embargo de ello, se selecciona a las escuelas de ocho provincias
definidas segun los criterios de seleccion de las escuelas para el experimento EBI (1985 -
1986) donde se toma en cuenta el grado de bilingliismo de la comuna, la caracterizacion
social y el tipo de escuela. Con estos criterios se escogen escuelas unidocentes monolingle
quichua en indios de hacienda; escuelas pluridocentes incipientes con bilingliismo en indios
de comuna y escuela graduada bilinglie en comunas libres. En los dos primeros afos se cuenta
con 73 escuelas, en comunas que previamente habian entregado una solicitud escrita que

expresara el “consenso de la comunidad respecto de la presencia del proyecto”?%2,

Se recalca la contradiccion entre una escuela rural, impuestas por el Estado y una escuela
bilingue controlada por la comunidad, aunque ambas creadas por el mismo Estado. ¢La
solicitud escrita realmente significa que hay el consenso de la comunidad? O més aun, ;dicha
escuela responde a las necesidades y aspiraciones educativas de las comunidades? ;Hasta qué
punto la escuela es creada y administrada por la comunidad? La organizacion de escuelas
bilingues, ¢responde a iniciativas comunitarias o a iniciativas de ONG o de proyectos
estatales, o0 a esfuerzos compartidos entre dos 0 mas de estas instancias? ¢Hasta qué punto la
autonomia de la comunidad es garantia para el mantenimiento de la lengua y su uso en las
escuelas, en la comunidad y en el contexto local? Estas preguntas orientaron serias

investigacion de la educacion de los pueblos indigenas.

292 Abram, Lengua, cultura e identidad, 100.
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En cuanto a los maestros, el Proyecto EBI decide “trabajar con bachilleres indigenas bilingiies
y capacitarles para que sean maestros primarios bilingles o hacerlo con maestros mestizos
que se comprometan a aprender el quichua en cursos intensivos”2%®, Una dificultad que
afrontaban, similar al sufrido por los maestros de la CIEI, fue el pago con bonificacion lo que
no permitia costear su vida, hasta que se les da nombramientos de docentes. No se conoce el
impacto que los maestros realizaron en la comunidad considerando que son de la misma
comunidad, manejan su idioma propio y su cultura. Hay una preocupacién loable por proveer
de docentes a las escuelas bilingues sin embargo no se tiene evidencias de la calidad de la

educacion en dichas escuelas, aunque es muy temprano para saber los logros.

La participacion de las organizaciones en el proyecto EBI se visibiliza en los dirigentes de
Educacion. “A los secretarios de educacion de las organizaciones se les asigno una especie de

supervision del personal de las escuelas bilingiies”?%.

El Proyecto EBI redacta textos en el quichua unificado y los textos ademas de servir a los
nifos son utilizados por toda la familia y a partir de 1989 empiezan a producir materiales
didacticos con la finalidad de “quitarle al libro el monopolio como material de ensefianza”?*°.
También no se sabe de los impactos de los textos en la lectura y escritura de los estudiantes, y

seria interesante saber cuanto se lee en kichwa y cuanto en castellano.

Mirando a la educacién de los pueblos indigenas desde el P-EBI se puede afirmar que primero
se organiza proyectos para salvar la lengua, es un trabajo desde la linguistica. En segundo
lugar, trabaja la lengua nativa en contacto con el castellano y en tercero lugar, incorpora la

herencia y sabiduria de la otra lengua.

Entre la comunidad (organizacion indigena) y la escuela hay una doble institucionalidad o
paralelismo institucional debido a la representatividad legitima de la comunidad y no es que
se desprenda de la legalidad del Estado y por eso aceptan la escuela en la comunidad, pero
todo lo tocante a la interlocucion con el estado lo asume la comunidad, convirtiéndose el
comité de padres de familia en instancia representativa desde la parte educativa hacia la

escolaridad. De esta manera, rompe con la escuela rural que era un agente de asimilacion de

293 Apram, Lengua, cultura e identidad, 101.
294 Apram, Lengua, cultura e identidad, 104.
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los pueblos indigenas a la sociedad nacional, convirtiendo a estas primeras escuelas bilingles
en agentes de construccion de la identidad, valoracion cultural y autogestion educativa. Algo
impensable para aquella época. En este tinkuy educativo, son las comunidades y las escuelas
bilinglies que van ganando espacio para sus formas educativas y sus reivindicaciones
culturales, en este caso con el apoyo de la cooperacion técnica aleman a través del Proyecto
EBI. Aparecen nuevos actores en el tinkuy educativo local: los padres de familia, unos con su
lenguaje de resistencia y oposicion a la educacion bilingue y otros con su lenguaje de
aceptacion a la educacion bilingie. La escuela sera también el centro de las corrientes
indigenistas y de las corrientes indigenas. En la primera se alinearan las ONG y la mayoria de
los funcionarios estatales que trabajan con los pueblos indigenas, mientras que en la segunda

cada vez se van fortaleciendo intelectuales indigenas, dirigentes y padres de familia.

A partir de la creacion de las escuelas bilinglies se puede diferenciar la imposicién de politicas
de la participacién comunitaria. Las solicitudes de las comunidades dicen de esta
participacion de los pueblos indigenas en la educacion bilingle. Estas solicitudes, ;rompen
con la imposicidn de politicas educativas desde el estado en las comunidades indigenas? Seria

interesante investigarlo.

Con la aparicion de las organizaciones de segundo grado (cantones) y de tercer grado
(Provincias y regiones) surgen los dirigentes que poco a poco se convierten en citadinos,
mejor dicho se urbanizan, se elitizan y pierden contacto con su comunidades. Para cumplir
con sus dirigencias viven en las ciudades y centros poblados, alejandose de sus comunidades
que basicamente son agricolas y dispersas. Muchos dirigentes de las organizaciones viajan a
las ciudades con toda su familia, por lo que sus hijos optan por una educacion urbanizada. Asi
se configura la contradiccion més grande, que deja en entredicho el discurso del dirigente
sobre la educacion intercultural bilinglie mientras sus hijos estan en instituciones educativas
que no son bilingles ni aprenden en su idioma propio. Ademas, muchos dirigentes optan por
centros particulares y prefieren que aprendan inglés, francés o aleméan. Los lenguajes de
resistencia y de la comunidad pierden peso por el cuestionamiento desde las propias

comunidades de los pueblos indigenas®®®.

2% Garcia, Desafios de la interculturalidad, 143.
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2.5.  Educacion intercultural bilingte
La educacion cuando pondera el aprendizaje de las relaciones y convivencias entre
culturas y el idioma como parte de ellas, tenemos el enfoque de educacion intercultural

bilingiie?®’, muy distinta del enfoque bilingiie intercultural del anterior acapite.

De un mundo multicultural — yuxtaposicién de etnias o grupos en una ciudad o nacion- pasamos
a otro intercultural globalizado. Bajo concepciones multiculturales se admite la diversidad de
culturas subrayando su diferencia y proponiendo politicas relativistas de respeto, que a menudo
refuerzan la segregacion. En cambio, interculturalidad remite a la confrontacion y el
entrelazamiento, a lo que sucede cuando los grupos entran en relaciones e intercambios. Ambos
términos implican dos modos de produccién de lo social: multiculturalidad supone aceptacion
de lo heterogéneo; interculturalidad implica que los diferentes son lo que son en relaciones de
negociacion, conflicto y préstamos reciprocos?®,

La asimilacion mediante la escuela continia como vemos en la siguiente cita.

Para no pocos antrop6logos, educadores e historiadores, la escuela fungié como un dispositivo
para la asimilacién del diferente al Estado nacion. Por medio de la escuela se impuso y se
consolidd la cultura hegemaonica y homogénea, lo que contribuy6 a que el saber, la identidad, el
idioma, y los modos de produccion indigenas fueran marginados, despreciados, y eventualmente
asimilados s6lo de manera residual e inferiorizante?®°.
Sin embargo es la misma escuela la que facilita la resistencia a la idea asimilacionista y
permite el surgimiento de la educacion intercultural bilinglie pensada desde los pueblos
indigenas. Hay una lucha reivindicativa tanto politica como educativa que la CONAIE
emprende hasta que por Decreto Ejecutivo del 15 de noviembre de 1988 se reforma el
Reglamento General a la Ley de Educacion y se institucionaliza la educacion intercultural

bilingle creando la Direccion Nacional de Educacion Indigena Intercultural Bilingue —

297 Es interesante mirar que en Colombia definen el sentido de la etnoeducacion incluyendo referencias a los
conceptos de educacion propia y educacién oficial escolarizada o educacion propia y educacién intercultural
bilingtie. Si comparamos con Ecuador y Bolivia difieren en la denominacion de la educacién de los pueblos
indigenas aunque convergen en la practica y sus postulados teéricos. Etnoeducacion es una manera distinta de
enfocar la educacion de los pueblos indigenas retomando la concepcidn inicial asociada a etnodesarrollo de
Bonfil Batalla, quien en la Declaracion de San José (1991) da a entender que “la etnoeducacion se entiende
como un proceso social permanente, inmerso en la cultura propia, que permite, conforme a las necesidades,
intereses y aspiraciones de un pueblo, formar a sus individuos para ejercer su capacidad social de decision,
mediante el conocimiento de los recursos de su cultura, teniendo en cuenta los valores del grupo étnico que
permitan un reconocimiento y a la vez relacion con otras culturas y con la sociedad hegemonica en términos de
mutuo respeto”. Siguiendo esta linea, por ejemplo, la Organizacién Indigena de Antioquia/OlA cred el Instituto
Departamental para la Educacion Indigena (INDEI), como estrategia para orientar los planes de vida y tener un
eje articulador de los programas y procesos. Segun sus planteamientos, todo se hace en funcién del movimiento
indigena y en sintonia con los planes de vida, buscan con enfoque integral una educacion propia, donde
participen maestros, lideres, gobernantes, promotores, sabios, mujeres, nifios, capaz de aportar y conducir una
sociedad indigena de cara al futuro y en relacion con otras culturas, conocimientos, saberes y tecnologias. Ver
Patricia Enciso Patifio, Estado de Arte de la etnoeducacién en Colombia con énfasis en politica publica.
(Ministerio de Educacion Nacional, 2004), 31 - 38. https://es.scribd.com/document/51721323/estado-arte-
etnoeducacion-colombia.

298 Garcia Canclini, Diferentes, desiguales y desconectados, 14 — 15.

29 Gonzalez, Movimiento indigena y educacion intercultural bilingtie en Ecuador, 11.
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DINEIIB con funciones técnicas, administrativas y financieras autbnomas. Asi se estructuran
la Direccion Nacional (DINEIIB) y las Direcciones Provinciales en 17 provincias (DIPEIIB)
del Ecuador. Este caracter autonomo de las direcciones permitio la participacion de las
organizaciones indigenas en la “nominacion de autoridades nacional y provinciales” realizada
“a través del Consejo Educativo integrado por representantes de las organizaciones en sus
respectivas jurisdicciones3%. Este hecho convierte al movimiento indigena en sujeto politico
e inaugura el escenario nacional educativo en una confrontacién permanente con el sistema
educativo nacional, donde afloran las diferencias culturales y las desigualdades sociales, que
son necesarias conectarlas para poder entender la historia de la educacidn intercultural
bilinglie. Desde las comunas y centros de la CONAIE, se gesta y se crean proyectos de
educacion que debe negociar con la sociedad nacional y el estado, e incluso con entes
internacionales. Con la creacion de la DINEIIB los pueblos y nacionalidades indigenas del
Ecuador se convierten en sujetos de derechos y deberes, activa los dispositivos educativos y
con ellos los politicos, sociales y culturales de los pueblos indigenas. Este dispositivo
educativo activa también los demas dispositivos, como los conflictivos, las disputas juridico -
legales, los epistemoldgicos y axioldgicos. Desde ahora, la CONAIE tiene en sus manos la
capacidad de decidir su educacion. Desde su vivencia y conviccidn tiene la capacidad de
decidir sobre el qué, por qué, para qué, como, con qué y con quiénes educar. Sobre todo,
decide aprender en su idioma y en su cultura, configurando la “educacion propia”*°* de
pueblos y nacionalidades. Asi nace el mayor yachay tinkuy educativo nacional: la Direccion
Nacional de Educacion Indigena Intercultural Bilingiie, que se nutre de los saberes y

experiencias educativas comunitarias locales y de los pueblos indigenas.

La propuesta de educacion intercultural bilingiie desde la CONAIE, a la que se suma
FENOCIN y FEINE, rompe con los procesos educativos de la iglesia catdlica, la evangélica,
la linea clasista — sindical liderado por la UNE, de la tendencia izquierdista, y de sectores

econdémicos que todavia ven en el movimiento indigena una fuerza de trabajo a explotar.

Luis Montaluisa exdirigente de Educacion de la CONAIE y primer Director de la DINEIIB,
manifiesta que “la bronca con el Proyecto EBI se da en 1986. Pedian que la CONAIE solo les

avalice y esté de adorno y ellos (se refiere a los directivos del Proyecto EBI) ejecutar la

300 Consuelo Yanez Cossio, La educacion indigena en el Ecuador, 165.
301 Martinez y Burbano. La educacién como identificacion cultural, 27.
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educacion”.®2 Y para diferenciar con el Proyecto EBI, “cambian de educacion bilingiie
intercultural - EBI a Educacion indigena intercultural bilinglie — EIIB, porque la cultura es
mas amplia que la lengua y se diferencia del EBI”*%, La autonomia y la gestion educativa
coinciden con los postulados del Convenio 169 de la Organizacion internacional del Trabajo —
OIT. Con la creacion de la DINEIIB, la cultura es el objetivo central de la educacion, pasando
el bilingtismo a formar parte de ella, lo que cambia el enfoque de educacion en relacion al
P.EBI. A través de la DINEIIB, el movimiento indigena toma decisiones, realiza la
planificacion, la gestion, la participacion y el control de la educacion de sus pueblos y
nacionalidades. Con la DINEIIB la institucionalidad indigena se inserta en el Estado
inaugurando una relacién conflictiva mientras que hay un trabajo coordinado entre las
organizaciones indigenas con la DINEIIB y el P. EBI. Todas las experiencias de educacion, al
igual que el Proyecto EBI se suman a las nuevas politicas de la educacién indigena,
incorporando la educacion bilinglie como una de las modalidades del sistema educativo
ecuatoriano. La DINEIIB se nutre con técnicos que venian trabajando en los proyectos locales
fortaleciendo las maltiples iniciativas al interior de la direccién nacional, sin embargo, este
apoyo a la instancia nacional debilita a las experiencias educativas locales. Por ejemplo en la
direccion nacional se integran los principales técnicos indigenas de la Fundacién
Runacunapac Yachay Huasi de Simiatug, del SERBISH, del CIEI, de la FCUNAE, de la
SEIC, quedando en acefalia muchas de las experiencias educativas locales. Para los afios
posteriores se visibilizan las organizaciones nacionales, como la Federacion de Evangélicos
Indigenas del Ecuador - FEINE vy de la Confederacion Nacional de Organizaciones
Campesinas, Indigenas y Negras — FENOCIN, las mismas que disputan a la CONAIE la
posibilidad de dirigir la DINEIIB. Con la amenaza de romper la unidad del movimiento
indigena, tanto la FENOCIN como la FEINE colocaron en la direccion nacional de la
DINEIB a cuadros de sus organizaciones, asi como, lograron partidas docentes para personas
vinculadas a sus organizaciones nacionales. Tanto la administracion y la docencia forman
parte de esta confrontacidn que seguira latente hasta 2009, cuando la DINEIB pierde su
autonomia en el gobierno de Correa. De esta manera se suma al tinkuy nacional las disputas

dirigenciales y organizacionales de los pueblos indigenas.

Ante la falta de compromiso con la educacidn bilingtie y el desconocimiento de la realidad de

la comunidad de los maestros hispanos, monolingues castellanos, en la DENEIIB se

302 |_uis Montaluisa (funcionario de la DINEIB), entrevista por Benjamin Inuca. Quito, 12 de junio del 2014.
303 Montaluisa, entrevista.
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implementa la politica de “incorporar al magisterio bilingiie bachilleres indigenas, sin la
debida formacion pedagogica” con lo que decae el prestigio del Centro Educativo
Comunitario y la comunidad duda “que va a poder ensefiar como mishu de la ciudad3%. “Los
rectores o directores no recibian a los profesores nombrados por la DINEIIB, considerando
que no tenian titulo de docente o por ser solo indigenas. Ante todo no pueden imaginar que un
indigena se encuentre de autoridad educativa”3®, A pesar de estas dificultades, la CONAIE

como las escuelas bilingiies cada vez se fortalecen.

El Congreso Nacional del Ecuador, mediante Ley N° 150 del 15 de abril de 1992, establece que
la Direccion Nacional de Educacion Intercultural Bilingiie (DINEIB) es el organismo técnico,
administrativo y financiero descentralizado, responsable de implementar el sistema educativo
para atender a las necesidades de los pueblos indigenas®°®.

En la identificacion del sistema de educacion de pueblos indigenas y su administracion se
abandona definitivamente el término indigena quedando como educacion intercultural
bilingiie. A criterio de Montaluisa, la “propuesta de educacién intercultural no solo es para los
indigenas como hicieron aparecer desde el Ministerio de Educacion, sino es una educacion
para todo el pais”.>°” En el imaginario de los ecuatorianos, la educacion intercultural bilingiie
sigue siendo la educacion de los indios diferente de la educacion hispana que es de los
ecuatorianos. Tanto en la reforma de la Ley de Educacion y Cultura de 1988 como en la Ley
150, se especifica la existencia de direcciones provinciales de educcion hispana 'y de
direcciones provinciales de educacién intercultural bilingte. La jurisdiccion hispanay la
jurisdiccion bilingle ¢evocan y configuran la republica de blancos y la republica de indios de
la época colonial? La educacion intercultural bilinglie es una propuesta educativa que anhela

romper con la educacion asimilacionista, monocultural, monolingue del estado

Durante los afios 90 y la década del 2000, queda establecida la existencia de dos sistemas
totalmente distintos de educacion: Una para indigenas y otra para no indigenas desde la
educacion infantil hasta el bachillerato. En los registros estadisticos la cobertura educativa de
la educacion intercultural bilingte es continua y ascendente. Los afios lectivos 1998 — 1999 y
2007 — 2008 no hay datos en la pagina WEB del Ministerio de Educacion. Desde la creacién

de la Educacion Intercultural Bilingle, al relacionar la matricula de sus estudiantes con la

304 Yanez Cossio, La educacion indigena en el Ecuador.

305 Montaluisa, entrevista

306 Krainer, Anita. “La educacion intercultural en Ecuador, 41
307 Montaluisa, entrevista
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totalidad del Ecuador, se puede mirar un ascenso permanente. En el afio lectivo 1989 — 1990
el porcentaje de estudiantes de educacion intercultural bilingle en relacion al nacional es de
2,10%. En el afio lectivo 1997 — 1998 sube a 2,54 %. En el afio lectivo 2008 — 2009 llega a

4,4 % y en los afios lectivos siguientes se mantienen en un porcentaje cercano a 4%.

Desde la lengua genera diversas tendencias: hay bilingiliismo de sustitucion y “bilingliismo de
mantenimiento”%. En la primera se inscribe el desarrollo de la lengua materna e incorpora
los elementos culturales propios en los contenidos y son experiencias educativas desarrolladas
por las propias comunidades indigenas y la segunda tendencia busca la extincién de la lengua
materna como paso a la castellanizacion total mediante las politicas educativas implementadas
en los paises y desconocen la cultura y el idioma de las nacionalidades y pueblos indigenas.
Los criterios de interculturalidad son meras declaraciones y el castellano pese a ser el idioma
mas hablado no ha desterrado el uso de las lenguas nativas.

La educacion intercultural bilingle es portadora de dos aspectos que atraviesa todo su
planteamiento: la lengua escrita que incluye los conocimientos y la carga ideoldgica de la que
esta hecha. En la primera podemos encontrar la importancia de la lectura y escritura en lengua
indigena y/o castellana, que es objetivo principal de las iniciativas y campafias educativas
organizadas alrededor de la alfabetizacion y la educacion béasica. En la segunda se encuentra

la intencionalidad politica, ideologica, religiosa, cultural que se da con el hecho educativo.

Las escuelas son creadas desde la I6gica estatal en forma mayoritaria, y aunque parezca
paradojico las comunas construyen la hegemonia estatal y nacen las propuestas
homogeneizadoras, que van en contra de la diversidad y diferencia cultural de los pueblos y
nacionalidades. Se configura claramente, la politica educativa desde el castellano y la cultura
dominante del mishu sin que permita construir una politica educativa diferenciadora y con
conocimientos diversos. Las experiencias educativas en este periodo permiten hablar del
fracaso desde la linea etnicista y de éxito desde la linea nacionalista. La linea etnicista se
puede observar en los planteamientos de los intelectuales indigenas, de los intelectuales que
trabajan lo indigena, de quienes se ponen en la “posicion de los desposeidos (de integracion,
de recursos o de conexiones)”%; mientras que en la linea nacionalista encontramos a todos

quienes miran a un Ecuador sin pueblos indigenas o si aceptan la existencia de estos, por lo

308 Apram, Lengua, cultura e identidad, 131.
309 Garcia Canclini, Diferentes, desiguales y desconectados, 25.
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menos sus ideas no son tomadas en cuenta como se ve en el sistema hispano que también

toma cuerpo desde la creacion de la educacion intercultural bilingue.

Pero también la interculturalidad, la plurinacionalidad y el bilingtiismo son los hilos que
conducen al fondo de las verdaderas corrientes del desarrollo de la educacion de los pueblos y
nacionalidades, lo que permite entender las oscilaciones entre el fracaso y el éxito, entre las
contradicciones y las paradojas. La interculturalidad, la plurinacionalidad y el bilingliismo en
un primer momento Yy luego el buen vivir son claves para desentrafiar la reglas de juego y
entender el maridaje entre politica y educacion en una sociedad profundamente desigual. Otro
aspecto que ayuda a entender la educacion de los pueblos indigenas y el relativo éxito de la
educacion intercultural bilinglie depende de la capacidad de adaptarse a las innovaciones de

un mundo en permanente cambio y transformacion intelectual y tecnoldgica.

Es interesante también la lucha de la iglesia catdlica y la evangélica con el estado por
mantener la hegemonia de la educacion y el poderio ideoldgico y econdémico en los pueblos
indigenas, a esto hay que afadir la intervencién de los organismos financieros y Organismo
No Gubernamentales tanto nacionales como internacionales que apoyan directamente a los
pueblos indigenas. Consuelo Yanez insiste en que el Ecuador en la parte educativa sigue
siendo “tierra de misiones”*'? y el Estado a pesar de haber declarado la educacion laica 'y

gratuita, la educacion sigue teniendo un fuerte peso confesional.

Es destacable también, la lucha politica, organizativa y clasista entre la Unién Nacional de
Educadores - UNE y la Confederacion de Nacionalidades Indigenas del Ecuador - CONAIE,
que miran desde la dptica de la izquierda la educacion como instrumento ideoldgico. La UNE
tiene entre sus filas a los maestros rurales que mantienen relaciones de liderazgo y presencia
politica en las comunidades indigenas, pero no logra integrar en los afios posteriores a los
maestros del sistema de educacion intercultural bilingle, sin embargo de contar dentro de su
organigrama una representacion de los maestros bilingies. Esta disputa organizativa y
politica, finalmente es zanjada cuando el movimiento indigena crea su propio movimiento
politico en 1995, a partir del cual, las comunidades y las escuela indigenas apoyan al
Movimiento de unidad Plurinacional Pachakutik — Nuevo Pais. La fuerza organizativa y

politica de los pueblos indigenas finalmente se impondra en los maestros de los centros

310 Yanez Cossio, La educacion indigena en el Ecuador, 74.
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educativos comunitarios interculturales bilingles, quienes dejando de lado a la UNE, asumen

una posicion politica y organizativa que fortalece a las organizaciones indigenas.

La EIB también aporta a los saberes construidos desde la diferencia. No hay un solo saber
andino, hay saberes andinos construidos sobre la realidad territorial y realidad humana de los
Andes: hay saberes del hombre de paramo - urku runa o persona del cerro y hay saberes de
los hombres de la selva - sacha runa o persona de la selva. Pero aun en esos grandes espacios

hay muchos saberes que corresponden a cada nacionalidad.

Hay que realizar el analisis del movimiento indigena mas alla de los parametros étnicos y
concepciones antropoldgicas. Es un actor politico dentro del estado. La plurinacionalidad y la
interculturalidad implican compartir el poder, entonces rebasa la cuestion antropoldgica para
asumir una posicion politica. No solo es debate de la identidad, derechos indigenas y
cosmovision andina sino también su organizacion politica y su incidencia en la sociedad
ecuatoriana. La educacion intercultural bilinglie pasa de una propuesta a un espacio de
disputa, a un espacio de conflicto, no solo es una zona de contacto, ante todo es una zona de

contradicciones y paradojas, muy cargadas de sentido politico.

Con la educacion intercultural bilingie, el movimiento indigena no se ha insertado en el
sistema educativo nacional sino ha creado un nuevo sistema educativo poniendo como centro
a lo intercultural y bilinglie, como espacio de participacion educativa y de toma de decisiones.
De alli la importancia de la DINEIB como organismo técnico, administrativo y financiero
descentralizado. Y aqui encontramos otra paradoja y contradiccion. Quienes no se autodefinen
como pueblos y nacionalidades se definieron como jurisdiccion hispana: jqué paradoja! En
los limites del siglo XXI todavia se llaman hispanos, pero viven en el Ecuador con

costumbres y tradiciones ecuatorianas, cuyas raices estan en los pueblos originarios.

El término intercultural o educacion intercultural nace de un idioma diferente a una
nacionalidad indigena latinoamericana, proviene del mismo castellano que es el idioma
hegemonico y dominante. Si se mira la lengua kichwa, se tiene el concepto tinkuy, que da la
posibilidad de entender los encuentros humanos, los intercambios materiales y espirituales,
las relaciones de pueblos en un espacio y tiempo determinado, aunque ese tiempo y ese
espacio nunca es el mismo, pues cada wata / afio es nuevo. Alli se entiende los encuentros que

en educacion se han dado en un espacio y tiempo determinado y que se renueva cada vez en la
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escuela occidental o el centro educativo comunitario intercultural bilingte - CECIB,
denominacion dada por la EIB, donde se dan las relaciones e interrelaciones educativas de los

hijos /as de las personas pertenecientes a las nacionalidades indigenas del Ecuador.

Los padres de familia no estan en contra de la preservacion del kichwa, pero como dice
Garcia Maria Elena para el contexto peruano “la preservacion de la lengua quechua era para
ellos un proceso que sus familias practicaban fuera de la escuela, o bien consideraban que la
adquisicion del espafiol era vital para el futuro de sus hijos”3!. El anhelo de aprender el
espafol incluso lleva a pensar a muchos padres de familia que la discriminacion y el maltrato

es el costo de aprender espafiol y en consecuencia del ascenso social.

Desde los idealistas y los discursos “creen que vivimos en un pais intercultural, nosotros
sabemos que vivimos en un pais racista: nuestro punto de partida para combatir el racismo es
educar a nuestros hijos. Y educarlos significa que deben aprender el espafiol”*'?, Tamafia
contradiccidn entre lo social y lo educativo, donde la escuela y la comunidad indigena juegan
un rol protagonico. Los propios pueblos indigenas deben decidir su desarrollo educativo. Esta
historia es la descripcion entonces de esos encuentros de conflictos y contradicciones,
entendiendo que los encuentros son pacificos y conflictivos, son subjetivos y reales. Por ello
“tiene mas sentido seguir el ejemplo de Antonio Gramsci (1971) quien considera que la
‘conciencia’ de todos los grupos tienen elementos contradictorios. Estos elementos pueden
alterarse como partes de un proceso dindmico de resistencia y adaptaciéon’3. Conflicto entre
la 16gica comunitaria (de indigenas y campesinos quichua parlantes pobres) por una parte, y la
sociedad civil urbana, blanca o mestiza (de habla hispana, alfabetizada y eurocéntrica), por

otra; y curiosamente, el Estado en la posicion de intermediario.

2.6.  Educacion intercultural para el sumak kawsay
A finales de la primera década del siglo XXI tanto en Ecuador como en Bolivia acceden a la
administracion publica, gobiernos que pregonan el socialismo y fueron producto de las luchas

sociales e indigenas desarrollados en cada uno de sus paises.

311 Maria Garcia, Desafios de la interculturalidad, 144.
812 Garcia, Desafios de la interculturalidad, 147.
313 Garcia, Desafios de la interculturalidad, 155.
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Buscando poner el sello de la diferencia y la diversidad, el gobierno de Rafael Correa (2007 -
2017) denomina al sistema educativo nacional como educacién intercultural pasando el
sistema de educacion intercultural y bilingle a ser parte de aquella. El tinkuy es asumido por
el estado, aunque la denominacion de intercultural no guarda relacion con la practica
educativa. El estado asume el tinkuy educativo, que ya no es solo de los pueblos indigenas,
sino del sistema estatal y la sociedad nacional. Es un logro del movimiento indigena pero
siguiendo el proceso de yachay tinkuy, aparece pallkay o ramificacién con nuevas saberes y
paradojas porque el curriculo nacional y el modelo de gestion educativa toman el nombre de
intercultural en medio de una practica educativa monocultural y vertical, inicidndose otras
comprensiones de plurinacionalidad y la interculturalidad dentro de la educacion. La EIB
tiene su propio curriculo y su modelo de educacion, sin embargo se aplica poco en las
instituciones educativas. No existe ningun sistema de aprendizaje de un idioma ancestral en
las instituciones educativas a pesar de constar en la Constitucion del 2008, en la LOEI y su
reglamento; se mantienen maestros castellano- hablantes incluso para las escuelas de pueblos
y nacionalidades indigenas. Se aplica el mismo curriculo en las escuelas de los pueblos
indigenas como de los mestizos y afro ecuatorianos. Las autoridades indigenas de la EIB no
aplican los principios de una educacion intercultural bilinglie, quedando muy pocos maestros
y comunidades convencidas de la interculturalidad y el bilinguismo. Las organizaciones y la
tan mentada reconstitucion de pueblos y nacionalidades indigenas han sido desarticuladas en
la participacion estatal, a pretexto de una descorporativizacion de las instancias estatales. Hay
concentracion de los educandos en las muy difundidas escuelas del milenio donde se pierde la
relacion con la comunidad y con los padres de familia que fue el postulado de oro de la
década del 90 e inicios del siglo XXI; se invisibiliza la procedencia cultural, étnica, social y
econdmica, pasando el nifio a ser un beneficiario de los servicios educativos del Estado sin
que medie el entorno cultural, social y ambiental. La lengua se sigue aprendiendo en la
familia, en la comuna y en el entorno social y cultural, es decir, en la informalidad mediante
la educacion espontanea de los padres, la familia y la comunidad. La oralidad es un
instrumento privilegiado del aprendizaje espontaneo, sin embargo, el sistema educativo no lo
toma en cuenta e incluso es una paradoja como lo plantea Uzendosky®#; el Estado y el
gobierno definen a la educacion intercultural, pero no existe politicas y procesos educativos
en dicha direccion, hay algunos intentos de programas y proyectos, sin embargo, son

ahogados en el seno de la burocracia y los intereses partidistas.

314 Uzendoski, La textualidad oral Napo Kichwa.
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Se plantea una educacién para el buen vivir, una educacion que es deber primordial del estado
en un claro proceso por imponer las caracteristicas de una educacion estatal. EI nuevo modelo
de gestion entre sus objetivos plantea la cobertura educativa en su territorio desde el nivel
inicial hasta el nivel de bachillerato, para lo cual ha creado los circuitos, los distritos, zonas y
nivel central. Para la plena vigencia y practica de la educacion intercultural y educacion para
el sumak kawsay hay un largo camino por recorrer tanto por el estado como por las
nacionalidades indigenas. Relacionado a la educacion para el buen vivir3®, como concepto
implementado desde el estado, hay autores que plantean la pedagogia de la felicidad®'® que es
posible para la construccion de una “educacion para la vida” que segin Santos, relaciona

acciones “epistemologicas con implicaciones ontolégicas, metodoldgicas y axiologicas™3Y.

Finalmente, el estado asume la planificacion y desarrollo de la educacion intercultural
bilingle al incluir en el Plan Nacional para el Buen Vivir 2009-2013 en la “Politica 2.3.
Fortalecer la educacion intercultural bilingiie y la interculturalizacion de la educacion”38,
donde sobresalen tres aspectos: la primera tiene que ver con la articulacion de la educacion
intercultural bilingte con las organizaciones indigenas, asi como con el sistema educativo
nacional; la segunda, el disefio y aplicacion de material educativo en la lengua de la
nacionalidad y el castellano, asi como, la aplicacion de la malla curricular donde se evidencie
las realidades historicas de pueblos y nacionalidades; y la tercera, la formacion de docentes

especializados en EIB para cada nacionalidad®®.

315 ver Art. 26 de la Constitucion del Ecuador del 2008.

316 José De Souza Silva, “La pedagogia de la felicidad en una educacion para la vida. El paradigma del “buen
vivir / vivir bien” y la construccion pedagdgica del dia después del desarrollo”. En Pedagogias de coloniales.
Préacticas insurgentes de resistir, (re)existir y (re)vivir, Tomo I, Ed. Catherine Walsh (Quito: Ediciones Abya
Yala, 2013), 469 — 507.

317 De Souza Silva, “La pedagogia de la felicidad, 506.

318 SENPLADES. Plan Nacional para el Buen Vivir 2009 — 2013, 173.

319 SENPLADES. Plan Nacional para el Buen Vivir 2009 — 2013, 173.
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Capitulo 3

Rikcharimuy Tinkuy: la educacién indigenista

1. Presentacion
Es conocido que antes de la llegada de los espafioles, en las tierras ecuatorianas existieron
naciones definidas, diversas clases, culturas establecidas y en ciernes, multiples lenguas y
diferentes niveles de organizacion productiva, social, cultural y politica. Antes de la conquista
espafiola no habia indios. Indio, es una categoria ideoldgica, inventada e impuesta por la
parcialidad europea para distinguir a los habitantes de América®?. Indio es una categoria
social que se aplicé en el sistema social colonial para endilgar a los originarios de Abya
Yala®!, a sabiendas de la existencia de multiplicidad de culturas. Durante la historia
ecuatoriana, los criollos, la iglesia y los hacendados han deseado acabar con el indio
considerando que es un lastre, por ello fue objeto de explotacion y de discriminacion;
contradictoriamente también fue considerado como objeto de curiosidad, de admiracion y de
compasion; hay quienes, como ciertos religiosos, religiosas y algunos indigenistas quieren
dignificarlo posiciondndolo como objeto de denuncia, de reivindicacion y finalmente como
fundamento de las naciones americanas. Incluso su historia ha sido escrita al margen de ellos,
pero su cultura ha sobrevivido al tiempo y al infortunio®?2. De categoria social, el calificativo
indio se transforma en adjetivo peyorativo, convirtiéndose en argumento para la expropiacion
de sus territorios, la aniquilacion de su poder y la representacion politica, la extirpacion de sus
religiones y la destruccion de sus identidades. Al calificativo de indio, se suma la
denominacion de “pobre” que permite a la teologia de la liberacion desplegar su mision
liberadora®?®, El concepto ideolégico de indio se equipara con el de pobre sin establecer
diferencias. Ante la carga discriminatoria de indio y pobre, con la finalidad de escapar de ella,

muchos kichwakuna®?* abandonan su cultura y su lengua para asimilarse o blanquearse®%.

Los indios son objeto de politicas y programas asistencialistas de la iglesia, de ONGs,

organismos internacionales y del estado, pero ellos no conocen de dichos programas y

320 Claudio Malo, El pensamiento indigenista del Ecuador (Quito: Banco Central del Ecuador y Corporacion
Editora Nacional, 1988).

321 Apya Yala: Nombre con el cual los Kuna conocen a América.

322 Claudio Malo, El pensamiento indigenista del Ecuador.

323 Gustavo Gutiérrez, La fuerza histdrica de los pobres. (Lima: Ediciones CEP, 1979).

324 Kichwa es singular. Kuna es el pluralizador. En el presente texto utilizaré kichwa en singular y kichwakuna
para plural.

325 Manuel Espinosa, Mestizaje, Cholificacion y blanqueamiento en Quito, primera mitad del siglo XX (Quito:
Coedicion de Universidad Andina Simén Bolivar, Ediciones Abya Yala y Corporacion Editora nacional, 2003)
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tampoco tienen capacidad de decisidn en dichas acciones. También han sido y son objeto de
analisis y discusion, pero ellos estan ausentes. Este es el “enfoque indigenista”, que surge en
la colonia y pervive hasta nuestros dias, en formas diferentes en ciertas practicas sociales.
También hay relacién entre los conceptos de “indio” y “colonizado”, considerando que todos
los nativos americanos son colonizados por los europeos y se plantea la descolonizacion y la
emancipacién. Desde el enfoque de la colonizacién asumen que hay solo indigenas o indios
en América, sin considerar que la identidad de los pueblos de América es producto de
maltiples y variados intercambios culturales, incluso con la europea. La hegemonia cultural
de corte occidental desarrollada por los europeos se impone al homogenizar a los distintos
pueblos originarios de América en la categoria de “indios” o “indigenas” o “subdesarrollados”
o “subalternos”. Frente a estas categorias es posible plantear la descolonizacién de América
del colonialismo politico - econémico europeo caracterizado por un patrén de dominacion

global de este sistema mundo moderno / capitalista®?®.

En este capitulo se mira la influencia de actores no indigenas en la educacion de los pueblos
kichwa, con tinte racista, que permite el afloramiento de la “educacion indigenista”. En los
posteriores capitulos se desarrollara la reaccion en unos casos y la resistencia en otros hacia la
educacion indigenista que permite la aparicion de la “educacion kichwa” y luego, el
desarrollo la “educacion intercultural”; en los pueblos kichwa conviven estos enfoques
incluso con la oficializacion de la educacion de los pueblos indigenas cuando se crea la
Direccion Nacional de Educacion Intercultural Bilingtie en 1988. La educacién indigenista, la
educacion kichwa y la educacion intercultural surgen como parte de las investigaciones y
estudios realizados por ciencias como la Arqueologia, la Lingdistica, la Antropologia, la
Etnohistoria, la Pedagogia, la Filosofia y otras que rescatan la conciencia historicay el

pensamiento milenario de los kichwakuna del Ecuador.

Se describe las diferentes experiencias educativas para los pueblos kichwa, que englobo en la
denominacion de “educacion indigenista”, con caracteristicas aculturadoras, racistas,
modernizadoras y mestizantes destinada para indios y pobres, que mayor impacto han
generado en las comunidades kichwa como de la Congregacidn de Misioneras de Maria
Inmaculada y Santa Catalina de Sena en Otavalo, de las Misioneras Lauritas en las riberas del

Rio Napo, de los Sacerdotes Salesianos en Cotopaxi, de las Escuelas Radiofonicas Populares

326 Quijano, “Colonialidad del poder, eurocentrismo y América Latina”.
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en Chimborazo (ERPE), del Centro de Investigaciones de la Educacién Indigena — CIEI y del
Modelo Educativo Macac. Estas experiencias gestan procesos al interior de los pueblos
kichwakuna que permiten la descripcion del aporte indigenista a la construccidn conceptual y
a la creacion de espacios — lugares y actitudes de yachay tinkuy / encuentro y confrontacion de
saberes, argumento principal de mi tesis. Se analizan los elementos y significados que aportan
al proceso del yachay tinkuy, desplegados en rikcharimuy (despertarse, sensibilizarse,
concientizarse) o rikcharishun (despertémonos), en jatarishun (levantémonos, levantamiento
indigena), en fiukanchikpura (entre nosotros) o Kawsaypura (interculturalidad) y en sumak

kawsay (vida plena / hermosa) de la educacion de los pueblos Kichwa.

Desde mi apreciacion, entre la educacion indigenista, la educacion kichwa y la educacion
intercultural de los pueblos kichwa hay una gama de experiencias educativas, que sin
embargo, se sobreponen unas a otras, dependiendo de los actores que las sustentan. Estos
matices de la educacién de / para / entre los pueblos kichwas se puede sintetizar en:

- Iniciativas educativas elaboradas desde actores externos para las comunidades
kichwakuna y que son impuestos con logica paternalista y asistencialista. Su
objetivo es la aculturacion total desde el mundo mestizo o criollo. Por ejemplo, los
programas educativos del estado destinados a pueblos kichwas como la Mision
Andina y las misiones religiosas catolicas y evangélicas, especialmente el Instituto
Linguistico de Verano (ILV). En nuestro caso describiremos la experiencia
educativa de las Misioneras de Maria Inmaculada en Peguche de Otavalo.

- Las iniciativas educativas de los actores externos son ejecutadas con una
participacion condicionada de las comunidades kichwakuna. Se empieza a utilizar
los canones culturales del mundo kichwa tanto amazonico como andino, donde hay
inculturacion desde las misiones religiosas, es decir, hay “una auténtica encarnacion
del Evangelio en las culturas indigenas... por medio de la accion educativa y los
medios modernos de comunicacion’3?” y los misioneros o misioneras asumen la
cultura kichwa para sus fines evangelizadores. Aqui encontramos las Escuelas
Radiofonicas Populares del Ecuador (ERPE), el SEIC y la Educacion de las
Misioneras Lauritas.

- Las iniciativas educativas de las comunidades kichwakuna que son apoyadas por

organismos externos. Por ejemplo la Alfabetizacion llevada adelante por la

327 CELAM. Documento de Santo Domingo. (1992). http://vincentians.com/es/celam-documento-de-santo-
domingo-1992/
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Federacion de Comunas “Unidn de Nativos de la Amazonia Ecuatoriana”
(FCUNAE) y el Programa Alternativo de Educacién Bilingie Intercultural de la
CONFENIAE. Al interior de las organizaciones indigenas hay intercambio cultural
y con los organismos externos se empieza a establecer relaciones de cooperacion
educativas

- Las iniciativas educativas de las comunidades kichwas ejecutadas en forma
autosuficiente por las mismas comunidades, que configuran la endoculturacion,
caracterizada por la continuidad de la cultura de generacion en generacion. Adopta
una fuerte defensa de la identidad kichwa y de la educacién en su idioma, sin
embargo, se alimenta de iniciativas de la educacion popular y liberadora de
experiencias externas a su comunidad. Un ejemplo son las escuelas autogestionarias
de la Fundacién Runacunapac Yachana Huasi de Simiatug

- Las iniciativas educativas interculturales de las comunidades kichwas son ejecutadas
por sus organizaciones representativas indigenas, con apoyo de actores externos y
en convenio o apoyo estatal. Esta dindmica es desarrollada por el Centro de
Investigaciones para la Educacion Indigena (CIEI), el Modelo educativo MACAC,
el Proyecto de Educacion Bilingue Intercultural (P.EBI) y la Educacion Indigena
Intercultural Bilingle (EIIB), todas ellas con participacién de la Confederacién de
Nacionalidades Indigenas del Ecuador (CONAIE).

Esta gama de experiencias educativas para, con y de los pueblos kichwa han generado yachay
tinkuy / convergencia y confrontacion de saberes o choques culturales como parte de la
confrontacidn étnica — social, incluso racista entre el mundo indigena y el mundo mestizo. La
civilizacion dominante, en nuestro caso, la sociedad mestiza del Ecuador a través del estado,
las ONGs y las misiones religiosas han buscado la aniquilacion de la cultura kichwa que ha
generado la reaccion de los pueblos kichwas. De esta respuesta de las comunidades kichwas
surge la resistencia, y al tomar conciencia de la imposicion cultural, despliegan la defensa de
su idioma, sus fiestas, sus rituales y ceremonias, sus tecnologias agricolas, culinarias,
arquitectonicas, hidraulicas, astronomicas, en sintesis, desarrollan la defensa y recreacion de
todas sus practicas, técnicas, saberes y conocimientos kichwas. Estas logicas de resistencia a
la imposicidn educativa generan el yachay tinkuy de los pueblos kichwas en sus diferentes

manifestaciones y niveles como se vera mas adelante.
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Se realizd el estudio, analisis e interpretacion historica de los archivos del Proyecto Macac, de
las Misioneras Lauritas, del SEIC, de ERPE y el CIEI para extraer los saberes confrontados
que permiten seguir la pista conceptual de la intercultural y el buen vivir en la educacién de
los pueblos kichwas. De los archivos se utilizo los textos y diccionarios escritos en Kichwa
por las diferentes agencias educativas, para extraer los dispositivos de gobierno y gestion
educativos que activan los contenidos del yachay tinkuy en sus diferentes etapas: riccharimui,
jatarishun, fiukanchikpura, sumak kawsay. Se recurrio al analisis bibliografico de textos y
diccionarios sobre educacion de pueblos indigenas desde el enfoque indigenista. Se efectuo el
analisis historico comparado de los distintos saberes para construir el yachay tinkuy o
confrontacidn de saberes. Se realizd entrevistas a personas que lideraron dichos procesos para,
mediante el testimonio oral, reconstruir el yachay tinkuy de los pueblos kichwas. Con el
programa informatico Atlas.Ti se efectud el analisis de cada uno de los documentos

primarios.

2. Elindigenismo en la educacion de los pueblos kichwas
El indigenismo consiste en que muchos no indigenas hablan y actian a nombre de los
indigenas. Esta actitud en el siglo XX es “dar haciendo a los indigenas” porque consideran
gue no tienen ni la capacidad ni la voluntad, por considerarlos salvajes e ignorantes. Desde la
sociedad dominante no cuenta la cultura kichwa. Ante esta situacion, la respuesta de la
poblacion kichwa, ha sido el blanqueamiento, la cholificacion y el mestizaje, para aparecer
que tiene la cultura del dominante®?®, Esta actitud de asimilacion cultural para quedar habiles
a la administracion espafiola, lo podemos ver desde la época colonial especialmente en los

kurakakuna®?®

, por ejemplo con Don Pedro de Zambiza indio ladino nacido en 1550, de quien
Frank Salomoén indica que “ser cristiano, hablar castellano y usar prendas espafiolas no era
emblema de derrota sino estratagema politica”**°. Durante la conquista espafiola hay un
colaboracionismo de los kurakakuna como la de Sancho Hacho, a quien incluso el Rey Felipe
I le otorgd un escudo de armas por sus servicios a la corona espafiola®®!. Los kurakakuna
asimilaron la cultura espariola para mantener sus privilegios y poder, pero también para

someter a sus subditos. Durante la Republica, los kichwakuna han asimilado la cultura criolla

328 Hernan lbarra, La otra cultura. Imaginarios, mestizaje y modernizacion (Quito: Coedicion Marka — Abya
Yala, 1998). Ver también Espinosa, Mestizaje, Cholificacion y blanqueamiento en Quito.

329 Kuraka: autoridad kichwa, jefe.

330 Frank Salomdn, Don Pedro de Zambiza un varayuc del siglo XV1, Zambiza historia y Cultura Popular
(Quito; CEDECO, 1990), 39 citado en Fernando Jurado, Sancho Hacho, origenes de la formacion mestiza
ecuatoriana (Quito: Coediciones CEDECO, Abya Yala, 1990), 16.

331 Jurado, Sancho Hacho, 67.
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como mecanismo de sobrevivencia y de resistencia, de ahi que la sociedad mestiza
ecuatoriana creia que los indigenas estaban en proceso de desaparicion. Esta creencia fue
drasticamente echada al traste cuando se dieron los jatarishun / levantamientos indigenas de

las dos Ultimas décadas del siglo XX.

Se toma las experiencias educativas desde mediados del siglo XX, en las cuales se manifiesta
el “hablar y dar haciendo” a los kichwakuna desde los organismos o instituciones como la
Congregacion de Maria Inmaculada, las Misioneras Lauritas, la Mision Salesiana, las
Escuelas Radiofénicas Populares de Riobamba (ERPE), el Centro de Investigacion de la
Educacién Indigena (CIEI) adscrita a la Pontificia Universidad Catdlica del Ecuador (PUCE)
y la Corporacion Macac. Se sigue la pista de estas instituciones porque ofrecen una secuencia
de discursos y conceptos que generan el yachay tinkuy. Descartamos por ejemplo la Misién
Andinay el ILV, porque, la primera fue una experiencia desarrollista para el progreso y la
segunda porque borrd la cultura kichwa en favor de la cultura cristiana. Finalmente, la Misién
Andina fue absorbida por el estado y el ILV fue expulsado. De las otras agencias, cada
entidad a su estilo e interés, ejerce la tutela educativa de los pueblos kichwas sea en
alfabetizacion, sea en educacion primaria, sea en investigaciones linglisticas y culturales —

educativas.

El “indigenismo asumié una funcién modernizadora”3*? con alto grado de tutela, cual padre
que busca cuidar del ser incapaz de su propio desarrollo y formacién para convertirlo en
adulto, de acuerdo a los canones y patrones culturales mestizos333, Parto de la pista que da
Bolivar Echeverria sobre el proceso de mestizaje civilizatorio que sigue la sociedad americana
en el siglo XVII. Sumada al colaboracionismo de los kurakakuna con los espafioles,
Echeverria plantea dos actitudes contrapuestas de los pueblos americanos: la actitud de
sometimiento al proceso civilizatorio y la actitud de rebeldia y resistencia. La segunda actitud
es “fidelidad a un modo singular, autoctono, criollo, de estar en conexidn con la naturaleza
americana”***, Tomo la actitud de rebeldia y resistencia para fundamentar la argumentacion

del yachay tinkuy / confrontacion de saberes considerando que, a decir de Echeverria “ha

332 Angela Meentzen, Politicas pablicas para los pueblos indigenas en América Latina (Lima: Fundacion
Konrad Adenauer, 2007), 106.

333 Bolivar Echeverria, La modernidad de lo barroco. (México: Ediciones Era S.A., 2000), 179. Ver también
Manuel Espinosa, Mestizaje, Cholificacion y blanqueamiento en Quito; Hernén Ibarra, La otra cultura.
Imaginarios, mestizaje y modernizacion.

334 Bolivar Echeverria, La modernidad de lo barroco, 180.
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permitido la supervivencia de numerosas comunidades indigenas hasta nuestros dias;
comunidades en las que el mestizaje cultural ha intentado ir en sentido inverso al dominante:
no como el devoramiento de lo indigena por lo europeo sino como la integracion de
elementos de éste en el primero™*®. A mediados del siglo XX, la rebeldia de los pueblos
kichwas continda, ya no contra los peninsulares sino contra la sociedad mestiza también
Ilamada de cholos o de criollos, sin embargo de contar con elementos mestizos en la cultura

kichwa. La sociedad mestiza alude a este significado en el desarrollo de esta tesis.

En el enfoque indigenista hay un proceso de integracion nacional basada en la desintegracion
de los pueblos kichwas. Desde el discurso estatal la integracion indigena se plasmaba en
palabras como “regeneracion”, “redencion”, “resurreccion”®%. La resurreccion o
“renacimiento” indigena era asumido por otros pensadores como la preservacion de las
comunidades y el espiritu indio, bajo un sistema legal especial y con apoyo de programas
educativos. Pensadores conservadores de la iglesia catolica, proponia la regeneracion indigena
con el objetivo de “desarrollar el orgullo racial a través de la educacion de jovenes indigenas
en granjas — talleres, el reforzamiento de preceptos catolicos y la educacion espiritual de las

mujeres”¥’.

“Los indigenistas no querian ‘borrar’ a los indigenas, sino incorporarlos en un estado mestizo
unitario®®, Sin embargo, el problema mas grande acerca de ellos era que no quisieron
asimilarse a la vision occidental de la nacion”3®, El indigenismo se sirve del racismo para una
culturizacion enérgica que resulta en una despersonalizacion cultural nativa fuerte y una
pérdida de la conciencia colectiva histérica del pais que no permite la construccion de

naciones dignas. Con el enfoque indigenista se crea el Instituto Indigenista Ecuatoriano

335 Echeverria, La modernidad de lo barroco, 180.

336 Mercedes Prieto, Liberalismo y temor: imaginando los sujetos indigenas en el Ecuador postcolonial 1895 -
1950 (Quito: Ediciones Abya Yala, 2004), 187.

337 Mercedes Prieto, Liberalismo y temor..., 187.

338 Durante los gobiernos dictatoriales de Bolivia que termina en 1982 contradictoriamente se ejecutaron muchos
proyectos educativos para desarrollar las lenguas indigenas, aunque no las culturas: como el Instituto Lingiistico
de Verano (ILV) en grupos étnicos minoritarios para interpretacion de la Biblia; el Proyecto Educativo Rural |
(PER 1) en nucleos escolares quechuas de Cochabamba; el Proyecto Educativo Integrado del Altiplano (PEIA) en
cinco nacleos aymaras de La Paz; el Proyecto-Texto Rural Bilinglie implementado por la Comisién Episcopal de
Educacién (CEE). EI modelo educativo aplicado fue de transiciéon de la lengua originaria al castellano y sin
participacion de las organizaciones sociales ni sindicales. Ver Celestino Choque, “Experiencias y lecciones
aprendidas en la educacion intercultural Bilingiie en Bolivia”, En Participacion social, derechos indigenas y
educacion intercultural bilinglie. Memoria del Primer encuentro internacional de participacion social en
educacion del Abya Yala (Cochabamba: 8 al 10 de octubre del 2008), 282.

33% Marc Becker, “Comunistas, indigenistas e indigenas en la Formacion de la Federacion Ecuatoriana de Indios
y el Instituto Indigenista Ecuatoriano”. lconos. Revista de Ciencias Sociales FLACSO N° 27 (2007), 137.
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(1943) que “no fue dirigida por indigenas sino por blancos — mestizos con intereses lejanos a
los derechos indigenas o a las identidades étnicas... Formaba parte de la ventriloquia politica
de raiz liberal del siglo XIX a la que critica Andrés Guerrero”3%. En estas consideraciones
tedricas se circunscriben las iniciativas de educacién para los pueblos Kichwas desde agentes
externos.

3. Laescuela indigenista de la Congregacién de Misioneras de Maria Inmaculada y
Santa Catalina de Sena

En la década de los afios cuarenta en el Ecuador se inician los procesos educativos con clara
proyeccion indigenista. Un ejemplo de ello fue el “Centro indigenista” creado con los
ciudadanos de Otavalo, cuya mision fue la “culturizacion de la raza indigena en Peguche”*.
La culturizacion implic6 educar a los indigenas para convertirlos en pueblo civilizado a la
usanza mestiza. Los centros indigenistas estuvieron vinculados a las misiones religiosas y con
fuerte apoyo de las autoridades estatales, como se deduce de las palabras emitidas por el
expresidente de la Republica Dr. José Maria Velasco Ibarra dirigidas al Centro Indigenista de
Otavalo: “si fuera posible mantener al indio junto a la tierra y desde la tierra irle elevando
poco a poco, lentamente, gradualmente, en facilidad, principiando por conocer a fondo su
psicologia, se haria realmente algo efectivo y beneficioso”®*. La educacion de las
comunidades indigenas fue vista como un problema y desde este enfoque plantearon instruir y
educar a individuos pertenecientes a la raza indigena del pais. Hubo una logica urbana que
busco solucionar los problemas rurales, por ello se organizaron sendas misiones de
civilizacion que buscaban al indigena para ensefiarle a “vivir como debe hacerlo un pueblo
culto y civilizado”*. El fin ultimo de la Escuela indigenista fue la culturizacion. De alli que

la mision de culturizacién indigenista persiguio:

conocer a fondo la idiosincrasia de la raza y ponerse en contacto intimo con ella; convivir en sus
parcialidades, hablar su lengua, participar de sus goces, conocer sus penas, ser Utiles en sus
enfermedades, entender su idioma, resolver sus dudas, aconsejandolos y guiandolos lenta y
prudentemente; ir arrancando sus inveteradas costumbres y habitos viciosos; destruir poco a
poco los restos de sus tradiciones supersticiosas, explotando las valiosas prendas, dotadas por la
Providencia, para educarlas. He ahi la mision verdadera que debe tener la Escuela indigenista en
el Ecuador3#4,

340 Marc Becker, “Comunistas, indigenistas e indigenas.. ., 138.

341 Maria De la Sagrada Corona, Maria del Dulce Nombre de Jests y Maria Natalia de los Martires. Mi Cartilla
Inca. (Guayaquil: Ediciones REED & REED, 1947), 3.

342 De la Sagrada Corona, Del Dulce Nombre de Jesus y De los Martires, Mi cartilla Inca, 3.

343 De la Sagrada Corona, Del Dulce Nombre de Jesus y De los Martires, Mi cartilla Inca, 4.

344 De la Sagrada Corona, Del Dulce Nombre de Jesus y De los Martires, Mi cartilla Inca, 4.
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El indigena fue tratado y visto como objeto, objeto a ser recuperado para “regenerar a la
mayor parte del pueblo ecuatoriano”®*. Salta a la vista la contradiccion: el indigena no sirve
con su cultura, sus costumbres e ideales, sino que sus costumbres, habitos, tradiciones deben
ser totalmente arrancadas con la estrategia de culturizacion indigena. Va acompafiado de la
paradojica utilizacion del idioma kichwa solo para llegar a la castellanizacion. Aunque
aprendieron a leer y escribir en kichwa, realmente no fue para desarrollar ni el idioma kichwa
ni la cultura Kichwa, el aprendizaje del idioma y la cultura Kichwa fue instrumental, cuya
finalidad fue imponer la cultura castellana. En tanto el indigena no viva como un pueblo culto
y civilizado como lo eran los ciudadanos de Otavalo o las Reverendas Misioneras de Maria

Inmaculada, la mision de culturizacion indigena seguiria vigente.

El Sr. Heleodoro de la Torre, en “Mi Cartilla Inca” manifestd que “la Escuela Indigenista no
debe ser una Escuela Rural”®* con lo que tom6 distancia de este tipo de escuelas y le asigno
caracteristicas de la ciudad. Fue una critica educativa y pedagdgica que puntualizo el
propdsito de “instruir y educar al indio en su propio medio, sin sacarle de su ambiente, para
asi formar un pueblo consciente que ame el trabajo...”3*’. Pero también implicé una critica de
tipo social y racista, porque debe dejar de ser indigena puesto que no representa a la cultura
requerida para llegar a ser ciudadano. El afan fue “hacer llegar al nivel de una cultura que
pueda representarse, valiéndose de sus propios conocimientos, e involucrarla a la ciudadania

ecuatoriana’®*.

Los destinatarios del libro “Mi Cartilla Inca” son los longuitos®*°, palabra kichwa
castellanizada que significa adolescente, joven y segin Manuel Guzman “indio joven;
mozo”3°, Esta designacion, expresada en diminutivo, lleva la carga despectiva y el
significado discriminatorio negativo en relacion a los otros adolescentes que no son indigenas.
Habla incluso de raza indigena para designar a las personas que pertenecen a las diferentes

etnias, especialmente la kichwa. La palabra longuito permite inferir que a quienes iba dirigida

345 De la Sagrada Corona, Del Dulce Nombre de Jesus y De los Martires, Mi cartilla Inca, 3.

346 De la Sagrada Corona, Del Dulce Nombre de Jesus y De los Martires, Mi cartilla Inca, 5.

347 De la Sagrada Corona, Del Dulce Nombre de Jesus y De los Martires, Mi cartilla Inca, 4.

348 De la Sagrada Corona, Del Dulce Nombre de Jesus y De los Martires, Mi cartilla Inca, 5.

349 Longuito es una palabra kichwa castellanizada. Longo significa adolescente, joven. Esta construida con el
diminutivo castellano —ito y no con el diminutivo kichwa —ku. Eltérmino longuito denota el uso dado a las palabras
Kichwa por las personas que no eran o no son indigenas, configurando la proyeccion indigenista de los mestizos.
350 Guzman, Manuel. Gramatica de la lengua Quichua, 62.
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“Mi cartilla Inca” no fueron para los nifios sino para los adolescentes o jovenes, es decir, la
escolarizacion empezd no en la nifiez sino en la adolescencia. Esta realidad estuvo presente
hasta fines del siglo XX, debido a que en los afios 80 se ejecutaron programas de educacion
para adultos, quienes por situaciones socio-econdmicas y culturales no tuvieron oportunidad

de acceder al sistema regular. Asi estuvo la educacién de longuitos en la década del cuarenta.

Conforme al texto “Mi cartilla Inca” en dichos afios se evidenciaron un enfoque bilingie,
donde tomaron el idioma kichwa para la lectura y escritura como base para la introduccién al
castellano. Hay el enfoque del bilingiiismo basico para indigenas donde se manejo el kichwa
y se aprendio el castellano. Este bilingliismo plantea varias etapas para la lectura y escritura
que trae cada una su correspondiente desarrollo mental. La primera etapa fue todo en kichwa;
la segunda etapa “con palabras modelos o normales en castellano” se ensefian “los sonidos
que no estan comprendidos o son poco usados en el alfabeto quichua®?; la tercera etapa
comprendié ejercicios que afirmaron los sonidos aprendidos del kichwa con su
correspondiente en castellano pero esta ultima solo fue oral; en la cuarta etapa los nifios
leyeron pequefias historias, cantos y juegos utilizando todos los sonidos y articulaciones en las
dos lenguas. Finalizadas estas etapas, “ya el nifio esta en condiciones de leer mas 0 menos

corrientemente”3%2,

Considera a la lengua kichwa como inferior e incompleta, pues durante la primera etapa se
ensefid “la tres vocales que trae el quichua A, I, U; pues como lengua primitiva no tiene las
otras™®*3, Indicaron que el “método de lectura quichua — espafiola ha sido técnicamente
experimentado en el CENTRO CULTURIZADOR de Peguche (canton Otavalo)”®* y fue un
método que ha surgido “después de larga practica y de experiencias pedagogicas en las

diferentes razas indigenas de Colombia”®®,

Al desarrollar la lectura y la escritura de frases utilizaron oraciones en kichwa y espafiol,
evidenciando un marcado bilingismo con un fuerte sentido religioso. La idea evangelizadora
cristiana fue desarrollada en todo el texto, incluso utilizaron frases que hablaban de la

intencién de sustituir practicas y tradiciones culturales locales por costumbres catolicas y

31 De la Sagrada Corona, del Dulce Nombre de Jests y de los Martires. Mi Cartilla Inca, 11.
352 De la Sagrada Corona, Del Dulce Nombre de Jesus y De los Martires, Mi cartilla Inca, 12.
33 De la Sagrada Corona, Del Dulce Nombre de Jesus y De los Martires, Mi cartilla Inca, 9.
354 De la Sagrada Corona, Del Dulce Nombre de Jesus y De los Martires, Mi cartilla Inca, 7.
35 De la Sagrada Corona, Del Dulce Nombre de Jesus y De los Martires, Mi cartilla Inca, 8.
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utiliza ideas fuerza que pusieron a Dios y a la Virgen Maria en una posicion divina y de
supremacia. Por ejemplo “intica mana Dioschu chaimanta mana muchai ushanchic” que en el
mismo texto lo traduce como “No podemos adorar al sol porque no es Dios”*® y en seguida
remata con la frase “intita jatun Dios rurashca carcami” que traduce como “el sol fue hecho
por Dios™*". Nuestro analisis no se centra ni en el sol ni en dios, sino en el uso que el texto le
da al saber o al conocimiento o a la idea fuerza que ellos lo denominan asi; se manifiesta la
accion evangelizadora del indigena con una evidente actitud asimilacionista y de aculturacion
desde la dominacion. El enfoque de los indigenistas fue “culturizar” en la consideracion de
que existe su Unica cultura, verdadera y buena, mientras que la de los indigenas es inveterada
y viciosa. Dejan sentado que los saberes occidentales son verdaderos y por tanto de
aprendizaje obligatorio. La alfabetizacién o el ingreso al mundo letrado esta cargado de
pensamiento religioso cristiano, que coincide totalmente con la mision culturizadora
indigenista: ir arrancando sus inveteradas costumbres y habitos viciosos; destruir poco a poco
los restos de sus tradiciones supersticiosas. El objetivo de la escuela indigenista fue terminar
con los conocimientos y sabiduria indigena y sustituirla con los conocimientos cristianos

europeaos.

Los textos utilizados para la ensefianza hablaron de la tendencia y proyeccién culturizadora

del indigenismo: “Aprenderé los deberes de cristiano y de ciudadano”3%®

, puesto que “ya sé
leer mi primera cartilla inca, que me lleva a hablar el espafiol, la lengua de mi patria
ecuatoriana”®®. Como se aprecia, solo reconoce el espafiol como lengua hegemonica Unica
que permite crear patria. El indigena debe entonces hablar espafiol para considerarse parte de

la patria ecuatoriana. Caso contrario no lo es3®

. Asimismo, obligaron al nifio indigena el uso
y aprendizaje de este texto para convertirse en ciudadano ecuatoriano y lo liga con la
capacidad y posibilidad de aprender a leer y escribir el espafiol. EI kichwa entonces, solo fue

instrumento para aprender a leer y escribir el espafiol. Para ser cristiano y ciudadano debe

356 De la Sagrada Corona, Del Dulce Nombre de Jesus y De los Martires, Mi cartilla Inca, 110.

357 De la Sagrada Corona, Del Dulce Nombre de Jesus y De los Martires, Mi cartilla Inca, 111.

38 De la Sagrada Corona, Del Dulce Nombre de Jesus y De los Martires, Mi cartilla Inca, 160.

359 De la Sagrada Corona, Del Dulce Nombre de Jesus y De los Martires, Mi cartilla Inca, 161.

360 En Bolivia, la desaparicion de las lenguas de los pueblos originarios o el proceso de asimilacion al castellano
fueron evidentes en las leyes como sucedié con el Codigo de la Educacion Boliviana de 1955, en su Art. 115° que
establecia "La accion alfabetizadora se hard en las zonas donde predominan las lenguas vernaculas, utilizando el
idioma nativo, como vehiculo para el inmediato aprendizaje del castellano como factor necesario de integracién
lingliistica nacional. Ver Celestino Choque, “Experiencias y lecciones aprendidas en la educacidn intercultural
Bilingiie en Bolivia”, En Participacion social, derechos indigenas y educacion intercultural bilinglie. Memoria
del Primer encuentro internacional de participacion social en educacion del Abya Yala (Cochabamba: 8 al 10 de
octubre del 2008), 281.
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aprender el espafiol y con este idioma debe aprender la cultura y los deberes de la religion
catélica y del ciudadano. En el apéndice hay una invitacion, a propoésito del I1éxico en Kichwa,
a “los que quieran dedicarse a la patridtica labor de civilizar al indio, dentro de su medio,
lengua y costumbres™3%!, lo que fue para aquellos tiempos una campafia civilizatoria del

indigena.

De estos textos se deduce que existio un modelo de exclusion y dominacion social, donde lo
mas visible fue el racismo, la discriminacion y la segregacion. Hay también un modelo
asimilacionista con concepciones de cristianizacion, civilizacion y de castellanizacion para
que se conviertan en ciudadanos. Este indigenismo claramente tiene la carga de aculturacion,
de integracion y hasta de modernizacion. Hubo una pérdida de la cultura del indigena debido
a que le obliga abandonarla o porque le obliga a adoptar la cultura dominante®?, es decir,
hubo una culturizacién y aculturacion muy marcada del indigena en esta experiencia

educativa.

4. Las Misioneras Lauritas en la educacién kichwa de la Amazonia
Con menor grado de asimilacion y con mayor grado de respeto a la cultura y lengua kichwa,
se desarroll6 la experiencia educativa de las Misioneras Lauritas con las nifias kichwakuna de
Nuevo Rocafuerte en las riberas del Rio Napo, muy cerca de la frontera con el Pert en las
décadas de 1970 y 1980. La Congregacion religiosa de los Capuchinos contrato a la
Congregacion de Misioneras Lauritas para que trabajen con las nifias de las comunidades
kichwas asentadas en las riberas del Rio Napo, en el inicio del afio lectivo de octubre de 1973.
Las Hermanas Lauritas regentaban sus propios internados para nifias y compartian un
comedor comun para nifios y nifias. Las hermanas Lauritas trabajaban con mas de cien nifias,
procedentes de las comunidades dispersas a lo largo de los 300 km de la ribera del Rio Napo y
gue contaban con muy pocas escuelas. Los nifios y nifias entraban en octubre y regresaban a
sus casas al finalizar el afio lectivo. Los padres de familia dejaban a las nifias y nifios en los
internados y volvian a retirar al finalizar el afio lectivo. Esta actitud configuraba la
dependencia de las comunidades indigenas hacia las misiones religiosas, que miraron la
escolarizacion como una responsabilidad de los misioneros y de las misioneras. El padre de

familia pagaba 10 sucres mensuales y de dos hijos 15 sucres por el internado, por los Gtiles

%1 De la Sagrada Corona, Del Dulce Nombre de Jesus y De los Martires, Mi cartilla Inca, 163.
32 Sergio Duarte, Guia sobre interculturalidad. (Guatemala: PROYECTO Q’ANIL PNUD PROYECTO
GUA/97/015, 1999), 6.
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escolares y la vestimenta, por materiales para artesanias. La ensefianza de las Hermanas

Lauritas se sintetizaba en artesanias, corte y confeccion, arguyendo “que salgan algo ttiles

para la vida, con la seguridad de que no iban a estudiar mas”3%.

4.1. Elchoque entre idiomasy entre culturas
La situacion de aprendizaje de los nifias y nifias y las practicas de ensefianza desarrollada por
los docentes chocaban linguistica y culturalmente, generandose conflictos y practicas
pedagogicas que finalmente tenia visos de discriminacién y racismo, pero estas mismas
actitudes generaban situaciones de defensa de la lengua y la cultura. El estado de situacién de
la educacion de las nifias kichwas en la década de los afios 1970 se puede sintetizar en el

siguiente diagnostico.

Los docentes que eran castellano hablantes, estaban conscientes de que las nifias de quinto y
sexto grado no sabian nada castellano y entre ellas hablaban el kichwa. Cuando llegue me di
cuenta que las nifias no sabian dividir, y usted sabe que quien no sabe dividir es porque no sabe
multiplicar ni sumar. No sabian casi nada de castellano y habian pasado seis afios en el
internado y entre ellas hablaban el kichwa®%*.

Este diagndstico rapido permitio a ciertas maestras sentenciar la incapacidad de las alumnas

kichwas. “Ya va a ver lo tontas que son las nifias. No aprenden nada. Desarrollaban el

castellano solo cuando estaban con la profesora o el profesor. Era algo angustioso” %,

Frente a esta realidad, las Misioneras Lauritas plantearon cambiar las dindmicas de
aprendizaje y también las logicas de la ensefianza; para ello organizaron su propia
metodologia de trabajo pedagdgico: observar, apuntar y relacionar todas las actividades de las

nifias, especialmente en los recreos.

Durante el recreo, aplicaba unas fichas. Eran (las nifias) muy hébiles para organizar, se
organizaban las nifias desaparecian del patio de la institucién. El Rio Napo estaba muy cerca de
la escuela y habia temor de algin accidente en el rio. Sin embargo, las nifias jugaban detras de
la escuela que ya era selva, o atras habia una pequefia huerta de yuca y de platanos, habia
arboles frutales con guabas, chonta, naranjas, limas, mandarinas y muchas frutas. Ellas
desaparecian del recreo y sus juegos eran trepar a los arboles. Yo les seguian en los momentos
del recreo. En la parte alta tenian un fogon que habian hecho con la puerta de un gallinero y
servia de plataforma, donde asaban las yucas, los platanos, sacaban el aceite de la palma en unas

latas. Con ese aceite cocinaban el platano>.

363 Inés Ochoa, entrevista por José Benjamin Inuca. Guayllabamba — Pichincha, 17 de marzo del 2015.
364 Inés Ochoa, entrevista por José Benjamin Inuca. Guayllabamba — Pichincha, 17 de marzo del 2015.
365 Inés Ochoa, entrevista por José Benjamin Inuca. Guayllabamba — Pichincha, 17 de marzo del 2015.
366 Inés Ochoa, entrevista por José Benjamin Inuca. Guayllabamba — Pichincha, 17 de marzo del 2015.
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La observacion directa de las actividades de las nifias, les permitieron la lectura de la realidad
cultural de las nifias. Se dan cuenta que en su mundo son habiles, son organizadas, que juegan
en el rio y en la selva, 0 mas exactamente, jugaban con el rio, con la selva y con su huerta.
Tenian habilidades culinarias. Estos aprendizajes no formaban parte del curriculo de la
escuela oficial, eran aprendidos en la familia, con su rio, con su huerta y con su selva. La
aprehension de esta realidad, genera diferentes y nuevas formas de educar y ademas, patetiza
la incoherencia e impertinencia del curriculo oficial. Frente a esta realidad, las docentes
abandonaron o hicieron caso omiso a los programas educativos oficiales y los textos escolares
oficiales. “Si aplicabamos los textos enviados desde el Ministerio de Educacion segun los
planes y programas, como el texto Caritas Alegres, las nifias no aprendian nada, las
muchachas no aprendian”®®’. El texto Caritas Alegres desarrollaba el método global
totalmente en castellano; la ensefianza se fundamenta en las frases que luego son relacionadas
con el dibujo de la ciudad como del circo o del seméaforo que no habia en la comunidad. Las
nifias kichwas aprendieron el castellano y su cultura a partir de la lectura de imagenes, sin
conocer la realidad. Aparecid otra contradiccion educativa: leer frases a partir de imagenes
desconocidas y que no habian en su realidad. Por eso es que el aprendizaje se torn6 mecanico
y sin sentido para las nifias kichwas. Fue un problema de la ensefianza especificamente de los
docentes que rompen con la natural curiosidad y ganas de aprender de los nifios desde algo
conocido como es su entorno y realidad. La siguiente cita evidencia el choque cultural y
linglistico que se observa hasta la actualidad en la educacion.

Al finalizar el afio lectivo, los nifios de primer grado no aprendian. Con el libro Caritas Alegres,
las nifias solo miraban el dibujo y repetian lo que habian aprendido en forma mecéanica.
Repetian de memoria al ver el dibujo y no leian realmente. Escribian la palabra pero no podian
escribir la silabas u otras palabras distintas relacionadas a los graficos=°®.

Para romper con esta practica antipedagdgica, mecanica, repetitiva e infructuosa, surgio el
desafio de educar de otra manera. Frente a estos problemas y dificultades las docentes
asumieron la ensefianza “en kichwa y nace la iniciativa pedagogica de inventar un método,
aprender la lengua (Kichwa), realizar dibujos de la realidad”®®. A la lectura de la realidad
(nifas kichwas, selva, huerta) se sumaron la lectura de iméagenes. Fue un acercamiento a las

diferentes formas de leer que tenian las nifias kichwas de la amazonia. Surgieron de esta

367 Inés Ochoa, entrevista por José Benjamin Inuca. Guayllabamba — Pichincha, 17 de marzo del 2015.
368 Inés Ochoa, entrevista por José Benjamin Inuca. Guayllabamba — Pichincha, 17 de marzo del 2015.
369 Inés Ochoa, entrevista por José Benjamin Inuca. Guayllabamba — Pichincha, 17 de marzo del 2015.

129



manera “dos pilares para educacién de estas nifias: la cultura y el idioma”*"°. El punto de
partida de la educacion de estas nifias fue su realidad cultural y su identidad. A la lectura de
las frases estaba ligada la lectura de la realidad y la lectura de las imagenes. También no habia
educacion de las nifias en su idioma propio y por ello fijaron como objetivo educativo que los
estudiantes aprendieran en kichwa. Para ello, como docentes debian comunicarse y ensefiar en

el idioma de las nifias kichwas.

4.2.  Aprendizaje del idioma kichwa
Para el aprendizaje del kichwa de la amazonia, las hermanas Lauritas utilizaron el texto
“Aprenda EL QUICHUA, Gramatica y vocabularios” del Misionero Capuchino Camilo
Mugica®"* quien explico en castellano la gramatica y los vocabularios del kichwa. Este texto
estaba dedicado a los indigenas, los maestros de las escuelas y a los estudiantes de colegios y
universidades. El texto estuvo dedicado “a los indigenas de Sierra y Oriente para que se
sientan orgullosos de su idioma™3'2, Este contenido expresa la situacion de opresion y
discriminacion de la persona kichwa, su idioma estaba disminuido y desvalorizado. El
sacerdote sabia que el idioma quichua estaba prohibido para la ensefianza y la comunicacion
oficial. Mugica también dedicé el texto “a los maestros de escuela para que inculquen en sus
alumnos el amor a la lengua de los antepasados en la que late el espiritu de ecuatorianidad”*"3,
En esta dedicatoria se evidencio una luz sobre el valor de las lenguas de las nacionalidades
indigenas para la construccion de la ecuatorianidad, pero este sentimiento de pertenencia a un
estado todavia es desconocido para los pueblos indigenas. Mediante el aprendizaje de la
lengua kichwa propusieron un acercamiento entre el espiritu de los antepasados y el espiritu
de la ecuatorianidad, pero no una continuidad historica que permita la construccién de la
ecuatorianidad a partir del idioma de los kichwas. Remata la dedicatoria de su texto “a los
estudiantes de colegios y universidades que sientan la urgencia de luchar por la liberacion de
los marginados™3", dejando claro entonces, que los kichwas no eran sujetos historicos sino
objetos de educacidon y de liberacion. Esta fue la clave, diria yo, de la mision y objetivo final
del indigenismo desde los afios setenta. Asumieron la responsabilidad paternalista de que

quienes estudiaban debian ejercer la lucha por los marginados del sistema dominante, en este

370 Inés Ochoa, entrevista por José Benjamin Inuca. Guayllabamba — Pichincha, 17 de marzo del 2015.

371 Camilo Mugica, Aprenda el quichua, gramatica y vocabularios (Quito: Imp. Del Colegio Técnico Don
Bosco, 1979)

372 Mugica, Aprenda el Quichua, gramatica y vocabularios, 3.

373 Mugica, Aprenda el Quichua, gramatica y vocabularios, 3.

374 Mugica, Aprenda el Quichua, gramatica y vocabularios, 3.
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caso marginados de las letras y de los conocimientos occidentales. Esta ldgica de liberacion
de los kichwas generada desde los mestizos, especialmente de las misiones religiosas y de los
Organismos No Gubernamentales permitio la creacion de un espacio — tiempo - actitud de
encuentro / confrontacion desde la resistencia. Este tinkuy fue de choque y de confrontacion
del idioma kichwa con el castellano, como idioma de educacion oficial. Este choque se inici6
con el aparecimiento de las escuelas mestizas y castellanizantes dentro de las comunidades
kichwas. Hay un choque de la maestra castellano hablante portadora de la cultura mestiza con
las nifias kichwa hablantes portadoras de los saberes y la cultura kichwa. Hubo una clara
actitud de dominacion y sometimiento de las maestras hacia las nifias: debian aprender el

castellano y la cultura que va en dicho idioma.

También quiero recalcar la intencion evangelizadora y castellanizante del texto “Aprendamos
el quichua” de Mugica, que fue una préctica normal en la década de 1970. Hay frases tomadas
de la biblia o que hacen alusion al dios cristiano como por ejemplo “Dios mangallpahua
adanpa aichata rurarca: Dios hizo con arcilla el cuerpo de Adan”®. O la siguiente oracion
que hace referencia al libro Génesis de la Biblia: “Dios, Adanpa tullumanta rurasca huarmita
paillama ricuchisa nirca: caimi camba huarmi; mirarichi, allpata jundachichi’*’® que en el
mismo texto traduce como “Dios mostrando a Adén la mujer que habia hecho con su hueso le
dijo: He aqui a tu mujer; multiplicaos y llenad la tierra”¥”’. Como signo de evangelizacion y
tomada de los evangelios en relacion a la pascua, también es interesante la oracion que sigue:
“Yacu mangata aisaj runata tupanguichi; wasima yaicupi, wasiyujta tupanquichi: maipi
allichircangui pascuapa ministishcata '8, traducido como “encontrareis a un hombre que
lleva un cantaro de agua, al duefio de la casa en que entrare le preguntareis: ;Ddonde has
preparado lo que necesitamos para la pascua?’’*’°. Muchas oraciones en kichwa también son

escritas con personajes de la Biblia como Adan, Eva, Abel, Pablo, Pedro.

La intencion y accidn castellanizante esta en todo el texto, ya que la gramatica y el
vocabulario kichwa esta explicado en castellano, incluso hay una quichuizacion de algunas
palabras castellanas como trabajar transformado en tarabana, la palabra hora integrado a

imaura o ministishca que se ha quichuizado de la palabra menester. Es importante resaltar el

375 Mugica, Aprenda el Quichua, gramatica y vocabularios, 19.
376 Mugica, Aprenda el Quichua, gramatica y vocabularios, 63
877 Mugica, Aprenda el Quichua, gramatica y vocabularios, 63.
378 Mugica, Aprenda el Quichua, gramatica y vocabularios, 44.
378 Mugica, Aprenda el Quichua, gramatica y vocabularios, 44.
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tinkuy de los idiomas, que al mismo tiempo de encuentro es conflicto e interferencia. De esta
relacion asimétrica entre kichwa y castellano, surgen nuevos usos y variaciones lingisticas.
El aprendizaje del castellano y del kichwa se contraponen, la primera siendo obligatoria en la
educacioén y la segunda siendo desterrada de la educacion. En las instituciones escolares
cuando los dos idiomas se cruzan o se mezclan inician procesos de bilingtiismo hablado y
escrito o también se crean las interferencias linguisticas®®. El castellano hablado del Ecuador
tiene mucho de semantica y estructura linglistica del kichwa. Esta interferencia linguistica es
mas visible en las comunidades kichwa hablantes que mezclan palabras del kichwa para
hablar el castellano, apareciendo la chaupilengua® y el semilinguismo®®2. Ante la necesidad
de comunicarse en los dos idiomas y de su uso coordinado en la educacién aparece la

propuesta del bilingtiismo coordinado: kichwa — castellano.

Al ser diccionarios y textos de kichwa explicados en castellano, se observa una légica y la
necesidad del castellano - hablante de establecer su bilingtiismo: castellano — kichwa. Es esta
altima I6gica la mas utilizada en los textos educativos de esta época y por ello la necesidad
del aprendizaje del kichwa desde el castellano. El intercambio de los dos idiomas en la
educacion de los pueblos kichwas también se da en este tinkuy, donde se puede apreciar los
diferentes niveles de valoracion lingiistica y también la valoracién cultural de los
conocimientos de sus respectivas culturas. Por ahora, vale decir que el idioma kichwa
empieza a ser escrito y valorado para la educacion de los kichwas, aunque este explicado en

castellano.

En el texto “Aprenda EL QUICHUA, Gramatica y vocabularios” se ve la contradiccion
linguistica: explicar y aprender el kichwa desde el castellano. Se deduce que el texto va
dirigido a castellano hablantes, especialmente docentes, mas aun docentes religiosas o
religiosos y no para kichwas hablantes. Se evidencia la politica de educar desde el castellano,
con el uso instrumental del kichwa. Esta actitud es corroborada por las Misioneras Lauritas en

la practica pedagogica con las nifias kichwas del Rio Napo.

Aprendi el idioma de las nifias, dando un caramelo por una palabra que me ensefiaban. Por la
noche realizabamos recreacion dirigida: dinamicas, juegos, bailes. Cuando sabia muchas
palabras, cambie a tres palabras por un caramelo, luego cinco palabras y después a diez palabras

380 Apram, Lengua, cultura e identidad, 27.
381 Chaupilengua: medio idioma, dice de la mezcla entre quichua y castellano.
382 Abram, Lengua, cultura e identidad, 22.
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por un caramelo. Con las nifias de sexto grado realizaba oraciones con una palabra kichwa, por
384

ejemplo con wasi: wasipi kawsajuni®®. Entendi que el kichwa es un idioma morfemico®**.
Regalar caramelos para que le ensefien palabras kichwa, es el signo caracteristico de la
pedagogia conductista, con una fuerte influencia de los aprendizajes a partir del estimulo —
respuesta. La motivacion de las nifias de ensefiar su idioma esté estimulada por la obtencién
de caramelos. “Valiéndose de la “trampa” (refuerzo operante), cambiando caramelos por
expresion de palabras en idioma quichua, etc., inicié un proceso de revalorizacion del idioma
quichua™®®®. Sin embargo, creo que este es apenas una parte de toda la dinamica de ensefianza
— aprendizaje que se abria en la interrelacién de la cultura mestiza con su castellano y de la
cultura kichwa con su idioma. Lo interesante de la relacion maestro — estudiante, en el caso
descrito, es que las nifias también pueden ensefiar y la ensefianza no es exclusivo de las

maestras, como se detalla a continuacion.

4.3. Elinter —aprendizaje en culturas diferentes

Por un interés educativo sobre todo por conocer y dar respuestas al “problema de por qué no

29386

aprenden las nifias”>*°, emprenden acciones y generan procesos donde “teniamos que hacer

algo nuevo, algo distinto, de acuerdo a la realidad. Uno si escucha a los estudiantes uno
aprende™®’. Observar como se aprende de los estudiantes genera nuevas formas de abordar la

practica educativa en contextos culturales diversos.

En una clase que ensefiaba de que el agua es un liquido vital: incoloro, insaboro e inodoro, una
nifia me dijo:

- Mentirosa, porque estas ensefiando mal. Dices que el agua no tiene color pero el Rio Napo es
café, el Rio Yasuni es azulito, la Quebrada del Braga es amarilla. Entonces el agua si tiene
color. Dices que no tiene sabor, pero el agua del Napo es media amarga porque viene de la
ciudad, del Yasuni es dulcecita, el agua del Braga es agria. El agua si tiene sabor. Dices que no
tiene olor, cuando esta crecido el Rio Napo si tiene olor, el Yasuni huele rico y el Braga huele a
limon.

Ellas tienen toda la razdn. Las nifias conocen la realidad, pero los profesores deben apoyarse en
dicho conocimiento para el aprendizaje. El agua tal como esta en la naturaleza si tiene olor,
color y sabor. Pero el agua limpia no tiene color, sabor ni olor. Tuve que mostrar en un vaso el
agua que se extrajo del pozo, que no es del Napo, ni del Yasuni ni del Braga. Esta agua es
limpia®.

383 Wasipi kawsajuni: estoy viviendo en la casa.

384 Inés Ochoa, entrevista por José Benjamin Inuca. Guayllabamba — Pichincha, 17 de marzo del 2015.
385 Martinez y Burbano, La educacidn como identificacion cultural, 105.
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Este ejemplo permite vislumbrar que la escuela, con la accion educadora de las religiosas
Lauritas y la participacién de las nifias, se convierte en un espacio y un lugar de encuentro y
confrontacion entre dos culturas (mishu®®°® y kichwa), de dos lenguas (castellano y kichwa) y
de dos actitudes pedagdgicas (de ensefianza y aprendizaje). Ese espacio y actitud de dos
culturas en encuentro y confrontacion se empieza a distinguir en las escuelas de las
comunidades kichwas. Se inaugura el yachay tinkuy: encontrandose sus actores y
confrontando sus culturas, sus conocimientos, sus idiomas, sus actitudes. De la actitud de uso
y manejo del kichwa y de los conocimientos de su cultura por parte de las nifias y el interés de
las maestras por aprehenderlo nace el encuentro pedagdgico que beneficia a los dos actores:
las nifias y las maestras, las primeras kichwas y las segundas castellano hablantes. Pero
también, el aprendizaje en su propio idioma y los conocimientos de su cultura configuran la
resistencia ante un idioma desconocido y que no la entienden. La imposicion de un idioma
ajeno crea la resistencia, y esta resistencia construye la confrontacion. A pesar de ser nifias,
confrontan su idioma kichwa con el castellano, confrontan su cultura kichwa con la cultura
mestiza, también se convierten en maestras de su propio saber en forma factica. Aunque no
son reconocidos oficialmente su idioma y su cultura para la ensefianza, en la practica ensefian
en su idioma y su cultura. Esta actitud de mantenimiento de su cultura frente a los extrafos,
ensefiar su idioma y su cultura a los mishus forja y fortalece la identidad kichwa de las nifias.
Esta relacion de ensefianza — aprendizaje en situaciones asimétricas configuran el inter-
aprendizaje y un incipiente proceso de intercambio cultural, pero de gran significado para la
educacion de los kichwas.

En los hechos pedagdgicos del inter-aprendizaje se puede mirar el origen de la inter-
culturalidad. Dos culturas en accién aunque cuyos actores, maestras mestizas y nifias kichwas,
se encuentran en desigual situacion social y pedagdgica. Es paradojico, en medio de tanta
imposicion educativa, que las hermanas Lauritas asuman que las nifias “ahora son mis
profesoras. Asi aparecio el inter — aprendizaje porque yo tengo que aprender de ellas, la
educacion con estos nifios tiene que ser un inter-aprendizaje, yo también tengo que aprender
de ellos™*%, En la escuela las nifias empiezan a ensefiar de manera informal y espontanea a las
maestras, asi “el inter — aprendizaje lo iba viviendo, me iba dando cuenta que ellos eran mis

maestros. Todas las maestras decian que las nifias son tontas, porque no aprendian. Y eso se

389 Mishu: persona extrafia, no kichwa.
390 Inés Ochoa, entrevista por José Benjamin Inuca. Guayllabamba — Pichincha, 17 de marzo del 2015.
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debia a que no utilizdbamos la cultura y el idioma”3®!. De tantos afios de escolarizacion de las
nifias, al final no aprendian, méas bien mantenian la comunicacion en kichwa y seguian con
sus conocimientos y practicas kichwas. La resistencia de las nifias kichwa, por su idiomay
por su cultura es evidente. Por esta resistencia les endilgaron que eran “nifias tontas”. Era un
problema de lucha educativa, de lucha lingliistica, de resistencia cultural y de pensamiento. Y
muy pocas maestras mestizas se dan cuenta de esta realidad. Los dominantes simplemente los
tilde de “nifias tontas”. Queda demostrado que las nifias no eran tontas, sino que como kichwa
hablantes no sabian ni comprendian el castellano, idioma desconocido y extrafio que
utilizaban e imponian las maestras religiosas en la educacion de las kichwa hablantes. Es
interesante mirar que los problemas de aprendizaje de las nifias no eran por problemas
intelectuales o psicologicos, sino que, tanto las maestras como las nifias tenian culturas
distintas y manejaban idiomas totalmente diferentes. El trato prejuiciado y racista de estas
problematicas llevara improntas que afectaran en la construccion de la personalidad de estos
futuros jovenes y adultos, que racistamente seran tratados como “tontos”. Pedagogicamente
era deber de las maestras aprender el idioma y la cultura de las nifias para obtener los mejores
aprendizajes. Obnubilados por la supuesta superioridad de la cultura mestiza y del castellano
no eran capaces de entender que el kichwa y su cultura eran también sistema de saberes y
conocimientos con igual valia. Ambos idiomas son vehiculos del aprendizaje de sus culturas.
Esta toma de conciencia de las diferencias linguisticas, culturales y de pensamiento entre
indigenas y mestizos, es la puerta que se abre para la relacion intercultural. En esta dindmica
estaban también involucrados los padres de familia y la comunidad. La creacion de una
escuela en la comunidad abre la posibilidad del intercambio cultural, aunque la mayoria de
ellas fueron implementadas para castellanizar, civilizar y evangelizar desde la cultura mestiza.
La culturizacion occidental de la persona kichwa era el objetivo del indigenismo, sin
embargo, contradictoriamente abrié la puerta para el fortalecimiento cultural e identitario del
kichwa. Desde los agentes indigenistas se buscé aniquilar la cultura e idioma de los kichwas
pero los kichwas al sentir el efecto de la culturizacion fortalecieron su idioma y cultura.
Paraddjicamente la escuela indigenista vigorizo la identidad kichwa generando una educacion

kichwa, como se vera en el siguiente capitulo.

391 Inés Ochoa, entrevista por José Benjamin Inuca. Guayllabamba — Pichincha, 17 de marzo del 2015.
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4.4. Metodologias y conocimientos diversos entre culturas diferentes
El conocimiento concreto y el conocimiento abstracto han sido los debates en torno a la
educacion de los nifios kichwas. La preponderancia del conocimiento préactico sobre el

conocimiento abstracto en el mundo indigena, es el debate permanente de la pedagogia.

Utilizar material concreto, pasar a utilizar material semi - concreto y después a la abstraccion.
En el mundo indigena cuesta abstraer y generalizar, el mundo indigena sobre todo es concreto.
Tocando, haciendo lo comprende. De eso pasar a una abstraccion le cuesta. El proceso en su
cerebro les cuesta. Hay que repetir muchas veces para que procesen en su mente””>%,

Es sorprendente escuchar que al mundo indigena le cuesta pasar a la abstraccion. Pero las
mismas hermanas Lauritas ponen ejemplos donde se pueden vislumbrar varios aspectos
relacionados a la realidad y al mundo de las ideas. Veamos el uso de los sentidos y la

abstraccion.

Una vez encontramos una boa. Una nifia de siete afios dice: - Inés ;hueles? — No. - Ese olor es
de boa. Yo poco a poco empezaba a oler. Y al seguir caminando encontramos a lo largo del

camino. La boa de tierra tiene unos hexagonos cafés, menos cafés hasta amarillo, en gama, la

del agua es negra. Y la boa se fue a la samona®® a meterse en el hueco*.

Una nifia de la selva que conoce su realidad a partir de la transmision de conocimientos que
ha recibido seguramente de sus padres tiene los sentidos méas desarrollados que la religiosa
mestiza, conocedora de la ciudad y el alfabeto. Si la religiosa no aprende a leer la realidad
aunque sepa leer el alfabeto, puede incluso perder la vida como se denota del conocimiento
que la nifia tiene de la boa a partir de su olor. La imagen de la boa la obtiene a partir del
desarrollo de sus sentidos en este caso del olfato. El olor le remite a la imagen de la boa que
en realidad luego la ve. EI conocimiento es mas facil de obtenerlo, de procesarlo a partir de la
realidad concreta. Entonces es necesario conectar las habilidades de la lectura de la realidad,
la lectura de las imagenes y simbolos a la lectura de las letras. La nifia a partir del olor es
capaz de imaginar la boa y del peligro. Aprendio a leer la realidad; sus expresiones, incluso
no humanas como el olor de la boa, le permiten abstraer la imagen de que esta cerca una boay
que se acerca el peligro. Este conocimiento esta conectado a la vida, a la integridad de su vida
especificamente. La religiosa era experta en la lectura de letras pero jamas habia aprendido a

leer la realidad de la selva. En este caso, la nifia es analfabeta de las letras y la hermana es

392 Inés Ochoa, entrevista por José Benjamin Inuca. Guayllabamba — Pichincha, 17 de marzo del 2015.

393 Samona: arbol muy corpulento que tiene un hueco en la parte baja del tronco, alli se meten las boas, creen
que tiene energia negativa, creen que alli hay supay (diablo).

394 Inés Ochoa, entrevista por José Benjamin Inuca. Guayllabamba — Pichincha, 17 de marzo del 2015.
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analfabeta en la lectura de la realidad de la selva. Ambas personas abstraen lo que aprendieron
y sus conocimientos tienen relacion con la realidad en la que vivieron. Lo ideal es conectarse
y compartir sus conocimientos reciprocamente (ranti ranti) desde las diferentes culturas. La
nifia le comparte el conocimiento sobre la realidad de su selva y la religiosa le comparte los
conocimientos que llevan las letras. Es un complemento. Sin embargo por el imaginario
creado de que quien sabe las letras es superior se ha despreciado las otras formas de
conocimiento, especialmente de los pueblos que no tienen grafias. La carga cultural que lleva
la nifia y la religiosa y luego la comparten, permite el surgimiento del tinkuy, como espacio y
tiempo donde tienen la posibilidad de establecer nuevas formas de aprendizaje y
conocimiento. Muchas veces por el solo hecho de venir de los kichwa de la selva, cerramos
nuestra mente considerandolos que no saben nada. Y también hay un sentimiento parecido
desde los kichwas que consideran que los mishu 0 mestizos solo vienen a usurpar sus
territorios y recursos. Alli hay sentimientos y actitudes que son productos del colonialismo y
la resistencia. Falta mucho por aprender entre culturas, se ansia seguir creando espacios y

tiempos del tinkuy, donde se pueda intercambiar saberes y experiencias, idiomas y culturas.

De esta manera también encontraron una metodologia apropiada para este tipo de aprendizaje
compartido reciproco de conocimiento (ranti ranti yachay). “Todo esto iba a parar en
escritura, en cuentos. Este es un ejercicio muy importante. (Los nifios) todo deben dibujar y
del dibujo, ellos deben explicar o leer”®. Este proceso es un interesante juego de abstraccion.
El contar cuentos y explicar los dibujos son interesantes procesos de abstraccién. El proceso
sigue la siguiente secuencia: Experiencia concreta, conversar esa experiencia, dibujar y
explicar las imagenes del dibujo, después escribir oraciones, luego palabras y silabas y
finalmente leerlas. Como se puede ver, la oralidad esta presente en todo el proceso. El proceso

de comprension se realiza en el idioma kichwa.

También en este proceso de ranti — ranti yachay - compartir saberes entre culturas o aprender
mutuo, se dan procesos de auto-educacion y de autonomia formativa. Cada uno, en este caso
la maestra y la nifia, desde su interés y motivacion generan procesos de aprendizaje. La
caracteristica principal del yachay tinkuy al interior de una comunidad educativa es compartir.
En ella se dan procesos de ranti ranti debido al interés mutuo de aprender y de compartir sus

conocimientos. En la zona kichwa del Rio Napo ninguna de las maestras habia estudiado para

3% Inés Ochoa, entrevista por José Benjamin Inuca. Guayllabamba — Pichincha, 17 de marzo del 2015.
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ser profesora de nifias kichwa y por tanto emprenden acciones colectivas de aprendizaje como
participar en reuniones semanales para preparar clases en forma conjunta y con temas que
puedan ser tratadas con la secuencia descrita. “Se utiliza el idioma (kichwa) para dar cualquier
clase, al ensefiar el idioma se utiliza la estructura. El idioma sirve también para las

matematicas’3%,

Las acciones educativas de inter — aprendizaje no terminan alli. Las hermanas Lauritas siguen
el proceso de enculturacién en la cultura kichwa del Napo, apoyandose en las nifias, porque
adquieren los usos, creencias, tradiciones, etc., de la comunidad en la que viven. Después de
ello, generan procesos de aprendizaje en kichwa, de uso y valoracion del kichwa desde que las
nifias ingresaban a la escuela. El proceso de integracion de las religiosas Lauritas a la cultura
de las nifias se puede mirar en el siguiente fragmento, aunque también hay un proceso de

aculturacion.

Para aprender se fijan en lo que hacian en las comunidades, miran las actividades que hacian,
como trabajan, como comercializaban, como pescaban, como cazaban, como recolectaban las
frutas, como hacian sus canoas, sus remos, sus atarrayas, me adentraba en su cultura. Les pedia
que me cuenten.

Fuimos tomando conciencia con las profesoras. EI préximo afio cogi primero y segundo afio,
porgue hay que hacer un cambio desde los nifios nuevos que vienen. Los méas grandes se
avergonzaban de no saber castellano, se avergonzaban de ser indigenas, porque la misiony
nosotros influiamos como que era mejor ser blanco. Sin querer uno impone, como no se les
habla en su idioma desde los primeros afios a los nifios™>%’.

La intencion de las Misioneras Lauritas fue la inculturacion del evangelio en las comunidades
kichwas, y fueron aceptadas como tal en las comunidades; ademas se da la aculturacion con la
cultura cristiana; sin embargo no solo se dieron estos procesos sino también la enculturacion,
es decir, las religiosas Lauritas adquirieron las practicas y valores de los kichwas. Desde los
miembros de las comunidades kichwas se dieron los procesos de enculturacion. Se observa
claramente los matices entre inculturacion, enculturacion y aculturacién, realmente no hubo
una relacién cultural igualitaria, fueron relaciones asimétricas que generaron tensiones y
situaciones en las cuales se produjeron confrontaciones pero también nuevos intercambios y
aportes culturales. Se construyeron nuevos conocimientos o sistemas de conocimiento que
permitieron a cada cultura un nuevo posicionamiento respecto de su realidad. La maestra

castellano hablante aprendié kichwa y se refundi6 en la cultura kichwa y las nifias kichwas

39 Inés Ochoa, entrevista por José Benjamin Inuca. Guayllabamba — Pichincha, 17 de marzo del 2015.
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aprendieron la cultura mestiza y anhelaron adquirirla totalmente. Estas situaciones que
nacieron de una actitud confrontacional de aprendizaje, crean espacios para el bilingliismo y

la relacion entre culturas.

4.5. Inicios de la educacion bilingte
El trabajo bilinglie en educacién en la ribera del Rio Napo empez6 en 1975, con la
elaboracion de textos hechos por las propias nifias. Se abandona el libro Caritas Alegres
otorgado por el Ministerio de Educacién y Cultura. Las misioneras Lauritas asumen que las
equivocaciones son necesarias para mejorar el aprendizaje. “Yo voy a demostrar que los nifios
no son tontos. Empezamos con Pre - lectoescritura, aungue son dos procesos distintos pero

son complementarios”3%,

En las vacaciones del afio lectivo 1975 — 1976 hubo un intercambio con la experiencia
educativa de las religiosas espafiolas Teresianas que estaban trabajando mas de 10 afios con
los kichwas del lado peruano. El sacerdote hablaba mas kichwa que castellano. Las religiosas
Teresianas habian hecho un material de pre - lectura en kichwa que fue compartido con las

hermanas Lauritas.

Realizamos intercambio de conocimientos. Visitamos la escuela, miré los materiales que habian
hecho para matematicas, ciencias naturales. Esto me sirvié como base y me dije: esto me da la

razon de hacer pre - lectura en kichwa. Los ejercicios motrices de imitacion de los fendmenos.

Las cosas debfan aprender en forma concreta3®.

Las propias nifias construyeron el proceso de prelectura en kichwa conforme elaboraban las
cartillas desde los dos primeros grados. Estas cartillas después tomaron cuerpo en dos textos
denominados Yachac tucuni (me convierto en sabio) que fueron elaborados completamente en
kichwa para ser utilizados en los primeros grados. En forma general estan organizados en
Quillca-catina, quillcana, yupana (lectura, escritura, contar) y fueron impresos después como
edicion experimental por el Convenio MEC — PUCE, Ministerio de Educacién y Cultura con
la Pontificia Universidad Catdlica del Ecuador. En la PUCE asumi6 la responsabilidad de
dicho convenio el Centro de Investigaciones de la Educacion Indigena (CIEI). Ahora ya es

claro el peso de la cultura kichwa, lo que obligd a las maestras a aprender el idioma materno

398 Inés Ochoa, entrevista por José Benjamin Inuca. Guayllabamba — Pichincha, 17 de marzo del 2015.
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de las alumnas y a organizar los contenidos y conocimientos de conformidad con el kichwa y

su cultura.

La lectura y escritura en kichwa empez6, descartando el alfabeto del castellano, con la vocal
/il considerando que es mas facil y de mayor incidencia, después continu6 con la /u/ y termind
con la /a/. Todo el proceso de aprendizaje se realizd en kichwa “con la idea de que al finalizar
el sexto grado sean bilingiies coordinados”*®. Segun las experiencias educativas desarrolladas
por las hermanas Lauritas, donde las profesoras no sabian kichwa, lograron organizar la recta
educativa que desarrolla el bilingtiismo, de la siguiente manera: Primero y segundo grados:
pre - lectura en kichwa; se tenia una hora de castellano utilizada para la ensefianza de cantos,
juegos, dinamicas, con mucho uso de tarjetas. Tercero y Cuarto grados: aprendian kichwa y
castellano, los juegos, las dindmicas, los cantos fueron desarrollados en castellano. En los
demaés grados se utiliz6 mayoritariamente el castellano en la ensefanza y aprendizaje, “pero
entre ellas (las nifias) siempre hablaban el kichwa, es decir su idioma de comunicacion era el
kichwa*%!, Las nifias no entendian nada del castellano por lo que toda la relacion de
ensefianza — aprendizaje lo realizaban en kichwa. Realmente para las profesoras castellano

hablantes fue un gran reto comunicarse en kichwa para que las nifias aprendan.

En la prelectura, el nifio estaba preparado para leer y escribir y él tenia que hacer siquiera
doscientos dibujos, porque el dibujo es una manera de escribir y cuando es capaz de
poner en escena, en orden ldgico, en una secuencia ldgica, alli era que sabia leer y

(i 402
escribir™-.

Para la lectura y la escritura el proceso se inici6 con el paseo por la selva. Observan lo que
van encontrando y lo que hacen durante el paseo. Luego dibujan siguiendo el orden de cémo
sucedieron los hechos. Para describir la realidad, primero conversan, reforzando la oralidad y
luego dibujan. Después explican lo que dibujaron, finalmente conversan sobre lo que
escribieron. El conocimiento de la selva mediante procesos intelectuales que abstraen la
realidad y el uso de la oralidad para introducirse en la escritura marcan una mezcla de nuevos
procesos de aprendizaje. El abordaje de la literacidad a partir de las practicas intelectuales

kichwas construye los puentes conceptuales para la interculturalidad.

Saber todo oralmente. Lo que no se habla no se escribe. Buscaba que se expresen oralmente,
que lo digan. Era la lectura de la realidad. Luego van a dibujar en el cuaderno de pre — lectura lo

400 Inés Ochoa, entrevista por José Benjamin Inuca. Guayllabamba — Pichincha, 17 de marzo del 2015.
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que dijeron. Luego pedia que explique el dibujo a cada uno, era la lectura de imagen. Alli me
decian: Esta grandota eres t0, luego pasamos por la samona, habia pajaros. Luego pasdbamos a
la lectoescritura. Nada de leer silabas*®.

En suma, las cartillas se elaboraron a partir de la observacion de la realidad por las
estudiantes, enseguida realizaron el dibujo de lo vivido u observado, explicaron el dibujo,
después escribieron una oracion relacionada a lo observado y al dibujo, se centraron en una
palabra normal, luego escribieron las silabas y desde el cual empezaron a componer nuevas

palabras. Todo en kichwa al inicio y luego en kichwa y castellano.

4.6.  Uso de los conocimientos de las dos culturas
“Una vez pasamos a la otra orilla del rio y habia una casa y la mama habia estado haciendo
chicha, entonces aprovechabamos esa situacion y empleamos la palabra asua. Yo iba a
ensefiar <a>. Construimos la frase: mama asuata ruran”*®* (la mama hace chicha). Del
aprendizaje de las vocales kichwas <i>, <u>, <a> continian con el aprendizaje de las vocales
castellanas <e>, <0>. Con esta estrategia se aprendian las cinco vocales que se utilizaban en la
lectura y escritura tanto del kichwa como del castellano. Una vez que aprendian la <a>, se
ensefiaba la <m>y enseguida se pasaba a los fonemas /ma/, /me/, /mi/, /mo/, Imu/. Las
hermanas Lauritas, debido al trabajo de alfabetizacidn en kichwa con las comunidades
kichwas, mantenian contacto con la Universidad Catélica de Quito y con la Dra. Consuelo
Yanez; desde dicha instancia y especialmente Yanez, cuestionaron este proceso, indicando
“que cada lengua tiene su ambito y no era logico ensenar los dos idiomas. Hay que ensefar las
culturas indigenas con el kichwa y la cultura mestiza con el castellano™*%. Aceptadas dichas
observaciones lingisticas sobre el uso cultural del kichwa dentro de las aulas, las cartillas
fueron editadas en kichwa por la Universidad Catolica. EI contenido de las cartillas fue
estructura en forma holistica, es decir, no se separa en areas pedagdgicas de matematicas,
sociales y naturales. Para la organizacion del contenido parte de lo natural o de un hecho
social. El acceso a la cultura es por medio del idioma. Se rompe la I6gica de la
castellanizacion y se fortalece el uso del kichwa en el ambito educativo desde la perspectiva
cultural. Con el desarrollo de cada idiomay el aprendizaje de los conocimientos de cada
cultura se inici6 la confrontacion cultural en una logica de busqueda de sintesis o de nuevas

situaciones a partir de esa confrontacidn entre aprendizaje del kichwa en su contexto cultural
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y el aprendizaje del castellano con su contenido cultural. Se inaugura el yachay tinkuy que
permite la renovacion o surgimiento de nuevos conocimientos que benefician a las dos
culturas en confrontacion. Se utiliza cada idioma para aprender los conocimientos de su
respectiva cultura. Entonces, “con las silabas comunes escribian o formaban nuevas palabras.
Después de aprender kichwa se pasaba al castellano. En menos de dos meses ya hablaban

castellano”*%,

4.7.  Conflictos por educar en el idioma kichwa
Sin embargo de los avances del aprendizaje del kichwa y los conocimientos de la cultura
respectiva, la ensefianza y el aprendizaje en kichwa dentro del aula generaron varios
conflictos en las comunidades y en ciertos padres de familia. Aparece el conflicto con las
nifias mestizas de nuevo Rocafuerte y los mestizos de las riberas del Rio Napo que hablaban
solo castellano. La preocupacién de los padres de familia era porque estaban ensefiando el
kichwa, ya que deseaban que sus hijas aprendieran el castellano. De la misma manera ciertos
padres de familia kichwa - hablantes manifestaban que en la casa hablaban kichwa y por
tanto, en la escuela no debian ensefar kichwa. Hay un anhelo de los padres kichwas por la
cultura mestiza. Las misioneras Lauritas estaban en lo correcto, “ensefiando en kichwa porque
ellas (las nifias) ya saben el kichwa y pueden leer y escribir en lo que ya saben. Cuando ya
puedan leer en kichwa pueden luego leer en castellano”*®’. Pero también habia padres de
familia que agradecian a las hermanas Lauritas por ensefiar en kichwa como el caso de una
madre de familia kichwa oriunda de Chimborazo que habia migrado a Nuevo Rocafuerte:
“Hermana le agradezco porque mi hijita ya puede leer en kichwa la biblia y al fin del afio
agradecida porque ya podia leer la biblia en castellano™*%, La alfabetizacion y la
evangelizacion, como se puede ver, mantiene una estrecha relacion, hasta se puede afirmar

que la educacion es funcional a la religion.

También habia conflicto con los padres de familia cuyas hijas cursaban los grados superiores
de la escuela, porque las hermanas Lauritas les obligaban a comprar Sacha Pacha (El espacio
selva), texto bilingue editado por al padre Juan Santos Ortiz (1976) en Pompeya. Este texto
escrito en kichwa y castellano narra los cuentos de Napo y las Misioneras Lauritas habian

escogido como texto de lectura para los grados superiores. Los mitos describen lugares

406 Inés Ochoa, entrevista por José Benjamin Inuca. Guayllabamba — Pichincha, 17 de marzo del 2015.
407 Inés Ochoa, entrevista por José Benjamin Inuca. Guayllabamba — Pichincha, 17 de marzo del 2015.
408 Inés Ochoa, entrevista por José Benjamin Inuca. Guayllabamba — Pichincha, 17 de marzo del 2015.
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sagrados, a los animales y plantas que dan salud y vida o muerte y mal; relata el poder del
yachak (Sabio, el que sabe), de los diablos y del aya (espiritu, difunto). Este texto también
plantea la proyeccion cristiana, aun cuando relata mitos de los kichwa del Napo. Los padres
de familia reclamaban para que no usen el texto mencionado porque sus hijas desarrollaban
lecturas en kichwa; esto evidenciaba la resistencia a aprender en kichwa porque necesitaban

hablar y escribir el castellano.

Los conflictos en la escuela nacieron porque las Misioneras Lauritas habian iniciado a utilizar
el kichwa en su préactica educativa, sin darse cuenta que esta experiencia educativa con las
nifias, basada en la cultura y el idioma kichwa, abria las puertas al bilingtismo y al
intercambio cultural. Pero los padres de familia anhelaban que sus hijos aprendan el

castellano y su cultura.

Hasta alli llego la experiencia porque los mestizos de la ribera del Napo habian escrito a la
Direccion de Educacion ubicada en Tena, en el afio de 1980, quejandose de la ensefianza en

kichwa. A medio afio escolar llegaron cinco supervisores a Nuevo Rocafuerte y sentenciaron:

¢Usted no sabe que eso (ensefiar en Kichwa) es prohibido en el Ecuador? ;Cémo esta
ensefiando el kichwa? Usted esta ganando del gobierno para castellanizar a los indios, no para
mantenerles indios. Los padres de familia estdn muy descontentos de la escuela. Nosotros
vamos a tomar una prueba a los nifios de primero y segundo... Ahi esta la prueba, una sala
kichwalizada, tiene que presentar la renuncia®®.

En julio de 1980 los supervisores regresan para evaluar a las nifias. En la evaluacion solicitan
que escriban un dictado en castellano y las nifias escriben con normalidad. Segun las
misioneras, las nifias pasaron la prueba, sin embargo, el manejo del castellano es apenas una
parte de los aprendizajes desarrollados por las nifias durante el afio lectivo y excluyeron,
minimizaron, despreciaron los conocimientos y destrezas propias de la vida y cultura kichwa.
Los supervisores ni siquiera intentaron evaluar los conocimientos propios de la cultura kichwa
y de su lengua. Esta actitud de los funcionarios educativos del estado, denota la
discriminacion negativa y el desprecio hacia la cultura y lengua kichwa. Esta desvalorizacion
de los conocimientos y destrezas kichwa se convierten en escollos a superar en el viaje hacia
la educacion intercultural. Los funcionarios educativos niegan a los estudiantes que aprenda

en su propio idioma a sabiendas que pedagdgicamente es lo correcto. Es paraddjico

409 Inés Ochoa, entrevista por José Benjamin Inuca. Guayllabamba — Pichincha, 17 de marzo del 2015.
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comprobar que los estudiantes kichwas no pueden desarrollar la educacién en kichwa y les
estan prohibidos los aprendizajes de los conocimientos kichwas. Es inaudito que el idioma
que hablan los pueblos indigenas este excluido del programa educativo oficial estatal. Alli se
inicia un proceso de defensa de su cultura y lengua de los pueblos kichwas y la resistencia
contra la imposicion del castellano y la aculturacion desde el estado aupado por la sociedad
mestiza. Esta defensa de la cultura y del idioma kichwa en la educacién no solo es de los
pueblos indigenas sino también de quienes de una u otra forma estan apoyando una educacion
realista y apegada a la cultura. Estos hechos permitieron las reflexiones que inauguraron el
rikcharimuy yachay tinkuy de los pueblos indigenas, se inicia el gran proceso de yachay

tinkuy que afios después desembocara en la propuesta de educacion intercultural.

Para el retorno a la democracia en 1979, en la Constitucion Politica del Ecuador se incluye el
voto del analfabeto y el Gobierno Constitucional de Roldos — Hurtado, apoya la alfabetizacion
en el idioma de las nacionalidades indigenas. EI panorama educativo de los pueblos indigenas
mejora sustancialmente debido a que la alfabetizacion de adultos se realiza en kichwa,
adquiere fuerza porque se realizan las reuniones con los padres de familia para animar la
creacion de los centros de alfabetizacion y prepararles para la educacion bilingue.
Seguidamente las organizaciones indigenas asumen la planificacion, organizacion e

implementacion de la educacion en sus comunidades.

5. El Centro de Investigaciones de la Educacion Indigena (CIEI) adscrita a la
Pontificia Universidad Catdlica del Ecuador (PUCE)
La necesidad de realizar investigaciones que permitan desarrollar un método de alfabetizacién
en lengua kichwa, el CIEI suscribe un Convenio de Cooperacion Cientifica con el Ministerio
de Educacion (1978-1982)*°, El objetivo del Programa de alfabetizacion en lengua quichua
es “elaborar de la manera mas cientifica posible, un instrumento de alfabetizacion que permita

a las comunidades indigenas su apropiacion para que puedan llegar a tomar a cargo la

410 Durante el periodo 1983 — 1994 fueron desarrollados varios Proyectos educativos en Bolivia con la
participacion de las organizaciones sociales: Servicio Nacional de Alfabetizacion y Educacién Popular (SE-
NALEP); Programa de Escuela Multigrado (PEM); Proyecto de Educacidn Intercultural Bilingle de la Comisién
Episcopal de Educacion (PEIB-CEE); Proyecto de Educacion Intercultural Bilingle del Ministerio de Educacion
(PEIB-MEC-UNICEF). Las organizaciones sociales y comunitarias como la Confederacion Sindical Unica de
Trabajadores Campesinos de Bolivia (CSUTCB), Confederacion Nacional de Maestros de la Educacion Rural de
Bolivia (CONMERB), Asamblea del Pueblo Guarani (APG) y la Central Obrera Boliviana (COB) participaron
directamente en la ejecucion de estos proyectos. Ver Celestino Choque, “Experiencias y lecciones aprendidas en
la educacion intercultural Bilinglie en Bolivia”, En Participacion social, derechos indigenas y educacion
intercultural bilinglie. Memoria del Primer encuentro internacional de participacion social en educacion del
Abya Yala (Cochabamba: 8 al 10 de octubre del 2008), 284.
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solucion de sus problemas de acuerdo con sus propia realidad y sus propios intereses”*'.

Desde la universidad también se desarrolla, con enfoque indigenista, acciones educativas que
buscan incentivar al pueblo kichwa a la solucion de sus problemas, sin embargo siguen siendo
objeto de estudio y no sujeto de esta investigacion. La investigacion cuenta con tres etapas
continuadas: la primera es la alfabetizacién en lengua nativa, la segunda es pos alfabetizacion
también en lengua nativa y la tercera consiste en la “apertura hacia el mundo exterior,
mediante el acceso a la lengua castellana”**2. En la alfabetizacion se proponen proporcionar
instrumentos de lectura, escritura, las matematicas escritas, el lenguaje de las imégenes; en la
post-alfabetizacidn se propone conducir a los participantes a la responsabilizacion de sus
problemas prioritarios (necesidades educativas, culturales, sociales, politicas, realizacion de
proyectos, etc.) dentro del marco de la misma comunidad; y en la apertura al mundo exterior
se propone conducir a los alfabetizados a participar en la solucion de sus problemas
sobrepasando los limites de su propia comunidad*?.

Desde mi perspectiva de busqueda del pensamiento que genera interculturalidad, al revisar los
fundamentos tedricos del Programa de Alfabetizacion en Lengua Quichua, desde el enfoque
educativo plantearon la “necesidad de realizar investigaciones que permitan descubrir el
sistema educativo subyacente en una cultura de tipo oral, para integrarlo a un método de
enseflanza de escritura”*!*, A mi entender fue una contradiccion que se plantee el “paso del
mundo oral al mundo de la escritura concebido como un proceso de evolucion continuada y
permanente”*!®, debido a que desde la vision holistica del mundo kichwa lo oral, lo simbélico
y la literacidad son complementarios y aluden a un proceso completo de conocimiento. La
CIELI, sustentados en el evolucionismo, concibieron que hay que pasar de la oralidad a la
escritura debido a que éste es un estado superior de evolucion y la oralidad es una
caracteristica de una cultura inferior. En las comunidades esta aseveracion cay6 en una
contradiccién, porque el CIEI ni pudo terminar con el mundo oral ni pudo pasar de ese
sistema al mundo escrito, mas bien a la cultura oral se sumo la cultura escrita. También fue
una entelequia porque en la realidad, una vez que las comunidades adquirieron las letras lo

integraron a su mundo oral; el mundo oral y el mundo de la escritura se complementaron;

411 Centro de Investigaciones de la Educacion Indigena (CIEI), “Programa de alfabetizacion en lengua quichua,
Convenio MEC — PUCE”. Separata de la Revista de la Universidad Catélica N° 25. (1980)

412 CIEI, Programa de alfabetizacion en lengua quichua, 42.

413 CIEI, Programa de alfabetizacion en lengua quichua, 42.

414 CIEI. Programa de alfabetizacion en lengua quichua, 42.

415 CIEI. Programa de alfabetizacion en lengua quichua, 44.
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desde esa complementacion se ha podido escribir que el mundo kichwa tiene una forma de
pensar, actuar y sentir totalmente distinta de la sociedad letrada. En la l6gica de la
complementariedad lo que se necesita es intercambiar elementos de cada cultura. Pero
también fue loable que desde la universidad haya una preocupacion teorica por desarrollar y
descubrir el sistema educativo subyacente en la cultura oral. Este aspecto permitié sumar otro
elemento al yachay tinkuy: la posibilidad de observar y comparar los elementos de los
sistemas educativos orales con los sistemas educativos letrados. A mi criterio, a mas de
confrontar también se complementan para encontrar nuevos significados educativos y
sociales. En el yachay tinkuy intervienen mas elementos confrontativos y la pregunta es, ¢hay
un sistema educativo subyacente en la cultura oral? La respuesta es si, ya que no es posible
gue se mantenga en el tiempo y en el espacio los conocimientos y la cultura kichwa sin contar
con la accion de un sistema educativo donde prima lo oral, lo simbdlico, la imagen y los

mitos. Solo falta completarla con el conocimiento a partir de las letras.

Estrechamente relacionado con el sistema educativo esta también la metodologia del
programa de alfabetizacién en quichua, que al igual que la experiencia educativa de las
Misioneras Lauritas, propone: 1) contacto con determinadas comunidades indigenas; 2)
sensibilizar a los futuros participantes (analfabetos); 3) Tomar decisiones de acuerdo con su
propio criterio; 4) elaboracion de un pre-material experimental y correccion con los futuros
participantes; 5) elaboracion del método experimental y definicion de las modalidades de su
utilizacion®®. Son los monitores los que determinan la validez socio-cultural, pedagdgica y de

formacion recibida.

Desde la perspectiva de los beneficiarios se evidencié la importancia de las comunidades y de
los monitores. Para seleccionar la comunidad participante de la alfabetizacion,
contextualizaron la comunidad ideal donde debe considerarse los siguientes obstaculos:
problemas vitales de sobrevivencia no solucionados en la comunidad, inestabilidad
econdmica y fuerte migracion, lengua quichua subordinada y desprecio a su cultura,
comunidad dividida por conflictos religiosos o politicos, comunidad donde el maestro de
escuela entra en lucha abierta con el sistema no formal, comunidad que no escoja a sus
propios miembros para la alfabetizacion o que no respete la organizacion social existente. En

cuanto a los monitores, que fueron los alfabetizadores, el programa considerd que son

416 CIEI. Programa de alfabetizacion en lengua quichua, 45.
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cruciales en el proceso de investigacion y alfabetizacion, a quienes el mismo programa los

»417 nara la formacion de

definié como “indigenas escogidos por sus propias comunidades
monitores. El programa trabajo con “monitores quichua miembros de sus respectivas
comunidades, elegidos por sus propios grupos y responsables ante las mismas”*8, Los
monitores, para ser seleccionados por sus comunidades, debian ser hablantes nativos de la
lengua quichua, tener actitud positiva hacia su propia cultura, deben saber leer y escribir con
cierta fluidez, nivel econdmico aceptable, tener aptitudes de liderazgo y que no tengan
intenciones de utilizar la alfabetizacion en proselitismo religioso o partidista. Una vez
seleccionado por la comunidad participaba de la formacion donde basicamente conocia la
filosofia del programa de alfabetizacion; determinaba los contenidos; definia el rol de
autoridades, monitores y participantes; establecia horarios, calendarios, lugares, nimero de
participantes y profundizacion en los conocimientos de lectura, escritura, matematicas,

entrenamiento al quichua escrito, etc.*°

Desde un posicionamiento conceptual en el marco teodrico del Programa de alfabetizacion en
lengua quichua manifestaron que “toda lengua refleja un poder de abstraccién; dispone de un
sistema de transmision de conocimientos que permite determinar los esquemas mentales;
contiene cddigos que indican la presencia de relaciones entre individuos y entre éstos y la
naturaleza y refleja una cosmovision particular”*?°. Lo mas destacable en la investigacion
realizada por el CIEI fueron las frases claves, los dibujos e ilustraciones, los ejercicios de pre-
aprendizaje, la grafia para la lengua nativa, ejercicios de escritura y lectura y ejercicios para
pasar de la lectura a la accion, técnicas pedagogicas y la concepcion de los folletos.
Describieron con amplitud los ejercicios de pre-aprendizaje que fueron introducidos por las
Misioneras Lauritas en la educacion de las nifias kichwas del Rio Napo. La diferencia con el
contexto amazonico para abordar el pre-aprendizaje fue que tomaron ejemplos de la vida
serrana como la cosecha del maiz, donde los indigenas indicaron que antes de recoger los
frutos se da siempre una etapa de preparacion. De esta manera investigaron las necesidades de
pre-aprendizaje como las habilidades motrices, tipos de actividades manuales en sociedades
agricolas, las habilidades auditivas (disposiciones musicales), las habilidades visuales

(percepcidn) tanto a nivel del reconocimiento como de la produccion. También investigaron

417 CIEL. Programa de alfabetizacion en lengua quichua, 45.
418 CIEI. Programa de alfabetizacion en lengua quichua, 54.
419 CIEI. Programa de alfabetizacion en lengua quichua, 55.
420 CIEI. Programa de alfabetizacion en lengua quichua, 42.
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los signos social y culturalmente aceptables para los ejercicios del pre-aprendizaje como la
produccion sonora (musica) y la produccion grafica (disefios en tejidos y ceramica). En la
investigacion encontraron también dos pardmetros muy importantes en la cultura quichua: la
globalizacion dual y la concepcidn espacio — temporal. Igualmente los ejercicios del pre-
aprendizaje fueron presentados en su totalidad y no tuvieron limites temporales, en la
consideracién de que una tarea puede realizar en 1, 2 o 3 horas de acuerdo con las
condiciones internas del trabajo (la siembra que tiene varias actividades: clasificacion de
semillas, preparacion del terreno, etc., constituye una sola y Gnica tarea)*?*. La comprension
de la vida y del mundo por parte de los kichwas difiere totalmente de la comprension mestiza.
Son comprensiones que estan muy intimamente ligadas a las actividades agricolas, a la

naturaleza y al cosmos.

Dentro de la &rea de investigacion en matematicas, los conocimientos que los analfabetos
tienen de la suma encontraron que oralmente los indigenas suman empezando por los
numeros mayores (miles, centenas, decenas y por ultimo unidades) lo cual es contradictorio
con las técnicas escritas utilizadas generalmente. EI mundo kichwa tampoco maneja las tablas
de operaciones (p. e. 8 + 7 = 15), pero en cambio manejan con suma destreza la
complementaciébna50a 10 (p.e. 8 + 7 =8 + 2 + 5 = 15). También es muy practico y

considerado el manejo del dinero*??,

Acostumbrados al sistema de trueque, clasifican los objetos por clases, relacionando la clase con
un tipo especifico de moneda (p. e., ajies / sueltos, pilche de maiz / billete de a diez, puerco /
billete de cien, etc.) no utilizando casi nunca dinero que pertenece a una clase, para una clase
que no es la correspondiente (p. e., no se emplean billetes de a 100 para comprar ajies). La
cultura, por lo mismo, no concibe una suma en la cual se sobrepasa la clase del objeto que se
suma, como tampoco la suma de ciertos objetos socialmente no complementarios (gastos para la
escuela y gastos para la comida)”423,

He aqui que la confrontacion de saberes y conocimientos de la sociedad mestiza y la sociedad
kichwa se disputaron abiertamente los espacios, los tiempos y las actitudes de la vida. A la
confrontacién linglistica kichwa — castellano y a la confrontacion histérica entre kichwa y
mestizo se suma la confrontacién de los conocimientos de cada cultura. Esta confrontacion de
conocimientos marcard luego la confrontacion de pensamientos entre nacionalidades

indigenas y la sociedad mestiza.

421 CIEI. Programa de alfabetizacion en lengua quichua, 46 — 48.
422 CIEI. Programa de alfabetizacion en lengua quichua, 49.
423 CIEI. Programa de alfabetizacion en lengua quichua, 49.
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Para la practica educativa el equipo del CIEI sostuvo que una alfabetizacion no puede ser
aceptada sino cuando constituye una respuesta a las necesidades de los propios analfabetos y
respeta su manera de pensar y actuar. Fundamentandose en las necesidades de los analfabetos,
le lleva a excluir las imposiciones provenientes del exterior que conduzcan a la destruccion de
los valores socio-culturales de los grupos*?*. Para este programa se organiz6 un equipo
interdisciplinario, multicultural y co-participativo, con participacién mayoritaria de personal
indigena. Con estas orientaciones, hubo una profundizacién de la participacion de los
miembros de las comunidades kichwas en la alfabetizacion y en los programas educativos. Al
sacar a flote la manera de pensar y actuar de los kichwas, surgio también otro espacio -
tiempo - actitud de confrontacidn, donde fue posible encontrar otra manera de pensar y otra
manera de actuar frente a los problemas y a la vida. Fueron los monitores o alfabetizadores
kichwas quienes infundieron, animaron y desplegaron el rikcharimuy yachay tinkuy y
promovieron el “despertarse” de la realidad en la que vivian sus coterrdneos. Pero también se
convirtieron en una especie de bisagra entre la comunidad y el equipo de investigacion,
porque para su comunidad fueron los inculcadores de las letras y para los investigadores
fueron objeto de estudio que facilitaban encontrar elementos que permitian construir la
metodologia de alfabetizacion en kichwa, asi como hallar elementos del sistema educativo
kichwa. Esta articulacion entre la comunidad y la universidad, la coyuntura entre la
alfabetizacion y la investigacion, convertiran al monitor o alfabetizador en un actor crucial
para el proceso educativo y el proceso organizativo de los pueblos kichwas. Su accionar se
visibilizara luego en el jatarishun yachay tinkuy que llevara a las organizaciones indigenas a
las tomas de las haciendas, a la creacién de las comunas y a la instauracion de las escuelas en
dichas comunas. EI monitor serd el actor esencial en la lucha reivindicativa que emprendieron
las comunidades kichwas agrupadas en organizaciones provinciales como la CONFENIAE, la
ECUARUNARI y la CONAIE.

Tomando como centro la educacién de las comunidades kichwas se desarrollaron los primeros
nexos entre Organismos No Gubernamentales nacionales y el estado®?. EI CIEI, durante la
vigencia del Convenio con el MEC entre 1978 a 1984 desarrollaron las siguientes acciones:

- Investigaciones para la elaboracion de material experimental destinado a la

alfabetizacion en lengua quichua;

424 CIEI, Programa de alfabetizacion en lengua quichua, 42.
425 Consuelo Yanez, Componente de identidad de Macac (Referentes historicos). 1995. Inédito.
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- Una etapa de experimentacion de alfabetizacion con un grupo de comunidades de la
region central del pais, especificamente en la provincia de Cotopaxi;

- Implementacion el método de alfabetizacion en lengua kichwa;

- La capacitacion y formacion de alfabetizadores en kichwa para las comunidades y
también, después, la capacitacion y formacion de docentes;

- Analisis del alfabeto fonético internacional e inicio del proceso de unificacion del

alfabeto kichwa.

En relacién al uso de la lengua kichwa, un hecho histérico que marcara un hito en el pais es la
intervencion en kichwa, de una parte del discurso, realizado por el Presidente Jaime Roldos
Aguilera en el acto de posesion en agosto de 1979. Este texto fue traducido por el equipo de la
CIEI*%, El discurso en kichwa pronunciado por el Presidente de la Republica, rompe las
barreras que habia creado el racismo estatal para usar las lenguas indigenas, entre la
incredulidad y la fantasia los pueblos indigenas ven valorada superlativamente su idiomay la
sociedad dominante humillada no puede creer que el Presidente del Ecuador haya
pronunciado el desvalorado idioma kichwa. Este discurso rompe el imaginario de una sola
lengua a nivel oficial y desinfla la homogenizacion cultural y lingiistica en la educacion. Asi
se inaugura, desde y con el estado, el encuentro / confrontacién de las lenguas con el idioma
dominante, especificamente en comunicacion y educacién. Monolinglismo, bilingtiismo,
plurilingtiismo son las corrientes de estudio fructiferos que se desarrollan en un intento por
entender los sistemas linglisticos de cada nacionalidad y son los enfoques que desatan

pasiones educativas encontradas en las aulas desde la educacion bésica hasta la universitaria.

De la experiencia educativa en alfabetizacion y la investigacion realizada con analfabetos,
monitores y el equipo de la CIEI, se cuenta con conocimientos kichwas desarrollados al
interior de la cultura oral. Este me parece el aporte mas significativo y a la vez muy
confrontativo que profundizara la intencién y el deseo de que los pueblos kichwas desarrollen
su propia educacién, en su propio idioma, en su propia cultura y con sus propios maestros. A
mi criterio, se ha empezado a gestar una educacion propia para pueblos kichwas y también
para las demas nacionalidades indigenas. El yachay tinkuy se enriqueceré con los
conocimientos de los pueblos kichwas, que tenuemente aparece en un ambiente modernizador

del estado y todavia dominado por la asimilacion y la aculturacion mestiza.

426 Yanez Cossio, Macac, 88.
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6. Corporacion educativa Macac
Ante la desaparicion del CIEI sucedido en 1985 se cre0 la Corporacion Educativa Macac, para
dar continuidad a las investigaciones y acciones educativas de los pueblos indigenas. Las
actividades de la Corporacion Macac se centro en:

- La alfabetizacion de pueblos indigenas coordinado por las organizaciones indigenas,
el Ministerio de Educacion y la PUCE - CIEL.

- Las organizaciones indigenas seleccionaron educadores indigenas (5 promotores
nacionales y 60 promotores provinciales).

- El Ministerio incorporo a la oficina de alfabetizacion a personal indigena.

- La PUCE - CIEI produjo e imprimi6 material didactico para los centros de
alfabetizacion y las escuelas; proporciona formacién a los alfabetizadores con cursos
formales realizados en Quito.

- Desarroll6 la educacion de nifios indigenas con la creacion de 300 escuelas bilingles
con la participacion de alfabetizadores indigenas (hasta 1984)

- Cred el Colegio Macac y desarroll6 la educacién secundaria en kichwa.

- Integrd a algunos miembros del ex CIEI al modelo Macac.

- Implementé el bachillerato kichwa.

Con la introduccion del Modelo educativo desde la experiencia Macac fue posible analizar los
modelos que se desarrollaron para la educacién de los pueblos indigenas. Hasta la década de

1980 ya se pueden distinguir algunos modelos educativos:

Al no existir una politica global con respecto a la educacion de los pueblos indigenas, los
proyectos y las experiencias se realizaron, en un principio, en funcion de la ideologia y de los
intereses de las instituciones patrocinadoras de tales proyectos lo que dio como resultado una
gama de modelos educativos que van desde el de castellanizacion (Estado) hasta el modelo
intercultural bilingtie (*Macac"), pasando por el de transicion (Instituto Linguistico de Verano -
ILV) y el bilingie bicultural (misiones catélicas, protestantes y organismos extranjeros)*?’.

Estos modelos educativos tuvieron el enfoque indigenista en sus diferentes matices desde la
asimilacion total hasta cierto respeto de la identidad cultural de los pueblos indigenas. El
modelo de castellanizacion no tomo en cuenta el idioma ni la cultura de los pueblos indigenas
y fue promovido desde las instancias estatales o en convenio con el estado. EI modelo de

transicion utilizo el idioma de la nacionalidad para pasar al castellano e imponer la cultura

427 Yanez Cossio Componente de identidad de Macac, 4.
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occidental, modelo que fue desarrollado por el Instituto Linguistico de Verano. EI modelo de
educacion bilingie bicultural en la cual tanto el idioma como la cultura de los mestizos y las
nacionalidades indigenas son utilizados para la educacion. Finalmente el modelo de educacion
bilingue intercultural que enfatiza la lengua del pueblo indigena y el castellano para la
ensefianza — aprendizaje y en cada lengua se desarrolla los conocimientos de cada cultura. Los
pueblos indigenas desde sus organizaciones representativas a nivel regional y nacional, con

estas experiencias previas, impulsé la educacion indigena intercultural bilingue.

En los gobiernos de Roldés - Hurtado (1980 - 1984) y de Borja (1988 - 1992) hay una
participacion creciente de los pueblos indigenas en los programas de alfabetizacion y de
educacion regular. El gobierno de Roldds dio el apoyo politico y econdmico muy fuerte a la

alfabetizacion, en estos términos:

Vamos a enfrentar la educacién de adultos articulandola con la produccion popular y la
organizacién social superando la alfabetizacion formal. La lucha contra el analfabetismo sera
una de nuestras grandes cruzadas. Tenemos la voluntad politica para erradicarla*?®

Desde las instancias estatales, para los pueblos indigenas se organizaron programas de
alfabetizacion en su propio idioma, especialmente para los kichwas. También se incluy6 la
participacion de los indigenas en dichos programas. Las mismas instancias de la educacion
publica fueron manejadas por personal indigena. En las campafias de alfabetizacion se eligio a
los alfabetizadores de las respectivas comunidades para que trabajen en los centros abiertos en
sus territorios. Entre los requisitos para ser electos como alfabetizadores incluian: manejar el
idioma de la nacionalidad respectiva, ser bachiller y contar con el aval de la comunidad. El
haber sido elegido por la comunidad gener6 la confianza comunitaria que permitio ejercer
como alfabetizador. La comunidad donde funciona el centro de alfabetizacién apoyd
motivando a sus miembros analfabetos; incluso hay casos donde exoneraron a los
alfabetizandos de las mingas y otras actividades comunitarias con la finalidad de que se
alfabeticen, lo que demuestra el fuerte compromiso por la alfabetizacion de sus miembros.
Asi operd la toma de conciencia o rikcharimuy yachay tinkuy permitiendo que las ideas broten
y cuestionen la realidad en la cual estaban sumidas las familias indigenas. ¢Cuanto el saber
leer y el saber escribir ayudd al rikcharimuy? En la etapa inicial de la alfabetizacién de la

década del 80 muy poco, porque mas bien es la posibilidad de reunirse y la ocasion de

428 Cesar Benalcazar, El proceso alfabetizador en el Ecuador 1944 — 1989 (Quito: Fundacion Ecuatoriana de
Estudios Sociales (FESO), 1989), 55.
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deliberar la problematica de sus familias en forma oral, lo que generé el rikcharimuy. Las
sesiones de alfabetizacion, unas dos horas diarias en la tarde o al anochecer, permitieron
encontrarse y organizarse para concretar sus demandas. Este ambiente organizativo cred las
condiciones del encuentro y la confrontacion de sus ideas y luego concretaron sus esfuerzos
de lucha por conseguirlos. Esta actitud de los alfabetizadores y alfabetizandos fueron
proyectadas en la solucion de sus problemas. La discusién, en su mayoria oral, y la accion

motivadora del alfabetizador, cre6 el yachay tinkuy donde surgieron las ideas de rikcharimuy.

La creacion de las escuelas bilingties desde las instancias estatales en territorios de los
pueblos indigenas generd nuevas y maltiples responsabilidades que paulatinamente fueron
asumiendo las comunidades. Si un centro de alfabetizacidn posibilito la creacion de las
condiciones propicias para romper con la dominacién, la opresion y la explotacion, los
indigenas pusieron mayores esperanzas en la escuela, de alli que hay un crecimiento acelerado
de escuelas bilingtes en las comunidades. Para 1982, Consuelo Yanez especifica que “se
crearon las primeras escuelas bilingiies que a fines del 84 llegaron a ser 300”?°. Lo
interesante de estas primeras escuelas bilingiies fu que hay una suerte de alianza de varias
instancias estatales y privadas que permitieron su implementacion y desarrollo. Estas escuelas
“administrativamente se encontraban a cargo del Ministerio de Educacion, mientras el CIEI
controlaba la experiencia educativa y hacia las correcciones del caso para mejorar la calidad
del proceso tanto en lo que se relaciona con el material didactico como con la capacitacion y
formacién de los educadores™°. La creacion de las escuelas bilingiies configuraron el
Jjatarishun yachay tinkuy, porque la educacion de los pueblos indigenas fue desarrollada con

el curriculo, el idioma y los maestros de su propia cultura.

Emulando las mismas experiencias de alfabetizacién, las organizaciones indigenas eligieron a
los docentes para las escuelas, con criterios bilinglies y con el respaldo de sus organizaciones
comunitarias. Esta seleccion de educadores bilingiies permitid ver cierta participacién desde
los actores de la alfabetizacion y la educacion, aunque todavia las decisiones la toman actores
externos a las organizaciones indigenas. Siguid siendo una educacion para indigenas o con
fuerte enfoque indigenista, aunque sus postulados de castellanizacion y occidentalizacién
desde la sociedad nacional se redujeron sustancialmente. A mi entender, la seleccion de

educadores bilingles constituyo el semillero de los futuros dirigentes de las organizaciones

429 Yanez, Componente de identidad de Macac, 3.
430 yanez, Componente de identidad de Macac, 3.
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indigenas provinciales, regionales y nacionales de los pueblos indigenas tanto de la CONAIE,
la FENOCIN y la FEINE, que luego ejecutaran acciones y movilizaciones colectivas méas

importantes que cambiaran la dinamica politica del Ecuador. De esta manera, con el apoyo de
las ONGs y ciertos programas estatales se consolida el yachay tinkuy donde la batuta la tienen

las organizaciones indigenas, que para nuestro caso, forjaran la educacién intercultural.

Yanez asume que dos hechos ligados como el “fortalecimiento de la organizacion indigena™ y
la "oficializacion del sistema bilingle intercultural” concretan la “creacion de la direccion
nacional encargada exclusivamente de la educacion de la poblacion indigena"#3!. Las escuelas
interculturales bilingues y las organizaciones indigenas fueron los espacios de encuentro y
confrontacidn que empiezan a cambiar la dindmica educativa del pais. La oficializacion trae
nuevos problemas: la integracion a un sistema estatal ajeno a la experiencia de los diversos
sectores educativos indigenas. A partir de la organizacion indigena, serén los propios pueblos

indigenas los que lleven adelante su educacion con apoyo del estado y de ONGs.

7. Escuelas Radiofdnicas Populares del Ecuador (ERPE)
En los afios 60 y 70 se han generalizado los golpes de Estado en América Latina, llevados
adelante por hombres de armas formados en las escuelas militares norteamericanas en donde
han sido entrenados en armamento, tecnologia y tacticas de represion y contrainsurgencia y
sobre todo, en la ideologia del desarrollo, con una doctrina que justifica y racionaliza los
medios de poder. La ideologia del desarrollo que inicialmente Iglesia y Estado parecian
compartir fue abandonada. La iglesia de la teologia de la liberacion la sustituy6 por la
liberacion mientras que el estado lo reemplazo por la seguridad nacional*®?. Los pueblos

indigenas empiezan a organizarse tanto a nivel nacional como local.

El estado y las haciendas se resisten a creer que los indigenas estan en proceso de liberacion
porque surgen multiples iniciativas educativas de los pueblos indigenas por su liberacion que
utilizan diversas estrategias tecnoldgicas como la radio, la alfabetizacion, la escolarizacion.
Para la liberacion toman conciencia, se levantan, se unen entre pueblos y confrontan su
realidad con la realidad de las haciendas y el Estado. La toma de conciencia ademas es una
lucha intelectual, es una lucha de discursos. En esta perspectiva nacié la experiencia educativa

de Monsefior Leonidas Proafo: las Escuelas Radiofénicas Populares del Ecuador (ERPE).

431 Yanez, Componente de identidad de Macac, 4.
432 Tierra dos tercios. El evangelio subversivo (Salamanca: Ediciones Sigueme, 1977), 11.
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Esta experiencia educativa sigue la linea de la evangelizacién, con algo novedoso, la

liberacion de los oprimidos.

El ERPE como iniciativa educativa para indigenas surge en la provincia de Chimborazo,
donde las dos terceras partes de la poblacion son indigenas dominados por los terratenientes y
por relaciones de explotacion de la ciudad al campo; existe un analfabetismo del 52 %, la
cultura letrada desconoce, niega y desprecia la cultura aborigen, el idioma kichwa y los
principios comunitarios**. La realidad educativa reproduce la discriminacion racial, donde
ningun maestro tiene conocimiento del kichwa y desconoce la cultura del medio, su labor
despoja “de toda tipicidad cultural para inyectar el punto de vista historico, social y cultural

de los dominadores. Los programas y textos son imitaciones de pedagogias foraneas”**.

En este contexto sociocultural y econémico surgio las Escuelas Radiofénicas Populares del
Ecuador, que se despliega en tres etapas: 1) alfabetizacion por radio desde 1962 a 1976; 2)
sistema de tele-educacion de 1975 a 1986; y 3) Educacidn y comunicacion masiva desde
1987. El objetivo de la alfabetizacion por radio fue alfabetizar a indigenas y campesinos que
en 1962 el 90 % eran analfabetos. El sistema de tele-educacion, una educacion no formal, era
la combinacién de folletos, visita de supervisores, apoyo de clases radiofénicas y capacitacion
técnica laboral. La educacion y comunicacion masiva utilizé la radio como medio masivo de
comunicacion y buscé “pasar del marginado receptor de mensajes a un sujeto creador de

mensajes para llegar a la formula de Paulo Freire “El pueblo educa al pueblo”*°.

En el Encuentro fraternal de Riobamba convocado por Monsefior Leonidas Proafio para los
dias 9 al 16 de agosto de 1976 e intervenido por el gobierno el dia 12, se presentaron tres
documentos de trabajo donde se evidencia la descripcién de la realidad nacional, las
repercusiones de esta realidad en el pueblo y una relacién de la labor pastoral de la didcesis de

Riobamba. Como parte de la accion pastoral se encuentra las escuelas radiofonicas populares.

El surgimiento de iniciativas educativas con las instancias organizativas de base de la iglesia
puede leerse como una téctica totalmente diferente al enfrentamiento directo con el sistema

educativo oficial. Es mas efectivo, debido a que las

433 Tierra dos tercios, El evangelio subversivo, 1977.
434 Tierra dos tercios, El evangelio subversivo, 1977.
435 Juan Pérez, Historia de ERPE, (2015). Inédito
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Pequefias comunidades de hombres libres y fraternales, desinteresados de la riqueza y del poder,
hirieron mas profundamente al imperio con su irreductibilidad y su independencia ideoldgica y
testimonial que las fuerzas que quisieron combatir la estructura imperial en su propio campo.
Estas, al aceptar unas reglas de juego predeterminadas, no tenian otra salida que ser absorbidas
por el poder en ejercicio o sustituir un poder por otro semejante*%,

La didcesis de Riobamba en su accion pastoral se planted dos objetivos generales,

1) La liberacion integral del hombre concreto de la provincia de Chimborazo, entendida como:
a) Liberacion de la dominacion social y explotacion econdmica (atropello de los derechos
fundamentales del débil por parte del poderoso o del menos débil);

b) Liberacion de la ignorancia que impide:

- Entender, dominar y transformar el mundo de la naturaleza,

- Reconocer como persona,

- Ubicarse y participar en la marcha de la sociedad,

- Conocer el Dios verdadero;

c) Liberacion de la miseria y de la inseguridad. De la miseria fisiologica, esto es, del hambre,
de la enfermedad y de otros sufrimientos, y de la miseria psicoldgica, esto es, de las angustias,
de las frustraciones y de los vicios. Liberacién también de la inseguridad mediante la posesion y
uso de los bienes indispensables, mediante trabajo creador de los ingresos familiares.

2) La construccion de la iglesia como comunidad comprometida con la liberacion de este
hombre concreto de la provincia de Chimborazo®’.

Como parte de la consecucion de estos objetivos consta la creacion en 1962 de las Escuelas

Radiofonicas Populares, entre cuyas actividades, tomamos las relacionadas a educacion:

- Alfabetizacion de campesinos adultos;

- Cursos de evangelizacion y concientizacion para campesinos;
- Proyecto de tele-educacion;

- Diferentes programas radiales;

- Programa radial semanal de evangelizacion, dirigido por monsefior Proafio®3.

Se observa una clara proyeccién evangelizadora de los campesinos utilizando, para aquellos
afios, la novedosa tecnologia de la radio, Unico medio que podia sintonizarse en las
comunidades alejadas. Desde el ERPE no especifican la cultura de los pueblos indigenas sino
que a todos los considera campesinos, porque su interés es la evangelizacion, visualizando el
enfoque clasista - religiosa y no etnicista. Cuando se constituyen las organizaciones indigenas,
la denominacién como campesinas, indigenas, catdlica o evangélica, seran muy debatidas por

las propias organizaciones indigenas*°. La denominacion de pueblos y nacionalidades

436 Tierra dos tercios, El evangelio subversivo, 14.
437 Tierra dos tercios, El evangelio subversivo, 58.
438 Tierra dos tercios, El evangelio subversivo, 60.
438 Altmann, El movimiento indigena ecuatoriano como movimiento social.
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indigenas sera adoptada mas adelante por la CONFENIAE y la CONAIE, en cambio la de

campesinos sera asumida por la FENOCIN y la organizacién evangélica sera adoptada por la

FEINE.

También es importante sefialar, desde la experiencia ERPE, la estrategia que adoptaron, como

fruto del dialogo y la reflexion, los grupos diocesanos y extra diocesanos. El esquema que

propusieron es como sigue:

1.
2.
3.

Partir del conocimiento de la realidad siempre cambiante
Proceso de concientizacion (accion — reflexion sobre el mundo y la condicion humana)
Proceso de evangelizacion (tomar conciencia de si mismo, de las circunstancias,
delante de Dios y de los hombres, asumir la responsabilidad histérica)
Organizacion (la proyeccion de la comunidad cristiana)
a) Anivel zonal

1. Forma de organizacion del equipo pastoral

2. Organizacion de la comunidad
b) A nivel diocesano
C) Anivel nacional

1) Hacia una coordinacioén

2) Relaciones con otros grupos
d) A nivel internacional

1) Relaciones inter-eclesiales.

2) Relaciones con grupos y movimientos.

3) Relaciones con organizaciones de ayuda: recursos humanos, recursos

financieros

Acciones
Conflictos (la atencion a los indigenas ha traido conflictos con las autoridades, el clero
y los terratenientes)
Maduracién y crecimiento
Toma del poder (la iglesia no busca la toma del poder pero sus acciones tienen
repercusion politica)

Utopia (liberacion cristiana integral)*4°.

440 Tierra dos tercios, El evangelio subversivo, 66 — 70.

157



El aporte mas significativo para el yachay tinkuy constituye el tomar conciencia de si mismo,
de las circunstancias, delante de Dios y de los hombres, asumir la responsabilidad historica
que permite el desarrollo del riccharimui tinkuy y la organizacion — proyeccion de la
comunidad cristiana. Este posicionamiento religioso, ideolégico y organizativo por la
comunidad cristiana en lugar de la comunidad comunitaria generara luchas conceptuales e
ideoldgicos muy fuertes al interior de los pueblos kichwas. Son luchas conceptuales al interior
de las nacionalidades indigenas que permitiran posicionar su lucha reivindicativa, dentro de la
cual esté la educacion intercultural y bilinglie. Este esquema de reflexion — accién es
reacondicionada por las organizaciones indigenas para sus fines de lucha organizativa,

resumiéndose en riccharimui, jatarishun y kawsaypura como parte del proceso tinkuy.

8. El Sistema de Escuelas Indigenas de Cotopaxi (SEIC)
A mediados de la década del 70, en un medio dominado por la hacienda y sus acciones
explotadoras y opresoras surgié la iniciativa educativa del Sistema de Escuelas Indigenas de
Cotopaxi (SEIC), estimulado por el pensamiento de Monsefior Leonidas Proafio y paralelo al
Sistema de Escuelas radiofonicas bilingues biculturales Shuar (SERBISH). Nacié como
respuesta al “Mandato de Cachi”, con el apoyo de la Mision Salesiana y el Equipo Pastoral de
Zumbahua. La iglesia se apoya en la teologia de la liberacién y en los postulados del Vaticano
I1. También recibe la influencia del impacto politico que genera la idea de liberacion de la

revolucion cubana.

En el régimen de haciendas el pensamiento que prevalecia en los indigenas era que el patron
blanco mestizo era el Unico y legitimo dueno de las tierras. El pensamiento de “recuperacion
de la tierra” por parte de los yanaperos, huasipungueros, conciertos rompe con la hegemonia
del pensamiento hacendario. El pensamiento de “recuperacion de la tierra” es posible por la
capacidad de organizacion de los “ayllukuna” (familias) que les permiten constituirse en
comuneros y también es crucial para la recuperacion de la dignidad del indigena. El
pensamiento de “recuperacion de la tierra” también generd confrontacion con los patrones, los
mestizos, los pueblerinos y el estado e inclusive con sus propios hermanos comuneros. Hay
comuneros que no quieren terminar con el statu quo de los patrones y defienden el poder
hacendario, disputando con sus propios hermanos. Veamos un ejemplo descrito por un

dirigente de la zona de Chugchilan:
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Cuando Joselino Ante gano el juicio de adjudicacion de la tierra en 1976, fueron los comuneros
quienes se resistieron a recibir la tierra... fue necesario rogar con botella en mano, de casa en
casa, para que recibieran la tierra. Los comuneros de Pilapuchin, después de haber comprado la
hacienda al patron, afios después aun lo recordaban con carifio... esto denota incomprensibles
contradicciones. Los comuneros de Chinal6 ain consideran como engafio el hecho de que la
recuperacion de la tierra se haya legitimado para la comuna. Estos “absurdos” responden a una
situacion de profunda enajenacion de la que fueron objeto*?.

Como se deduce de esta experiencia, el yachay tinkuy nace y crece ligados a los significados
de la lucha por la tierra. Fue contradictorio y hasta a veces incomprensible mirar que ciertos
comuneros, totalmente aculturados, ya no defendian su posibilidad auténoma de acceder a la
tierra. Han perdido la dignidad y la identidad humana. Han sido asimilados por el sistema
hacendario. El problema central fue que ciertos kichwas ya no tenian su propio pensamiento,
han borrado su cultura y lo han reemplazado con el pensamiento que gener6 desde la hacienda
y el hacendado. Incluso la esperanza de cambiar su situacion de vida parece estar afincada en
la hacienda. Son otros kichwas, la mayoria, con sus dirigentes visionarios que ayudan a
romper este statu quo de sometimiento total y empiezan a construir el tinkuy como posibilidad
cierta de conseguir dias mejores para su ayllu y su comuna. Lucharon desde la trinchera de su
ayllu y su llakta para cambiar el estado de explotacion e ignorancia. La necesidad de
educacion pasé por cambiar el pensamiento de los kichwas y este pensamiento esta ligado a la
lucha por la recuperacion de la tierra para la comuna. En este tinkuy aportaron varios actores
comprometidos con la terminacion de la situacién de opresion y explotacién: los comuneros
que cambiaron su vision respecto de la realidad y optaron luchar por su tierra, por la
educacion y por la cultura; la Pastoral Indigena de Cotopaxi, que influy6 notablemente en el
cambio de pensamiento de los kichwas de la zona y los voluntarios nacionales y extranjeros
que se involucraron en la lucha de los comuneros. Esta lucha compartida se observa en el

siguiente pasaje.

En 1976, el Padre Javier Herran al constatar en la zona de Guayama un alto porcentaje de
analfabetismo 95% cuando le habl6 a Joselino Ante de la necesidad de la escuela, él le
respondid: Asi ha de ser padrecito, pero patrén no ha de querer. ;Ddénde vamos a parar la
escuela? jNo padrecito!, jprimero la tierra!#42

Como se puede ver, el kichwa es muy realista y pragmatico. Primero la tierra, luego la escuela
y enseguida la educacion que le permitira recuperar la dignidad humana. Es una vision total,

es una forma de ver holistica, integral de la vida, incluso cuando hay personas extrafias a su

441 Martinez y Burbano. La educacidn como identificacion cultural, 122.
442 Martinez y Burbano. La educacion como identificacion cultural, 121.
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etnia que le proponen saltos cualitativos como la posibilidad de educarse. Este yachay tinkuy
de la educacion y la dignidad kichwa primero debia acabar con el patron y obtener tierras.
Con la tierra es posible consolidar el ayllu y la llakta, dos aspectos fundamentales en el
pensamiento y en la vida del kichwa de la sierra ecuatoriana. La educacion propia sera una
consecuencia de la lucha por la tierra, el ayllu y la comuna. A pesar de la incomprension de
sus coterraneos, el ayllu y la organizacién comunitaria seran las que terminaran con la
hacienda e iniciaran el fortalecimiento de la educacion propia. El fruto del proceso educativo
ha sido sacar de la pobreza espiritual y material. Por ejemplo en “Chugchilan todo era
hacienda y a partir de la escuela, que se convierte en centro, se logrd seguir juicios a los
hacendados, en otros casos se les comprd y se les pago de manera simbdlica. En otros casos
se combino la toma de la tierra con el pago”**3. De esta manera, “la toma de la hacienda” es el
factor y acto ritual fundante de la lucha por la tierra, la educacion y la dignidad del pueblo
kichwa. La “toma” 0 yaykuy es el ritual constitutivo del yachay tinkuy, que permite confrontar

al poder reinante e iniciar un nuevo proceso.

8.1. El mandato de Cachi, un hito en el desarrollo del SEIC
La Pastoral Indigena de Cotopaxi adopto el “marco tedrico y los postulados antropologicos,
filosoficos, culturales del pensamiento de Mons. Proafio”**4, como ejes fundamentales para
desarrollar las politicas de la escuelas indigenas de Cotopaxi. Pero el hecho que marco el
inicio del cambio de paradigma para las organizaciones indigenas de Cotopaxi es el “Mandato
de Cachi™**, que fue un acuerdo asumido por mas de 200 dirigentes y presidentes de las
comunas en una Asamblea realizada en 1973. Este mandato constituyd el hecho fundante de
la iniciativa educativa y el proceso organizativo en Cotopaxi. Este mandato se realiz6 en la
comuna de Cachi, del cual toma su nombre. Los Presidentes de las comunas con la finalidad
de dar cumplimiento al “Mandato de Cachi” crearon “una escuela en cada comuna”*, Otra
decision que marc6 el cambio total de la politica educativa en las comunidades indigenas de

Cotopaxi fue que en dichas escuelas “los profesores sean kichwa hablantes**’. Los dirigentes

443 José Manangdn (Sacerdote Salesiano), entrevista por José B. Inuca, Latacunga, 21 de abril del 2015.

444 José Manangdn (Sacerdote Salesiano), entrevista por José B. Inuca, Latacunga, 21 de abril del 2015.

445 E] Mandato de Cachi, seglin entrevista al dirigente de aquella época Juan Rivera, es una resolucion oral y no
cuenta con ninguna acta ni archivo. Esta decision la tomaron en forma oral debido al miedo que tenian por
encontrarse en una época de dictadura y en medio de hacendados, pero también por seguridad de los dirigentes.
También es comprensible esta decisién de guardar en la memoria oral porque la mayoria de los dirigentes eran
analfabetos. Este mandato oral fue aprendido por todos los dirigentes de aquella época y ellos manifiestan que
hasta ahora esta vigente ya que las organizaciones indigenas de Cotopaxi se esfuerzan por cumplirla.

446 José Manangdn (Sacerdote Salesiano), entrevista por José B. Inuca, Latacunga, 21 de abril del 2015.

447 José Manangdn (Sacerdote Salesiano), entrevista por José B. Inuca, Latacunga, 21 de abril del 2015.
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encargan estas tareas al Equipo Misionero de Zumbahua. En la Asamblea de Cachi se
comprometieron con la puesta en ejecucion de los siguientes puntos y que por el compromiso
y voluntad politica de cumplirla, se convirtié en mandato:

La Organizacién comunitaria

La lucha por la tierra, reivindicacion de la tierra.
La Educacion, una escuela en cada comuna
Tener una Iglesia propia

Medios de comunicacion4.

akrwbdE

En la asamblea de Cachi, los presidentes de las comunidades hablaron y reflexionaron sobre
la situacion en la que vive el indigena, sin tierra, sin educacion. “La gente misma pedia la
educacion con su propia gente en su propio idioma. La gente vivia en la pobreza, en la
ignorancia, en la explotacién. A mas de ser explotados por los terratenientes eran explotados
por cantineros”**°, Es extrafio mirar como los mismos dirigentes, a partir del discurso de la
iglesia, se aceptaron como pobres, explotados, ignorantes. La explotacion no solo vino del
patron sino también de los cantineros. Este Gltimo aspecto serd letal en la desvalorizacion
como persona. Muchos sucumbieron en las garras de la borrachera ante la impotencia de ver
que su situacion no cambiaria, sabiendo que no tenian dias mejores ni para si mismos ni para
sus hijos. La toma de conciencia de esta realidad denigrante activa el dispositivo de la lucha
por la tierra, por la cultura, por la educacion y la dignidad humana.

Para cumplir el “Mandato de Cachi” comenzaron con la alfabetizacion de adultos, la lucha
continua contra la explotacion tanto en la hacienda (contra los patrones) como en las oficinas
(las autoridades) y en las cantinas (cantineros) en la ciudad. La lucha emprendida se va
haciendo realidad paulatinamente con el “funcionamiento de las casas campesinas creadas por
la Didcesis de Latacunga por monsefior Mario Ruiz Navas, con la colaboracion de los equipos
pastorales de cada canton y la colaboracion nuestra (dirigentes) como conocedores de la
situacion”*°, La participacion de las comunidades de Salcedo, Saquisili, Pujili en las
reuniones comunitarias se facilitaba porque la misma gente pedia reunirse, “teniamos
facilidad de convocatoria porque ellos pedian*°!. Basicamente las reuniones y asambleas
eran espacios y “proceso de concienciacion antes que de educacion”**2. Era un ejercicio

colectivo, individual y auténomo de rikcharishun (despertémonos), de rikcharimuy

448 Juan Rivera (Ex dirigente de MICC), entrevista por José B. Inuca, Pujili - Cotopaxi, 25 de abril del 2015.
449 Juan Rivera (Ex dirigente de MICC), entrevista por José B. Inuca, Pujili - Cotopaxi, 25 de abril del 2015.
450 Juan Rivera (Ex dirigente de MICC), entrevista por José B. Inuca, Pujili - Cotopaxi, 25 de abril del 2015.
41 Juan Rivera (Ex dirigente de MICC), entrevista por José B. Inuca, Pujili - Cotopaxi, 25 de abril del 2015.
452 Juan Rivera (Ex dirigente de MICC), entrevista por José B. Inuca, Pujili - Cotopaxi, 25 de abril del 2015.
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(despiértate, abre los ojos y mira la realidad) en donde aflora el liderazgo comunitario, la
voluntad politica de asumir la lucha, el aprendizaje colectivo mutuo, en la consideracion de
“tenemos que salir adelante nosotros mismos. Como dirigente seguia aprendiendo junto con
ellos, de acuerdo a las necesidades de las comunidades”**3. De esta manera, se instaura en
Cotopaxi, el proceso de rikcharimuy tinkuy. Con la fuerza de su propuesta de recuperacién de
la tierra, consiguieron dos grandes avances: primero terminaron con las situaciones de
explotacion operada por las haciendas y las cantinas, y, segundo, iniciaron procesos
organizativos que permitirdn ver la capacidad organizativa politica de las comunidades para

exigir su educacion y resistir a la aculturacion modernizante.

El rikcharimuy tinkuy estuvo signada por la capacidad comunitaria y no por la suma de
voluntades politicas individuales. La consigna de obtener tierra es para todos, incluida para
los que no la quieren, como se vio en un hecho anterior. No se fundament6 en un personaje ni
en logicas mercantiles. Conseguir la tierra, tener una educacion propia y en su cultura esta

ligada a la continuidad de la vida comunitaria, a una vida digna en ayllu y en llakta.

Los terratenientes se vieron obligados a vender la tierra. Los indigenas salieron de su situacion
de miseria. Con la tierra tenian donde sembrar para tener el sustento diario. Esos (logros) han
sido los frutos de estas reuniones. Ya habia el MICC** con quienes se coordinaba. Hay apoyo la
Universidad Salesiana. Muchos jévenes ayudaron en Zumbahua*®®.

Como se ve, la iglesia estuvo muy activa en estas comunidades. La pastoral indigena de
Cotopaxi se nutrié de los postulados del Vaticano 1, cuya orientacion teoldgica impulsa la
formulacion del documento de Medellin y el de Puebla. “El Vaticano II es la apertura de una
iglesia dogmatica y jerarquica hacia una iglesia de didlogo, es encontrarse con los mas pobres
y los mas pobres en América Latina son los pueblos indigenas”*®. Es el tiempo de la
Teologia de la liberacion que recorre América, con Gustavo Gutiérrez en Per(, Helder
Camara y los hermanos Boff en Brasil, Ruiz en México, Mons. Leonidas Proafio en Ecuador,

Enrique Angelelli en Argentina.

453 Juan Rivera (Ex dirigente de MICC), entrevista por José B. Inuca, Pujili - Cotopaxi, 25 de abril del 2015.

454 MICC: Son las siglas del Movimiento Indigena y Campesino de Cotopaxi, filial de la ECUARUNARI y de la
CONAIE.

455 Juan Rivera (Ex dirigente de MICC), entrevista por José B. Inuca, Pujili - Cotopaxi, 25 de abril del 2015.

456 José Manangdn (Sacerdote Salesiano), entrevista por José B. Inuca, Latacunga, 21 de abril del 2015.
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En todos estos procesos de liberacion, especialmente de los pueblos indigenas, “el desarrollo
de lo que seria la interculturalidad lo plantea el Vaticano II de 1964”**" y muy estrechamente
relacionado a la categoria de pobre. Con la Teologia de la liberacion aparece el concepto de
“pobre” que genera todo un debate teoldgico, epistemoldgico y politico — clasista. El discurso
de pobre, la iglesia lo liga a los pueblos indigenas. Veamos la posicion de quienes formulan la

teologia de la liberacion respecto del pobre.

Este lugar es el mundo del pobre. Pero el ‘pobre’ no existe como un hecho fatal, su existencia
no es neutra politicamente, ni inocente éticamente. El pobre es el subproducto del sistema en
gue vivimos y del que somos responsables. Es el marginado de nuestro mundo social y cultural.
Es maés, pobre es el oprimido, el explotado, el proletario, el despojado del fruto de su trabajo, el
expoliado de su ser hombre (...) no se trata de aislar al oprimido de la clase social a la que
pertenece, esto s6lo nos llevaria a ‘compadecernos por su situacion’ (...) Optar por el pobre es
optar por una clase social y contra otra. Tomar conciencia del hecho del enfrentamiento entre
clases sociales y tomar partido por los desposeidos®®.

De esta manera, los pueblos kichwas y las nacionalidades del Ecuador, primero como
indigena o indio y ahora con la categoria de pobre, es actualizado en su condicion de
subproducto del sistema, dominado, marginado, oprimido, explotado, como proletario,
enajenado, excluido. El “ser pobre” fue la nueva vision de los indigenistas respecto de los
pueblos kichwas y de las nacionalidades. Se configura a la luz del evangelio y de la teologia
la liberacion de los pobres. Desde los pueblos kichwa de la sierra ecuatoriana surge el yachay
tinkuy que se afinca en la recuperacion de la tierra, el fortalecimiento de la organizacion
comunitaria, el desarrollo de la educacion propia, en la creacion de escuelas dentro de la
comunidad y con propios maestros. El simbolo de este tinkuy es la “toma de la hacienda”,
que rompe con el paradigma de la hacienda y el patrén. Con la tierra en sus manos, es posible
implementar una escuela donde recreen su cultura y su idioma, iniciandose el jatarishun
yachay tinkuy. Lo interesante de la teologia de la liberacién y de la opcidn por los pobres, al
vincularlo a los pueblos indigenas fue la configuracion de la lucha de una clase social contra
otra, para ello, no solo los pueblos indigenas sino también los seguidores de la teologia de la
liberacion deben tomar conciencia del enfrentamiento entre clases sociales. Es més, toman

partido por los pobres o desposeidos.

La revolucion cubana fue un hecho politico que también impactd en los “pobres” del Ecuador.

Quienes estaban vinculados a los abogados o a los hacendados por los compadrazgos les

457 José Manangdn (Sacerdote Salesiano), entrevista por José B. Inuca, Latacunga, 21 de abril del 2015.
458 Gutiérrez, La fuerza histérica de los pobres, 79.
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[lamaron “curas comunistas” a los sacerdotes que apoyaban a los pueblos indigenas y
comunidades kichwas. El discurso negativo del comunismo fue utilizado por los dirigentes
vinculados a los hacendados. Cuba influyé también con sus ideas de liberacion a las comunas
kichwas. La revolucion de Cuba impact6 con las ideas de liberacion que se complementé con
la teologia de la liberacion. “La mayor parte de la gente comprendio que el hecho de ser hijos
de dios tiene mucha dignidad y esa dignidad hay que luchar”**°. La izquierda ecuatoriana y el
comunismo asumieron el discurso, sin embargo no hubo un proyecto comin en defensa de los
indigenas. EI Mandato de Cachi, que fue decisién genuinamente kichwa y de los comuneros
emitida oralmente, fue asumido por la iglesia, especialmente el aspecto educativo, pero
asumieron que los problemas no se resolvian en el aula sino enfrentando la realidad. Hay que
“entender los problemas desde el punto de vista comunitario, desde la diferencia, en todo
sentido, desde las cosmovisiones, del pensamiento, la lengua, la ética, las tradiciones”*%. El
indigenismo dio un giro en el trato a la agencia indigena al admitir las decisiones de la
comunidad y a mi criterio, en estas asambleas, en estas decisiones comunitarias empieza la
educacion propia y la educacién kichwa. Disminuye el indigenismo su asistencialismo, su
paternalismo, su idea de dar hablando y haciendo a los pobres y lo combina con la iniciativa
kichwa, que fue basicamente comunitaria. Hay un interesante choque de posiciones
conceptuales, de disputa de saberes, que es el yachay tinkuy por excelencia, que concebira

nuevos sentidos y significados desde los pueblos Kichwas.

8.2.  Relacién entre la Mision Salesiana y el Movimiento Indigena y Campesino de
Cotopaxi (MICC)

El SEIC apuntal6 al MICC con lo que se puede mirar la influencia de la mision en la
formacion de dirigentes locales y provinciales; los primeros presidentes del MICC, como
Manuel Alomoto, Josefino Ante, estaban vinculados a la pastoral indigena y por consiguiente
al trabajo educativo de las escuelas. La ruptura se dio a partir del dirigente Baltazar
Umaginga, quien por intereses rompe el vinculo con la iglesia, porque “como curas hemos
insistido en la honestidad del dirigente*®*. Baltazar Umaginga establecié vinculos con la
izquierda democratica o con los partidos politicos y los dirigentes que le suceden después se
encasillan en la pelea por el poder politico, centrdndose en lo electoral. La confrontacion no

debe ser solo electoral, “hay que confrontar desde nosotros, desde la organizacion indigena,

459 José Manangdn (Sacerdote Salesiano), entrevista por José B. Inuca, Latacunga, 21 de abril del 2015
460 José Manangdn (Sacerdote Salesiano), entrevista por José B. Inuca, Latacunga, 21 de abril del 2015
461 José Manangdn (Sacerdote Salesiano), entrevista por José B. Inuca, Latacunga, 21 de abril del 2015.
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no es posible una pelea estéril, se debe volver a la comunidad”*®?. A pesar de ello, la pastoral
indigena sigue favoreciendo la organizacion indigena de Cotopaxi, prueba de ello fue que los
dirigentes indigenas del MICC son exalumnos del Jatari Unancha. Por ejemplo Jorge Guaman
(Prefecto de Cotopaxi), Juan Alomoto (Expresidente del MICC) son exalumnos. El Colegio
Jatari Unancha y las escuelas del SEIC han dado respuesta a todas las comunidades de la

provincia de Cotopaxi.

Este es un ejemplo perfecto para comprender las convergencias y las confrontaciones que se
dieron alrededor de la educacion de las comunas kichwas, y que al inicio de esta relacién se
observé una clara supremacia de la mision religiosa que poco a poco va siendo asumida por la
organizacion indigena hasta lograr invertir la educacion a su favor con el uso de la lengua y la
cultura para su ensefianza. La toma de conciencia comunitaria sobre el analfabetismo y las
carencias educativas, los despertares de la situacion oprobiosa en la que viven las
comunidades indigenas se inicio con el apoyo de las misiones religiosas, proceso y relacion
que la hemos dado en Ilamar educacion indigenista. Asi, desde los actores externos también
aportaron al yachay tinkuy de los pueblos kichwas en sus fases de rikcharimuy y jatarishun.
La iglesia desde su interés de evangelizacién a los pobres, el estado desde su interés de
civilizar al indigena, los partidos de izquierda desde su interés por liberar al oprimido y
explotado, las ONGs desde su interés por estudiar su cosmovisién llegaron con ideas y
recursos a los pueblos indigenas. Este aporte externo multisectorial y diverso facilito la
estructuracion organizacional de los pueblos indigenas, que paulatinamente adquirieron
autonomia en las decisiones y accionar de sus demandas y reivindicaciones, pasando
facilmente de una situacion de dependencia educativa a una accién educativa autbnoma. La
relacion entre los actores externos y las organizaciones indigenas se mantendra hasta la
actualidad aunque con diferentes niveles de interrelacion permitiendo recrear el yachay tinkuy
en sus diferentes fases.

462 José Manangdn (Sacerdote Salesiano), entrevista por José B. Inuca, Latacunga, 21 de abril del 2015.
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Capitulo 4
Kichwapura yachaykunapa rikcharimuy hatarishunpash tinkuy / convergencia de

despertares y movilizacion de saberes entre kichwas

1. Presentacion
El presente capitulo busca describir y analizar la historia de convergencia, confrontacion e
inversion de saberes entre kichwas (kichwapura yachaykuna tinkuy) intrinsecamente
vinculados a la educacion de los pueblos kichwas del Ecuador. Se concentra en el sentimiento
- pensamiento kichwa o el mundo kichwa y con la categoria “indigena” o “indio” como
identificador étnico comun, que cuestiona o avala el indigenismo promovido desde el estado,
las misiones religiosas, las personas e instituciones particulares. Se mantiene la categoria
“indigena” o “indio” como identificador étnico comun, porque en los documentos escritos de
los pueblos kichwas hay mayor utilizacion de dichos términos y que luego, con la
reconstitucién de las nacionalidades y pueblos, se utiliza preferentemente la categoria
“Kichwa”. Desecho la categoria indianismo o indianidad o pan-indianidad*®®, porque son
conceptos elaborados por fuera de los pueblos indigenas y son desarrollados desde el
indigenismo. Asumo la legitimidad del discurso construido desde los pueblos indigenas,
porque son elaborados por ellos mismo, con voz propia, en su propio idioma, con conceptos y
significados propios. Este discurso permitié la construccién de un proyecto politico y
educativo con identidad con sus propias estructuras tedricas. En este proyecto politico de la
educacion de los pueblos Kichwa, se introdujo la interculturalidad al igual que el bilingtiismo
como conceptos que orienta sus propuestas politicas y educativas. En la construccion de la
educacion intercultural y bilingle, con varios matices, incluso con fuerte matiz étnico, aportan
las organizaciones de la nacionalidad Kichwa. Desde este posicionamiento teorico, planteo
que el yachay tinkuy o encuentro, convergencia e inversion de saberes se constituye en los
espacios — tiempos - actitudes de conflicto y ruptura conceptual desde la cultura kichwa hacia
la cultura dominante nacional. Pero también es intercambio de saberes como lo plantea la

ecologia de saberes*®4

, entre los pueblos que comparten la misma situacién social, politica y
econdmica, es decir, entre los pueblos y nacionalidades indigenas. Entonces, no solo es

encuentro o dialogo de saberes, donde se comparte los saberes ancestrales*®® al interior de la

463 Guillermo Bonfil, EI concepto de indio en América: una categoria de la situacion colonial (1971).
http://www.ciesas.edu.mx/publicaciones/clasicos/articulos/bonfil_indio.pdf.

464 Santos, Descolonizar el saber, reinventar el poder, 52.

465 Urbina, Notas para un dialogo de saberes, 1.
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cultura kichwa sino también es confrontacion de saberes con la cultura de la sociedad
nacional ecuatoriana. En un contexto de sociedades asimétricas y desiguales, como la
ecuatoriana, donde los pueblos indigenas estuvieron en situacion de opresion, dominacion y
explotacion; en una situacion social desigual y de culturas despreciadas dificilmente se puede
hablar de dialogo de sus saberes con la sociedad hegemoénica dominante. Hubo multiples
experiencias educativas de asimilacion e integracién a la sociedad mestiza y hasta de
desaparicion de la cultura de los pueblos Kichwas. Sin embargo, las nacionalidades indigenas,
en particular la nacionalidad kichwa, optaron por la resistencia cultural o la autonomia
cultural como estrategias que les permitieron cuestionar el patron civilizatorio eurocéntrico y
las politicas estatales educativas u organizaron politicas estatales manejadas por ellos mismos,
como la alfabetizacidn y la educacion en su propio idioma y con contenidos de su cultura. La
resistencia o la autonomia cultural, facilito la construccion de diferentes niveles de relacion
“entre culturas”: ayllupura, (entre familia) llaktapura (entre coterraneo, entre pueblos),
fiukanchikpura (entre nosotros), kawsaypura (entre culturas, entre quienes tenemos vida). Las
instituciones que han mantenido las estrategias educativas de resistencia y de autonomia
cultural de la nacionalidad Kichwa estan el ayllu (familia) y la llakta (pueblo, territorio)
siendo también instituciones genuinas de educacion colectiva, del manejo comunitario de la
sabiduria, del uso de simbolos y ritos por fuera del poder dominante, del uso y la transmision
oral de sus conocimientos y saberes, de la vision pragmatica de sus saberes en relacion con la
chakra (sementera, cultivo), allpamama (madre tierra) y la pachamama (madre naturaleza,
universo), de la relacién vital con los demas seres de la allpamama y la pachamama, del
manejo del idioma kichwa para recrear su sabiduria y su vida. La continuidad cultural e
histrica Kichwa esta garantizada por estas estrategias e instituciones, que se convierte en

fuente del proyecto educativo bilinge y entre culturas.

En esta Idgica de resistencia educativa en unos casos y de autonomia educativa en otros casos
de los pueblos kichwa, se plantea la hipétesis de que el yachay tinkuy / convergencia,
confrontacion e inversion de saberes da sentido y significado historico a la educacion “entre
culturas” de los pueblos de la nacionalidad Kichwa a partir de la mitad del siglo XX. El
yachay tinkuy impulsada desde los pueblos de la nacionalidad Kichwa cambia la matriz
educativa de imposicion, asimilacion e inclusion del indigena a la sociedad nacional para
establecer nuevas y diversas pedagogias, nuevas formas de aprendizaje como alternativas a la
Unica educacion para el desarrollo o la educacidn para el progreso. Estas conjeturas seran

aclaradas al abordar los contenidos y discursos de las organizaciones indigenas y las
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experiencias educativas de las organizaciones kichwa como de la Federacion Ecuatoriana de
Indios (FEI), de la organizacion Fundacién Jatun Yachana Wasi de Simiatug, de la
Federacion de Comunas Union de Nativos de la Amazonia Ecuatoriana (FCUNAE), de la
Confederacion de Nacionalidades Indigenas del Ecuador (CONAIE) y de Ecuador
Runacunapac riccharimui (ECUARUNARI), como las experiencias mas destacadas que
permiten visualizar los aportes de la educacion “entre culturas” o para la interculturalidad de

los kichwa.

La investigacion se inscribe en la I6gica de “kichwapura tinkuy” producto de los procesos
rikcharimuy tinkuy, del hatarishun tinkuy, del llaktapura tinkuy y del sumak kawsay tinkuy.
Se realizd el estudio, analisis e interpretacion historica de los archivos publicados por los
diferentes actores vinculados a las organizaciones indigenas con diferentes niveles de
experiencias educativas, asi como, se analiz6 los manuscritos y testimonios emitidos por
varios de los creadores y gestores de estas experiencias educativas. Superando las
concepciones multiculturales, que segun Néstor Garcia admite la diversidad de culturas,
subrayando su diferencia y proponiendo politicas relativistas de respeto que a menudo
refuerzan la segregacion nos ubicamos en el enfoque intercultural de la educacion, donde,
segun el mismo autor nos “remite a la confrontacion y entrelazamiento, a lo que sucede

cuando los grupos entran en relaciones e intercambios”*®®.

Para explicar la educacion entre culturas nos adentramos en el analisis de los periddicos,
registros, textos, actas, documentos, discursos, testimonios, simbolos de los pueblos kichwa.
Asumo la categoria de “Pueblos Kichwas” considerando la existencia de pueblos
culturalmente diferenciados pero que tienen en comun la lengua kichwa y que desde la
academia y las ciencias sociales es denominada con el término genérico de “indigenas”.
Desde ese “mundo kichwa”, diverso y diferente, abordamos los saberes kichwa (kichwa
yachaykuna) que convergen y confrontan (tinkuy) e invierten (tikray) los conocimientos y las

formas de educacidon ecuatoriana desde la mitad del siglo XX.

2. Contexto de los saberes kichwas
Al interior de la nacionalidad kichwa se evidencia la presencia cultural diversa de los pueblos

Caranqui, Natabuela, Otavalo, Cayambe, Quito, Panzaleo, Salasaca, Chibuleo, Quisapincha,

466 Garcia Canclini, Diferentes, desiguales y desconectados, 15.
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Tomabela, Puruha, Guaranga, Cafari, Saraguro y los Kichwa de la amazonia. Los pueblos
kichwa de la amazonia, incluso se denominan como una nacionalidad diferente a la
nacionalidad kichwa de la sierra ecuatoriana. Son notables las acepciones de Sacharuna, en
alusién al hombre kichwa de la selva, y urkuruna como el hombre kichwa del cerro. En la
Amazonia muchos pueblos denotan su identificacion de origen de los rios, de alli que se
autodenominan por ejemplo como Napuruna, en alusion al hombre del rio Napo. En la sierra
también hay muchas diferencias entre los hombres kichwa, dado que antes de la conquista
incaica, provenian de pueblos que tenian su propia lengua, territorio, formas de gobierno y
sistemas socio econdmicos, politicos y culturales. La diversidad cultural no es la excepcion
sino una realidad viva y dialéctica en el territorio ecuatoriano, por ello se alude a ayllupura,
fiukanchikpura, llaktapura, kawsaypura, porque se convive entre familias, entre pueblos y

entre culturas.

Dentro de la comuna kichwa se desarrolla el ayllupura, que denota una riqueza de relaciones
y redes socioecondmicas, politicos y culturas de las familias. Al interior de sus organizaciones
representativas provinciales y regionales se construye el fiukanchikpura, en una franca
interrelacion, intercambio y confrontacion de saberes. Mientras que entre organizaciones
indigenas nacionales se vislumbra el llaktapura. Igualmente hay intercambio de saberes de los
Kichwa con las nacionalidades Shuar, Chachi, Huaorani, Cofan, Secoya, Tetete, Siona,
Tsachilas y Awa*®’, donde se visibiliza el llaktapura y el kawsaypura. Sin embargo, conforme
los pueblos y nacionalidades indigenas se van estructurando en instancias organizativas
representativas regionales y nacionales, la confrontacion de saberes desde las nacionalidades
con la sociedad mestiza castellano hablante se hace mas evidente, toda vez que se visibiliza en
programas y proyectos educativos de las instancias gubernamentales y en programas
emprendidos desde las ONGs y grupos pro-indigenas de la sociedad mestiza; también genera
un sentimiento de Nukanchikpura. Este sentimiento de “convivencia entre nosotros”
disminuye el desprecio por el idioma y la cultura de dichas nacionalidades facilitando la
generacion de propuestas de educacion bilingle, bicultural que luego se transforma en
intercultural y finalmente en educacion para la vida hermosa. Hay un apoyo decidido desde la
linea de la sociedad mestiza pro-indigena, afincada especialmente en la ciudad, que desarrolla
una educacién desde sus fueros socio-culturales y pasa a considerar y a tomar en cuenta el

idioma y la cultura kichwa. En este capitulo se dard mayor énfasis a la corriente que desde los

467 Lourdes Conterdn y Rosa Vacacela, Causaimanta allpamanta quishpirincacaman tantanacushunchic.
Organizaciones indigenas del Ecuador (Quito: T.Q.T. Offset, 1984), 8.
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mismos kichwa proponen, planifican, ejecutan y evaltan la educacién, y que muchas
comunidades la denominan “educacion propia”, debido al uso de sus idiomas, el trabajo
docente de educadores de la propia comunidad, la organizacion curricular con contenidos

culturales propios, entre los principales.

3. Yachay tinkuy de la nacionalidad Kichwa

3.1. Configuracion de yachay tinkuy en el tltimo cuarto del siglo XX
En este marco general de emergencia indigena de América Latina, en el Ecuador se
desarrollan luchas colectivas que configuran convergencias y confrontaciones de saberes, es
el yachay tinkuy de los pueblos indigenas; son “las mentalidades, las presuposiciones o los
sentimientos”*®® que convergen y confrontan la situacion socioeconoémica, politica y cultural
desigual e injusta desplegada por la estado y la sociedad criolla, configurando el
resurgimiento de un sistema de pensamientos. En estas luchas convergen los siguientes
hechos confrontativos:

e Lalucha por latierray la lucha por la educacion propia, gestada desde las
organizaciones indigenas. En las tierras que recuperan de las haciendas crean escuelas
que implementan nuevos formas de hacer educacion utilizando el idioma y los
conocimientos de las comunidades indigenas que cuestionan y ponen en entredicho al
estado uninacional y la sociedad monocultural. De alli que la lucha por la tierra esté
unida a otras luchas, especialmente de la educacion.

e La confluencia de la légica integracionista a una sociedad nacional desde los
indigenistas con la I6gica de diferenciacion étnica desde las organizaciones y
dirigentes indigenas generan espacios y actitudes de convergencia. Estas logicas
opuestas gestan la educacion kawsaypura / “entre culturas” o intercultural.

e Las iniciativas autbnomas o autogestionarias de educacion en las comunas kichwas,
precursoras de la educacién intercultural bilinglie, permite construir una educacion
autogestionaria desde las diversas culturas en contra de la educacion asimilacionista e
integracionista.

e EI comunitarismo reaparece como episteme en el pensamiento kichwa y de la
filosofia andina. Hay una continuidad histérica del pensamiento y la cultura entre
pueblos prehispénicos y pueblos kichwas del siglo XXI. En el comunitarismo

convergen las concepciones pasadas con el pensamiento actual de los pueblos

468 peter Burke, ¢Qué es la historia cultural? (Barcelona: Ediciones Paidos Ibérica S.A., 2006), 70.
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indigenas, es una renovacién de las concepciones de kawsaypura o entre culturas que
confrontan lo andino con lo occidental.

e EIl Levantamiento indigena de 1990, la marcha de la OPIP de 1991 y las sucesivas
movilizaciones de la década de 1990 y del 2000, rompen con el pensamiento y el statu
quo del Estado y sociedad ecuatoriana, permitiendo el surgimiento de nuevos sujetos
politicos y culturales (pachakutik).

e Los programas de “500 afios de opresion” y “500 afios de resistencia” se convierten en
la oposicidn clara del pensamiento e intencion de la celebracion del descubrimiento de
América y encuentro de dos mundos impulsados por Espafia y del gobierno
ecuatoriano. Este hecho crea nuevas ldgicas de significacion y sentido de los pueblos
kichwas, como actores de la historia y no solo como dominados y oprimidos.

e Surgimiento de intelectuales indigenistas e intelectuales indigenas en el Gltimo cuarto
del siglo XX, que abonan conocimientos de las culturas americanas a las ciencias
sociales, generando nuevas concepciones y teorias del mundo latinoamericano.

e Por los afios 90, aparece la convergencia del discurso indigena y del discurso
ecologista, es un discurso etno-ecoldgico contra el desarrollismo. Bengoa denomina a
esta etapa neo indigenismo, donde convergen y confrontan el discurso etno-ecoldgico
de los pueblos indigenas con el neoliberalismo y el desarrollismo norteamericano y
europeo*®®,

e Aparecen los planteamientos de autogobierno y autodeterminacion de los pueblos
indigenas en contra del estado benefactor, paternalista y asistencialista. Estos
planteamientos generan nuevas constituciones (1998 y 2008) en el Ecuador que
introducen nuevas concepciones politicas y educativas como las Autonomias, las
circunscripciones territoriales indigenas, la educacion intercultural, la
plurinacionalidad.

e Surgimiento de la filosofia andina y filosofia intercultural desde la convergenciay
confrontacion de la cultura y pensamiento andino con la cultura y la filosofia
occidental.

e Se sistematiza el pensamiento consuetudinario, el manejo de la tradicion oral, el orden

natural y la recuperacion de la armonia entre las personas y con los otros seres de la

469 José Bengoa, La emergencia indigena en América Latina. (Santiago: Fondo de cultura econémica Chile S.A.,
2000).
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naturaleza, que cuestionan el antropologismo occidental. Asi se recrea el sumak

kawsay como una nueva forma de entender la vida y la madre naturaleza.

3.2. ¢Educacion kichwa o educacién indigena?
En los paises del Area Andina, se configura la indianidad que pasa por tres momentos, “el
descubrimiento, el autodescubrimiento y el redescubrimiento del indio”, comprendido como
“proceso historico y construccion tedrica”? y que también influye en la educacion. En el
Ecuador, mas que indianidad, hay un enfoque indigena que luego se direcciona a la etnicidad,
con la propuesta de pueblos y nacionalidades. Desde los pueblos indigenas se plantea una
educacion propia y los propulsores de estos programas coinciden en llamarla “educacion
indigena”"*. Lo curioso de la educacion indigena es que nace desde una educacion para-
estatal*’2, cuyo florecimiento se dio en la década de los afios ochenta, hasta cuando se crea la
DINEIB. A la sazén, la educacion indigena se desarrolla desde la subversion antes que como
ciudadanos observantes de la ley. En esta educacion se pueden catalogar varias experiencias

educativas como:

Las Escuelas de Cotopaxi a cargo de los salesianos, el de Simiatug que se encuentra a cargo de
la Fundacién Runacunapac Yachana Huasi (FRYH) en la provincia de Bolivar, el del Napo a
cargo de la Federacién de Comunas Unién de Nativos de la Amazonia Ecuatoriana (FCUNAE)
asesorado por las misioneras Lauritas, y el de la Confederacion de Nacionalidades indigenas de
la Amazonia Ecuatoriana (CONFENIAE) en la provincia de Pastaza, en la década de los 80 se
continda con el programa shuar, y se establece el modelo educativo «Macac»*"3

La identidad colectiva juega un rol preponderante con la terminologia indigena, en la
busqueda de construir una historia propia basada en la lucha social. A este proceso de
identificacion colectiva como “indigena”, a la cual convergen tanto la educacion como otros
procesos socioculturales y politicos, es que aportan los diferentes programas de alfabetizacién
y educacion desarrollada desde la comunidad de base. A las iniciativas y programas
educativos indigenas, algunos pueblos kichwas le han llamado educacién comunitaria que
afios mas tarde converge en la Direccion Nacional de Educacion Intercultural Bilingie. La
ECUARUNARI, al igual que la CONFENIAE, se transforma en organizacion representativa

470 Fernando Mires, El discurso de la indianidad. La cuestion indigena en América Latina. Coleccion 500 afios
N° 53. (Cayambe: ediciones Abya Yala, 1992), 22

471 Juncosa, Educacion indigena; Martinez y Burbano, La educacion como identificacion cultural; Quintero y De
Vries, Tradicién y modernidad en la escuela indigena...; Sanchez, Educacion indigena en Cotopaxi; Yanez, La
educacion indigena en el Ecuador.

472 Yanez Cossio, La educacion indigena en el Ecuador, 51

473 Cossio, La educacion indigena en el Ecuador, 51.
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regional, con lo cual se clarifica el ambito de accidn de cada una de ellas, la primera para la
serrania y la segunda para la amazonia. De la unidad organizativa de estas dos organizaciones
y el interés mutuo de representacion de los pueblos y nacionalidades a nivel nacional surgira
la Confederacion de Nacionalidades indigenas del Ecuador (CONAIE) que sera la
interlocutora con el Estado, con las agencias de desarrollo internacionales y las ONGs, al
implementar programas de educacion con los pueblos y nacionalidades indigenas. La
FENOCIN asume la categoria campesino indigena con una reducida participacion de
comunas y la FEINE tampoco cuenta con comunas sino con iglesias que apoyan la educacion

intercultural bilingiie en territorio de comunas kichwas.

4. Laeducacion propuesta por la Federacion Ecuatoriana de Indios (FEI)

4.1. Contexto historico
Apoyada por el partido comunista y con fuerte tendencia sindical surge la Federacion
Ecuatoriana de Indios en 1944474, Es pertinente sefialar que aunque la lucha organizativa de la
FEI se centra en Cayambe, no toma dicho apelativo sino el de “indio”, buscando una
identificacion con las causas de otros pueblos kichwa y deseando aglutinar las fuerzas de los
pueblos indigenas a nivel nacional. Cuando las luchas han sido locales, han tomado la
identificacién de sus pueblos, mientras si han sido nacionales han tomado el nombre genérico
de indigenas o indios, por lo que las organizaciones también han ido cambiando sus nombres
dependiendo de la dindmica local o nacional de su lucha. Por ejemplo, se utiliza con fuerte
énfasis la identificacion de sus respectivos pueblos como Cayambe, Guaranda, Guamote, etc.,
cuando son luchas locales, pero cuando la lucha se amplia territorialmente o se convierte en
una lucha nacional, casi siempre asumen los términos de “indigena” o “indios” como “marca
étnica y como un término de identificacion y orgullo, y no como algo que debe esconderse o
suprimirse”™*’°, En nuestro caso también utilizamos la denominacién de organizacion indigena
0 pueblo kichwa debido a los escritos y conceptos descritos en el idioma kichwa para
escudrifiar los conceptos de kawsaypura?’® / entre pueblos o interculturalidad y alli kawsay /

vida buena.

474 Marc Becker y Silvia Tutillo, Historia agraria y social de Cayambe (Quito: Ediciones Abya Yala, 2009),
132; Altmann, “Una breve historia de las organizaciones del movimiento indigena, 2.

475 Becker y Tutillo, Historia agraria y social de Cayambe, 124.

476 Ppara traducir la interculturalidad al kichwa se utiliza varios conceptos como kawsaypura, fukanchikpura,
llaktapura.
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La Federacion Ecuatoriana de Indios (FEI) nace en Cayambe, en un contexto hacendatario de
grandes injusticas y la explotacion de sus trabajadores, que lleva a los huasipungueros y
comuneros a plantear la parcelacion de las tierras de las haciendas. Deben enfrentarse a los
arrendatarios de las haciendas, a los gobiernos de turno y a las fuerzas del orden que siempre
ven en los reclamos de los indigenas brotes de insurgencia e influencia de ideologia externa,
especialmente del comunismo. Reciben el apoyo partidario y sindical del Partido Comunista
del Ecuador, para forjar una alianza obrero — campesino, e incluso, la FEI es concebida como
ala agraria de la Confederacion de Trabajadores del Ecuador (CTE), para luchar desde una
perspectiva de clase (Federacion Ecuatoriana de Indios).*”

La FEI adquiere fuerza por las demandas sobre la tierra y los salarios de los trabajadores
agricolas, hasta que llegan las reformas agrarias de 1964 y 1973, que lo debilitan
profundamente. La FEI busca establecer alianzas interétnicas para lograr sus objetivos, sus
dirigentes buscaban trascender los problemas inmediatos locales de la comunidad y asumen
“las cuestiones de clase sin renunciar a su identidad étnica, y de hecho emplearon esa
identidad como medio para impulsar un programa econdémico y politico mas amplio™*’®. La
“FEI se mantiene como un hito en la historia de los movimientos populares en la historia del
Ecuador. Desde la década del 40 hasta los afios 1960, florecié como la principal expresion
organizativa nacional de los grupos indigenas y campesinos de la sierra”*’°. El mayor
problema de los pueblos kichwa era el monolinglismo: usaban el kichwa para su
comunicacion y educacion pero era el espafiol que imponian en los asuntos oficiales, no hay
acceso a las escuelas estatales ni a la educacion formal. Hay un aislamiento cultural de las
comunidades kichwas. La comunidad, afincada en el sector rural, recrea la conciencia étnica
como su espacio de sentido. Dolores Cacuango y Transito Amaguafa se forjan en los
procesos de lucha de la FEI y se convierten en referentes de la lucha por la tierra y los
derechos de los trabajadores. La FEI inicia y lidera procesos politicos, organizativos,
educativos y clasistas, que desemboca en una lucha comun por la justicia social que aglutina
fuerzas y pensamiento y también hay un desplazamiento de las luchas locales para asumir una

cuestion mucho maés grande y estructural a nivel nacional e internacional.

477 ;Runaca manachu blancowan pactan? ;ima, imatatac fia menestin?”. Nucanchic allpa. 28 de mayo de 1940,

4. http://www.yachana.org/earchivo/nucanchic/).
478 Becker y Tutillo, Historia agraria y social de Cayambe, 132
479 Becker y Tutillo, Historia agraria y social de Cayambe, 133.
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4.2. Yachay tinkuy en la FEI
Para seguir el yachay tinkuy desde el planteamiento de la educacion por la FEI transcribimos

las palabras de Dolores Cacuango recogidas por Raquel Rodas:

Siempre entendi el valor de la escuela, por eso le mandé a mis hijos a la escuela para que
aprendan la letra. Yo hablé en la Federacién Ecuatoriana de indios y sabiendo que la compafiera
Lucha Gémez era maestra le pedi que nos ayude. Ella hizo una visita a mi choza y alli
discutimos con méas comparieros la mejor forma de que estas escuelas funcionen, de que tengan
bancas y material para la ensefianza. Con toda voluntad acepto el pedido y desde ese momento
empez6 a dar clases, primero a los que iban a ser maestros de esas escuelas de indios*e.

La escuela como concepto de educacion o espacio de ensefianza — aprendizaje es el primer
elemento de convergencia educativa del yachay tinkuy. La escuela es un concepto occidental
que es apropiado por los pueblos indigenas y adaptado para su quehacer educativo. La
comprension y significado de la escuela por la comunidad kichwa cambia la dinamica de su

existencia, y empieza nuevas relaciones con sus miembros asi como con el exterior.

El yachay tinkuy o la convergencia y confrontacién de saberes se da al utilizar el idioma
kichwa para la ensefianza desafiando el uso del castellano, con lo que genera confianza y
seguridad en el aprendizaje de los estudiantes. También ensefian el castellano, considerando
que los nifios kichwas deben también aprender el idioma y la cultura de los mestizos. El uso
de la categoria escuela, denota una interesante inversion. La escuela que es un concepto
occidental es asumida por la comunidad para sus iniciativas autogestionarias educativas, que
luego de un tiempo es devuelto al Estado cargado con caracteristicas de los pueblos indigenas.
Alli aparece la convergencia de sentidos y significados: la escuela mestiza era para formar
ciudadanos criollos que manejen Unicamente el castellano, en cambio las escuelas
comunitarias son para formar ciudadanos bilingies conviviendo entre culturas. Asi se
inaugura la educacion bilingle, donde convergen el kichwa y el castellano, el primero para
desarrollar su propia identidad y cultura, mientras que el segundo para facilitar la
comprension de los conocimientos de la otra cultura, la mestiza. Otro hecho significativo del

yachay tinkuy es la convergencia de educadores comunitarios y maestros mestizos.*®* Tomar

480 Raquel Rodas, Dolores Cacuango. Pionera en la lucha por los derechos indigenas (Quito: Crear Grafica —
Editores, 2007), 82.

481 Este yachay tinkuy es rememorado por los educadores de Bolivia sucedido en la Escuela Ayllu de Warisata
que fue creada el 2 de agosto de 1931 en la provincia de Omasuyos de La Paz en un contexto gamonal. Seguin
Choque Celestino, en dicha Escuela Ayllu se produjo un “zinku” (en el sentido de encuentro) entre Avelino
Sifiani y Elizardo Pérez, entre un educador indigena formado en la comunidad aymara y un maestro criollo
formado en la Escuela Nacional de Maestros de Sucre. Los objetivos de la escuela ayllu de Warisata fueron la
reproduccion de la vida social comunitaria, la recuperacion de la identidad comunitaria y la revaloracion de la
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maestros de la misma comunidad que dominan el idioma kichwa es una franca confrontacion
al sistema educativo, es un desafio y un reto. La comunidad valora a los maestros de la misma
cultura kichwa, lo que serda muy mal visto por los docentes mestizos y fiscales. Hay maestros
que ya han tenido alguna formacion en el Normal Rural de Uyumbicho, es decir cuentan con
formacion de la cultura mestiza, pero conocen el idioma y la cultura kichwa. Los docentes no
solo conocen la cultura propia sino también la dominante y ensefian los conocimientos de las
dos culturas. Esto es una convergencia de saberes, convergen dos saberes. Asi empieza la
educacién entre culturas (kawsaypura): conocer la cultura propia y también estudiar la otra
cultura. El apoyo decidido de Luisa Gomez de la Torre, una maestra mestiza jubilada, para la
formacion de maestros de estas escuelas creadas por Dolores Cacuango, completa el
panorama del apoyo mestizo. Sin embargo todavia estas escuelas deben bregar mucho para

que en su interior se desarrolle una educacion entre culturas.

Hay la confluencia de objetivos politicos, educativos, sociales y culturales en la creacion de
estas escuelas. La misma adopcion de la estructura y funcion de las escuelas occidentales, es
una novedad para las comunas. Rompe con la continuidad tradicional de la educacion oral e
informal en kichwa de los padres a los hijos dentro de la familia. Ahora asumen que deben
también aprender en castellano y para ello adoptan la escuela occidental, estructurada con
estudiantes y con profesores. En la escuela de la comunidad confluyen los saberes de la
comunidad y los contenidos de la cultura occidental, que forjan una nueva escuela. El
aprender la cultura mestiza y el castellano es para conocer y acceder a los derechos
especialmente de los trabajadores, que es la lucha incansable de Dolores Cacuango como
dirigente de la FEI. De alli los fines politicos: que sus hijos sepan leer y escribir en castellano
para que no sean explotados ni oprimidos. Pero también aprenden la lengua kichwa para
fortalecer la identidad, el idioma y su cultura. De esta manera la FEI orienta la lucha de clases
y la lucha étnica, junta la lucha como trabajadores del campo con la lucha como kichwas, que
muchos la reconoceran como la lucha indigena — campesina. Reivindica el derecho linglistico

de usar su idioma para el aprendizaje de sus hijos y el aprendizaje se torna familiar y accesible

cultura andina. Se desarrollé una educacion integral, holistica y comunitaria coordinado por la participacion so-
cial comunitaria del CONCEJO DE AMAUTAS, conformado por las autoridades mas representativas de la
comunidad educativa de Warisata, enfocado a una escuela de “estudio, trabajo y produccion”. Ver Celestino
Choque, “Experiencias y lecciones aprendidas en la educacion intercultural Bilingiie en Bolivia”, En
Participacion social, derechos indigenas y educacion intercultural bilingtie. Memoria del Primer encuentro
internacional de participacion social en educacion del Abya Yala (Cochabamba: 8 al 10 de octubre del 2008),
278.
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debido al uso de su idioma propio. Desde la FEI despliegan la educacion indigena,

reivindicando su idioma y su cultura sin dejar de lado la cultura mestiza.

4.3. La educacién promovida por la FEI
En la parte educativa, uno de los objetivos de la FEI es la “defensa y afirmacion de la
tradicion cultural indigena mediante la ampliacion de la educacion al campo y la
obligatoriedad de impartir la ensefianza en el idioma nativo de los indios con una inclinacién

preponderantemente técnica’*%2,

Ante la falta de atencion educativa desde el estado, Dolores Cacuango mientras era Secretaria
General de la FEI decide crear escuelas bilingiies para nifias y nifios donde se ensefiaria en
kichwa y castellano. Con el apoyo de Luisa Gomez De la Torre fundan la primera escuela en
Yanahuaico y luego en La Chimba, en San Pablo Urcu y en Pesillo. Los primeros maestros
son Luis Catucuamba, hijo de Dolores Cacuango, Neptali Ulcuango, José Amaguafa y Luis
Tarabata, dos de ellos habian culminado sus estudios en el Normal Rural de Uyumbicho.
Considerando que eran ilegales pronto se granjearon la animadversion de los hacendados y de
los profesores fiscales de la zona. Para mantener en funcionamiento utilizaban mdaltiples
estrategias como hacer funcionar en la noche y los maestros eran estimulados con el apoyo
econdmico minimo de Luisa Goémez. Utilizaron el texto “Mi Cartilla Inca” facilitado por las
Madres Lauritas. En el curriculo, ademas de lengua, matematicas, ciencias naturales y
sociales incorporaron contenido de cultivo de la tierra, confeccion de cedazos, tejidos de fajas,
musica y baile propios, lo que habla del anhelo de contar con una educacion técnica. Es
remarcable la “obligatoriedad de impartir la ensefianza en el idioma nativo de los indios”,
configurando una educacién bilingue: kichwa y castellano. La ensefianza en kichwa permitiria
“la defensa y afirmacion de la tradicion cultural indigena”*®®. Estas escuelas finalmente fueron
cerradas en la dictadura militar de Castro Jijon en 1964 por considerarlos “focos de sedicion

comunista”*84,

482 Becker y Tutillo, Historia agraria y social de Cayambe, 146.
483 Becker y Tutillo, Historia agraria y social de Cayambe, 146.
484 Rodas, Dolores Cacuango, 84.
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5. Proyecto educativo de FCUNAE, CONFENIAE

5.1. Contexto
En el capitulo anterior se mir0 la tendencia asimilacionista o integracionista de los kichwa del
Rio Napo desarrollada por las Misioneras Lauritas. En este capitulo se desarrolla las
iniciativas educativas nacidas desde las comunas kichwa asentadas en las riberas del Rio
Napo y que han sido ejecutadas por sus miembros. Es importante destacar que nace una logica
de trabajo comunitario, donde predomina el sentido comun colectivo, cuyo horizonte es el
mejoramiento de las condiciones de vida de sus coterraneos. Cada comuna aporta con los
mejores cuadros para la alfabetizacion y la educacidn, siempre pensando en la tierra
(territorio), la libertad, la cultura y la educacion. En esta l6gica comunitaria se desarrolla la
iniciativa organizacional de la Federacion de Comunas Unién de Nativos de la Amazonia
Ecuatoriana (FCUNAE). Al comenzar el proyecto educativo, no hay una participacion con las
instancias estatales sino una colaboracion con ONGs o instituciones religiosas que les permite
desplegar sus acciones educativas en forma autonoma desde el interior de la comuna.
Mientras hay una mayor alfabetizacion y acceso a la educacion formal de los kichwas también
se va fortaleciendo la organizacion comunal, zonal, regional y nacional. Este es, segin mi
criterio, el mayor impacto en los pueblos Kichwas y en las nacionalidades: la literacidad de
los comuneros, los dirigentes y educadores. Desde la literacidad de los kichwas se aporta al
sistema organizativo y politico de los pueblos Kichwa y las nacionalidades, factor
determinante para los cambios politicos, culturales y sociales tanto de la sociedad como del
estado ecuatoriano, en los afios venideros. La lucha por la tierra, la educacion y contra el
sistema injusto es alimentado permanentemente por este anhelo de cambiar todo el andamiaje

estatal y social injusto.

5.2. Yachay tinkuy en la FCUNAE y CONFENIAE: La formacion de educadores
bilingles

En los talleres de formacion de educadores bilinguies organizados por la FECUNAE y
CONFENIAE participan varios grupos procedentes de Cotopaxi; de Loja — Zamora, Cafiar —
Azuay; de Napo, de Pastaza, grupos de Pichincha, Tungurahua, Chimborazo. Hay encuentro y
convergencia de educadores pertenecientes a las diferentes culturas. Los talleres empiezan
con una concientizacién real, donde buscan la conciencia cultural, que consiste ver la realidad
y conocerse, hay una concientizacion para la unidad. Conocer los problemas, conocer su
historia y su cultura, conocer la otra cultura, conocernos entre comunidades y entre los

educadores bilingies, conocernos y trabajar unidos. Se incluye la relacion de los talleres o
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cursos realizados para educadores bilingles y lideres educativos realizada por la FCUNAE y
la CONFENIAE, en donde se observa una participacion fuerte y decidida de los miembros de
las comunas kichwas de la ribera del Rio Napo. Entre 1982 hasta 1989 se desarrollaron una
serie de talleres destinados a la capacitacion y formacién de los educadores bilingtes y

también de lideres educativos.

Los talleres contemplan las diferentes etapas de una planificacion: ima yachaicunatatac
yachacunchic, traducido como que conocimientos aprendemos, imapactac yachacunchic o
para qué aprendemos, imaraicuta yachacunchic o como aprendemos. Sin embargo también
hay una légica mas amplia y abarcativa de su formacién: ima shina causaicunamanta o como
se vive, imacunatac yachachinchic o que ensefiamos, imashinata causancapac munanchic o

COmMo queremos (para) vivir.

La caracteristica principal de los lideres educativos y de los educadores bilinglies era capacitar
a los jovenes indigenas que lleven el interaprendizaje y la educacién en sus comunidades, al
mismo tiempo que se preparaban para obtener sus certificados de primaria, luego de ciclo
béasico y finalmente de bachillerato. Incluso, crean el Colegio compensatorio Mushuc inti (Sol
nuevo) para contar con una institucion propia y cercana. En la preparacion se capacitaron en
el estudio y la practica de las materias, en los derechos y en mejorar la educacién. En estos
cursos de capacitacion aprendieron juntos los Cofanes, Sionas, Secoyas y Kichwa, lo que crea
el ambiente de intercambio cultural: aparece el yachay tinkuy entre nacionalidades. Los
talleres se organizan a partir de un diagndstico educativo de su comunidad, priorizan en
comun sus necesidades de la vida, luego plantean los problemas y finalmente buscan sus
soluciones. Como medio de interrelacion con las demas culturas plantean mantener nuestras

costumbres, idiomas y cultura.

Con el surgimiento de nuevos conceptos desde las discusiones de los participantes en los
talleres de formacion para educadores bilingtes y lideres educativos se consolida el yachay
tinkuy. En la pragmatica educativa de la educacion kichwa se confrontan varios conceptos que
superando las consabidas dicotomias se convierten en alternativas tedricas de la cultura
kichwa respecto de la cultura criolla aristocratica. Entre los principales conceptos
confrontativos sobresalen: la educacidén mestiza versus la educacién indigena, la educacion
comunitaria versus educacion en tiempos de modernizacién, la educacion bilingiie como

respuesta a la educacién monolingle, el didlogo cultural en lugar de la imposicion, la
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educacion para la liberacién de la dominacion y la opresion, la educacion interculturalidad en
lugar de la educacion monocultural y la educacion para la vida buena y hermosa versus la
educacion para el desarrollo. También se inicia una resistencia contra el capitalismo, la
explotacion de recursos y la colonizacion de la amazonia, porque “estamos siendo
presionados por la explotacion de las compafiias petroleras, madereras, mineras, de la palmay
por la colonizacion, quienes solo tienen ansia de lucro”*®. En este posicionamiento se

observa el amor y la defensa de su territorio.

5.3. Revalorizacion de la cosmovision kichwa Napuruna
El Napuruna tiene su propia explicacion del tiempo, del espacio, del hombre y de la
naturaleza. Mantienen sus creencias en los espiritus, los ayakuna, los supay concretizados en
aves, animales y fendmenos de la naturaleza. El tiempo es para vivir. El tiempo va siempre
dando vueltas. El afio vuelve, por ello hace alusion a huata (afio) con huatana (amarar,
atar)*®. El afio se amarra o se ata cada cierto tiempo que viene en llamarse afio, alli reside la
importancia de la recuperacion de la memoria histérica. La perfeccion en el futuro es la “tierra

sin mal”*®’,

La comunion entre el kichwa y el ecosistema genera una cosmovisién propia. La selva
impregna una manera particular de mirar el mundo, a los demas y a si mismos. Para la
correspondencia entre el kichwa y el ecosistema se recurre a ritos y simbolos. Con los ritos se
tiene la posibilidad de comunicarse a todos los niveles, por ejemplo con los seres astrales,
animales, vegetales, con los seres humanos, el mundo de los espiritus y el espacio superior.
La cosmovisidn es el conocimiento configurado del mundo a partir de la dualidad polarizante
de oposicién complementaria como el bien — mal, salud — enfermedad, vida — muerte. La
cosmovision es explicada a través de los mitos. El ecosistema marca una forma de vivir en la
persona, sintetizado en la cultura y sus simbolos. De alli se configura la cultura kichwa como
integrativa, globalizante, familista y comunitarista. Los ritos son actos liberadores, realizados
por el yachak. Por eso que los kichwa aspiran a ser yachak, como expresién maxima de

libertade,

485 Ochoa, Inés. “Cursos de Formacion de Educadores Bilingiies FCUNAE” (Manuscrito inédito, Limoncocha,
31 de julio al 16 de septiembre de 1983), Archivo PDF.

486 Mugica, Aprenda el Quichua, gramatica y vocabularios, 91.

487 Ochoa, Inés. “VII curso con educadores bilingiies d¢ FCUNAE” (Manuscrito inédito, Puerto Quinche, 2 de
septiembre al 2 de octubre de 1988). Archivo PDF.

488 Ochoa, Inés. “VII curso con educadores bilingiies de FCUNAE.

180



Otros elementos fundamentales del Napuruna son la maloca, la chakra, el aillu y la llakta.
“La maloca es la casa comunal, es un taller, es el centro, es culto, es descanso. Es un espacio
superior*®®. En la maloca se acuerdan las normas de convivencia, se toman las grandes
decisiones del grupo... todo esto se hace cerca del fogdon y tomando chicha, o masticando la
coca o ambil, yagé... La chakra es un espacio de la mujer. “La comuna es la base para la
comunidad. La comunidad esta retada por la naturaleza que le obliga a desarrollarse

integralmente™*%.

Hacer valer nuestro ser kichwa. Hay diferentes grupos de kichwa, es decir, al interior de los
kichwas hay varias culturas, pero se esta perdiendo el idioma. Los kichwa tiene historia
propia: “huifiai causaita*®* ricsina. Huifiai — huifiai = causashcata causancapac, causashcata
huifiachincapac, mirachincapac, jatunyachincapac™*®?. Su significado es: conocer la historia,
conocer la vida eterna. Historia (crecimiento) = para vivir lo vivido, para desarrollar, para
hacer crecer, para engrandecer lo vivido. Esta frase hace alusion diafana al fortalecimiento de
la vivencia kichwa pasada comparandola con la vida eterna. Segiin Mugica Camilo, huifiai es
eterno y huifiai causai es vida eterna, aunque literalmente seria vida de crecimiento. Esa vida
de crecimiento, como se ha dicho, hace alusion a la vida pasada kichwa y también se puede
interpretar como la vida que seguira en el futuro, es decir, no se terminara la vida kichwa y de
alli que se hable de vida eterna. En este sentido, la opcion es mantener la cultura kichwa y de
alli que se opte por la resistencia cultural.

Para el Kichwa Napuruna, todos los seres tienen vida, “es una cultura de la vida, dinamizada
ésta por una concepcion animista de la realidad,... que da origen a una comprension espiritual
y vitalista del cosmos™*%., En el animismo todas las cosas tienen vida, tienen samay. Tierra,
fuego, agua, aire, plantas, animales tienen vida porque es capaz de producir vida. La vida de

los antiguos sigue existiendo en la vida presente. Nada muere del todo, es un paso para la

489 Ochoa, Inés. “Curso de capacitacion para educadores bilingiies FCUNAE” (Manuscrito inédito, Nuevo
Rocafuerte del 2 al 29 de septiembre de 1985). Archivo PDF.

490 Ochoa, Inés. “VII curso con educadores bilingiies d¢ FCUNAE” (Manuscrito inédito, Puerto Quinche, 2 de
septiembre al 2 de octubre de 1988). Archivo PDF.

491 Huifiai causai: vida eterna. Huifiai huifiai: eterno.

492 Ochoa, Inés. “VII curso con educadores bilingiies d¢ FCUNAE” (Manuscrito inédito, Puerto Quinche, 2 de
septiembre al 2 de octubre de 1988). Archivo PDF. Ver también Mugica, Aprenda el Quichua, 91.
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nueva vida. La tierra tiene vida, representa la vida. Por eso enterraban en la olla de barro en

posicion de feto para volver a nacer®®,

Mantienen el pensamiento concreto, practico. Profundo sentimiento del “nosotros”*®®. Existe
preponderancia del cédigo de comunicacion oral y simbdlica. No existe comunicacion escrita

y desde este hecho se organizan una serie de programas de alfabetizacion y escolarizacion.

En las comunas kichwa de las riberas del Rio Napo para los afios 80, no hay propiedad
privada, se realiza el trueque con objetos, alimentos y productos, es un intercambio
autosuficiente, hay libertad y la tierra es manejada en forma comunitaria. Esta es la vida
comunitaria. En la cultura kichwa predomina el sentido comunitario, el sentido de familia, de

hospitalidad, de compartir sin necesidad del dinero, la propiedad en comin®®.

5.4. Educacién para la vida de los kichwas Napuruna
Se desarrollan los nifios con la palabra del anciano y de los padres. Habla y haces, desarrolla
un conocimiento practico, construye la casa, siembra, cuida de los animales, caceria, pesca,

utilizacion de los recursos del medio. Es una educacion para la vida.

Esta educacion también es considerada educacidn familiar indigena porque tiene las
siguientes caracteristicas: globalizante, tradicional, animista, comunitaria, practica,
permanente. Es globalizantes porque intervienen todos, es una causa por la cual luchan todos
los miembros de la comunidad. Es tradicional porque se basa en las manifestaciones
culturales de la comunidad como hacer la chicha, fiestas mitos y leyendas. Es animista porque
considera que todos los seres de la naturaleza tienen vida. Es comunitaria porque se basa en la
solidaridad, la reciprocidad y la cooperacion, se aprende para ensefiar a otros, se aprende para
servir a la comunidad y a la organizacién. Es practica porque aprende haciendo. Es

permanente porque es continua.

La educacion desde la cosmovision de los Kichwa es una comunion entre el hombre y su

ecosistema, porque es una convivencia dentro de la naturaleza. El hombre crea y recrea en la

494 Ochoa, Inés. “VII curso con educadores bilingiies d¢ FCUNAE” (Manuscrito inédito, Puerto Quinche, 2 de
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naturaleza lo que permite que tanto el hombre como la naturaleza se transformen en forma
practica. La identidad y la cultura del hombre se originan en el ecosistema amazonico. En este
contexto de aprendizaje espontaneo familiar nacen los centros de alfabetizacion y
posteriormente la escuela, instituciones en las cuales convergen los saberes de las distintas

culturas.

5.5. La alfabetizacion de adultos en fiukanchikpura (entre nosotros)
En la alfabetizacion de la FCUNAE se mira la accion conjunta de varios actores liderados por
los dirigentes de dicha organizacién. Valerio Grefa, Presidente de la Federacién de FCUNAE
(1982 -1984), solicita el apoyo de Sor Inés Ochoa, asistido por Inocencio Macanilla, para que
coordine el Programa de alfabetizacion en kichwa en la ribera del Rio Napo, que fue lanzado
por el gobierno de Jaime Roldos Aguilera. A esta accion alfabetizadora también le apoya la
Universidad Catolica la misma que prepara promotores de alfabetizacion coordinado por
Consuelo Yanez. El gobierno empieza a enviar profesores mestizos a las cuarenta escuelas

mestizas que iban creando a peticion de las organizaciones indigenas.

En 1982 se lleva a cabo un curso de formacion para profesores en seis semanas. Los
compafieros kichwa como Luis Montaluisa, Luis Macas, Blanca Chancoso dictan charlas en
este curso. En octubre del mismo afio, empieza la educacion bilingle a nivel nacional con
centros escogidos con profesores formados en la préctica. Se dicta dos cursos al afio para
doscientos profesores de Saraguro, Imbabura, Cotopaxi, Tungurahua, de Napo, de Cuenca. En
estos cursos nace el fiukanchikpura (entre nosotros), considerando que en la capacitacion
participan personas que tienen las mismas aspiraciones de libertad, cultura, tierra y educacion
y dirigidas por sus propios comparieros. Esta es la semilla de la convivencia entre familias,

entre coterraneos, base de la convivencia entre culturas.

Esta actitud de aceptar a los demas y de entablar un trabajo conjunto por la alfabetizacion se
forja en los espacios de los cursos de capacitacion tanto para lideres educativos como
educadores bilingles. En el curso de 2° nivel de educadores bilingles, realizado en Quito del
16 de julio al 24 de agosto de 1984, por ejemplo, hay el manifiesto espiritu de compartir y de
confrontar saberes. “Nucanchic causaita fiaupaman apancapac ashtahuan yachachincapac,

huahuacunata, rucucunata shuc aillucunatapash quiquinpac causaipi yanapachun*’, cuya

497 Ochoa, Inés, “Curso de segundo nivel de educadores bilingiies FCUNAE” (Manuscrito inédito, Quito, 16 de
julio al 24 de agosto 1984), 45. Archivo PDF.
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traduccion, en alusion al objetivo formativo planteado para el educador bilingle es: para
ensefar mejor y llevar adelante nuestra cultura (vida), para ayudar en su propia cultura (vida)
a los nifios, a los mayores y también a otras familias; este pensamiento caracteriza la fortaleza
de su cultura y la identificacion con el aprendizaje de su cultura como con la disposicion de
compartir los aprendizajes con las demas familias. Estas son convergencias al interior de las
comunas kichwas que conducen al rikcharimuy tinkuy. También sobresale “fiucanchic
runapura yachachincapac™*®®, que se traduce: para ensefiar entre nosotros, los kichwas. Es
necesario resaltar el reconocimiento de la necesidad de aprendizaje entre quienes no tienen el
conocimiento de las letras y esta afirmacion de “entre nosotros” zanja la identidad de quienes
no tienen las letras con los que tienen, y la necesidad de contar también con maestros kichwas
propios, es decir, de la propia comunidad. Este ultimo pensamiento sera la tonica que estara
presente en cada creacion de los centros de alfabetizacion y de las escuelas bilingies: contar
con maestros kichwa hablantes de la propia comunidad. Otro pensamiento es
“runapurallatami yachacunchic comunapi rucu yayacuna, quiquin taitacuna”*®, que se
traduce: nos educamos entre las personas, en la comuna con los padres mayores (abuelos), los
padres propios. No esta por demas insistir que hasta los afios 80s, hay todavia mucha fuerza
de la educacion familiar desplegada por los abuelos, los mayores de la comunidad y los
padres. De alli que se pondere la educacién entre las personas y en la comuna. De esta
manera, el runapura o entre personas o entre humanos, que fue vilipendiado por los espafioles
y criollos denominéandoles “indios o indigenas”, manifiesta la voluntad comunitaria de la
educacién: aprender entre nosotros y nuestra propia cultura. Este es el punto de partida del
tinkuy, porque permite diferenciar y reconocer al otro: al mestizo, al colono, al
afroecuatoriano, al montubio. La voluntad comunitaria por la educacion permitio la creacion e
implementacion de la escuela en la comuna de acuerdo a su cosmovision, considerado el
mayor yachay tinkuy. Otro pensamiento que dice del espiritu solidario y de tinkuy, con
significado de encuentro y convivencia con otros, es: “fiucanchic causaita allichincapac.
Mishu ruraita yachacushun, paicunahuanpash pacta cancapac™®®. La traduccion es: para
mejorar nuestra vida. Aprendamos las acciones de los mestizos, para estar juntos con ellos.
Finalmente, hay una frase que configuro el pensamiento kichwa, que con el crecimiento
organizativo se difundio a otros pueblos y nacionalidades: “runa yuyai: shuc yuyaillapi

causancapac. Mishucunahuanpash pacta, pacta causancapac. Runapurapash tucuita

498 Ochoa, Curso de segundo nivel de educadores bilingties FCUNAE, 45.
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charincapac™®. Su traduccion es como sigue. El pensamiento kichwa: para vivir en un solo
pensamiento. Para vivir en igualdad con los mestizos. Para tener todo también entre los
personas kichwas. La frase dice de la capacidad de intercambio de los kichwa, donde sea
posible convivir, primero entre los indigenas y luego con los mestizos. Hay una fuerte alusion
a tener y ser entre los runapura, contraponiendo al discurso de la teologia de la liberacion de
ser pobre. Este tener tiene relacion con la vida, el pensamiento y la capacidad de tener para ser
personas. Asi se inauguro la confrontacion ideologica entre “tener” y “ser” de los kichwas que

al final convergeré en la autodefinicion y reconstitucion como nacionalidad, por los afios 80.

Los lideres educativos son quienes se capacitan para dirigir las organizaciones representativas
de las comunas y que luego, especificamente se convertiran en dirigentes de educaciéon de las
organizaciones provinciales, regionales y nacionales. En cambio los educadores bilingies, la
mayoria que ya han pasado por ser lideres educativos en sus respectivas organizaciones, se
capacitan para ejercer la docencia utilizando tanto el kichwa como el castellano. Como se ve,
hay una formacion especifica destinada al servicio organizativo y una muy diferente para
ejercer la docencia bilingie, accion formativa en la que confluyen actores religiosos,
universitarios y ONG. La disputa entre lideres educativos con los educadores bilingies al

interior de las organizaciones indigenas sera un tinkuy permanente.

Esta educacion bilingiie tuvo apoyo de la comunidad y aceptacion de los educadores
bilingues, aunque estos ejercieron la docencia sin sueldo. Tuvieron pugna con los profesores
mestizos, considerandoles que no estaban preparados para la docencia. La mision religiosa
apoyo con dinero para pagar unos tres mil sucres como bonificacion mensual a cada educador
bilingle hasta que el Ministerio de Educacion asigne el presupuesto. Los educadores
bilingues tuvieron la mente muy abierta aunque apenas habian terminado la primaria, no
tuvieron nombramiento. En cada vacacion recibieron cursos de profesionalizacion. Los
educadores bilingles trabajaron por mistica y con la idea de que la educacion bilinglie debe
ser mejor, alternativa, fundamentada en los valores y la cultura. “La mistica se perdié cuando
tuvieron sueldo”%, La gente valoré a los educadores kichwa porque sus hijos aprendieron. El
nifio al desarrollarse en su propia cultura estuvo capacitado para la interrelacién cultural sin
perder su identidad Napuruna. Los profesores bilingues vivieron de lo que la comunidad les

daba. Poco a poco se fueron desvirtuando y cuando se crearon las direcciones provinciales

%01 Ochoa, Curso de segundo nivel de educadores bilingiles FCUNAE, 47.
%02 Ines Ochoa (Misionera Lurita), entrevista por José Benjamin Inuca, Guayllabamba, 25 de marzo del 2015.
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bilingles, se termind esa mistica y la historia es otra a partir de la creacién del Modelo del
Sistema de Educacion Intercultural Bilingie (MOSEIB). En los educadores bilingles se
evidenciaron los sentimientos y valores de ranti ranti (reciprocidad) y makipurana
(solidaridad) entre la comunidad porque sus nifios aprendieron con los educadores, porque
compartieron sus conocimientos y sabiduria. Fue un intercambio de lecturas, conocimientos,
saberes, sentimientos y espiritus. A partir de estas experiencias y con el surgimiento y la
rectoria de las organizaciones indigenas se dan procesos propios educativos en las
comunidades indigenas. Este surgimiento de los procesos educativos desde la comuna

Kichwa, rompid con la hegemonia educativa mestiza y oficial.

Dentro de las comunas que estan agrupadas en organizaciones de segundo o tercer grado
surgieron acciones tendientes a desplegar las iniciativas propiamente kichwa donde el estado
no juega ningdn rol, mas aun hay instancias gubernamentales educativas que desconocieron y
tacharon de ilegales estas iniciativas de educacion kichwa. Asi se configurd la iniciativa o
propuesta educativa propiamente kichwa que adquirié vigencia, fuerza y legitimidad en las
asambleas comunitarias. Plantearon contenidos curriculares que rompieron con el curriculo
nacional oficial, se forjaron y se formaron docentes bilingles (kichwa y castellano) nacidos de
la pragmatica educativa kichwa que desafiaron el ejercicio docente de los maestros fiscales, se
empez0 a estructurar la realidad linguistica y cultural de la comuna como contexto educativo

de las comunas y pueblos Kichwa.

5.6. Convergencia de actores en la alfabetizacion de las comunidades kichwas
La campafia de alfabetizacion que impulso el Gobierno Roldos — Hurtado (1979 - 1984)

genero convergencia y confrontaciones a nivel de pensamiento, de actores y de acciones.

A nivel de actores, si tomamos en cuenta el desarrollo del centro de alfabetizacion en la
comunidad, confluyeron autoridades educativas nacionales, provinciales y locales,
estudiantes, educadores comunitarios, lideres comunitarios y moradores de la comunidad®®2,
Eran sujetos pertenecientes a diferenciadas clases sociales: politicos, empleados publicos,
campesinos, indigenas, estudiantes, que les unian un sentimiento comun: alfabetizar al
iletrado. Los analfabetos fueron el centro de la accién alfabetizadora, pero a diferencia de

campafias anteriores, esta vez se lo realizo en el idioma propio. Entonces, hacia el analfabeto

503 Benalcézar, El proceso alfabetizador en el Ecuador, 172.
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kichwa, convergieron muchos actores, se unieron acciones sociales educativas y también se
juntaron saberes y pensamientos matizados por la idea de alfabetizar. La accion alfabetizadora
fue asumida por diversos actores, en mayor medida por educadores comunitarios y lideres de
la comunidad y en menor medida por estudiantes y profesionales mestizos. Para la seleccion
de educadores comunitarios priorizaron aspectos como:

- “Profesionales de la docencia, en servicio o en la desocupacion,

- Bachilleres en Humanidades Modernas,

- Bachilleres técnicos,

- Estudiantes universitarios,

- Profesionales en cualquier rama,

- Voluntarios,

- Estudiantes del nivel medio,

- Lideres comunales’%,

El pensamiento que convergio para la alfabetizacion de los analfabetos kichwa,
predominantemente fue la difundida por los organismos educativos del gobierno. Las
autoridades educativas encargadas de este proceso, infundieron para el hecho educativo la
formacion de un determinado tipo de hombre, que se basa en la teoria humanistica,
caracterizada por cinco principios:

- El hombre, ser de relaciones (ser social),

- El hombre, ser trascendente (crea cultura),

- Laigualdad entre los hombres (todos los hombres somos iguales),

- El hombre, ser libre,

- El hombre, ser perfectible®®.

Esta teoria conocida como “antropocentrismo en la educacion” fue aplicada con la

“metodologia participativa — reflexiva — critica.

En cambio, el Centro de Investigacion de la Educacion Indigena (CIEI) de la Pontificia
Universidad Catolica del Ecuador (PUCE), cuyo objetivo principal fue el programa de

alfabetizacion en lengua kichwa, propugn6 que las comunidades indigenas se apropien del

504 Benalcazar, El proceso alfabetizador en el Ecuador, 168.
505 Benalcazar, El proceso alfabetizador en el Ecuador, 186 — 187.
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instrumento de alfabetizacion, para que les “permita descubrir el sistema educativo
subyacente en una cultura de tipo oral”®". Plantearon la interdisciplinariedad, la
multiculturalidad y la coparticipacion. El programa de alfabetizacion en lengua quichua fue
organizado por agentes externos a las comunidades kichwas como la universidad y ONGs,
con una logica para los Kichwas. Este caso vislumbro la alianza de muchos actores externos a
las comunas con beneficio para los analfabetos, no hubo confrontacion a nivel de las acciones
educativas ni del pensamiento que impulso el proceso alfabetizador, porque admitieron la
lengua y la cultura kichwa para la alfabetizacion y se embarcaron en unidad de acto contra el
analfabetismo. Sin embargo, hubo una confrontacion de actores, considerando que las
agencias externas utilizaron tanto el pensamiento kichwa como el proceso alfabetizador en

beneficio de las ONGs y no en beneficio de las comunas®®

. Tanto la alianza de pensamiento
de alfabetizacion de ONGS con las comunas, el proceso alfabetizador como la confrontacion
de actores invirtio (tikray) la educacion fiscal homogénea y castellanizante en educacion
intercultural, bilinglie y comunitaria. Esta inversion (tikray) sera parte sustancial de la politica

educativa a lo largo de la década de 1990 y 2000.

5.7. Educadores bilingues y lideres educativos
La formacion de lideres educativos®® propios dentro de la FCUNAE que luego se
transformaron en lideres politicos es quiza el mayor proceso de inversion politica y educativa
de los pueblos kichwa, es la organizacion y gobernabilidad de las comunas kichwas que
rompen con la hegemonia politica y educativa de la sociedad mestiza.

Con la creacion de la CONACNIE (1980), se dio paso a la participacién de las organizaciones
comunitarias encargadas de elegir, en primer lugar a los alfabetizadores de las propias
comunidades y, luego, a los maestros para las escuelas cuya formacion se encontraba a cargo
del CIEI como parte del convenio existente con el Ministerio de Educacion®°,

Como vemos el apoyo del Estado fue indirecto hacia los alfabetizadores y promotores, pues
interviene mediante una ONG, en este caso el Instituto de Investigacion de la Educacién
Indigena (CIEI) de la Universidad Catolica de Quito. Los lideres educativos se iniciaron como

alfabetizadores, luego fueron nominados como promotores de alfabetizacion, luego fueron

507 CIEI “Programa de alfabetizacion, 42.

%08 Ochoa, Inés, “Curso de segundo nivel de educadores bilingiies FCUNAE” (Manuscrito inédito, Quito, 16 de
julio al 24 de agosto 1984), 45. Archivo PDF.

%09 En Bolivia se plantea la formacion de educadores para una educacién comunitaria y de lideres indigenas para
la participacion popular en la educacién. Ver Luis Enrique Lépez, De resquicios a boquerones. La educacion
intercultural bilingie en Bolivia (La Paz: PROEIB Andes y Plural Editores, 2005), 291.

510 yanez, Componente de identidad de Macac, 3.
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elegidos como dirigentes de las organizaciones regionales y nacionales, finalmente se
convirtieron en actores politicos sea por medio de las elecciones o accediendo a las instancias
burocréaticas como funcionarios publicos. Por ejemplo, como lideres politicos se consolidaron
Cristobal Tapuy, Valerio Grefa, quienes se iniciaron como alfabetizadores. Los educadores
bilinglies en cambio, se especializaron en educacion bilingtie (Kichwa y castellano) que lo
ejercieron en las comunidades kichwas y la mayoria continuaron estudios superiores para

docentes.

El semillero de los lideres educativos y de educadores bilinglies fueron los diferentes
programas de alfabetizacidn, en su interior fueron nominados como educadores comunitarios,
como monitores y como promotores educativos. Los promotores educativos desarrollaron su
accion organizativa desde las comunidades mediante la alfabetizacién. Los educadores
comunitarios desarrollaron la educacion desde la cultura y la lengua de cada nacionalidad y
los lideres educativos tuvieron relacién directa con la organizacion como dirigentes de
educacion de sus respectivas organizaciones. Sin embargo, ambos grupos fueron optados por
la institucionalidad educativa del pais, perdiendo lo minimamente ganado en bilingtismo e
interculturalidad. En educacion el significado y funciones del “educador comunitario” o
yachaccamayuc, es la fusion entre el concepto de profesor segun la tradicién occidental con
las caracteristicas de una persona que educa en forma comunitaria, que puede ser tayta,
mama, yachak, amawta. El yachaccamayuc es una fusion que deviene en una franca

confrontacion con el profesor fiscal.

5.8. Convivencia con otras culturas (kawsaypura)
Desde las misioneras Lauritas que apoyaron en la capacitacion de los educadores bilingies de
las comunas de las riberas del rio Napo, pertenecientes a la organizacion Federacion de
comunas Union de Nativos de la Amazonia Ecuatoriana (FCUNAE), se puede mirar la idea

de “convivencia con otras culturas” haciendo alusion a los kichwa y a los mestizos.
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[lustracion 4.1. Relacién entre la vida y el tiempo Kichwa
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Fuente: Manuscrito de Sor Inés Ochoa.

La Hustracion 4.1 presenta la relacion entre la vida y el tiempo kichwa, se observan tres
columnas y tres filas, tomamaos la interseccion de la tercera columnay la tercera fila, en la
cual esta un circulo que abarca un semicirculo, muchos circulos pequefios divididos por lineas
indefinidas y flechas en direccién al semicirculo que parten desde los circulos pequefios. La
explicacion es como sigue. El semicirculo con circulos pequefios en la parte superior del
circulo es la representacion del fiaupa causai (vida pasada del kichwa runa). Los circulos muy
pequerios representan el mishu causai (vida o cultura mestiza) separado por unas lineas,
ocupan el resto del circulo. El circulo esté rotulado por fiaupaman (para adelante) que es una
interseccion de flaupa (adelante o pasado) > conquista > cunan (hoy, presente). El circulo es
una union cultural que le denomina como cunan causai o fiaupaman. Esta unién es producto
de las categorias fiaupa causai y mishu causai. A mi criterio, este es el principio de la
convivencia entre vidas o culturas totalmente diferentes, desiguales y complementarias al
mismo tiempo: kichwa runa y mishu. Esta es la convergencia de los Kichwa del rio Napo o
Napuruna con los mestizos conformado por misioneras, misioneros, colonos y profesores.

Los kichwa cotidianamente tienen conciencia de la existencia y convivencia del mestizo y hay
una unién, no exclusion ni negacién. No hay una clara presencia del mestizo sin embargo, ello
es posible identificar en la educacion que reciben los Napurunakuna. Aqui no hay una

inversion, sino una continuidad del pensamiento y logicas del Napuruna con influencia
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limitada de los mestizos. El tinkuy mas visible fue la incorporacion de la escuela en las
comunidades que también, dada la mayor fuerza del pensamiento del Napuruna, se convirtio

en comunitaria y bilingie (tikray - pachakutik).

En la interseccion de la segunda fila con la tercera columna, frente al circulo fiaupaman esta
la pregunta ¢integracion? Su respuesta es alli causai (vida buena). El significado y sentido de
esta categoria es analizado en el siguiente capitulo, sin embargo, ahora nos ayuda a entender
la siguiente pregunta inserta en la confluencia de la tercera fila con la tercera columna:
(Mundo aparte? A esta pregunta la respuesta es “ser respetados, convivencia con otras
culturas”. Esta afirmacion de la “convivencia con otras culturas” denota, previamente la
existencia de culturas diversas y entre ellas hay una convivencia que permite compartir los
saberes, los conocimientos y la vida tal como lo manifiesta cada cultura. No puede haber alli
causai sin la convivencia con otras culturas, es decir, la comprension y desarrollo de alli
causai, esta ligada a la “convivencia con otras culturas”. No es una vida buena individual o
siquiera de un solo pueblo. Es alli causai de varias culturas, es decir, son varios alli causai,
diriamos varias formas de vida buena, segun lo exprese cada pueblo. La clave de la
convivencia cultural es en alli causai. Los pueblos kichwas no buscan aislarse o conformar un
gueto sino en abierta relacion buscan compartir y vivir con otras culturas, mas aun, proponen
la convivencia con otras culturas. De esta manera, la interculturalidad o la “convivencia entre

culturas” como sentimiento y filosofia es una situacion cotidiana de los pueblos indigenas.

En la misma ilustracion propone la “Educacion = UNIDAD = SER”. Es una nueva
construccion y proyeccion del “ser” a partir de la unidad entre Kichwa runakuna y mishu. El
flaupa causai Y el cunan causai sirven de fundamento para el nuevo “ser”, que deben “ser
respetados” en una “convivencia con otras culturas”. El ser se constituye solo en el respeto y
la convivencia con otras culturas. Hay el tinkuy histérico: la conexién entre fiaupa causai con
el cunan causai, en la posibilidad del iaupaman. Desde el presente se conoce el pasado y se
piensa al futuro. Es la convergencia del pasado conocido en el presente que se vive en la
posibilidad de ir para adelante. El presente sirve de convergencia de la historia donde
encuentra la unidad de la existencia con el devenir de los pueblos. Desde el exterior, los
mestizos convergen con la denominacion de “indigenas” hacia los pueblos indigenas,
mientras estos, desde dentro confrontan con la categoria de “nacionalidades”. Las
organizaciones indigenas finalmente se impondran con la categoria de nacionalidades

logrando plasmarlo como derecho constitucional. El tinkuy de la categoria “nacionalidades”
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facilité la confrontacion y la inversion o tikray de la categoria de indigenas en nacionalidades,
aunque en la sociedad mestiza se mantenga todavia la categoria indigenas. Prevalece la
categoria “nacionalidades” permitiendo el pachakutik o proceso de renovacion y unidad de las
organizaciones y pueblos indigenas. Al final, la lucha entre flaupa causai con el cunan causai
continua mientras el horizonte de flaupaman sigue siendo una posibilidad de mejorar las

condiciones de educacion de los pueblos indigenas.

Entre el faupa causai y el cunan causai se renueva con fuerza el tinkuy, porque hay tension y
pugna entre lo ancestral y lo moderno, entre los saberes tradicionales y la ciencia. Esta tension
permite en unos casos fusionar conocimientos, en otros casos generar una franca
confrontacidn, en otros casos renovar comprensiones que permiten nuevos analisis a la luz de
los hechos pasados. Es digno de resaltar por ejemplo, que en los talleres para educadores
comunitarios se mira un horizonte renovado tomado del pasado como es el yachac tucuni / me
convierto en sabio a la usanza pasada del Kichwa. En cambio, hay una renovacion de
conocimientos o saberes como sucede con alli causai, que luego incluso es adoptado por las

otras sociedades distintas de los pueblos indigenas.

6. Educacion implementada por la Fundacion Runacunapac yachana huasi (FRYH)
6.1. Contexto

Desde el inicio de la decada de 1970, se crearon paulatinamente alrededor de 12 escuelas
autogestionadas y dirigidas por las comunidades kichwa de Simiatug de la provincia Bolivar.
En 1978 la Fundacion Runacunapac Yachana Huasi (Casa del saber de las personas) centro
de formacion campesina tiene la particularidad de ser constituida con el auspicio del Obispo
de Guaranda Mons. Candido Rada, la Asociacién de Voluntarios Operacion Matogroso
Ecuatoriana (O.M.G.E) y tres personas naturales en representacion de las comunidades
campesinas, domiciliada en la parroquia Simiatug®'!. Se toma el desarrollo del proceso
educativo de esta organizacion para mirar la perspectiva de “entre culturas”, que da cuenta de
la convergencia de actores, de encuentro y confrontacion de saberes y la inversion de la
educacion con la creacion y funcionamiento de las escuelas indigenas, en una zona donde

vivian “miles de indigenas en totalidad analfabetos, desamparados por la ley y las

511 Manuel Cornelio, Fundamentos del proceso y sucesos histéricos de la organizacion de los pueblos del norte
de la provincia de Bolivar (Guaranda: Casa de la Cultura Ecuatoriana, nicleo de Bolivar, s/a), 287.
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autoridades, maltratados, explotados y humillados por los mestizos, autoridades, comerciantes

y la iglesia catolica desde que se asentaron como pueblos mestizos criollos”%*2,

6.2. Yachay tinkuy en la educacién de la FRYH
Desde la perspectiva del yachay tinkuy en la FRYH sobresalieron la convergencia y
confrontacion de:

- El programa de educacion bilingue infantil,

- Los yachaccamayuc, literalmente significa poseedor y cuidador del saber y del
conocimiento, es el profesor kichwa originario de la comunidad (zona de Simiatug)
que sustituye y confronta con los saberes de su comunidad (idioma y cultura) al
profesor mestizo;

- 17 escuelas de las comunidades construidas por medio de “mingas comunitarias y con
el apoyo financiero de algunas instituciones”*3, que rompen con las escuelas
impuestas por el estado;

- El cumplimiento del programa de estudios en coordinacion del Ministerio de
Educacion y Cultura (MEC), una vez que ha sido consolidado los anteriores aspectos;

- La produccion de material didactico bilingiie, con proyeccion a “fortalecer la
ensefianza bilingiie bicultural”, que rompe con la educacion oficial homogeneizante y
monolingue (castellano);

- La ensefianza a los nifios de “técnicas agricolas” que permiten tener los huertos
escolares, para el cultivo de hortalizas que se comercializan mediante el sistema de
“bodas” en cada escuela,

- Laevaluacion y supervision educativa realizada por la Direccion Provincial de
Educacién en forma anual y de los programas de educacion realizada por la comision
de educacion de la organizacion,

- El Instituto para la formacion de yachaccamayuc y de agronomos reconocido por el

Ministerio de Educacidon con ciclo basico y bachillerato®,

En cada accidn educativa que desarrollé la FRYH convergieron agencias externas en la
comunidad con la finalidad de apoyar la cristalizacion de sus metas y objetivos. Para la

construccion de las aulas de las escuelas creadas intervino el Consejo Provincial; el Ministerio

512 Cornelio, Fundamentos del proceso y sucesos historicos, 267.
513 TINCUI — CONAIE. Las nacionalidades indigenas del Ecuador, 187.
514 TINCUI — CONAIE. Las nacionalidades indigenas del Ecuador, 188 — 189.

193



de Educacion intervino con el sistema educativo para legalizar el proceso educativo
comunitario iniciado por las comunas; las agencias de FEPP, SWISSAID y OMG apoyaron
con la capacitacion a los yachaccamayuc, la organizacion financiera OXFAM apoyo la
educacion de las escuelas, las ONGs CEBEMO y ALER apoyaron con la radio®®. Cada
institucién que convergid para apoyar la educacion de la FRYH vino con sus saberes,
conocimientos y sentimientos que dieron origen a una particular y nueva manera de hacer

educacion bilingle bicultural.

La convergencia de acciones y saberes se mira también en la construccién de la
infraestructura escolar, donde la comuna aporté con la minga mientras que los organismos
externos brindaron apoyo financiero; el yachay tinkuy se observa en la convergencia de la
ensefianza en dos idiomas: kichwa y castellano (que empiezan a denominarse bilingue) asi
como la ensefianza de los dos idiomas. Otro yachay tinkuy es la confluencia del programa de
estudios bicultural (cultura kichwa y cultura criolla). Son novedades educativas el aprendizaje
por parte de los estudiantes de técnicas agricolas en huertos escolares, la comercializacion de
hortalizas en “bodas”. Las técnicas agricolas son parte de la sabiduria kichwa que se unen a la
I6gica escolar occidental creando un nuevo escenario escolar mientras que las “bodas” son
practicas festivas de las comunas que se juntan con los conocimientos occidentales de
comercializacién. Lo mas visible del yachay tinkuy fue el yachaccamayuc. En su accionar
educativo convergieron los saberes kichwa, asi como los saberes de la sociedad criolla
dominante. Las acciones educativas ejecutadas por los yachaccamayuc fueron apoyadas y
evaluadas por la confluencia de dos instancias diferentes: la comisién de educacion de la
FRYH propulsora de la iniciativa educativa y por los organismos estatales educativos del
MEC, el primero desde la vision de la comunidad y el segundo desde el estado. Estos yachay
tinkuy o encuentro de saberes que se desarroll6 en las escuelas de la zona de Simiatug creadas
por la FRYH, conforme avanzan en su implementacion, no fue bien vista por los mishukuna,
los hacendados, los mestizos que vivian en los centros poblados parroquiales y las ciudades ni
por las autoridades de las instituciones publicas de la provincia y de los ministerios®*. Se
evidencia que surgieron actores opositores que configuran la oposicion complementaria o
dualidad complementaria, parte fundamental para que se desarrolle el tinkuy. Fundamentados
en la estructura comunitaria y legitimada por la fuerza organizativa de las comunidades

kichwa, lograron fundar 17 escuelas, seleccionaron a sus yachaccamayuc de las propias

515 TINCUI — CONAIE. Las nacionalidades indigenas del Ecuador, 191.
516 Cornelio, Fundamentos del proceso y sucesos histdricos, 65.
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comunidades, implementaron su propio programa de estudios, utilizaron el kichwa y el
castellano en la educacion, produjeron materiales didacticos en kichwa y luego en los dos
idiomas para la educacion de sus hijos. Estas acciones educativas generaron un nuevo sistema
educativo de impacto y trascendencia social, cultural y educativo para las comunidades de
Simiatug pero desconocido por el estado por considerarlo informal. Esta iniciativa educativa
logré imponerse, incluso supeditando a la educacion estatal, hasta convertirse en hegemonia
educativa en la zona. Este sistema necesitaba de nuevos docentes y los yachaccamayuc
surgieron de esa necesidad, se convirtieron en lideres educativos que paulatinamente fueron
implementando la educacion bilingle bicultural como un nuevo sistema educativo. Asi
nacieron las escuelas bilingles biculturales, empezando el ciclo de pachakutik educativo, con
una nueva forma de hacer educacion que cambiara la teoria y préactica educativa del Ecuador.
Las comunas, mediante los yachaccamayuc realizaron la toma de la “escuela”, un concepto
occidental, para ser adaptada a las necesidades y requerimientos de las comunas kichwa, para
desarrollar la educacion propia. Estas escuelas fueron los lugares de convergencia de dos
saberes (kichwa y mestiza), lugar de encuentro de dos culturas (bicultural), asi nacio también
otra forma de pedagogia y educacién que cuestion6 la educacion castellanizante,
monocultural e integracionista. La educacion bilinglie bicultural, [lamado desde las
autoridades como informal e ilegal incluso acusada de que los indios de Simiatug “estan
haciendo una educacién subversiva y mediocre en la zona, peligrando la seguridad de la
ciudadania de la zona y de la provincia®’ inaugurd “otra educacion” con la nifiez y con los
adultos, que influird también en todo el sistema educativo nacional. El yachay tinkuy de la
educacion bilingle bicultural de Simiatug siguio su curso desafiando nuevos encuentros y

confrontaciones a nivel provincial y luego nacional.

6.3. Tikray (inversion) y nueva educacion de la FRYH
El centro de alfabetizacion para la formacion de adultos, la escuela para la formacion de los
nifios y el instituto para la formacion de los jovenes, necesitaban de docentes adecuados a los
intereses y necesidades de las comunas, por lo cual el yachaccamayuc se capacité dos meses
cada afio en las Escuelas Radiofénicas Populares del Ecuador (ERPE). Fue una capacitacion
para la formacion de la comunidad, donde el centro escuela constituia el lugar de
convergencia de la capacitacion brindada por ERPE, el apoyo del parroco, el obispo de

Guaranda y los voluntarios de OMGE. Es crucial entender al yachaccamayuc para configurar

517 Cornelio, Fundamentos del proceso y sucesos historicos, 266.
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las convergencias y confrontaciones del tinkuy. Los yachaccamayuc aprendieron a leer y
escribir dentro de los programas de alfabetizacion, luego, como pallka (bifurcacion) o
ramificacion ensefiaron las primeras letras en otras comunidades a otros adultos y también a
nifios. El yachaccamayuc que compartié sus aprendizajes en otra comunidad genero la
inversion o tikray, es decir, nuevos saberes fueron desarrollados en la alfabetizacion y en la
ensefianza — aprendizaje con los nifios. Las acciones de yachaccamayuc a su vez, produjeron
el tinkuy en la nueva comunidad y escuela, porque conforme avanzaron con la alfabetizacion
replicaron sus conocimientos a los nifios. La confrontacion aparecié cuando los nuevos
alfabetizados con sus saberes rompieron la hegemonia cultural mestiza en la educacion y el
centro - escuela abierta en cada comunidad desafio a las escuelas oficiales, en tanto en cuanto
se convirtieron en los lugares de convergencia de los conocimientos tanto de la cultura kichwa
como de la mestiza. El yachaccamayuc no solo cuestiond a los profesores fiscales, sino que
puso en el tapete de la educacion los conocimientos despreciados y desvalorados de la cultura
kichwa como contenido de aprendizaje, hizo la inversion de los saberes, los saberes kichwa
por los saberes mestizos, usé el idioma kichwa por el castellano para la ensefianza. No fueron
docentes formados en algun centro especializado en la formacion de maestros desde la l6gica
oficial y de la sociedad, sino como dice José Maria Allauca, el yacchaccamayuc, calificado
por los mestizos y la iglesia conservadora como comunista o procubano, fue un “profesor
preparado en Escuelas Radiofdnicas Populares” en Riobamba, que “habla y practica sobre la
liberacion de los campesinos” y asumié que “trabajamos de diferente manera para la
liberacion de pueblo oprimido, explotado, abandonado y discriminado™8. Fue un cambio
radical, o mejor dicho, recurriendo a conceptos kichwa, fue el tikray o inversion en la forma
de pensar y hacer educacion en las comunas indigenas, fue una educacién para la liberacion
del pueblo oprimido. La inversion de saberes produjo el pachakutik o renovacion de tiempos
y espacios. Aqui esta el origen de la lucha emancipadora y decolonial de las comunidades
indigenas primero, de los pueblos y nacionalidades indigenas después, en consideracién a que
la educacion destinada desde el estado para los pueblos indigenas tuvo caracteristicas
coloniales: imponer una cultura y unos saberes ajenos a la cultura nativa. Hubo también
inversion en el pensamiento de la FRYH con el pensamiento del profesor mestizo, pues este
contindo con la intencién y accion educativa de seguir dominando. Por ello, los padres de
familia de las comunas optaron por una educacion propia, porque se “daban cuenta la

diferencia que hay en ensefianza — aprendizaje, libertad y buen trato a sus hijos en la escuela

518 Cornelio, Fundamentos del proceso y sucesos historicos, 258.
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%19 y al comparar con la escuela fiscal “la profesora actuaba todavia en la ensefianza,

indigena
a los nifios con sistema con sangre entra la letra”?°. Como los profesores mestizos eran
extrafios a la comunidad habia “mucha ausencia constante de los sefiores profesores, maltrato
fisico, sicolégico y choque cultural con los nifios indigenas, padres de familia y la
comunidad”®?. Es de recalcar también que “la comunidad daba la alimentacién y proteccion
al maestro” o yachaccamayuc lo que da a entender el caracter colaborativo solidario entre los
comuneros. Después de varios afios de funcionamiento de estas escuelas y una vez evaluadas
y aprobadas por la Direccion Provincial de Educacién de Bolivar, los maestros tienen el
reconocimiento de una bonificacion de cien sucres mensuales. “Asi aparecen los primeros
lideres de cada comunidad indigena de Simiatug, pero mas maltratados y perseguidos... de
supuestos blancos, autoridades y empleados de la iglesia... (Llamandoles) comunistas,

cubanos, masén y evangelistas™®%,

Solo la unidad de las comunas y el deseo de tener una educacidn realista, respetuosa de 10s
saberes y de la dignidad de las personas logré doblegar el rechazo de las autoridades de
gobierno de turno para crear su propio sistema de educacion con la Direccion Nacional de
Educacion Indigena Intercultural Bilingie, en 1988. Un hecho trascendental de la educacion

de los pueblos indigenas es la “toma” de una parte de la administracion publica de educacion.

7. Propuesta educativa de Ecuador Runacunapac Riccharimui (ECUARUNARI)
Con el nacimiento de la organizacion Ecuador runacunapac riccharimui ECUARUNARI /
“Despertar del Indio Ecuatoriano™?® en 1972, la educacion de los nifios y jovenes de las
comunas kichwa paulatinamente fue asumida por las organizaciones indigenas representativas
y fue abordada desde la perspectiva de la realidad kichwa, en un inicio como alfabetizacion y

luego como educacion bésica.

7.1. Rikcharimuy con los lideres educativos
Al interior de cada cultura hubo dialogo pero la relacion entre culturas se dio en
confrontacidn, incluso si eran culturas que vivian en igualdad de condiciones. El didlogo se

dio entre los miembros de cada cultura, entre quienes compartieron los mismos codigos de

519 Cornelio, Fundamentos del proceso y sucesos historicos, 248.
520 Cornelio, Fundamentos del proceso y sucesos historicos, 241.
521 Cornelio, Fundamentos del proceso y sucesos historicos, 268.
522 Cornelio, Fundamentos del proceso y sucesos histéricos, 271.
523 Conterdn y Vacacela. Causaimanta allpamanta quishpirincacaman tantanacushunchic, 16.
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comunicacion y las caracteristicas culturales. En cambio, cuando se dieron relaciones entre
culturas se produjeron actitudes de critica y confrontacion. Alli surgieron nuevas formas de
relacionarse, y en estas nuevas relaciones se gestaron nuevas realidades, pensamientos y
sentires. Ese fue el caso de las asambleas de la ECUARUNARI cuando los representantes de
las comunidades expusieron sus problematicas en comdn para la toma de conciencia
(rikcharimuy) que luego permitio la franca discusion para proponer sus posibles soluciones.
Las resoluciones entonces respondieron a las necesidades de sus vidas, que llevaron a la
practica para mejorar sus vidas. Estas resoluciones estuvieron conectadas a la vida 'y a la

educacion.

Se toma el concepto kichwa rikcharimuy, tal como se escribid en la década de los afios
setenta, para describir la historia de la educacién de los pueblos kichwas. El riccharimui o
despertar del sentimiento - pensamiento implicé el redescubrimiento de su identidad, el
forjamiento de la autonomia, la recuperacién de la originalidad y la capacidad de
emanciparse. El rikcharimuy fue un redescubrimiento colectivo de la identidad colectiva, por
sobre la individualidad. El descubrir su identidad como “indigena” fue un despertar a la
identidad étnica y politica. Asumian que pertenecian a un pueblo, pero un pueblo que estaba
siendo oprimido, explotado y dominado. Esta categoria permitié plantearse, desde su

autonomia, la liberacion.

7.2. Coordinacion comunitaria
El funcionamiento de Ecuador runacunapac riccharimui (ECUARUNARI) y sus federaciones
provinciales fue horizontal porque se situaban en el mismo nivel, no habia jerarquia. En ese
mismo sentido igualitario se dio la relacion de cada una de las federaciones provinciales con
la ECUARUNARI, convirtiéndose ésta en coordinadora o aglutinadora de las fuerzas y
propuestas de cada federacion. La directiva que elegian era la responsable de la coordinacion
entre las federaciones y la encargada de ejecutar las resoluciones y acciones aprobadas. La
convergencia de la capacidad organizativa esta plasmada en la ECUARUNARI. Ademas,
estas relaciones eran de ida y vuelta, es decir, de didlogo e intercomunicacion en igualdad de
condiciones entre la organizacion provincial con la organizaciones nacional. Cada federacion
tenia su interlocutor en la otra federacion y en la ECUARUNARI. Esta apertura de
comunicacion y dialogo permitio conocer a profundidad a cada una de las organizaciones
filiales de la ECUARUNARI. La concentracién de las fuerzas organizativas en la

ECUARUNARI facilité la unién de ideas y propuestas mientras que al retornar la
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informacion a cada organizacion provincial facilité la difusion y la multiplicacién. En esta
dindmica organizativa convergieron las fuerzas para la organizacion representativa y a la
inversa, se multiplicaron las organizaciones de base producto de la informacién que llegaba a
cada organizacion de base. Hubo convergencia de saberes y ramificacion de saberes en cada
organizacion, sea nacional, regional, provincial y comunal. En este proceso aflor6 el llamando
a la unidad como anhelo préactico de la organizacion. En el proceso organizativo de la
ECUARUNARI también se observo la I6gica de tinkuy y pallka: convergencia y ramificacion.
Fue la union — multiplicacion de ideas y sentidos de lucha que permitieron tomar mayor
fuerza organizativa a cada federacion y a la ECUARUNARI. Los saberes kichwas y de otras

nacionalidades se ubican en su mejor momento de desarrollo.

La relacion comunitaria estuvo alimentada por una relacion familiar, que cred una correlacion
de solidaridad mutua. Aplicaron el sentimiento comunitario y familiar en la creacion de las
federaciones provinciales o huahua riccharimui conforme a las resoluciones del primer
congreso de la ECUARUNARI®?*, estableciendo una relacion familiar de hijos (huahua). Para
la nominacion de las federaciones provinciales se tomé la misma denominacion de la
ECUARUNARI como Chimborazo riccharimui, Pichincha riccharimui, Bolivar runacunapac
riccharimui. La comunitariedad tiene su fundamento en la familiaridad. Este sentimiento cre6
la unidad entre los pueblos indigenas, dando una nueva manera de hacer y comprender la
accion y la lucha organizativa — politica. Este sentimiento familiar comunitario también gesto
nuevas maneras de comprender y hacer la educacion, como sucedio6 con la alfabetizacion y
con la educacion basica en las comunidades indigenas. Son dignos de resaltar la educacién
realizada por la FCUNAE y la Fundacién runacunapac yachana huasi, por la originalidad de

hacer educacion desde sus fueros y capacidades.

Entonces, la estructura familiar y la relacion comunitaria de las organizaciones de la
ECUARUNARI fueron aspectos fundamentales del yachay tinkuy. Desde el sentir y la
comprension kichwa, el significado y sentido que lo comunitario impregna a la educacion
impulsada por las organizaciones kichwa de base, cuestiono e invirtio la educacion

castellanizante, monocultural y homogeneizante.

524 TINCUI — CONAIE. Las nacionalidades indigenas del Ecuador, 215.
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7.3. Yachaywasi
Conforme se estructuraron las organizaciones provinciales de la ECUARUNARI y crecio la
fuerza organizativa de lucha y accion de los pueblos indigenas, al interior de cada wawa
rikcharimuy o federaciones provinciales también se dieron una serie de procesos
organizativos que permitieron plasmar las iniciativas educativas. Por ejemplo, en la
Federacion Indigena y Campesina de Imbabura INRUJTA FICI, creada en 1972, se estructurd
en su interior el yachaywasi (casa del saber) que es considerada como el “departamento de
cultura y educacion™?. Ademas, en el organigrama consté el area de trabajo del consejo o
CAMALC (Consejo de gobierno de la organizacion), instancia administrativa conformada por
todos los dirigentes electos en el Congreso de la organizacion. En el caso de la FICI, el area
de trabajo yachaihuasi esta integrada por las Secretarias de Educacion y Cultura, Secretaria de
nacionalidades indias, juventudes y deportes, Secretaria de prensa y propaganda, para
impulsar procesos de educacion informal experimental y espacios de debate sobre la
problematica indigena. El encuentro y confrontacion o tinkuy se visibilizo en “seminarios,
encuentros, foros, mesas redondas, con la finalidad de profundizar el analisis sobre el
problema de las nacionalidades indigenas y la cuestion nacional, con la asistencia de sectores
indigenas, sindicales, politicos y de cientistas sociales%°. Estos procesos se replicaron en
cada federacion y el yachaihuasi o dirigencia de Educacion impulsé politicas educativas al
interior de cada organizacion y apoyo las iniciativas de educacion kichwa en las comunas. La
dirigencia de educacion de las federaciones indigenas y campesinas fue decisiva a la hora de
implementar la alfabetizacion en kichwa y para implementar la educacién intercultural

bilingle en el Ecuador.

8. Laeducacion durante la conformacion de las organizaciones nacionales
CONAIE, FENOCIN y FEINE

Las instituciones participantes del proceso alfabetizador de los pueblos kichwas en el periodo
del gobierno Roldds — Hurtado y Hurtado — Roldés, producen textos que apoyan la
comprension de la realidad del mundo indigena. Hasta la constitucion de las organizaciones
nacionales de la Confederacion de Nacionalidades indigenas del Ecuador (CONAIE), de la
Confederacion de Organizaciones Campesinas, Indigenas y Negras (FENOCIN), y del
Consejo Ecuatoriano de Pueblos y Organizaciones Indigenas Evangélicos (FEINE) se cuenta

con el pensamiento de los pueblos y nacionalidades visible en los proyectos politicos de cada

525 TINCUI — CONAIE. Las nacionalidades indigenas del Ecuador, 140.
526 TINCUI — CONAIE. Las nacionalidades indigenas del Ecuador, 139.
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organizacion y estos se constituyen en las guias de las acciones de lucha en todos los érdenes
de la vida del pais, especialmente el politico, agricola, social, cultural y educativo. En la
década de los afios 80s, se publican variados textos y diccionarios en kichwa, otros en kichwa
y castellano, coincidiendo con la participacion de las organizaciones nacionales en la
conformacién del proceso técnico, administrativo y financiero de la Direccién Nacional de
Educacién Intercultural Bilinglie (DINEIB). Tomamos los textos producidos en la lengua
kichwa y en castellano - kichwa para indagar riccharimui, jatarishun, fiukanchikpura y sumak

kawsay.

8.1. Nukanchikpura (entre nosotros)
En el texto “Nucanchic yachana” de Diaz Lola incluye en la tercera unidad denominada CAl
PACHACA NUCANCHIJ CAUSAIMI la quinta leccion titulada Nucanchijpura, donde
propone “Ecuador llajtapaj huahuacunata rijsishun’?’ que se traduce como, conozcamos a
los nifios del Ecuador. Enseguida debajo de cada dibujo donde se observa una pareja de nifios
diferenciados por su vestimenta, especifica la pertenencia a cada cultura: “Saragurucuna,
Salasacacuna, Cachacuna, Shuarcuna, Cufancuna, Tsachilacuna, Mishucuna, Chachicuna,
Utavalucuna, Yanacuna, Azuaycuna”>%. El Nukanchikpura, incluye a nifios/as pertenecientes
a los pueblos indigenas como a nifios /as no indigenas. Entre los pueblos indigenas se pueden
observar nifios/as kichwas y no kichwas. Entre los pueblos kichwa estan Saragurucuna,
Salasacacuna, Cachacuna, Utavalucuna, mientras que en los nifios no kichwa se observan los
Shuarcuna (Shuar), Cufancuna (Cofan), Tsachilacuna (Tséchilas). Es importante sefialar la
inclusién de Mishucuna (Mestizos), Yanacuna (Afroecuatorianos) y Azuaycuna. Se identifica

a este ultimo grupo como perteneciente a la chola cuencana por la vestimenta de la nifia.

En fiukanchikpura queda configurado la existencia, presencia y convivencia de varios pueblos
con diferentes culturas, las mismas que se identifican por su vestimenta, observada en cada
dibujo. No se encuentra mas informacion, sin embargo, la idea central de este texto, es
identificar y reconocer las diversas culturas que habitan el territorio ecuatoriano, que refuerza
la idea de la “convivencia entre culturas” diversas y distintas y configuran “entre nosotros” o

fiukanchikpura.

527 |_ola Diaz, Nucanchij yachana (Quito: MEC — GTZ, Proyecto de Educacion Bilingiie Intercultural, 1986),
189.
528 |_ola Diaz, Nucanchij yachana, 189 — 190.
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8.2. ¢ Por qué somos nacionalidades?
Al preguntarnos por ¢cuales son las otras culturas? se parte de reconocer que la kichwa es una
cultura diferente a la mestiza, a la afroecuatoriana. Es una pregunta que orienta la busqueda de
otras culturas en el Ecuador. Sin embargo, para la década de los afios ochenta, dentro de las
organizaciones indigenas nacionales y como indican sus identificaciones, ya se utiliza la
categoria nacionalidad, aludiendo a la identificacién de un pueblo con rasgos culturales
propios: idioma, historia, poblacion, reconocimiento externo e incluso con territorio propio.
Al preguntar ¢por qué somos nacionalidades? Se indica que “somos pueblos con una cultura y
una historia propia... idiomas propios y nuestra propia literatura, leyendas y tradiciones...
nuestras propias formas de organizacion econdémica, social y politica... conservan un
territorio comun”?°, Con este significado, sentimiento y sentido crean la “Confederacion de
nacionalidades indigenas de la amazonia ecuatoriana CONFENIAE” en 1980 y para el mismo
afio, organizan el “Consejo Nacional de Coordinacion de las Nacionalidades Indigenas del
Ecuador CONACNIE”*® que en 1986 toma el nombre de “Confederacién de Nacionalidades
Indigenas del Ecuador (CONAIE)”%%. A la comprension de otras culturas aporta
significativamente la comprension de nacionalidad. Desde esta logica se estructuran las
organizaciones indigenas nacionales, adquieren fuerza organizativa y politica y aumentan la
red de significados de su lucha. No son luchas materiales o la demanda de servicios que
impulsan las organizaciones indigenas sino una nueva forma de comprender el sistema
politico y educativo: que sea “entre culturas” / Kawsaypura, incluidos los mestizos,
afroecuatorianos y montubios; “entre nosotros” / Nukanchik pura, aludiendo a las
nacionalidades indigenas. Aqui se ve claramente el yachay tinkuy, donde las organizaciones y
pueblos indigenas convergen en la categoria nacionalidad en el caso de la CONAIE,
confluyen en la categoria pueblos en el caso de la FENOCIN y FEINE. Es un tinkuy
organizativo. Son las convergencias y las categorias de nacionalidad y pueblo que confrontan
al estado uninacional y la sociedad monocultural, generando la inversion en nuevos
significados y sentidos: Estado plurinacional y sociedad intercultural. Aparece el cambio o
pachakutik (nuevo espacio, tiempo, actitud) de un horizonte y tiempo de estado plurinacional

y de sociedad intercultural, donde todas las culturas y nacionalidades sean tomadas en cuenta.

529 Conteron y Vacacela, Causaimanta allpamanta quishpirincacaman tantanacushunchic, 7.
530 Conterdn y Vacacela, Causaimanta allpamanta quishpirincacaman tantanacushunchic, 41 — 46.
531 TINCUI — CONAIE. Las nacionalidades indigenas del Ecuador, 267.

202



8.3. ¢ Cuantas nacionalidades somos?
¢Cuantas nacionalidades existen en el territorio ecuatoriano? Para 1984 ya existe el discurso y
un claro posicionamiento politico de la categoria nacionalidad dentro de las organizaciones
indigenas, especificando que “actualmente somos: Quichua, Shuar, Chachi, Huaorani, Cofan,
Secoya, Tetete, Siona, Tsachilas y Awa”*®, ubicados mayoritariamente en la Sierra y la
Amazonia, como se Ve en la ilustracion 4.2. La nacionalidad afincada a su territorio sera muy
utilizada por la CONAIE y en menor medida por la FENOCIN y FEINE. Desde estas fechas
la categoria nacionalidad forma parte del discurso y del proyecto politico de las
organizaciones indigenas, especialmente de la CONAIE. A partir de la ubicacion de cada
nacionalidad, territorialmente se puede observar que mas de la mitad del territorio ecuatoriano
se encuentra ocupado por nacionalidades indigenas. Sin embargo, a mi entender, no es la
presencia o existencia mayoritaria de los pueblos indigenas, lo que define su lucha, sino la
puesta en escena de los saberes politicos, educativos y culturales que rompen con este estado
uninacional y sociedad monocultural. Cobra sentido el yachay tinkuy porque cada una de las
nacionalidades son portadoras de una lengua propia, historia, territorialidad, conocimientos,
pensamientos, creencias, costumbres y su defensa por mantenerla vigente que confrontaron y

rompieron con la dominacion cultural e intelectual mestiza — castellana.

532 Conteron y Vacacela, Causaimanta allpamanta quishpirincacaman tantanacushunchic, 8.
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llustracion 4.2. Nacionalidades indigenas del Ecuador
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Fuente: Conterdn y Vacacela 1984.

La nacionalidad esta intrinsecamente unida al origen de su identidad como pueblo. Por ello
manifiesta que “fiucanchic sapiyuc runacunami canchic®% que se traduce como, nosotros
somos hombres que tenemos raiz. Esta afirmacion condensa la continuidad historica de los
pueblos gque existian antes de la conquista espafiola, dice de la dominacion cultural a la que
fueron sometidos por los espafioles y que en la actualidad manifiestan nuevas caracteristicas
impregnadas por la modernidad y la resistencia. Hay una continuidad histérica de los pueblos

indigenas, sin embargo, afectados o renovados por otras culturas.

A partir del surgimiento de la categoria nacionalidad, se inaugura una nueva relacion cultural

y politica entre los pueblos del Ecuador, que mayoritariamente es vista y analizada como una

533 Conteron y Vacacela, Causaimanta allpamanta quishpirincacaman tantanacushunchic, 8.
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relacion entre indigenas y mestizos. Esta polarizacion no ayuda a entender las otras
nacionalidades, incluso dificulta identificar la diversidad de culturas que existe dentro de cada
nacionalidad y dentro de los mestizos. Las diferencias culturales generacionales no solo son
caracteristica de la cultura mestiza sino de cada nacionalidad, que incluso esta cruzado por las
diferencias de género y de clase. Como hemos visto, la convivencia entre culturas, que
incluye a los mestizos son las propuestas de los dirigentes indigenas de aquella época. La
irrupcion de la fuerza organizativa y de los proyectos politicos — culturales de las
organizaciones indigenas dara una nueva forma de entender a la sociedad nacional. La
comprension de la nacionalidad desde los pueblos indigenas y los otros pueblos forjara el
proyecto de un nuevo sistema de estado: el estado plurinacional. La denominacion de estado
plurinacionalidad, busca cambiar el caracter organizacional administrativo politico del estado,
incluyendo también una nueva forma de entender la educacion, fundamentado en la lengua,
conocimientos, historia y tradicion de los pueblos existentes en el Ecuador. La autonomia de
los pueblos indigenas dentro de un estado plurinacional, que significa un nuevo caracter de
estado, sera rechazada por la oligarquia y las elites econdmicas del pais, iniciandose la
confrontacién de categorias conceptuales mas significativas de los dltimos tiempos. Esta
lucha de los pueblos indigenas e incluso de los mestizos, es entendida como descolonizacion
o de-colonizacion, lucha en la cual la educacion juega un rol decisivo. Esta lucha es colectiva,
donde estan inmiscuidos todos los pueblos del Ecuador, lleva la impronta de la
comunitariedad por los principios de solidaridad, reciprocidad y complementariedad con otros
pueblos, por las movilizaciones masivas y por estar caracterizada por la busqueda permanente
de la unidad. Al considerar que los problemas no solo afectan a los “indigenas sino también a
otros sectores pobres del Ecuador” manifiestan didfanamente que “nuestro prop6sito €s

solidarizarnos mutuamente”>*,

8.4. Kawsaymanta allpamanta kishpirinkakaman tantanakushunchik
Esta consigna de lucha causaimanta allpamanta quishpirincacaman tantanacushunchic /

535 condensa el sentimiento de

Organicémonos por la vida, por la tierra hasta la liberacion
convergencia — confrontacion — inversion. Invita a organizarse, a reunirse, tomar fuerza para
confrontar hasta la liberacion. Hasta la liberacion implica la inversion por una vida digna y

justa, es el grito para la emancipacion. Es una convocatoria a reunirse para la libertad, para la

tierra y para la vida. Esta invitacion, como parte del tinkuy, es el inicio del encuentro, de la

534 Conterdn y Vacacela, Causaimanta allpamanta quishpirincacaman tantanacushunchic, 25.
535 Conteron y Vacacela, Causaimanta allpamanta quishpirincacaman tantanacushunchic, 25.
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convergencia. Es la invitacion a juntarnos para luchar por la tierra, por la vida hasta
liberarnos. Esta busqueda y lucha por la liberacion esta ligada al estado de dominacion del
que son objeto los indigenas, los campesinos, y las nacionalidades. El llamado a la liberacion
es una franca confrontacion con los saberes establecidos de la dominacion y opresion. El
rikcharimuy o toma de conciencia colectiva sobre la situacion de opresion, alude a la
convergencia de saberes de quishpirincacaman o hasta liberarnos. Para la convergencia por la
liberacion se plantean objetivos en la organizacion indigena como el “establecimiento de
alianzas y relaciones de trabajo con los obreros y campesinos”>*® y por ello se entiende la
alianza en la lucha con al Frente Unitario de Trabajadores (FUT). Esta convergencia y lucha
conjunta entre obreros e indigenas, conduce a ciertas organizaciones indigenas de base y a
organizaciones nacionales (como FENOCIN) a identificarse como campesinas, denotando su
sentimiento y saber de lucha clasista. Estas confluencias conceptuales permiten establecer la
convergencia de saberes de los indigenas y de los campesinos, los primeros como pueblos
milenarios y los segundos como obreros, los conceptos del pasado y de la actualidad se
funden en el presente, la tradicion y la modernidad se juntan en novedosa ambivalencia. La
denominacion de campesinos permite la convergencia de las categorias de clase y étnica:
muchas organizaciones de segundo y tercer grado se identifican como indigenas y
campesinas. Se desarrolla una lucha conceptual del término campesino al interior de los
pueblos indigenas hasta cuando, en los afios ochenta, aparece la categoria nacionalidad, que
inaugura una confrontacion de saberes mas amplia, con el estado y la sociedad nacional. La
categoria campesino es subsumida en la categoria nacionalidad, prevaleciendo la hegemonia
étnica sobre la clase social, por ello en los afios setenta y ochenta, sobresale la categoria de
educacion indigena, débilmente acompafiada de las categorias bilingte y bicultural, que poco
a poco empiezan a tomar cuerpo conceptual. Sin embargo, hasta nuestros dias es notorio el
uso organizativo y politico de campesino e indigena. Es decir, el yachay tinkuy no solo se
circunscribe al aspecto educativo sino también a los otros &mbitos del quehacer humano de las
organizaciones indigenas, hay saberes que son cruciales para entender la lucha por lavida y la
tierra hasta la libertad. Hay entonces, convergencias y confrontaciones de saberes. Pero
también hubo saberes que permitieron las convergencias y confrontaciones. Asi, el yachay
tinkuy es un proceso dinamico de ida y vuelta, de convergencia y divergencia, de encuentro y

confrontacién, de debate y replica.

536 Conteron y Vacacela, Causaimanta allpamanta quishpirincacaman tantanacushunchic, 138.
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Hay saberes que generan encuentros y confrontaciones. En la convergencia de saberes hay
saberes que mantienen y aumentan los debates, las disputas y confrontaciones. Desde las
organizaciones indigenas fueron los saberes de convergencia — divergencia, saberes de
encuentro — confrontacion, los que permitieron las grandes movilizaciones plasmados en los
jatarishun o los levantamientos indigenas. Los objetos que permitieron el surgimiento de
estos saberes estan la tierra como madre, la vida deseada como digna y hermosa, la cultura,
como contexto de identidad y diferenciacion. Estos saberes son los que generan sentimiento
de unidad, generan pensamientos de unidad. Por eso las organizaciones indigenas flamearon
la consigna de “shuclla shina allpamanta sumac causaimanta quishpirincacaman’%’
traducido como: Por la tierra y una vida digna / hermosa con la unidad hasta la liberacion.
Estos saberes se fortalecen entre los actores participantes y también genera encuentro de
actores, genera unidad al interior de las organizaciones indigenas. En cambio, esta unidad de
las organizaciones indigenas, por su significado y sentido, generan confrontacion con la
sociedad criolla y el Estado. La lucha por la tierra y por una vida digna / hermosa genera
sentimientos de unidad y fuerza organizativa en los indigenas y campesinos que se plasma en
la toma de las haciendas, pero este hecho genera disputas y tensiones con los terratenientes y
hacendados, es decir, los saberes de los actores sin tierras confrontan con los saberes de los
terratenientes. Esta confrontacion facilita el sentimiento y pensamiento de “todos organizados
y unidos luchemos por la liberacion de nuestro pueblo explotado”®®, en un contexto mas

amplio, incluso a nivel internacional.

Desde los pueblos indigenas, “nos organizamos por conseguir: derecho a la tierra, derecho a
mantener nuestra cultura, derecho a la salud, a la educacién para nuestros hijos”*®. Estos
planteamientos, sobre todo educativos, generan saberes de convergencia y de inversion
realizados por actores nacionales y extranjeros, como se describid en la experiencia educativa

de la Fundacion Runacunapac Yachana Huasi (FRYH).

Hay convergencia de sentimientos, de pensamientos, de luchas, de acciones para cambiar y
transformar — tikray -la situacion socio — econdmica, educativa y politica del Ecuador. Hay
saberes que generan encuentros — confrontaciones como educacion bilingue e intercultural.

Las “tomas” son las acciones que visibilizan dichos encuentros — confrontaciones.

537 Conteron y Vacacela, Causaimanta allpamanta quishpirincacaman tantanacushunchic, 14.
538 Conterdn y Vacacela, Causaimanta allpamanta quishpirincacaman tantanacushunchic, 17.
539 Conterdn y Vacacela, Causaimanta allpamanta quishpirincacaman tantanacushunchic, 38.
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Cuando se da el yachay tinkuy es dificil establecer los limites de los saberes, sus encuentros y
sus confrontaciones. Nos damos cuenta de que hay saberes que convergen o confrontan
cuando ya esté constituida la lucha o la disputa. Por ejemplo, cuando las escuelas, de estilo
occidental, calaron en la forma de hacer educacion de los pueblos indigenas. Aun cuando
conocemos las fechas exactas de las fundaciones de las escuelas bilingles, es dificil establecer
cuando ese sentimiento de contar con escuelas convergio con lo comunitario. Alli hay una
clara muestra de fusion de saberes. Igualmente, ¢cuando nacid ese sentimiento de contar con
yachaccamayuc o yachachic o educadores comunitarios provenientes de las propias
comunidades? Se conoce del rechazo de las comunidades a los profesores mestizos por el
maltrato y el desconocimiento de la cultura indigena, lo que provoca la busqueda de maestros
en sus propias comunidades, quienes deben tener conocimientos de la realidad educativa y
cultural de la zona. Estos sentimientos de contar con una educacién propia, genera encuentros
— confrontaciones entre actores multiples y complejos como misioneros, misioneras,
indigenistas, profesionales, burdcratas, indigenas, profesores fiscales, yachaccamayuc; hay
confrontacién de saberes multiples y complejos como la escuela fiscal con la escuela
comunitaria que siguen vigentes. Cuando se da encuentros o confrontaciones de saberes

<entre> diversos actores y culturas no existen fronteras o las fronteras son difusas.

8.5. jJatarishun!, la fuerza organizativa y de movilizacion de las nacionalidades y
pueblos indigenas
Una vez que la CONAIE, la FENOCIN y la FEINE, en sus respectivos espacios se
constituyen como organizaciones nacionales y con una solida base de pensamiento
reivindicativo, se inicia una serie de Jatarishun / levantamientos y movilizaciones. Estas
acciones de masas fueron denominadas por la sociedad ecuatoriana como levantamientos
indigenas, que se convirtieron en la estrategia movilizadora que denotaba la fuerza politica y
organizativa de las organizaciones indigenas, que ha puesto en jaque y muchas veces en jaque
mate a los gobiernos que empobrecian a la mayoria de los ecuatorianos. Lo mas visible de las
consecuencias de jatarishun o levantamientos indigenas son:
- Fuerza organizativa que permitid enfrentar con eficacia las politicas neoliberales de
los gobiernos de turno del Ecuador desde la década de los afios 80.
- Poder de convocatoria, incluso de las organizaciones sociales no indigenas.

- Legitimidad para las transformaciones del estado
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Consolida la organizacion con lideres, técnicos y dirigentes comprometidos con la
lucha del estado plurinacional e intercultural

Refuerza la autoestima y la identidad como pueblos y nacionalidades

Referentes de los movimiento sociales de América por el Proyecto politico por un
estado plurinacional, democrético e intercultural.

Se convierte en un actor no deseado para los intereses y acciones de las empresas
transnacionales y gobiernos neoliberales.

La institucionalizacion de las organizaciones indigenas nacionales CONAIE,
FENOCIN y FEINE. Esta institucionalizacién permitio obtener acuerdos con los
gobiernos para crear la DINEIB, CODENPE, PRODEPINE, DNSPI, FODEPI,
DINAPIN. Cada organizacion politica cred su propio movimiento politico (CONAIE
cre6 al MUPP-NP, la FEINE a AMAWTA YUYAY y la FENOCIN apoyo6 al Partido
Socialista) para la participacién electoral y politica.

Creacion de espacios internacionales para los pueblos indigenas como el decenio de
los pueblos indigenas 2004 — 2014, y de instancias dentro de las NN UU o de
organismos regionales como la OEA.

Ademas de consecuencias positivas para los sectores organizados de la sociedad civil,

también trajo problemas y conflictos que mermaron paulatinamente la fuerza organizativa,

entre los que tenemos:

Dependencia financiera de las organizaciones indigenas de parte de las ONGs y la
cooperacion internacional.

Sistematica cooptacion de los dirigentes indigenas por parte de los gobiernos de turno,
de las empresas petroleras y mineras.

Los gobiernos han tratado de plasmarles un discurso etnicista o0 etnocentrista para
aislar a las organizaciones indigenas de los demés movimientos sociales,
ambientalistas, de derechos humanos, que luchan junto a los pueblos indigenas, de los
activistas de izquierda y de procesos revolucionarios.

Intervencion en la capacidad de planificacion, gestion y direccion politica de las
organizaciones de pueblos y nacionalidades, anulando o agotando a los intelectuales
indigenas y cuadros técnicos no indigenas o cooptandoles u ofreciendo cargos
burocréticos, con lo que debilito la capacidad técnica de formulacion y gestion de
proyectos en la organizacion disminuyendo las respuestas a las necesidades reales de

las comunidades.
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- Los intelectuales que se separaron de las organizaciones se llevaron los conocimientos
técnicos de los pueblos indigenas y las formas de relacionamiento y de comunicacion
con las comunidades

- Afectacion en los sistemas de comunicacion de los pueblos y nacionalidades que
rompe con la comunicacién comunitaria entre las bases y la dirigencia.

- Division de las comunidades y debilitamiento de la capacidad organizativa generando
competencia por fondos para proyectos o creando organizaciones funcionales a ciertos
programas o proyectos de los gobiernos de turno que debilitaban el cabildo central y
las directivas de las organizaciones de segundo grado, generando competencias de
poder y gobierno.

- Reducir o quitar espacios internacionales donde las organizaciones de nacionalidades
indigenas tenian presencia y bloqueo de iniciativas organizativas internacionales.

- Manipulacién de las relaciones comunitarias desde las petroleras y mineras para su

beneficio y en desmedro de las comunidades.

Todos los aspectos anotados constituyen la puesta en marcha o la activacion del yachay
tinkuy. B&sicamente encontramos las iniciativas de educacion en cada comunidad, unas
autogestionadas y otras con apoyo externo. En todo caso, la decision de crear una escuela, de
nombrar a los docentes, de estructurar su curriculo, de elaborar sus materiales educativos,
incluso la direccion, el control y la evaluacion del proceso educativo es responsabilidad de la
comunidad. La educacién se visibiliza como comunitaria porque es realizado colectivamente
con la participacién de varios actores: padres de familia, cabildos de las comunas y de las
organizaciones de segundo grado, organismos eclesiales y ONGS. Todavia el estado y las

instancias publicas tienen una reducida participacion.

9. Yachay tinkuy — tikray — pachakutik
9.1. Laeducacion comunitaria en tiempos de modernizacion
Cual dos rios que afluyen para formar un nuevo, la mayor convergencia y confrontacion se
dan entre la cultura kichwa y la cultura mestiza desde la educacion. En la cultura kichwa se
puede evidenciar el valor de la palabra, de la comunidad, de las familias, la acogida, recibir
bien, la relacion con los demas seres, con la naturaleza, todo se comparte, el trabajo
comunitario. Es madre, vida, no se dafia, es herencia sagrada, comunitaria sin limites. Es una

cultura oral donde prevalece la tradicion, las leyendas, los cuentos.
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La cultura mestiza es individualista, tecnificada, sociedad de clases: ricos y pobres. Para la
cultura occidental es negocio, mercaderia, hay divisiones y fronteras, es tener mas, hacerse
patron. La persona occidental necesita destruir la selva para vivir. La cultura occidental

tecnoldgicamente desarrollada se enfrenta a la cultura indigena vivencialmente desarrollada.

En este contexto cultural de inicios del ultimo cuarto del siglo XX, el centro de convergencia
de saberes es la comuna o comunidad. Ambos términos guardan relacion con la cultura
occidental, pues la kichwa es ayllu llakta. Sin embargo dada la influencia politica y cultural
de los hechos de la revolucién francesa donde se habla de comuna y del cristianismo para
entender la comunidad religiosa de base, la organizacion comunal surge como una dinamica
de sobrevivencia de los pueblos indigenas, que luego se transforma en convivencia, con lo
cual la comuna ademas de una respuesta al mercado y la modernizacion también es un
proceso enddgeno de raices kichwa con caracteristicas adquiridas durante la coloniay la
republica. Hay que sumar también la introduccion de la “comunidad cristiana” desde las
misiones religiosas insistiendo en la organizacién de las familias con fines religiosos,
especialmente cristianos, que influyen en la consolidacion del ayllullakta, propio de la

organizacion comunitaria kichwa.

Es visible que en las haciendas y en donde no existe una légica organizativa, surge, por
influencia de la iglesia, la comunidad cristiana. Pero se habian mantenido los ayllu y luego los
ayllullaktakuna que mantenian sus propias formas organizativas fortalecidas hacia adentro sin
ninguna relacion y funcion hacia afuera. A estas comunas el estado lo reconoce en 1937, y su
funcionamiento pasa por el informe y anuencia de los tenientes politicos, quienes deben
convocar y participar en la asamblea anual donde se evalGa al cabildo comunal y se elige al
nuevo. Sin la presencia del teniente politico no podian realizar la asamblea. La alfabetizacion
y la educacion bilingue se convierten en factores de union y de solidaridad, la literacidad
como necesidad comun genera el sentido comunitario. En estas experiencias se generaliza el
contacto, el intercambio, los encuentros organizados para mantener la educacion y la
alfabetizacion. Los intercambios se profundizan atraidos por novedad del aprendizaje y la
comprension compartida de su realidad, saber leer les incentiva hacia nuevos conocimientos.
La vida comunitaria se recrea bajo formas de ayuda mutua y de solidaridad entre sus

miembros.
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La alfabetizacion genera cambios sustanciales en el modo de pensar de los kichwa. El sentido
comunitario significa el sentido del otro, del servicio desinteresado a la comunidad. Generan
un proceso educativo que se inicia con la motivacion, continua con la educacion y refuerzo y
termina con la evaluacion. En este proceso guardan estrecha relacion con el enfoque de la
accién — aprendizaje, o la accion — reflexién de Paulo Freire. Esta nueva forma de hacer
educacion se centra en el “Aprender a compartir o el interaprendizaje”, el aprender y
practicar, aprender a leer bien en kichwa y castellano; en las nuevas escuelas empiezan a
generar el aprendizaje comunitario, el aprendizaje con la vida y para la vida, el aprendizaje
concreto, el aprendizaje practico. Es un serio cuestionamiento y una ruptura con la escuela

castellanizante y asimilacionista regida por el estado y la sociedad criolla dominante.

El sentido comunitario se origina en la actitud y practicas de los ayllus, donde prima la vida,
la unidad de los explotados, el compartir, la solidaridad, la tierra, el respeto mutuo, el didlogo.
La comunion con la naturaleza permite el sentido de territorio. La comuna elige a su cabildo

central y se mantiene en contacto para mantener viva la esperanza de mejores dias.

La educacion, como iniciativa y accion de las organizaciones, paulatinamente crea una
estructura con relaciones organizativas desde las comunidades hasta las organizaciones
regionales y nacionales donde mantienen sus practicas culturales de solidaridad, reciprocidad
y colaboracion. El objetivo de las organizaciones kichwas es “promover una educacion
comunitaria, basada en la cultura y en la problematica actual, para que cada hombre y cada
comunidad sean autores de su formacion critica y creativa que haga posible el desarrollo

integral de todos los miembros de la federacion”%*

9.2. La educacion bilingtie como respuesta a la educacion monolingle
Quienes participan de las capacitaciones para educadores bilingiies hay un acentuado
desconocimiento de la educacién bilingtie, una desvalorizacion de sus propias formas de vida,
no hay aceptacion de profesores mestizos. En este contexto surge la idea de una nueva

educacion, aparece la nocion de educacion bilingle, donde se ensefie en kichwa y castellano.

Hay un cambio de actitud de la comunidad debido a que solicitan educadores de la propia

comunidad que luego, les permiten escoger a su propio educador por lo que son aceptados por

%40 Ochoa, Inés. “Curso de capacitacion para educadores bilinglies FCUNAE” (Manuscrito inédito, Nuevo
Rocafuerte del 2 al 29 de septiembre de 1985). Archivo PDF.
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la comunidad, tienen confianza en la educacion bilingle, exigen que la educacion sea en los
dos idiomas (kichwa y castellano). La comunidad se siente responsable porque asume la
problematica de su pueblo, revaloriza la cultura y el ser indigena. Hay un anhelo de libertad,
de justicia y de ser mas humano, buscan la participacion del iletrado en la vida del pais. En la

educacion indigena se aprende intercambiando experiencias, practicando, en su idioma.

Establecen los diferentes tipos de bilingliismo: el coordinado, el subordinado y la diglosia.
También discuten sobre la unificacion del alfabeto kichwa. EI bilinglismo coordinado
significa que entiende, habla y escribe muy bien dos idiomas, en nuestro caso el idioma
indigena y el castellano. El bilingtiismo subordinado es entender en un idioma y para hablar
se traduce al otro idioma. La diglosia implica la existencia de un idioma dominante que es el
castellano y de otro idioma dominado, que es el idioma de los pueblos indigenas. La diglosia
trae consecuencias psicoldgicas y sociales como el complejo de inferioridad, la dependencia,
timidez, vergiienza, sentirse incapaz, miedo a la sociedad dominante®**. En las comunidades
kichwas se abandona la idea de aprender en un solo idioma, sea solo en kichwa o solo en
castellano; el bilingliismo se convierte en la alternativa de educacion para sus hijos. De esta
manera deben escoger maestros bilinglies y un curriculo que permita aprender las dos

culturas.

9.3. Educacion para la liberacion de la dominacion y la opresion
“Cada hombre y cada comunidad deben ser autores de su formacion critica y creativa, donde
cada uno debe liberarse del opresor que lleva dentro para contribuir eficazmente a la
liberacion™®*2. EI cambio debe ser consciente, el descubrimiento es un encuentro, el dialogo es
el camino. La educacién liberadora recalca siempre el cambio.
En los objetivos de la capacitacion incluyen con claridad el alli causai (vida buena) o
allicausaita ricuchina (mostrar una vida buena), alli runa (persona responsable de sus
derechos y deberes), aunque literalmente significa persona buena. En este sentido plantean
que los aprendizajes deben propugnar el “aprender a vivir bien”**. Este pensamiento implica

derrumbar el sistema de opresion, de explotacion y de dominacidn que no les permite una

541 Ochoa, Inés. “VII curso con educadores bilingiies d¢ FCUNAE” (Manuscrito inédito, Puerto Quinche, 2 de
septiembre al 2 de octubre de 1988). Archivo PDF.

542 Ochoa, Inés. “Cursos de Formacion de Educadores Bilingiies FCUNAE” (Manuscrito inédito, Limoncocha,
31 de julio al 16 de septiembre de 1983), Archivo PDF.

%43 Ochoa, Cursos de Formacion de Educadores Bilingiiess FCUNAE.
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vida digna. En esta intencién juega un rol importante la educacién de los Kichwa que deben

organizarse para lograr vivir bien.

La accion politica se convierte en una accion pedagogica, una accion colectiva entre los
kichwas. La accidn colectiva es una auténtica praxis si de ella resulta una nueva reflexion
critica. La liberacion es un fendmeno humano, nos autoliberamos, es una accion comun. En la
educacion para la liberacion, el maestro es un Yachac (sabio) que conoce la realidad, tiene
conciencia de sus problemas y sus acciones educativas tienden a la liberacién de los pueblos.
La educacion busca la liberacion politica a partir de la organizacion, la liberacion econémica a
partir de la obtencidn de la tierra, la liberacidn educativa (cultural) del conocimiento de sus
identidades. El proceso de liberacion es “ver, juzgar y actuar para obtener un pueblo libre
organizado y en su propia tierra”®*. Plantean también la revalorizacion de la cultura
relacionandola con la historia. Eso significa comprender la situacion de opresion en la que

vive el pueblo Kichwa, revalorizar la cultura que poseemos para aportar a la otra cultura.

9.4. Los educadores bilingties como fuerza de inversion del yachay tinkuy
Los educadores bilingiies se concentran en una comunidad para estudiar y profesionalizarse,
para evaluar el trabajo docente que ejecutan, para realizar la formacion compartida
permanente sobre la docencia y la organizacion. Después de esta concentracion, los
educadores bilingues diseminan sus nuevos conocimientos en las escuelas de sus respectivas
comunidades. Para fortalecer su accionar educativo, los educadores bilingles crean la
Asociacion Nacional de Educadores Bilingtes Interculturales del Ecuador (ANEBIE). Esta
organizacion clasista de los educadores bilingiies nace para apoyar a “nuestra educacion” y
mantener una relacion estrecha entre los padres de familia y los educadores bilingles. Para la
década de los 80 hay 117 educadores bilingles bajo la jurisdicciéon de la FCUNAE. La
FCUNAE se conforma con 45 comunas Napuruna para defender los intereses de las comunas
socias, para exigir la prestacion de servicios para el bien de la comuna, para formar personas
conscientes, criticas y creativas para reclamar sus derechos y cumplir sus deberes, para
fortalecer la identidad indigena para aportar los valores culturales a la sociedad nacional y

estar orgullosos de ser indios.

%44 Ochoa, Inés. “VII curso con educadores bilingiies d¢ FCUNAE” (Manuscrito inédito, Puerto Quinche, 2 de
septiembre al 2 de octubre de 1988). Archivo PDF.
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Desde las instancias organizativas que aglutinan a las comunas empiezan a fortalecer las
demandas por los derechos. “Aunque el gobierno nos desconoce estamos dispuestos a
defender nuestras tierras y nuestros derechos, porque por derecho, herencia e historia nos
pertenece”*. Estas aseveraciones hablan de la fuerza politica y organizativa que van
adquiriendo las demandas de los pueblos indigenas. Se visibiliza la madurez de sus
planteamientos que hacen posible la re-estructuracion del pensamiento de los pueblos Kichwa
y este pensamiento inaugura la resistencia cultural. He aqui la razén de la formacion de los
educadores bilingies y de los lideres educativos, porque ellos esparciran en sus respectivas
ayllu y llakta el sentimiento de la educacion para liberacién. El fortalecimiento de la
organizacion indigena va a la par con el fortalecimiento del pensamiento, del sentimiento y de
la actitud de cambio que desde la cultura kichwa desean dar al pais. Sumandose a la
formacion de catequistas y misioneros que iniciaron los religiosos, ahora asumen el rol de
lideres educativos en cada organizacion y de educadores bilinguies en cada escuela que van

creando conjuntamente con la comunidad.

En la concentracién de los educadores bilingues y lideres educativos, que es la presencia
fisica de los participantes en la asamblea, se refuerzan los enlaces y los vinculos de los
conocimientos y saberes condensados de cada participante. En la conjuncién renuevan y
recrean los saberes comunes y no comunes, se toman acuerdos y compromisos a ser aplicados
en sus respectivas escuelas bilinglies y comunidades. Finalmente viene la puesta en practica
de los aprendizajes y compromisos adquiridos con sus estudiantes, familias y comuneros. Es

la difusion practica de la teoria de sus luchas y demandas.

Hay una clara alusion de diferenciacion entre autoridad y yachac (sabio, el que sabe); el
primero es el jefe al estilo autoritario de los mestizos mientras que el segundo es “el que

ensefia, el que sirve a todos* segln la tradicion kichwa.

9.5. La formacion de lideres educativos de las organizaciones
Desde 1985 hasta 1987 hay una formacidn permanente de lideres educativos por parte de la

FCUNAE para que fortalezcan la organizacion en todos sus niveles organizativos.

545 Ochoa, Inés. “Cursos de Formacion de Educadores Bilingiies FCUNAE” (Manuscrito inédito, Limoncocha,
31 de julio al 16 de septiembre de 1983), Archivo PDF.
%46 Ochoa, Cursos de Formacion de Educadores Bilingiiess FCUNAE.
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El proceso organizativo la FCUNAE sigue varios pasos: primero es la motivacién y la
organizacion donde asumen que deben reunirse para lograr un objetivo y organizarse por la
unidad. Este primer nivel se desarrolla principalmente en huasi aillu, que es la familia y en el
aillu llakta o comuna, como se puede ver en la ilustracion 4.3. El segundo paso organizativo
es la reunion de comunas en la Asociacidn, el tercer paso es la Confederacion, en este caso, la
conformacién de la FCUNAE y la CONFENIAE. Como suma de estos procesos nace la
CONACNIE en Sucua en 1980, que luego en 1986 tomara el nombre de CONAIE resaltando
la reconstitucion de las nacionalidades. La CONFENIAE es una iniciativa organizativa
regional para la amazonia fundada por Jatun Comuna Aguarico, Federacion Shuar, OPIP,
FOIN, FCUNAE. En cambio, la FENOCIN se organiza en la lIdgica sindicalista de campesino
indigena y la FEINE fundamenta su organizacion en la afiliacion religiosa indigena. Cada
organizacion confluye con identidades diferentes lo que permite reflexionar y comprender la

interculturalidad.

llustracion 4.3. Wifiay kawsayta riksina (Conocimiento de la historia)
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Al final de la ilustracion 4.3 se observa la “interrelacion cultural” como parte del “Ecuador
mamallactapi aillucuna: mishucuna, yanacuna, etc.”>*’ (Familias de la nacién ecuatoriana:
mestizos, afroecuatorianos, etc.). Como ya se dijo, hay una consideracion del Ecuador como

un espacio territorial donde conviven varias culturas y entre ellas se dan relaciones culturales

%47 Ochoa, Inés, “Curso de segundo nivel de educadores bilingiies FCUNAE” (Manuscrito inédito, Quito, 16 de
julio al 24 de agosto 1984). Archivo PDF.
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que originan intercambios y choques. La convivencia entre culturas y su interrelacion es la
fuente de las confrontaciones culturales y también de la resistencia cultural. El huifiai causai
0 historia kichwa, que es de resistencia y confrontacion, permite la construccion de un poder
alternativo, contrario al discurso del Estado o de los sectores dominantes quienes solo desean
otorgar algunos derechos a los sectores sociales y no que estos realmente ejerzan sus
derechos, para que sean sujetos de derechos. Los pueblos indigenas, con el fortalecimiento de
la fuerza organizativa, ganan con sudor y esfuerzo el espacio para el ejercicio de los derechos.
El corazon del proceso organizativo y educativo es el “ayllu tantanacuy” (Ochoa 1982),
donde cada comuna es autbnoma. La comuna es el centro de reunidn, de reflexion y decision,
donde se hace justicia, se deciden los trabajos comunitarios. La comuna es la organizacion de
primer grado, es el ayllu llakta. Para la amazonia es la maloca su centro de operaciones y para

la sierra es la casa comunal.

La sociedad mestiza ya no controla la educacién de las comunidades kichwas porque los
profesores son los educadores bilinglies de sus mismas comunidades, porque utilizan el
idioma materno que no es oficial para el estado y la sociedad dominante, porque usan el
curriculo elaborado con su participacién y con contenidos propios de su cultura, porque no
dependen del salario del estado sino que se han acoplado a las dinamicas de la economia
comunitaria. Los educadores van a vivir en la comunidad y reciben alimentacién y hospedaje
de la comunidad en reconocimiento por el trabajo docente. Hay una ruptura del consenso de la
sociedad mestiza con el rechazo de los profesores fiscales enviados a las comunidades.
También hay una ruptura de la coercion ejercida por el estado mediante la imposicién de
escuelas de corte occidental creando en su lugar, escuelas comunitarias bilingles. El yachay
tinkuy opera a favor de las comunas kichwa al generar una fuerza educativa con sentimiento y
actitud comunitaria kichwa en lugar del sentimiento individualista y competitivo de corte
occidental. El sentido de responsabilidad para la familia, la comunidad y la organizacion es
creado desde esa perspectiva comunitaria. No hay una busqueda del poder ni de éxito, sino
una entrega y mistica de dignificacion del hombre y su liberacion de la miseria y la ignorancia
en la cual se encuentra. Hay una nueva constitucion cultural del educador y del lider
educativo que enfrenta y confronta a la cultura dominante. Sus patrones culturales son
distintos debido a la escritura y la capacidad analitica de su problematica, ya tienen una nueva
organizacion social que les embarcara en la basqueda de la esperanza y de la vida digna. La
actitud y sentimiento comunitario crece progresivamente conforme se crean nuevos centros de

alfabetizacion y escuelas en su idioma y cultura. Se crea un lazo organico del educador
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bilingle y del lider educativo con la comunidad y la organizacion, hay una fuerza protectora
de sus derechos y de la lucha que nace desde la organizacion. Este sentimiento cobra cada vez
mas fuerza conforme se consolidan estas propuestas educativas comunitarias, logrando
enfrentarse directamente al estado y la sociedad dominante con el jatarishun. Esta actitud crea
un sistema educativo orientado a la vida, a las metas comunitarias y sociales, rompiendo con
la competencia egoista del sistema educativo dominante donde impera el enfoque desarrollista

y modernizador.
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Capitulo 5
Genealogia de alli kawsay y sumak kawsay (Vida buenay vida hermosa) en la educacion

de las organizaciones kichwas del Ecuador desde mediados del siglo XX

1. Introduccion
El presente capitulo describe y analiza la genealogia de alli kawsay y sumak kawsay
intrinsecamente vinculados a la educacion de los pueblos Kichwa del Ecuador desde
mediados del siglo XX. Es la categoria que mayor yachay tinkuy o convergencia 'y
confrontacién ha generado, llegando incluso a ser reconocido constitucionalmente y ha sido
tomado como politica de estado en Ecuador y Bolivia. En el sumak kawsay se desarrolla el
proceso de tikray, pachakutik y pallkay y cierra las etapas temporales de rikcharimuy,

jatarishun y kawsaypura.

Se sigue la pista de alli kawsay y de sumak kawsay como los conceptos que mayor convergencia
y confrontacion (tinkuy) han generado desde el saber indigena al pensamiento ecuatoriano y
mundial. El primer concepto es desarrollado por la Federacién Ecuatoriana de Indios (FEI)
entre 1939 y 1940, por las Misioneras de Maria Inmaculada en 1947, también es objeto de
analisis en los talleres para educadores bilingles (Quichua) en la década de 1980 y es propuesto
como contenidos de aprendizaje para nifios Quichua en 1986. Sumak kawsay es desarrollado
por las organizaciones Kichwa de la amazonia también por los Kichwa de los Andes
ecuatorianos como sumak causai. Finalmente, sumak kawsay es el lema de lucha organizativa
étnica y politica del Consejo Nacional de Coordinacion de las Nacionalidades Indigenas del
Ecuador (CONACNIE).

Los conceptos de alli kawsay y sumak kawsay, con su posible traduccion “buen vivir”, desde
cuando fue reconocido por la Constitucién del Ecuador en el 2008, han sido ampliamente
debatidos por los intelectuales nacionales y extranjeros. Hay varias interpretaciones de sumak

kawsay:

Algunos autores se refieren al sumak kawsay como un “nombre desnudo” (Hidalgo-
Capitan et al. 2012), como una “palabra usurpada” (Kowii et al. 2014), como una
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“utopia en construccién” (Acosta 2010), como una “tradicion inventada” (Viola,
2014) o como un “fenémeno social”>*,

Segun Cubillo — Hidalgo quienes se ocupan de sumak kawsay y alli kawsay, buscan “dotar de
significado a unas expresiones hasta entonces con escaso contenido semantico en el mundo
andino’®* y describen el “sumak kawsay genuino de Sarayaku como exponente de un fenémeno
social amazonico™**, En este sentido, desde la comunidad Kichwa amazonica Sarayaku, Carlos
Viteri divulga el concepto de “alli kausai o sumac kausay” como una “categoria en permanente
construccion” y que “no puede entenderse como un concepto analogo al desarrollo” sino mas
bien como “un concepto indigena de sustentabilidad y paradigma alternativo al desarrollo”®,
Pienso que estas apreciaciones se enmarcan en la Gltima década del siglo XX e inicios del siglo
XXI, sin tomar en cuenta que la construccion semantica de los términos son de larga data y si
consideramos el Tinkuy como el espacio tiempo de encuentro y confrontacion de saberes, el alli
kawsay y el sumak kawsay son categorias que se visibilizan paralelo al ultimo tiempo de
organizacion, movilizacién y lucha de los pueblos indigenas del Ecuador (aprox. desde

mediados del siglo XX).

Los pueblos indigenas del Ecuador fueron la punta de lanza para el reconocimiento
constitucional de sumak kawsay, y por ende, el “buen vivir es un concepto en construccion en
el que participan no solo los pueblos indigenas”®®?. Cortez también asume que el “Sumak
kawsay y buen vivir son construcciones sociales” que se explican en el “complejo entramado
historico y social... desde donde adquieren sentido, reactualizan y disputan la elaboracion de
alternativas sociales en contextos de cambio”®®3, Desde mi punto de vista, el yachay tinkuy
permite observar la convergencia de muchos actores alrededor del sumak kawsay, generando
procesos que valoran el enfoque que los pueblos indigenas le dan a dicho concepto. También
hay otras interpretaciones desde teorias y pueblos que ven una similitud en la lucha contra el

neoliberalismo, el desarrollo y el extractivismo.

%48 Ana Cubillo-Guevara y Antonio Hidalgo-Capitén, “El sumak kawsay genuino como fenémeno social
amazonico ecuatoriano”, OBETS. Revista de Ciencias Sociales Vol. 10, n°. 2, (2015): 304 — 305, DOI:
10.14198/0OBETS2015.10.2.02.

549 Cubillo-Guevara e Hidalgo-Capitan, El sumak kawsay genuino como fenémeno social, 307.

550 Cubillo-Guevara e Hidalgo-Capitan, El sumak kawsay genuino como fenémeno social, 311.

%51 Carlos Viteri Gualinga, “Vision indigena del desarrollo en la Amazonia”. POLIS, Revista Latinoamericana
[en linea] (2002), 2. <http://www.redalyc.org/articulo.0a?id=30510310>

%52 Matthieu Le Quang y Tamia Vercoutére, Ecosocialismo y Buen vivir. Dialogo entre dos alternativas al
capitalismo (Quito: Editorial IAEN, 2013), 11.

%53 David Cortez, “Genealogia del Sumak kawsay y el Buen vivir en Ecuador: un balance”. En Post-crecimiento
y buen vivir coord. por Gustavo Endara (Quito — Ecuador: Gréaficas Araujo, 2014), 345.
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En un intento de clasificacion de las variados significados de sumak kawsay, tenemos corrientes

“socialista, ecologista e indigenista”*; o sugiere que tiene origen “pre-moderno, moderno o

postmoderno’®; o es traducida como “bienestar, buen vivir o vida en plenitud”®®®; otra nocion
tiene que ver con el desarrollismo, alternativa al desarrollo o mas alla del desarrollo®7; también
es entendida como descubrimiento, invencion o recreacion / enaccion®® o concebida como
revolucion, regresion o retorica”°. Del mismo modo hay invocaciones a la sostenibilidad
agraria y ambiental pero también divulga “una version idealizada de la cosmovision y los

valores de las culturas andinas y (es) convertida en una alternativa a la vision desarrollista”®,

Asimismo hay quien considera que hay una “mistificacion del buen vivir’’*®,

Segun mi criterio, el significado y sentido del sumak kawsay son recreados por los pueblos
Kichwa del Ecuador desde mediados del siglo XX, tiempo a partir del cual, se inicia un nuevo
encuentro y confrontacion de saberes — yachay tinkuy- donde confluyen significados de la
cultura occidental con la cultura andina y latinoamericana. El sentido y significado del Sumak
kawsay sigue siendo desarrollado por los pueblos indigenas, al mismo que confluyen muchos
actores como la iglesia, los partidos de izquierda, los grupos ambientalistas, las ONGs: cada
actor aporta con sus saberes para construir una buena vida local y global. En este yachay tinkuy
los saberes del sumak kawsay confluyen para una lucha anticolonial y también como alternativa

al neoliberalismo, al capitalismo y al desarrollo.

Los estudios relativos a la genealogia del sumak kawsay o buen vivir se concentran en su origen
amazonico en los albores del siglo XXI, concretamente, desde Sarayaku®%2. A diferencia de
esto, planteo que es posible rastrear los origenes del sumak kawsay hasta mediados del siglo
XX vinculadas a la educacion intercultural bilingiie desarrollada por las organizaciones de la

nacionalidad Kichwa de la Sierra y Amazonia ecuatorianas.

%54 Antonio Hidalgo y Cubillo, Ana. “Seis debates abiertos sobre el Sumak Kawsay”. lconos. Revista de Ciencias
Sociales N° 48 (2014), 27.

%55 Hidalgo y Cubillo, Seis debates abiertos sobre el Sumak Kawsay, 27.

556 Hidalgo y Cubillo, Seis debates abiertos sobre el Sumak Kawsay, 30.

557 Hidalgo y Cubillo, Seis debates abiertos sobre el Sumak Kawsay, 31.

558 Hidalgo y Cubillo, Seis debates abiertos sobre el Sumak Kawsay, 32.

559 Hidalgo y Cubillo, Seis debates abiertos sobre el Sumak Kawsay, 34.

%60 Victor Breton, David Cortez y Fernando Garcia. “En busca del sumak kawsay. Presentacion del Dossier”.
Iconos: Revista de ciencias sociales, N° 48 (2014), 19.

%1 Andreu Viola Recasens, “Discursos ‘pachamamistas’ vs politicas desarrollistas: el debate sobre el Sumak
Kawsay en los Andes”. Iconos. Revista de Ciencias Sociales N° 48, (2014), 63.

%62 Carlos Viteri Gualinga, “Vision indigena del desarrollo en la Amazonia”. Ver también Philipp Altmann, “Una
breve historia de las organizaciones del movimiento indigena”.
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La hipotesis es que alli kawsay y sumak kawsay toman significado y sentido histérico en la
convergencia y confrontacion de saberes / yachay tinkuy de la educacién de los pueblos de la
nacionalidad Kichwa a partir de la mitad del siglo XX. El yachay tinkuy propugnada desde los
pueblos de la nacionalidad Kichwa cambia la matriz educativa de asimilacion e inclusion del
indigena a la sociedad nacional para establecer nuevas pedagogias y nuevas formas de
aprendizaje para el sumak kawsay, como alternativas a la educacion para el desarrollo o el
progreso. Estos planteamientos son abordados tomando como referencia los contenidos y
discursos de las organizaciones indigenas y las experiencias educativas de las organizaciones
kichwa como la Federacién Ecuatoriana de Indios (FEI), la Federacién de Comunas Union de
Nativos de la Amazonia Ecuatoriana (FCUNAE), de Ecuador Runacunapac Riccharimui
(ECUARUNARI), del Consejo Nacional de Coordinacion de las Nacionalidades Indigenas del
Ecuador (CONACNIE), de las misiones religiosas catolicas, de las ONGs como el Centro de

Investigaciones de la Educacion Indigena (CIEI) y del Estado.

La metodologia fue seguir la pista de las concepciones de alli kawsay y sumak kawsay que las
organizaciones indigenas elaboraron desde mediados del siglo XX y que se ha logrado rastrear
y analizar en diferentes archivos de actores vinculados a las organizaciones indigenas como el
partido comunista, las ONGs, la Iglesia y el Estado que se han interesado explicitamente por la
implementacion de proyectos educativos. Se analizé los manuscritos y testimonios emitidos por
varios de sus creadores y gestores de estas experiencias educativas. Puesto que el mismo autor
del presente estudio tiene el kichwa como idioma materno, fue posible analizar los conceptos y
textos escritos en kichwa producidos por personas vinculadas a las organizaciones kichwa, en
periddicos, registros, textos, actas, documentos, discursos, testimonios y simbolos de los
pueblos Kichwa. Seguidamente se establecid los saberes de alli kawsay y sumak kawsay que
confrontan y disputan a los conocimientos de la sociedad dominante, para convertirse en

alternativa educativa y politica que propende cambiar la matriz cultural y politica del Ecuador.

Se da mayor énfasis a la corriente que desde los mismos actores kichwa proponen, planifican,
ejecutan y evalian su educacion, y que muchas comunidades la denominan “educacion propia”,
debido al uso del idioma Kichwa, el trabajo docente de educadores de la propia comunidad, a

la organizacién curricular con contenidos culturales propios, entre los principales.
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2. Alli kawsay en la propuesta educativa de la Federacion Ecuatoriana de Indios
(FEI)
En las escuelas creadas por Dolores Cacuango se utilizo el texto “Mi cartilla Inca”, texto
bilingue (Quichua — castellano) que tiene un fuerte enfoque asimilacionista y de transicion al
aprendizaje del castellano. Sin embargo, llama la atencion que las escuelas indigenas creadas
por la FEI, utilizaran este texto. En dicho texto encontramos una mencién a allicausai®®® cuyo
significado lo traducen como “virtud”. No hay alusion a un texto explicito que hable sobre alli
causai, sino varias definiciones asociadas al concepto alli: “Allicai, bondad, salud. Allicausai,
virtud. Allishungu, bondadoso, afable. Alliyahuar, noble’*®*. Se observa el enfoque religioso,
porque literalmente allicausai significa “vida buena”, en cambio las misioneras para dar el
enfoque cristiano, lo traducen como “virtud”, ligando a un estado y actitud de la persona que
esta o tiene vida buena. En conjunto no hay una propuesta conceptual definida para allicausai,
mas bien causai esta ligado a alli y de este concepto deriva el significado de virtud. Se deduce
que en aquellos tiempos, entre las comunidades kichwas existia la categoria alli causai para
designar lo bueno de la vida relacionado a los hechos y actitudes cotidianas de las personas, son
términos usados normalmente en la comunicacion diaria, y que para fines educativos, lo definen
como virtud. Allicausai es la expresion del significado de la vida normal kichwa, que la I6gica
cristiana lo pone como virtud para entenderlo y posicionarlo dentro de sus canones religiosos.
Es importante destacar la existencia de la categoria allicausai en el pensamiento kichwa y que

las religiosas lo interpretan como virtud.

Otro referente escrito de la FEI donde se vislumbra el desarrollo de la interculturalidad y de alli
kawsay es el periodico Nucanchic allpa o nuestra tierra. En palabras de Raquel Rodas, y
mencionando pertinentemente a Paulo Freire manifiesta que “fiucanchic allpa era instrumento
de educacion liberadora”®% de la FEI. Nucanchic allpa estaba dirigido por Nela Martinez, quien
lo publicaba con el apoyo de los campesinos para fortalecer su lucha. En dicho periddico,

encontramos algunas referencias a alli kawsay.

En la presentacion del periédico Nucanchic allpa N° 10 de febrero de 1939, considerado como

el 6rgano de los sindicatos, comunidades ¢ indios, manifiesta que “VVa a plantear serenamente,

%63 De la Sagrada Corona, del Dulce Nombre de Jests y de los Martires. Mi Cartilla Inca, 164.
%64 De la Sagrada Corona, del Dulce Nombre de Jesls y de los Martires. Mi Cartilla Inca, 164.
%65 Rodas, Dolores Cacuango, 81.
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firmemente, los problemas del indio, del montubio, del cholo y campesino ecuatorianos”>®,
denotando a quienes va dirigido sus mensajes. Se evidencia en sus letras, un llamado insistente
a dichos grupos a que envien a sus hijos a la escuela y se organicen en comunas, sindicatos o
cooperativas. Este llamado lo sustenta en “fiaupaca, tucuy runacunami jatun alli causag carca:
imapash mana faltag, tucuita yachag %', que significa: en el pasado, todas las personas vivian
muy bien: no les faltaba nada, sabian todo. Hay una estrecha relacion vital entre “alli causag
carca” 0 vivian muy bien con el “tucuita yachag” 0 sabian todo, entre la vida buena y el saber

todo, de alli la insistencia de que envien a los hijos a la escuela.

Manda a la escuela a tus hijos.

Campesino, indigena, montubio manda a tus hijos a la escuela. En la escuela aprenderén
tus hijos a leer y a escribir, a contar y muchas otras cosas Utiles para la vida y para que tus
hijos puedan vivir mejor, una vida mas civilizada que la que tus (padres) han llevado”°%®

Aqui hay una primera aproximacion a la definicion estrechamente vinculada al saber: aprender
a leer y escribir para que los hijos vivan mejor, una vida civilizada que la que sus padres han
llevado. Se contrapone la vida civilizada a la vida que los padres han llevado, denotando que
estaban inmersos en el analfabetismo, no conocian las bondades de la literacidad. En aquellos
tiempos, ser civilizado significaba aprender el castellano, la cultura occidental y ser ciudadano
que respete las normas del estado ecuatoriano. Esto clarifica la disputa entre civilizacion kichwa
y civilizacion occidental, tomando partido desde el periodico por la vida civilizada occidental.

En el periodico Nucanchic allpa N° 15 del 28 de mayo de 1940, luego de realizar una
comparacion entre la clase proletaria formada por dos millones de indios, mestizos pobres y
negros Yy la capitalista, formada por grandes terratenientes, industriales, banqueros y blancos,
establece que la solucion del problema indigena pasa por cumplir las aspiraciones de la
parcelacion de los latifundios, abolicion del trabajo forzado y gratuito, abolicion del concertaje,
prohibicidn de entradas, cargos, priostazgos, capitanias y guiones; jornada de trabajo diario de
ocho horas con salario minimo, libertad de organizacion, de reunion y reclamo; abolicion de
los diezmos y primicias, abolicion de las doctrinas o la confesion, supresion de los servicios
que presta al cura las novias unas semanas antes, supresion de los servicios en calidad de

domestica de los blancos y mestizos, abolicion de gobernadores, regidores y alcaldes, abolicion

566 Nela Martinez, “Nucanchic allpa”, Nucanchic allpa, 11/ Febrero / 1939,
https://www.yachana.org/earchivo/nucanchic/

%67 Martinez, Nucanchic allpa.

568 Nela Martinez, “Nucanchic allpa.
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del castigo corporal, fundacion y multiplicacion de escuelas para indios, entre otras. Lo
interesante de estas aspiraciones es que en Kichwa termina con la siguiente frase: ““chai tucui
chuscu patzag huatacuna yalingacaman runaca esclavosha, huacchasha causashcapica, fia
cunanshatami caica ima nishcataca, ALI CAUSAIPA, pagtachi casharina %%, cuyo significado
aproximado es: han transcurrido cuatrocientos afios la persona viviendo como esclavo como
pobre, ya, ahora mismo, esto que se ha dicho, hay que empezar a conseguirlo o poner en practica
PARA LA VIDA BUENA. Planea la urgencia de abolir todas las formas de explotacion y
opresion, por eso el “pactachi casharina” o empezar a conseguirlo, se establece como mandato
para lograr las aspiraciones de mediados de siglo XX. Hay una clara alusion al riccharimui
(conciencia social), al jatarishun (levantamiento colectivo) al kawsaypura (entre las culturas o
seres vivos) y al allicausai, aunque no lo mencionan. Asumen el discurso de la doctrina
socialista y se embarcan en el partido comunista para iniciar y continuar la lucha por la tierra,
los trabajadores y una vida digna. Estan conscientes que han transcurrido cuatrocientos afios de

esclavitud y plantean que en este instante deben iniciar a conseguir la vida buena.

Desde nuestra perspectiva de yachay tinkuy, es fundamental la relacion conceptual que plantea
el “vivian bien” con “no faltaba nada, sabian todo” de los tiempos pasados. Es una
rememoracion de los tiempos en los cuales tenian todo, en esencia, sabian todo para la vida
buena. En el texto que se ha revisado plantea conceptos temporalizados en un pasado y un
horizonte posible (futuro). Recurriendo a la memoria comunitaria, proponen que asi vivian y
desde ese posicionamiento existencial, plantean que deben lograr volver a vivir de esa manera.
Se puede mirar dos cosas en este posicionamiento existencial: la afioranza de una vida buena
pasada pero también, plantean la lucha “para la vida buena”. Desde el “alli causag carca’ 0
“vivia muy bien” en tiempos pasados hay una basqueda del ALI CAUSAIPA o “para la vida
buena” en el presente. Sea que lo afioren o lo propongan, la vida buena solo es posible si
solucionan todos los problemas que aquejan no solo a los indios sino también a mestizos pobres
y negros, dando clara muestra de la convergencia de pueblos marginados. Desde quienes
escriben en castellano se mira una proyeccion de la lucha de clases, de pobres contra ricos, de
campesinos contra hacendados, hay una orientacion del materialismo dialéctico y que se
entiende porque, quienes escriben en el periddico son personas que impulsan la ideologia del
comunismo. Las propuestas del partido comunista son una cufia conceptual que atraviesa la

vida y discurso de los comuneros de Cayambe, de alli que, Dolores Cacuango, como Secretaria

569 Leonardo Burbano, “Nucanchic allpa”, Nucanchic allpa, 28 de mayo de 1940,
https://www.yachana.org/earchivo/nucanchic/
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General de la FEI, creia que la doctrina socialista - comunista esta a favor del campesino®”.
Por eso, afincaba todo su esfuerzo para crear sindicatos y organizacion de trabajadores donde
primaba lo comunitario, debido al pensamiento e imaginario kichwa de los trabajadores de las
haciendas. Sin embargo, quiero recalcar el enfoque conceptual claramente definido y totalmente
distinto cuando escriben en kichwa, sacando a flote el contexto y el pensamiento que prima en
los kichwa de Cayambe y que se sintetiza en alli causag carca y alli causaipa. Son objetivos
de una vida digna o para una vida buena. El alli causag carca es el pasado conocido y el alli
causaipa es el futuro deseado. En el presente es donde toma partido el alli causai dentro del
yachay tinkuy, es la continuidad histérica de la vida buena de los kichwa.

Pagtachi casharina, alude a que sus demandas de tierras, educacion y servicios basicos, la
abolicidon de todo sistema de explotacidn, opresion y discriminacién, como conceptos que guian
la accion. Incluso hay una clara orientacion politica y democratica, porque asumen la lucha de
clases, donde la mayoria de mestizos también son pobres y explotados, al igual que los negros.
En este contexto politico, emerge el alli causaipa con una carga muy fuerte de tucuita yachag.
Con la FEI empieza el proceso del yachay tinkuy, resaltando el aprendizaje critico, el debate
critico de las asambleas comunitarias de los pueblos indigenas, mestizos pobres, montubios y
negros que cuestionan el modelo econémico, cultural, politico, educativo y social injusto. La
confrontacidn de saberes se ha iniciado y tendra un largo recorrido en las luchas que emprenden

cada uno de los pueblos y nacionalidades.

La entrega de los huasipungos y la parcelacion de las haciendas traeran consecuencias sociales,
politicas y culturales muy fuertes para los campesinos - indigenas, porque nacen formas que
conectan a los huasipungueros con la comuna o sindicato dejando de lado a la hacienda,
conectan a las escuelas con sus saberes propios, conectan a los maestros kichwa con su idioma
y el castellano, reavivan los saberes kichwa con la tierra y su cultura, renace el sentimiento
kichwa en su vivencia que estaba proscrita; estos son los hechos confrontativos muy valiosos
para los pueblos Kichwa, en esta época. La madre tierra vuelve a sus manos para amarla y
trabajarla. La oralidad sigue siendo la genuina expresion de cumplimiento de las promesas entre

personas, aunque hay un anhelo permanente de saber las letras para no ser explotados.

570 Raquel Rodas, Dolores Cacuango.
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Para los pueblos kichwa las formas de resistencia estan ligadas a la vida cotidiana, razon por la
cual se busca los registros o testimonios que dentro de la educacion de pueblos kichwa
impulsaron proceso de otra educacion. Esta educacion de la resistencia también es resistencia
de la educacion kichwa hacia la castellanizante, es decir, aprender desde nuestra propia cultura
y vida. La lucha por la educacion de la FEI esta ligada a la lucha por la tierra, la misma que
durard hasta la segunda reforma agraria de 1973, afio desde el cual, dicha organizacién va
debilitdndose dando paso a la ECUARUNARI. Esta organizacion kichwa continuara con las

propuestas del sumak kawsay impregnadas en sus luchas.

3. Alli kawsay en los talleres de capacitacion para educadores bilingles

El gobierno de Roldds — Hurtado, una vez que el Ecuador retorn6 a la democracia en 1979,
impulsé programas de alfabetizacion en el idioma de la nacionalidad ejecutadas por las propias
organizaciones indigenas, lo que llevo a sus dirigentes a vincular personal kichwa y no kichwa
que apoye este proceso. Las Misioneras Lauritas apoyaron la alfabetizacion a nivel nacional.
En la FCUNAE eligieron a Sor Inés Ochoa para que coordine la alfabetizacion de las
comunidades kichwa del rio Napo. En ese marco, desde 1982 hasta 1989, organizaron y
desarrollaron una serie de cursos y talleres coordinados por las organizaciones indigenas de la
amazonia y la sierra, especialmente de las comunas Kichwa, de acuerdo al manuscrito de Sor
Inés Ochoa. Estos cursos formaron a personas de la propia comunidad como monitores
(alfabetizadores), Educadores Bilinglies (docentes de las escuelas que se crearon en las
comunidades indigenas) y lideres educativos (dirigentes de educacion de las organizaciones
indigenas), con el apoyo de las Misioneras Lauritas, el Centro de Investigaciones de la
Educacién Indigena (CIEI) y la aprobacion de las organizaciones indigenas regionales y
nacionales. Los cursos desarrollaron contenidos de alfabetizacion en castellano y kichwa y
luego, conforme se abrian escuelas comunitarias, ensefiaron contenidos de educacion primaria
conjuntamente con contenidos de kichwa y castellano, didactica, psicologia, cultura, identidad.
Los participantes de estos talleres, que fueron dirigentes adultos, conforme aprendian los
contenidos escolares para terminar su primaria o ciclo basico, también aprendieron el como ser
docentes en los centros de alfabetizacion o en las escuelas de la comunidad y se convirtieron
en educadores bilingtes. Previamente fueron seleccionados por su comunidad y la organizacion
kichwa que los representaba. En el manuscrito constan los contenidos en kichwa que evidencian

el manejo y la comprensién del alli causai. Analicemos uno de ellos.
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[lustracion 5.1. Relacion entre vida y tiempo kichwa. Fuente: Manuscrito de Sor Inés Ochoa.
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En lailustracion 5.1 que Sor Inés Ochoa desarroll6 en el curso de segundo nivel para educadores
bilingles realizado del 16 de julio al 24 de agosto de 1984 en la ciudad de Quito, con el apoyo
de CIEI, se observan tres niveles desde arriba hacia abajo, donde hay circulos grandes
encerrando a circulos pequefios y también hay cuadrados. Leemos de arriba para abajo para los
niveles y de izquierda a derecha para las vidas. Los circulos grandes aluden a runa (persona)
que en nuestro caso pertenece al conjunto de la nacionalidad Kichwa, los circulos pequefios
representan a cada persona y los cuadrados a la cultura mishu (mestizo) como se ve en el

siguiente gréfico.

llustracion 5.2. Relacién entre fiaupa causai, cunan, flaupa. Fuente: Manuscrito de Sor Inés
Ochoa.
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Volviendo a la llustracion 5.1., en el primer nivel, aludiendo a runa causai, explica la relacién
entre flaupa causai o0 vida pasada - pasado, cunan causai o0 vida actual - presente y huasha
causai 0 vida de atras — futuro. Aunque es una explicacion desde la logica del tiempo lineal de
la cultura occidental, permite observar que los conceptos no guardan relacidn con esa secuencia
lineal. Naupa (frente o delante de la persona) causai (vida) ubica la vida frente a la persona, y
desde la concepcion kichwa se refiere a la vida que ya se vivid, es decir, al pasado. Como esta
delante de la persona, es la vida que veo y que conozco, de esta manera el pasado es conocido
y se puede ver como un referente. Mientras que huasha causai (vida de atras) es la vida que
esta a la espalda de la persona, atras de la persona, por eso no se la ve ni se la conoce. El huasha
causai alude a la vida futura, no se lo ve ni se la conoce. Cunan causai es la vida presente, es
la vida de hoy, que ubica a la persona en una posicion que mira hacia el pasado y esta de
espaldas hacia el futuro. Para entender la historia, en el segundo nivel esta la secuencia el fiaupa
causai, mishu causai', cunan causai y alli causai. En el tercer nivel se mira como el fiaupa
causai ha sido trastocado por la conquista del mishu causai, transformando el cunan causai en
una mezcla de Aaupa casuai y mishu causai. En cunan causai se mira la mayor presencia del
cuadrado lo que indica la dominacion del mishu causai hacia el runa, esto configura la
dominacién espafiola dentro del cual subsiste el runa causai. Sin embargo, el cuarto dibujo del
tercer nivel del Gréfico 5.1., es una circunferencia con un semicirculo, donde la circunferencia
alude al poder econémico y politico, mientras que el semicirculo hace referencia a la Educacion,
la UNIDAD vy el SER. Lo interesante de estos graficos sobre la historia y la vida del kichwa
esta en la columna de la derecha donde permite relacionar el huasha causai del primer nivel,
con el alli causai del segundo nivel y el flaupaman®! del tercer nivel. El alli causai es una
respuesta a la pregunta del segundo nivel: ¢integracion? De plano se desecha la integracion para
propugnar el alli causai como el horizonte de vida de los pueblos indigenas en rechazo a la
integracion. El iaupaman significa que a partir de este momento, a partir de hoy se inicia el alli
causai como rechazo a la integracion. Es decir, con el fiaupaman (de hoy para delante) se
empieza a construir el alli causai donde prima la circunferencia del kichwa runa, con una
educacion para la unidad y el ser, en una convivencia con otras culturas. El alli causai es la
columna vertebral del tiempo — espacio y la actitud del runa Kichwa que emergio en respuesta
a las politicas integracionistas del estado, de la sociedad dominante, de las ONGs y de las
misiones religiosas. La recreacion del alli causai se activd con nuevos actores que han llegado
para quedarse en la mamallakta (nacién, nacionalidad) como son los alfabetizadores, los
educadores bilingtes y los lideres educativos. Dichos actores se constituyeron en los lideres de

la educacién intercultural bilinglie y de sus respectivas organizaciones indigenas. De esta
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manera se constata que el alli causai se recrea permanentemente en la vida kichwa, ésta vez
desde los espacios educativos; dicha renovacion es pachakutik, renovacion permanente en

tiempo, espacio y actitud con todos los seres, humanos y no humanos.

La vision que se tiene del pasado y del futuro depende del presente, segun se desprende del
grafico. En el tercer nivel, el cunan causai del cuadrado se transforma en fiaupaman de la
circunferencia, lo que significa que el presente de conquista y colonizacion espafiola debe
terminar para dar paso a alli causai del runa, donde hay respeto y una convivencia con otras
culturas. En la tercera columna del tercer nivel se observa la pregunta para la circunferencia:
¢poder politico y econdmico? En el mismo grafico responde, partiendo desde el semicirculo,
educacion = UNIDAD = SER. Se interpreta que para dicho poder econémico y politico de
integracion, se plantea una educacién para la unidad y para ser. Enseguida se observa otra
pregunta: ;mundo aparte? A renglon seguido se sefiala “ser respetados”, “convivencia con otras
culturas”. A mi criterio este es el corazon de la propuesta intercultural de la educacion y de la
vida, o mejor, de la convivencia entre culturas en alli kawsay. El kichwa no piensa construir un
mundo aparte ni vivir aislado, sino convivir con las otras culturas que existe en el Ecuador.
Primero se observa la configuracion de la interrelacion entre culturas y luego queda configurado
el alli kawsay como un horizonte de vida pero también como un acto del hoy, de convivencia
con otras culturas que a partir de este momento deben ir construyendo dicho horizonte para
terminar con el pasado de dominacion. Esta vida buena (alli causai) entonces es horizonte
(Aaupaman) pero también presente (cunan causai) alimentado por el pasado (fiaupa causai).
Vemos que hay una propuesta de convivencia entre culturas, incluso reconociendo a los
mestizos como parte de esta estructura cultural diversa y de este proceso de interrelacion

cultural.

Mas adelante, en el mismo taller para educadores bilingiies, insiste en el “alli causaita ricuchina
/ mostrar una vida buena’"*. Para llegar a esta aseveracion parte de caran amu paipac shungu
ucupi, allita yuyashpa rurana canchic, que significa cada autoridad dentro de su corazon,
debemos hacer pensando bien. Complementa con el alli rurana / hacer bien, que lo definen
como responsable de sus derechos y deberes. Estas aseveraciones aluden a la actitud de vida,
como un ejemplo de vida, que los educadores bilinglies deben demostrar a sus comparieros,

familia y estudiantes. Esa actitud debe nacer del fondo de su corazon. A ello se refiere cuando

57 Tnés Ochoa, “Curso de segundo nivel de educadores bilingiies FCUNAE” (Manuscrito inédito, Quito, 16 de
julio al 24 de agosto 1984). Archivo PDF.
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hay que mostrar la vida buena. Esta intencion configura la existencia de una vida buena, en
contraposicion a una vida mala caracterizada por una situacion educativa de violencia y de
ignorancia. Hay una contraposicion entre escuela bilinglie con un horizonte de alli kawsay con
una escuela regentada por los maestros mestizos con un horizonte de integracion donde impera
la violencia hacia los nifios kichwas, con desprecio hacia el idioma kichwa y con exclusion de

los saberes kichwas y sin aprendizajes significativos.

4. Sumak kawsay de la Amazonia

Tomamos los textos experimentales Yachac Tucuni®’? escritos en Kichwa para los nifios de los
primeros afios de educacion primaria. Aunque son parte del Convenio entre el Ministerio de
Educacién y Cultura (MEC) vy la Pontificia Universidad Catdlica del Ecuador (PUCE), son
dos textos escritos por el equipo del Centro de Investigaciones de la Educacion Indigena (CIEI)
y por representantes de las organizaciones de la Union de Nativos de la Amazonia Ecuatoriana
(UNAE), la Organizacién de Pueblos indigenas de Pastaza (OPIP) y la Federacion de
Organizaciones Indigenas de Napo (FOIN). Yachak tukuni traducido como “Me transformo en
sabio” fueron materiales educativos para el uso de los educadores bilinglies de las
organizaciones kichwa que tuvieron escuelas comunitarias. Visibilizaron la relacion entre el
sabio y el saber con el sumak kawsay y en el segundo texto (ishcainiqui panca) de la leccion 26

describieron el sumak kawsay de la selva amazonica.

Sachamanta runa

Carimi cani. Luis shutiyucmi cani

Sachapi causani. Sacha sumacmi can.

Jatun yuracuna, taquic pishcucuna,

Tucui sami aichacunami tiyan.

Tucui panpacunami huailla ricuriccuna can.
Sarun puncha jatun yana pumata ricurcani.

Napu runacunaca mana manchaita charinchicchu.
Nucanchicca sachapi cushillami causanchic.
Chaimantami fiucanchic mana jichushpa rinata munanchic.
iNucanchic causaica sumacmi can!573

La traduccion es como sigue:
La persona (hombre) de la selva

Soy hombre. Tengo el nombre de Luis.

572 Inés Ochoa, Inocencio Macanilla, José Grefa y Humberto Andi, Yachac tucuni. Ishcaniqui panca (Quito:
CIEI, Convenio MEC — PUCE, 1982).
573 Ochoa, Macanilla, Grefa y Andi, Yachac tucuni, 121.
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Vivo en la selva. La selva es hermosa.

Inmensos arboles, pajaros cantores,

Hay toda clase de animales de carne.

Todas las planicies se observan verdes.

En dias pasados observé un puma negro grande.
Los hombres del Napo no tenemos miedo.
Nosotros vivimos alegres en la selva.

Por eso, nosotros no queremos salir abandonando.

iNuestra vida es hermosa!

En este texto escrito en Kichwa, hay varios calificativos positivos hacia la selva, que es el
ecosistema de vida de los Napuruna. Sacha sumacmi can alude a la hermosura de la selva,
denotando que hay una relacién de sintonia y sentimiento de apego hacia ese ambiente de vida.
Igualmente, afirma que Nucanchicca sachapi cushillami causanchic, con lo cual ademas de
afirmar la vida en la selva, manifiesta la alegria de vivir en ella. La frase final fue la que planted
un sentimiento y pensamiento que guarda relacion estrecha entre la persona y el ecosistema:
iNucanchic causaica sumacmi can! Hay un pensamiento y sentimiento que valor6 en grado
sumo la vida que llevaron en la selva, la misma que es prodiga en vegetacion y alimentos, donde
vivieron toda clase de animales desde comestibles hasta salvajes. Precisaron el amor a su tierra,
el sentimiento de apego a su selva, dejaron entrever que por eso no la abandonaron,
considerando que es mejor la vida en la selva que fuera de ella. Estuvieron conscientes de que
existe migracién hacia las ciudades y por ello su opcién de quedarse en la selva. Manifestaron
su valor y fuerza indicando que no tienen miedo al puma, denotando gran valentia. La selva fue
un ambiente que tiene todo para la convivencia del Napuruna con los demas seres. La vida en

la selva fue alegre y hermosa.

5. Sumak kawsay de los Andes ecuatorianos

Para conocer el sumak kawsay de la sierra ecuatoriana donde habitan también los pueblos
Kichwas, tomamos el texto “Nucanchij Yachana” de Diaz Lola publicado por el Ministerio de
Educacion y Cultura y el Proyecto de Educacion Bilingte Intercultural MEC — GTZ. En la
introduccién hay una frase que alude a la relacion entre la vida hermosa y el pensar o la

memoria. “Nucaca cancunapaj sumaj causaipajmi yuyachisha nini, cambaj munashcatapish
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yachachincapaj munani”®™, que se traduce: Digo que yo les haré recordar y pensar para la vida
hermosa de ustedes, deseo ensefiarles 1o que ustedes quieran. El texto, en este caso, toma vida
0 se convierte en una persona que guia y orienta para la vida hermosa y habla en primera
persona. La alusién cancunapaj sumaj causaipajmi yuyachisha o les haré recordar y pensar
para la vida hermosa de ustedes, asume que hay una vida hermosa de los nifios kichwa y que el
texto de lectura les va a recordar y hacer pensar. ¢Cual es esa vida hermosa? En el mismo texto
en la sexta leccion del capitulo tercero establecié esa vida hermosa. Quimsaniqui jatun
yachana: Cai pachaca fiucanchij causaimi®’®, que se traduce como: Tercer capitulo: este tiempo
es (de) nuestra vida. Establecié una temporalidad y un espacio que proyect6 una actitud de vida.
Se apropio del tiempo presente para actuar y desarrollar “nuestra vida”, la propia vida, la vida
Kichwa. De las siete lecciones desarrolladas en este capitulo, el titulo de la sexta leccidn hablo
sobre la vida buena de nuestra tierra: 6° Yachana: “Nucanchij llajtapaj alli causai™™®. El

contenido de esta vida buena en nuestra tierra fue como sigue:

Nucanchij llajtapica imamantashi runacunataca jahualla ungiiicunaca japin. Mana allpapi
pucushca muyucunata micushpa, chai uni huaquichishca, caru llajtacunapi rurashca
micunacunata micushpami ungiicunaca jahualla japin. Mana rucucunapaj alli mandashcata
uyashpa, churanacunatapish mana tajshashpa churarishpami, jahualla ungiiicunaca japin®’.

La traduccion al castellano es como sigue:

En nuestra tierra por qué sera que a las personas la enfermedad coge facilmente. Comiendo
productos no madurados en la tierra, guardados por largo tiempo, comiendo alimentos
elaborados en tierras lejanas la enfermedad coge con facilidad. No escuchando los consejos de
los mayores, vistiéndose con ropa no lavada, las enfermedades cogen con facilidad.

Es necesario resaltar la relacion de la vida buena con los alimentos propios y no extrafios y
guardados, con la higiene y con la salud de la persona. La alimentacion con productos de la
localidad o sin consumir alimentos guardados — talvez enlatados- la enfermedad no les afectd,
lo que permitio tener una vida buena, en contraposicion con la vida de afuera. La otra relacion
fue respetar o guiarse por los consejos buenos de los adultos o mayores que les permitieron
tener una vida buena. La continuidad de la vida buena del pasado se efectivizd en la memoria

de los padres, en la relacién padres — hijos. La higiene — vestirse con ropa lavada — garantizo la

574 |ola Diaz, Nucanchij yachana, 6.

575 ola Diaz, Nucanchij yachana, 125.
576 |_ola Diaz, Nucanchij yachana, 197.
577 Lola Diaz, Nucanchij yachana, 197.
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salud. La higiene y la salud se convirtieron en factores determinantes para establecer una vida
buena. En este sentido enumeraron las enfermedades que en aquellos tiempos afectaron a las
personas de las comunidades kichwas: huijsa nanai (dolor de estbmago), uma nanai (dolor de
cabeza), burru uju (tos), cuica ungui (lombrices), quicha (diarrea), sisucuna (hongos en la piel),

cuchi murucuna (pustula de chancho), huairashca (mal aire).

Rijsishca unguicunaca caicunami can.

Huijsa nanai, uma nanai, burru uju, cuica ungui, quicha, sisucuna, cuchi murucuna, huata
pajtu, huairashca.

Micunacunataca quirucunahuanmi alli cashtunchij®’.

En esta descripcion incluso se evidenciaron enfermedades miticas como el sisu, huata pajtu y
el huairashca, que dicen de las enfermedades culturalmente propias de los Kichwas, que no
permitieron la vida buena. Fueron enfermedades producidas por ayacuna (espiritus de los
fallecidos) que afectaron a los humanos. Es llamativa la frase Micunacunataca
quirucunahuanmi alli cashtunchij (los alimentos se mastica con los dientes) que evidenciaron
acaso la falta o debilidad en la dentadura de los nifios y las personas, producto de una mala

alimentacion de aquellos tiempos.

Los alimentos fueron conocidos y descritos desde la vision kichwa como cunuc micuna
(alimentos calientes) y chiri micuna (alimentos frios). Tucui tiyashca micunacunata
rijsishunchij: Cunuc micuna, Chiri micuna®®. (Conozcamos todos los alimentos existentes:
alimento caliente, alimento frio). Presenta dibujos de costal, pierna de pollo, pescado y huevos
en cunuc micunay dibujos de helado, botella, pan, galletas como chiri micuna. Continua la idea
de una alimentacion buena con Cai micunacunami mana unguchincuna®?° que significa, estos
alimentos no permiten enfermarse y presentan dibujos de choclo, arveja, tomate rifidn, frejol,
zanahoria amarilla, acelga, col, ajo, trigo, cebada, tuna, cebolla paitefia y cebolla larga. La
descripcién sobre la alimentacién finaliza con la frase convertido en mandato: alli
micushunnchij®! que significa “comamos bien”, denotando que la mala alimentacién tampoco
permitié la vida buena. Enseguida recomienda los alimentos que deben consumir: Cai

micunacunatami tucui punchacuna micuna canchij®?, “estos alimentos debemos comer todos

578 |_ola Diaz, Nucanchij yachana, 198.
579 |ola Dfaz, Nucanchij yachana, 199.
580 |_ola Diaz, Nucanchij yachana, 199.
581 | ola Diaz, Nucanchij yachana, 199.
582 | ola Diaz, Nucanchij yachana, 199.
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los dias”. Muestra tres fotografias de comidas variadas y balanceadas con cereales, carnes,

verduras, frutas y bebidas.

El texto concluye con una lectura que consolida la idea de vida hermosa:

Quillcata catishun:

- Alli maillashca huahua —
iMana ungushca huahua!

- Mana ungushca huahua —
iAlli ruraj huahua!

- Alli ruraj huahua —
Causaipajca sumajmi can®8?,

Su traduccion es:
Leamos:
- Nifo bien lavado (bafiado) —
iNifio no enfermo!
- Nifio no enfermo —
iNifio bien hacedor!
- Nifio bien hacedor —

Para la vida es hermoso.

Es decir, un nifio sano, sin enfermedades, un nifio bien alimentado fue un nifio que ha
desarrollado sus capacidades psicomotrices (alli ruraj) convirtiéndose util y hermoso para la
vida. La secuencia fue: nifio sano — nifio hacedor — para la vida hermosa. Después de una
denuncia de la falta de higiene y la presencia de enfermedades, por una mala alimentacion,
concluye que la comunidad con aseo y buena alimentacion tuvieron vida buena: Nucanchij
llajtapaj alli causai®®, traducido como “la vida buena de nuestro pueblo (tierra)”. Los usos del
concepto alli causai tuvo una proyeccion y propuesta netamente educativa a partir de la
comprension historica de la forma de vida buena de los pueblos kichwa. La idea plante
continuar fortaleciendo esa vida buena y esa vida hermosa. Se puede ver que las acciones
cotidianas fueron categorizadas dentro de alli causai: alli maillashca, alli micuna, alli ruraj.
En cambio cuando sugirieron una actitud de vida, talvez espiritual, como un imaginario posible,

como una forma de vida a conseguir escribieron como sumaj causai. El alli causai fue una

%83 | ola Diaz, Nucanchij yachana, 201.
%84 |ola Diaz, Nucanchij yachana, 197.
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categoria pragmatica de vida buena, fue la practica de vida buena, mientras que el sumaj causai

fue un ideal, fue el pensamiento — sentimiento o el espiritu kichwa de la vida hermosa.

Para completar el panorama de los saberes andinos kichwa sobre el sumak kawsay, recurrimos
al texto Quichuapac causaimanta camu®® traducido como “Libro de la vida del Quichua”, en
la consideraciéon de que fue publicado en forma experimental como parte del Proyecto de
Educacion Bilingie Intercultural (EBI) dentro del Convenio MEC — GTZ — CONAIE. Fue un
texto escrito totalmente en lengua kichwa para los nifios de tercer nivel. El analisis de alli
kawsay se enmarco en la propuesta de hacer educacion desde los saberes y conocimientos del
mundo Kichwa y fue liderada por la Confederacion de Nacionalidades indigenas del Ecuador
(CONAIE) formada a partir de la CONACNIE.

En un capitulo completo desarroll6 Alli causaimanta®®, “De la vida buena”. Entre los subtemas
o lecciones que describid dentro de este capitulo tenemos:

- Alli micuicunacunamanta, o la buena alimentacion.

- Alli causaimanta®®’ o la vida buena.

- Micuicunamanta cunaicuna, o recomendaciones de la alimentacion.

- Chiri cunuc murucunata micuimanta o alimentacion con productos frios y calientes.

- Chuyalla causaimanta o la vida limpia.

- Imashina chuyalla causaimanta o modo de la vida limpia.

- Uncuchic micuicunamanta o alimentos que enferman.

- Tucuisami janpicunamanta o variedad de medicinas.

- Huaquin janpicunata ricsishunchic o conozcamos algunas medicinas.

- Janpi yacu pucyucunamanta, o agua de remedio de las vertientes.

- Janpi yacucunamanta ricsishunchic®® o conozcamos sobre las aguas de remedio.

En alli causaimanta describi6 la relacion entre un nifio sano y saludable con la alimentacién
buena, el cuerpo hermoso, el tener una mente brillante y poseedor de una vida hermosa. Cai

huahua shina sumac aichata charincapacca: llactapi pucushca murucunata alli maillashpa,

%85 Maria Chango y Juan Shiguango, Quichuapac causaimanta camu. Quimsa patapi yachacuc huahuacunapac
camu (Quito: Proyecto de Educacion Bilingle Intercultural, Convenio MEC — GTZ — CONAIE, 1990).

%86 Chango y Shiguango, Quichuapac causaimanta camu, 106.

%87 Chango y Shiguango, Quichuapac causaimanta camu, 106.

%88 Chango y Shiguango, Quichuapac causaimanta camu, 107 — 127.
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alli yanushpa, alli chacrushpami micuna canchic®® que significa “como este nifio para tener el
cuerpo hermoso: debemos comer los productos madurados en la comunidad lavando bien,
cocinando bien, balanceando bien”. En este mismo texto en los capitulos anteriores describid
el ciclo agricola: Allpata allichina pacha (tiempo de preparacion de la tierra), tarpui pacha
(tiempo de siembra), jallmai pacha (tiempo de aporqué), sisai pacha (tiempo de florecimiento)
y pallai pacha (tiempo de cosecha). Son tiempos - espacios que tienen relacion con la

produccion de los alimentos para la vida buena.

Cashna micushpaca sumac aichayuc, sumac yuyayuc, sumac causayucpashmi tucushun.
“Comiendo de esta manera seremos de cuerpo hermoso, de inteligencia brillante y poseedores
de vida hermosa”. En contraposicion describio al nifio irquilla (deébil), tsala (flaco), tullulla

(esquelético), como el nifio que no tuvo vida buena o hermosa.

Los conceptos desarrollados en torno a alli kawsay, en la década de los afios ochenta del siglo
XX, tienen relacion con la agricultura, actividad mayoritaria realizada por los pueblos Kichwa.
El otro eje desarrollado fue la cultura que se deduce a partir de la descripcion del ciclo agricola.
Sus creencias, pensamientos y subjetividades se miran en el uso cultural de la agricultura y sus
productos, en la alimentacion, en las enfermedades y sus maneras de curarse. La confluencia
del idioma, la cultura, los pensamientos y las actividades econdémicas configuraron una forma
de vida propia de los Kichwas, es el alli kawsay de la sierra, ecosistema de clima templado y
frio.

En estos textos se pueden deducir una relacion intima con la llajta (tierra donde nacio o nacion),
con huasicuna (casas), con ayacuna (espiritus de los ancestros), con el pukyu (vertiente), con
yacu (agua), que como seres vivos coadyuvan a la vida buena y a la vida hermosa. La relacion
con los demas seres humanos fue comunitaria denotando una responsabilidad compartida en la
vida buena, debido a que utilizaron el verbo en primera persona del plural —nchic, como

ricsishunchic (conozcamos), canchic (somos / estamos).

El posicionamiento de los saberes y conocimientos sobre la vida buena partié de la idea de
fortalecer la identidad, la cultura y el pensamiento kichwa, pero también fue confrontada con

los conocimientos de los mestizos considerada contraria a la vida buena. Los saberes y

%89 Chango y Shiguango, Quichuapac causaimanta camu, 106.
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conocimientos kichwa contaron con la garantia y autoridad de los jatun yachac taitacuna,
quienes conocen a profundidad y transmite los conocimientos a los demas. Por ello recurrieron
a los padres sabios para consultar y conocer con certeza: shinapash jatun yachac taitacunata
tapushpa alli allimi ricsina canchic®® que significa, “asi también, preguntando a los grandes
padres sabios, debemos conocer muy bien”. El choque de conocimientos kichwas con la mestiza
se puede mirar en la siguiente frase: Pai huahuaca mishucuna rurashca micunacunallata
micushpami mana huirayan, mana sumac aichayucpash tucun®®, que significa “ese nifio/a
comiendo solo alimentos elaborados por los mestizos no se engorda, no se convierten en cuerpo
hermoso”. Esta aseveracion tomd partido por la vida hermosa kichwa y considera que la vida
extrafia no es buena. Esta aseveracion es posible entenderla, considerando los 500 afios de
explotacion econdmica y discriminacion socio — politica y cultural en la que vivian los pueblos
indigenas del Ecuador. De alli su llamado a la lucha organizada de todas las nacionalidades
indigenas contra el sistema dominante y su modo de desarrollo que puso en peligro su

ecosistema y su cultura.

La vida buena también implicé la limpieza del cuerpo. Nucanchic aichacuna ama uncuchunca
chuyallatami charina canchic®®? traducido como “para que nuestra carne/cuerpo no se enferme
debemos tener solo limpio”. La vida buena fue posible entender a partir de la limpieza personal,
de la higiene en la alimentacion, la vestimenta, el hogar y de los espacios donde vive, implica

una relacion de respeto y sintonia con los demas seres vivos.

6. Sumak kawsay como grito de libertad de los pueblos de la nacionalidad Kichwa
Desde una perspectiva politica y organizativa de los pueblos Kichwa, Lourdes Conterén y Rosa
Vacacela escriben el folleto Causaimanta allpamanta quishpirincacaman tantanacushunchic —
Organizaciones indigenas del Ecuador®® como parte del programa de alfabetizacion del
Consejo Nacional de Coordinacion de las Nacionalidades Indigenas del Ecuador
(CONACNIE).

En este texto encontramos la formulacion politica — ideoldgica de la vida hermosa. Hay una

frase en especial que permite entender la dinamica del proceso del yachay tinkuy:

%90 Chango y Shiguango, Quichuapac causaimanta camu, 110.
591 Chango y Shiguango, Quichuapac causaimanta camu, 106.
592 Chango y Shiguango, Quichuapac causaimanta camu, 114,
598 ourdes Conterdn y Rosa Vacacela. Causaimanta allpamanta quishpirincacaman tantanacushunchic.
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“Causaimanta allpamanta quishpirincacaman tantanacushunchic %, La traduccion
aproximada al castellano de dicho texto es: Por la vida, por la tierra reundmonos /
organicemonos hasta liberarnos. En algunos pasajes de dicho folleto se utiliza una forma mas
resumida “Allpamanta, causaimanta, quishpirincacaman 5%, que se traduce: Por la tierra por

la vida hasta liberarnos.

Los actores de este proceso alfabetizador, con fuerte énfasis politico y organizativo, estan
vinculados a la dirigencia de las organizaciones indigenas (ECUARUNARI, CONFENIAE,
CONACNIE), a la Brigada alfabetizadora estudiantil “Solidaridad” de la ciudad de Quito, a los
estudiantes del sexto curso del Colegio San Fernando y a la Oficina Provincial de
Alfabetizacion de Pichincha dependiente de la Oficina Nacional de Alfabetizacion del
Ministerio de Educacion y Cultura. Son los jovenes mestizos y los dirigentes indigenas, quienes
rompieron la barrera racista entre indios y mishus y empezaron una relacion de intercambio
creativo que gesta la confrontacion educativa / yachay tinkuy con la situacion de “explotacion,

dominacion y exterminio” de los pueblos indigenas”®.

El punto de partida es “conocernos mas” y conocer las luchas de los pueblos indigenas en busca
de nuestra liberacion. Es una lucha comin y de varios pueblos indigenas porque asumen que
“todos luchamos por tierra, salud, educacion, igualdad social, por un cambio de la sociedad,
por una sociedad nueva sin explotacién, dominacién y discriminacion”®’. Este proceso de
lucha que contempla un horizonte de una “sociedad nueva” plantea que “sera posible si todas
las organizaciones de las diferentes nacionalidades indigenas nos unamos en una sola
organizacion indigena a nivel nacional y luchemos por ALLPAMANTA, CAUSAIMANTA
QUISHPIRINCACAMAN’%,

La lucha por una “sociedad nueva” y de todas las organizaciones de las nacionalidades
indigenas pas6 por asumir la conciencia historia de la condicion humana de los indigenas.
Plantearon retomar la capacidad politica de unidad Nucanchic sapiyuc runacunami canchic®®

traducido como “Nosotros somos la raiz humana o la base de la humanidad”. Para ello

594 Conterdn y Vacacela. Causaimanta allpamanta quishpirincacaman tantanacushunchic, 1y 46.
59 Conteron y Vacacela. Causaimanta allpamanta quishpirincacaman tantanacushunchic, 2
%% Conterdn y Vacacela. Causaimanta allpamanta quishpirincacaman tantanacushunchic, 3.
597 Conteron y Vacacela. Causaimanta allpamanta quishpirincacaman tantanacushunchic, 2.
598 Conteron y Vacacela. Causaimanta allpamanta quishpirincacaman tantanacushunchic, 2.
599 Conteron y Vacacela. Causaimanta allpamanta quishpirincacaman tantanacushunchic, 8.
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denunciaron la imposicién desde la dominacion de formas de identificacion de los pueblos
indigenas como indios, aborigenes, primitivos, nativos, campesinos, autoctonos, naturales,
minorias étnicas y otros nombres. A ese listado hay que afadir términos despectivos como
indigena, “salvajes y barbaros, jibaros, aucas, yumbos”°%. Hay un posicionamiento étnico que
reclama la ciudadania étnica y la terminacion del racismo, considerando que “a los indigenas
no se nos reconoce como indigenas. Somos simples ciudadanos, sin idioma, sin valores, sin
costumbres, sin territorio”®. La identificacion de los pueblos y nacionalidades indigenas desde
las autoridades y la sociedad ecuatoriana se lo hizo con ademan de superioridad y con la
finalidad de insultar, denigrar y confundir. En cambio, desde las lenguas de los pueblos
indigenas se utilizaron palabras que significan persona, ser humano, como por ejemplo runa,
shuar. Se asume el concepto de “nacionalidades” considerando que son pueblos con cultura e
historia propia, con idioma y literatura, con organizacion socioeconémica y politica habitando
un territorio comin®, Plantearon la demanda de respeto hacia la integridad del pensamiento
identitario dirigida a la academia y los organismos internacionales, por ello cuestionan el ““;Para
qué nos investigan tanto? Rechazamos la utilizacion de nuestro propio pensamiento para

intereses ajenos’®%,

Al iniciar la descripcion de las organizaciones indigenas de la sierra, presentaron el lema o
capari: Shuclla shina allpamanta sumac causaimanta quishpirincacaman®®* traducido como
“con unidad por la tierra por la vida hermosa hasta la libertad”, dejando marcado que la lucha
por la tierra y por la vida hermosa es una lucha de y para la liberacion. Las organizaciones
indigenas asumieron que deben liberarse del sistema imperante: haciendas, huasipungos,
exclusion, explotacion, opresidn, aculturacion, ignorancia. EI concepto suclla shina implicé la
convergencia necesaria (tinkuy) de actores y fuerzas para confrontar al sistema dominante

opresor y explotador.

Desde la ECUARUNARI “Ecuador runacunapac Riccharimui” traducido como Despertar del
indio ecuatoriano consideraron que la tierra es la base fundamental para el desarrollo de nuestra

cultura, trabajando en forma comunitaria. Por ello reforzaron que la cultura de un pueblo es

800 Conteron y Vacacela. Causaimanta allpamanta quishpirincacaman tantanacushunchic, 6.
801 Conterdn y Vacacela. Causaimanta allpamanta quishpirincacaman tantanacushunchic, 22.
802 Conteron y Vacacela. Causaimanta allpamanta quishpirincacaman tantanacushunchic, 7.
803 Conterdn y Vacacela. Causaimanta allpamanta quishpirincacaman tantanacushunchic, 22.
604 Conterdn y Vacacela. Causaimanta allpamanta quishpirincacaman tantanacushunchic, 14.
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toda la vida de ese mismo pueblo. Para desarrollarse como pueblo necesita de una base material:

la tierra”®%°,

También demandaron una educacion pragmatica, realista, basada en su historia y la solucién de
sus problemas. Indicaron que “peleamos por una educacion en el que nos ensefie nuestra

realidad, nuestra historia y que sirva para encontrar soluciones a nuestros problemas”®®,

Para aquellos tiempos, la coyuntura exigio la lucha unitaria “contra las leyes que no favorecen
a los indigenas: ley de fomento agropecuario, ley de seguridad nacional, cdigo agrario, ley de
comunas”®’, Incluso exigieron la expulsion y salida de agencias extranjeras porque usan el
pretexto de los proyectos, de los préstamos, de la educacion y otros anzuelos para acabar con
nuestra cultura y nuestra organizacion, denotando que no es una lucha solo al interior del pais
sino también contra el sistema internacional que van contra su cultura y vida. “Ademads nuestra
organizacion lucha contra el racismo y contra los partidos politicos de los ricos; estamos

conscientes de que todo el pueblo sufre la pobreza, la miseria, la injusticia y la explotacion” %,

No solo se queda en las denuncias y demandas sino que presentaron propuestas alternativas,
como “buscamos el cambio total de los marginados, oprimidos y explotados. Luchamos por la
liberacion definitiva de nuestras Nacionalidades para tener una sociedad nueva sin explotacion,
sin discriminacion donde se reconozcan las Nacionalidades, nuestra cultura, nuestras formas de
organizacion propia”®®. La propuesta de una sociedad intercultural y un estado plurinacional
quedo delineado. En resumen, la ECUARUNARI plante6 la lucha por “mejores condiciones de
vida en el campo; tener las necesidades basicas: salud, caminos, educacion, etc. Servicios que

deben ser dados con la participacion de las organizaciones indigenas y campesinas”®t°,

Este es el contexto social, econémico, cultural, politico y organizativo donde se desarroll6 el
yachay tinkuy del sumac causai de las organizaciones indigenas del Ecuador. Un contundente
eslogan animé las luchas de las organizaciones indigenas hasta los albores del siglo XXI:
“SHUCLLA SHINA ALLPAMANTA SUMAC CAUSAIMANTA

805 Conterdn y Vacacela. Causaimanta allpamanta quishpirincacaman tantanacushunchic, 16 — 17.
606 Conteron y Vacacela. Causaimanta allpamanta quishpirincacaman tantanacushunchic, 17.
807 Conterdn y Vacacela. Causaimanta allpamanta quishpirincacaman tantanacushunchic, 18 — 20.
608 Conteron y Vacacela. Causaimanta allpamanta quishpirincacaman tantanacushunchic, 23.
809 Conterdn y Vacacela. Causaimanta allpamanta quishpirincacaman tantanacushunchic, 21.
610 Conterdn y Vacacela. Causaimanta allpamanta quishpirincacaman tantanacushunchic, 24.
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QUISHPIRINCACAMAN%!! que significa “con unidad por la tierra y la vida hermosa hasta
liberarnos”. Es la lucha contra el sistema de explotacion, opresion, discriminacion; es una lucha
anti sistémica, es una lucha contrahegemaonica cultural y politico. Para ello crearon su propio
sistema de convocatoria y organizacion, su propia estructura organizacional, su propio sistema
de conceptos y pensamientos, su propia estrategia de lucha, su proyecto politico de una sociedad
intercultural y un estado plurinacional para el sumak kawsay. Fue la lucha por la vida y para la
vida. Sintieron que la vida en la llakta, en la allpamama y en la pachamama estaba en peligro

y por ello la lucha por el sumak kawsay es local y global.

En el periodico bilingue de la Confederacion de pueblos de la nacionalidad Kichwa del Ecuador
(ECUARUNARI®2 hay una referencia a “Sumak kawsay”, criticando los multiples
significados que el término desarrollo lleva consigo y que no soluciona la problematica de la
poblacion indigena. Cuestiona la modernizacion, el desarrollo y el progreso que ha empeorado
las condiciones de vida de los indigenas, hundiéndoles en la miseria, despojandoles de sus
tierras y sumiéndoles en la explotacion, son marginados y despreciados, estan en la ignorancia
y al analfabetismo y no tienen participacion politica. EI sumak kawsay abre el debate sobre
problemas mundiales que aquejan a la humanidad. En otro ndmero del periddico de la
ECUARUNARI, especifica el camino a seguir manteniendo la relacion estrecha entre el
proceso organizativo, el pensamiento y la vida hermosa. “TANTANAKUSHKA RUNA
YUYAYKUNAKA SUMAK KAWSAY NANTAMI RIKUCHINKA”6 que viene del
castellano “el proyecto politico es la guia para conducir al movimiento indigena”. La vida digna
no solo contempla la vida entre los indigenas sino también la convivencia con los demaés seres

y pueblos como con la madre tierra.

Después de rechazar el encuentro de dos mundos o la celebracion de los 500 afios de presencia
espafiola en Ameérica, con su propuesta de 500 afios de resistencia indigena y popular, la
CONAIE, la CONFENIAE y la ECUARUNARI inician la lucha contra la destruccion de la
pachamama por las petroleras y mineras transnacionales. La contaminacion de la tierra, el
extractivismo, la pobreza material seran preocupacion permanente de los pueblos y

nacionalidades indigenas del Ecuador. La critica permanente de la CONAIE al capitalismo, al

611 Conterdn y Vacacela. Causaimanta allpamanta quishpirincacaman tantanacushunchic, 14.

612 Carlos Yamberla, “Sumak kawsay o Destruccion total”, Periodico Riccharishun, 15 de mayo del 2000.

613 Pacha Teréan, “Tantanakushka runa yuyaykunaka sumak kawsay fiantami rikuchinka” Periodico Riccharishun,
8 de octubre del 2001.
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desarrollismo y la destruccion de la madre naturaleza, se hara también desde la propuesta del
sumak kawsay, cuyos debates e historia nos es méas cercana y conocida. De esta lucha social
organizada se logra incluir en la Constitucion del Ecuador del 2008 el régimen del Sumak

kawsay o Buen vivir.

7. Ranti ranti kawsay o vida reciproca

La historia de una vivencia muy hermosa se remonta a las culturas que existieron antes de la
llegada de los espafioles, como son los aztecas, mayas, Chibchas, Huauranis, aimaras. La
existencia de estos pueblos se desarrollaba en un contexto intercambio de vida plena “ranti
mai sumacta causaccuna cashca®* (vivian en plenitud reciprocamente). Interesa la
reciprocidad en la convivencia con los demas, porque esta logica es la que se rompe con la
llegada de los espafioles, quienes con la conquista y la dominacion transforman en “llaqui
causai”®®® (vida triste). Los procesos de lucha, riccharimui, jatarishun, kawsaypura y sumak
kawsay, llevado adelante por las organizaciones indigenas, transformé ésta vida en un nuevo
alli causai y en sumak kawsay. Solo la unidad y la organizacion de los pueblos indigenas
generd procesos de tikray y pachakutik: “tucui runacuna tantanacushpa fiucanchicpac
yuyaycunahuan yachaicunahuanpash sumac fianta alli causaitapash charishun’
(uniéndonos todos los hombres con nuestras ideas y nuestras saberes tendremos un camino

hermoso y una vida buena).

La migracion desde las comunas hasta las ciudades genera también problemas en la identidad
propia generando aculturacién, sufrimiento y desgracias para las personas. Para vivir en las
ciudades se necesita dinero caso contrario facilmente puede caer en problemas sociales.
“Jatun llactapi purincapacca achca culquita charishpami alli causan, mana shina cacpica
achca mutsuihuanmi purincuna, yaricaimanta cullqui mafiacmi tucun, chai aillullactaman
uncuihuanmi ticramuncuna”®'’ (Para caminar en las ciudades teniendo bastante dinero viven
bien, si no es asi, viven con muchas necesidades, por el hambre se convierten en pordioseros
de dinero, a sus comunas regresan con enfermedades). Establecen con claridad que cuando no
tienen la identidad bien formada, la persona es facil presa de la dominacién cultural, llegando

adoptar vestimentas ajenas, mezclando los idiomas o lo que es peor, olvidando el quichua.

614 MEC — BID, Nucanchic yachaicuna 5. Nuestra Educacion Quinto grado (Ecuador: Ediciones PROMECEB,
1998), 60.

615 MEC — BID, Nucanchic yachaicuna 5, 60.

616 MEC — BID, Nucanchic yachaicuna 5, 60.

617 MEC — BID, Nucanchic yachaicuna 5, 66.
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“Paicunaca shuctac churanahuan, chacrushca shimita rimashpa, quichuatapash fia
cuncashpami ticramuncuna®® (ellos regresan con otra vestimenta, hablando un idioma
mezclado, olvidando también el quichua). En contraposicion a alli causai esta mana alli
causai (mala vida o vida no buena), producido por una persona que no es trabajadora: “mana
alli llancac runa cashpaca, mana alli causaita charincachu®® (si no es un buen hombre
trabajador, tiene una mala vida). Alli causai entonces, es una categoria utilizada para explicar

la buena vida.

8. Alli kawsaymanta kunay o consejos de la vida buena

Otro aspecto relacionado con alli causai son los valores morales y éticos, que se recrean en
las ensefianzas de los padres y abuelos, mediante la transmision oral. Para el aprendizaje
cultural es importante la relacion predilecta del que ensefia y del que aprende: entre el abuelo
y el nieto. Esta relacion de aprendizaje establece la importancia de la familia ampliada que no
se circunscribe Unicamente a padres e hijos. En la familia ampliada, el abuelo o padre grande
despliega sus saberes para que sus nifios puedan aprender: Jatun taitaca cari huahuatami
cunashpa yachachin®? (el gran padre le ensefia al nifio aconsejando). El abuelo ensefia
mediante consejos, con llanto y abrazos, las normas comunitarias para la convivencia en alli
causai. Son consejos que ayudan a los nifios a asumir normas de convivencia con la familia y
la comunidad. Aconsejar, como parte de las conversaciones cotidianas, es la caracteristica de
los abuelos; es la capacidad de ensefiar mediante exhortaciones: Sumacta cunashpa
yachachin®?! (ensefia hermosamente aconsejando). Estos consejos se recrean en la experiencia
de vida de muchos afios de convivencia entre generaciones y al convertirse en normas de vida
buena, rememoran para que las generaciones jovenes las aprendan y vivan conforme a dichas
normas. De alli la expresion: Paicunaca sumaclla causanacurca®?? (ellos vivieron a plenitud)
hasta transformarse en normas de convivencia comunitaria. Mai sumac camachictami
charirca®? (tuvieron leyes muy efectivas, hermosas). La permanente rememoracién en
conversaciones familiares y comunitarias, actualizaba constantemente las ensefianzas de los
abuelos y los nifios no se olvidaban porque eran ensefiadas por sus mayores: Cai sumac

yuyaycunataca mana cuncacchu carca®?. Uno de los consejos, producto de las

618 MEC — BID, Nucanchic yachaicuna 5, 66.
619 MEC — BID, Nucanchic yachaicuna 5, 66.
620 MEC — BID, Nucanchic yachaicuna 5, 42.
621 MEC — BID, Nucanchic yachaicuna 5, 42.
622 MEC — BID, Nucanchic yachaicuna 5, 42.
623 MEC — BID, Nucanchic yachaicuna 5, 42.
624 MEC — BID, Nucanchic yachaicuna 5, 42.
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conversaciones y ensefianzas de los abuelos y que se convirtio en norma es: Ama llulla, ama
quilla, ama shuhua®? (no mentir, no ser perezoso, no robar). En el transcurso de la lucha de
los pueblos indigenas del Ecuador, estas normas se convirtieron en la lumbrera de sus

acciones cotidianas y de resistencia, llegando en el afio 2008 a constitucionalizarse.

Desde la DINEIB, escriben textos en kichwa que aluden a alli kawsay y sumak kawsay, en la
I6gica de que las generaciones venideras tengan vida buena leyendo dichos textos. Por
ejemplo, en el area de Kichwa se encuentra: runakuna tukuy shunkuwan shimita mirachishpa,
sinchiyachishpa, yuyaykunata wifiachishpa katichun, shinallatak kipa wifiakkunapash alli
kawsayta charichunmi killkanchik®%® (resaltado es mio) traducido como: con todo el corazén
las personas haciendo crecer y fortaleciendo el idioma, para que sigan haciendo crecer el
pensamiento, asimismo escribimos para que las generaciones venideras tengan vida buena.
Mediante el estudio se da continuidad a la vida buena. En los contenidos de la lengua kichwa
destinado para la educacion bésica se encuentran frases que hablan de alli kawsay. Por
ejemplo, la frase alli kawsaymanta rimaytaki®?’ que significa, coplas de la vida buena y
Runakunapa alli kawsaymanta®?® interpretado como, vida buena de las personas, se puede
mirar que alli kawsay es parte de los contenidos de los estudios de la nifiez. En el area de
Wiflaykawsay (historia y geografia) existe un objetivo que desarrolla alli kawsay: kikinpa,
ayllupa, ayllullaktapa, llaktatapash riksishpa alli kawsanakuyta charina®?®, que significa:
conociendo la nacion se debe tener el vivir bien de usted mismo, de la familia, de la comuna.
Como contenido consta alli kawsayta charinamanta®?, traducido como, la vida buena que

debemos tener.

En el &rea Pachamamamanta yachaypi (aprendizaje de ciencias naturales) encontramos ama
shuktak llaktakunaman llukshishpa wanarinkanpak, ashtawanka alli fiukanchik kikin
kawsaytapash sinchiyachinkapak®! interpretado como, no saliendo a otras tierras a sufrir,
mas bien, para fortalecer nuestra vida propia buena. Como objetivo tenemos runakuna alli

kawsayta charinkapakka kikin ukkuta riksina, kamanapashmi®?, que se traduce como, las

625 MEC — BID, Nucanchic yachaicuna 5, 42.

626 DINEIB, Kallari yachaypak paktayachay. Redisefio curricular (Quito: Imprenta y Offset Santa Rita, 2004),
135. Acuerdo DINEIB N° 154 del 14 de mayo del 2004.

627 DINEIB, Kallari yachaypak paktayachay, 144.

628 DINEIB, Kallari yachaypak paktayachay, 162.

629 DINEIB, Kallari yachaypak paktayachay, 276.

630 DINEIB, Kallari yachaypak paktayachay, 280.

831 DINEIB, Kallari yachaypak paktayachay, 319.

832 DINEIB, Kallari yachaypak paktayachay, 320.
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personas para tener la vida buena debe conocer y también cuidar su propio cuerpo. En el area
de Ukkukuyuchi yachaypi (cultura fisica) encontramos waki kawsaypi, sapalla kawsaypipash
alli kawsaypak tituyashka ruraykunata sinchiyachina®? traducido como: fortalecer las
actividades de acrobacia en la vida de la sociedad y en la vida individual para la vida buena.
En sintesis, alli kawsay esta como aprendizaje normal de los contenidos de las diferentes

areas del conocimientos para la educacion basica.

El 7 de septiembre del 2004 se oficializa el Sistema de Seguimiento, Monitoreo y Evaluacién
(SISEMOE) de la Educacion Intercultural Bilingiie®®*. En dicho documento, en forma general

y como pensamiento rector, propone la evaluacion de la EIB desde la vida buena.

Ecuador mamallaktapi tukuy kichwa wawakuna, wamrakuna, yuyakkunaka fiukanchikpa,
flawpa ayllukunapa sumak yachayta, kawsayta yachashpami alli kawsayta charishun. Wakin
ayllullakta kichwa runakunaka, fiukanchikpa kawsay sumak kashkata mana riksishkamantami
mana chaninkuna. Kichwa runakunaka tukuy kawsaypi, tukuy pachapi alli yuyaysapakunami
kanchik. Kawsaymanta yuyaykunaka wawakunapa, yachachikkunapa, tayta mamakunapa
yachaykamayta pushak, apukunapakpashmi kan. Chaymantami, kay yachaykunataka tukuylla
wankurishpa apana kanchik, fiukanchikpa shimita rimashpa, mikuyta mikushpa, takikunata
takishpa, hampikunamanta yachashpa, shuktak sumak kawsaymantapash vachashpami
katina kanchik®3. (El resaltado es mio)

La evaluacion del alli kawsay actual se propone realizar sin olvidar kawsay sumak kashkata
(que la vida habia sido hermosa) y las muchas y diferentes expresiones de vida hermosa para
shuktak sumak kawsaymantapash yachashpami katina kanchik (de otras vidas hermosas
también debemos seguir aprendiendo). Se reitera que los nifios, jovenes y pensadores
debemos aprender la vida y los saberes hermosos de nuestras familias que nos precedieron
para tener la vida buena. Advierte que quienes no han conocido la vida hermosa pasada son
quienes no la valoran. Las personas kichwas en toda la vida, en todo tiempo somos muy
pensadores. Los pensamientos de la vida sirven a los nifios, los maestros, a los padres de
familia, a las autoridades educativas y a los dirigentes. Por eso, estos conocimientos debemos
Ilevarlos organizados, hablando nuestro idioma, comiendo nuestros alimentos, tocando
nuestras masicas, aprendiendo nuestras medicinas y seguir aprendiendo de las otras vidas

hermosas.

833 DINEIB, Kallari yachaypak paktayachay, 384.

634 DINEIB, Kallari yachaypak maymutsurik yachaykunata paktachishkata rikuchikkuna. Indicadores de logros
de aprendizajes deseables para la educacion bésica. Acuerdo DINEIB No. 234 del 7 de septiembre del 2004.
635 DINEIB, Kallari yachaypak maymutsurik yachaykunata paktachishkata rikuchikkuna, 46
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9. Relacion entre calidad de vida y alli kawsay

En el Modelo del Sistema de Educacion Intercultural Bilingtie — MOSEIB, entre otros, se
establece el principio de la “recuperacion de la calidad de vida de la poblacion indigena en
todos sus aspectos”; uno de sus fines es “contribuir a la busqueda de mejores condiciones de
la calidad de vida de los pueblos indigenas” y entre los objetivos generales sobresale
“contribuir al mejoramiento de la calidad de vida de los pueblos indigenas tomando en cuenta
sus conocimientos y practicas sociales”®%. El significado de calidad de vida y de alli causai
converge en el discurso ambientalista de los afios 90 de los organismos internacionales,
conceptos que de alguna manera son asumidos por las organizaciones indigenas, permitiendo
la visibilizacion de los conceptos kichwas sobre alli kawsay. Para mirar la relacion entre
calidad de vida y alli kawsay, analicemos el texto Allpa mamata camai, mushuc causaipac
sumac yuyaicuna traducido de “cuidar la tierra para el futuro de la vida” realizado por el
kichwa Isidoro Quinde, publicado por UICN, PNUMA, WWWF, como parte del segundo

proyecto de Estrategia mundial para la conservacion.

Hay cuatro conceptos fundamentales desarrollados e interpretados desde la l6gica del
pensamiento kichwa que sobresalen para configurar Runacunapac alli kawsay®’ o la vida
buena de la persona segun los kichwas o la calidad de vida segin UICN, WWF y PNUMA.
Estos conceptos son: 1) mushuc causai o vida nueva, 2) sumac jarcai causai o sustentabilidad
plena, 3) alli sumac causai o calidad de vida y 4) jarcai cururiai yuyai o desarrollo
sostenible®®®, Es de resaltar que los conceptos de kichwa son adaptados para interpretar los
conceptos desarrollados en castellano. En este sentido, hay una convergencia de conceptos
hacia la comprension del cuidado de la tierra, logrando establecer una mezcla de significados
tratando de explicar los significados de sostenibilidad, sustentabilidad, desarrollo y calidad de
vida, propios de la cultura occidental, con los significados kichwa de sumak kawsay (vida
hermosa) y alli kawsay (vida buena). Es claro en el discurso del pensamiento occidental la
puntualizacion de que la vida hermosa corresponde Unicamente al hombre en la frase
runacunapac alli kawsay. La preponderancia del hombre sobre los demas seres, la madre
tierra y el cosmos queda establecida. La vida hermosa Unicamente del hombre, como concepto

central, es desarrollada por la l6gica de una nueva vida, del desarrollo sostenible, la calidad de

836 Acuerdo Ministerial N° 0112 del 31 de agosto de 1993, pag. 12 -13.

837 Unién mundial para la naturaleza - UICN, Programa de las Naciones Unidas para el medio ambiente —
PNUMA y Fondo mundial para la naturaleza — WWF, Cuidar la tierra. Estrategia para el futuro de la vida.
Traducido al Quichua por Isidoro Quinde. 1991.

838 UICN, PNUMA y WWF, Cuidar la tierra. Estrategia para el futuro de la vida.
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vida y la sustentabilidad. Mushuc causai esta relacionado a la intencionalidad de la creacion
de nuevos pensamientos y sentimientos para la vida estrechamente vinculados a jarcai
cururiai®® o desarrollo sostenible. El desarrollo sostenible se entiende cuando hay dinero,
base de la economia sostenible, concepto que depende de la creacidn de riqueza mediante el
dinero. Y la riqueza econdmica, especialmente monetaria, es considerada como un anhelo de
todas las personas y es parte fundamental para que las personas tengan calidad de vida.
Cullqui huifiachishcacunami alli sumac causaita allichi ushanchic®? o el crecimiento
econdmico o de dinero permite mejorar la calidad de vida, es el argumento principal para la
vida plena de la persona. Como se puede ver la calidad de vida o alli sumac causai®* depende
del crecimiento econdémico, algo que desde la l6gica del pensamiento kichwa no tiene sentido,
pues es la convivencia con todos los seres existentes que es posible alli kawsay y sumak
kawsay. La idea de uso, control, dominio y extraccion de los recursos para satisfacer las
necesidades solamente de los humanos es la idea central del desarrollo sostenible y
sustentable para mejorar la calidad de vida. Jarcai causai®* o sustentabilidad se explica a
partir de pachamamapac jarcai causai®® o sustentabilidad de la naturaleza y la madre tierra.
Allpamama micuita cuchunca, alli sumac camaihuanmi tarpushpa cana can®“ o para que la
madre tierra nos de alimentos debe estar sembrado con hermosos buenos cuidados.
Allpamama camaipica, fiucanchicpac yachai, yuyai, causaicunatami causachina canchic®® o
en el cuidado de la madre tierra debemos dar vida a nuestros aprendizajes, a nuestros
pensamientos y nuestra cultura. Al cuidado de la naturaleza esta vinculado el cuidado y
funcionamiento limpio de bosques, de la vida marina, de la tierra como fuente de provision de
dinero, considerado fundamental para la vida. La calidad de vida se puede observar en estos
pensamientos y aprendizajes. Es importante resaltar que allpamama pactashcacamanllami
causaita ushanchic®® o podemos vivir hasta los limites y capacidad de la madre tierra, es
decir, nuestra vida depende de la vida de la madre tierra. Estos pensamientos dicen de alli
sumak kawsay o calidad de vida desde la légica del desarrollo econémico y la cultura
occidental, lo que crea el contexto del debate ambiental dentro del cual, empieza a germinar el

significado de alli kawsay y sumak kawsay del mundo kichwa. Emerge el pensamiento

839 UICN, PNUMA y WWF, Cuidar la tierra. Estrategia para el futuro de la vida, 7.

840 UICN, PNUMA y WWF, Cuidar la tierra. Estrategia para el futuro de la vida, 10.

841 UICN, PNUMA y WWF, Cuidar la tierra. Estrategia para el futuro de la vida, 38.

842 UICN, PNUMA y WWF, Cuidar la tierra. Estrategia para el futuro de la vida, 7.

643 Milton Ortega, “Apunchic — pacha — runa incacuna causaimanta”, En Revista Historia de las ideas N° 5y 6,
37 — 67 (Quito: casa de la cultura ecuatoriana y centros de estudios latinoamericanos de la PUCE, 1985), 39.
844 UICN, PNUMA, WWF, Cuidar la tierra. Estrategia para el futuro de la vida, 27.

845 UICN, PNUMA, WWF, Cuidar la tierra. Estrategia para el futuro de la vida, 4

646 UICN, PNUMA y WWF, Cuidar la tierra. Estrategia para el futuro de la vida, 4.
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kichwa, como parte de riccharimui tinkuy, con influencia de organismos internacionales
dedicados a cuestiones ambientales, que a mi criterio permiten comprender el surgimiento de
multiples sentidos de los conceptos de sumak kawsay y alli kawsay desarrollados a fines del
siglo XX e inicios del siglo XXI, por los diferentes pueblos y nacionalidades. Recalco que en
el pensamiento kichwa, el sumak kawsay o la vida hermosa implica la defensa, cuidado y
mantenimiento de la vida de todos los seres de la madre tierra, y no solo la vida del hombre.
Estos dos enfoques siguen convergiendo en una franca confrontacion por mantener y cuidar la
tierra o la vida de la tierra. La convergencia y la confrontacion de saberes giran en torno al
manejo ecoldgico y ambiental de los ecosistemas de la tierra y que en ella se recrean la vida
de todos los seres del planeta. Frente a la recreacion de la vida, se evidencian dos enfoques
muy diferenciados: el pensamiento kichwa y el pensamiento de los organismos ambientalistas
internacionales. Estas pretenden denunciar y alertar sobre el proceso destructivo de la tierra,
mientras que la cultura kichwa indica las relaciones de convivencia establecidas entre todas
los seres de la madre tierra (allpamama). A partir de estas convergencias conceptuales, se
fortalece el pensamiento ecologista y ambientalista vinculado a alli kawsay; de esa manera
coloca en segundo plano los otros significados de alli kawsay (alli tarpuy, alli mikuy, alli
kana, alli yuyay) y las organizaciones ambientalista internacionales se concentran en alli

kawsay con enfoque ambientalista.
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Capitulo 6
Kichwa llaktakunapa yachakuypi kawsaypura yachay tinkuy / Convergenciay

confrontacion de saberes “entre culturas” en la educacion de los pueblos kichwas

1. Presentacion

La interculturalidad en la educacion es utilizada desde actores externos al movimiento
indigena en una ldgica de intercambio cultural, sin embargo, como hemos visto en el capitulo
I11, kawsaypura (entre culturas) se pierde en la historia de la educacion de los pueblos kichwas
y que de alguna manera también fue utilizada por la dominacién y colonizacion espafiola.
Nuestra investigacion se remonta a mediados del siglo XX, en consideracion al desarrollo
organizativo y politico que tuvieron los pueblos indigenas y que estan vinculados al yachay
tinkuy: riccharimui, jatarishun, kawsaypura y sumak kawsay. Asimismo se retoma el Tinkuy
como proceso de convergencia de saberes y navegando en el barco de la movilizacion de los
pueblos indigenas con mayor o menor fuerza, logran procesos de confrontacién, de inversion

y de renovacion.

Nuestra hipotesis para el presente capitulo es que, el yachay tinkuy / la convergencia y
confrontacidn de saberes otorga sentido y significado historico a la interculturalidad en la
educacion de los pueblos indigenas desde mediados del siglo XX. El kawsaypura yachay
tinkuy (confrontacion de saberes entre culturas) cambia la matriz educativa desterrando la
inclusion del indigena a la sociedad nacional para establecer nuevas pedagogias y nuevas
formas de aprendizaje como alternativas a la educacion para el desarrollo o el progreso. Se
forja el proceso de una educacién emancipadora y decolonial, una educacion intercultural. En
este sentido se analizan los saberes que confrontan al sistema educativo nacional desde las
experiencias del Proyecto de Educacion bilingle intercultural (P.EBI), del Sistema de
Escuelas indigenas de Cotopaxi (SEIC), de la Direccién Nacional de Educacién Intercultural
Bilingue (DINEIB), de la Subsecretaria del Sistema de Educacion Intercultural Bilingue
(SUBSEIB) y de la Universidad Intercultural Amawtay Wasi.

2. Lainterculturalidad subsumida al bilingtiismo: el Proyecto de Educacion Bilingte
Intercultural (P.EBI)
El 12 de diciembre de 1984 el gobierno del Ecuador firmé con el gobierno de Alemania Federal

un Convenio Internacional para la implementacion del Proyecto de Educacion Bilingie
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Intercultural (P.EBI)®¥, confiando la ejecucion a la Sociedad Alemana de Cooperacion Técnica
(Deutsche Gesellschaft fir Technische Zusammenarbeit - GTZ) por parte alemana y al
Departamento de Educacion Rural del Ministerio de Educacion y Cultura por parte

ecuatoriana.®*®

Se encargd la ejecucion del proyecto a nivel provincial a las Secciones de Coordinacion
Provincial de Educaciéon Rural, a la Supervision Provincial de Educacion, a los Institutos
Normales Bilingies y a los maestros. Las actividades fueron coordinadas con las
organizaciones indigenas. Confluyen también en este programa entidades nacionales e
internacionales que se dedicaban a la investigacion y produccién de recursos afines a la

educacion bilinguie.®*

Los antecedentes de este proyecto se encuentran en el Convenio de Cooperacion Econémicay
Técnica firmado en 1962 entre la Republica del Ecuador y la Republica Federal de Alemania;
y el Convenio de Cooperacion para el Desarrollo de la Reforma Educativa Ecuatoriana en el
nivel primario, formalizado el 17 de diciembre de 1971, donde se cre6 la Mision Ecuatoriano-
Alemana de Cooperacién Educativa MEACE, para realizar los estudios preparatorios de

647 En Bolivia, el Proyecto de Educacion Intercultural Bilingtie (PEIB) fue un viraje (tikray) en los
planteamientos de las politicas educativas de este pais y funcion6 como parte del Ministerio de Educacion y
Cultura, apoyado técnica y financieramente por el Fondo de las Naciones Unidas para la Infancia (UNICEF) y
con participacion de las organizaciones sociales y sindicales, como la Confederacion Sindical Unica de
Trabajadores Campesinos de Bolivia (CSUTCB), Asamblea del Pueblo Guarani (APG) y la Confederacion
Nacional de Maestros de la Educacién Rural de Bolivia (CONMERB). Este proyecto se ejecutd en 7 nlcleos
quechuas, 5 nicleos aymaras y 22 escuelas en la zona guarani con las siguientes actividades: Estudio
sociolinglistico en contextos quechuas, aymaras y guaranies que determind las unidades educativas para
involucrarlas en la experiencia; Formacion de profesionales en EIB en la Universidad Nacional del Altiplano de
Puno (Per0), inicialmente se formaron siete profesionales entre quechuas y aymaras en la especialidad de
educacidn intercultural bilingiie y posteriormente, se formaron 69 profesionales mas, en cinco promociones
continuas con el apoyo financiero de la GTZ y UNICEF; Capacitacién docente a mas de 500 maestros destinados
a implementar la EIB en temas de manejo oral y escrito de las lenguas y culturas originarias, procesos
educativos, etc.; Elaboracion de materiales para los alumnos y docentes: libros de lectura y escritura, guias
metodoldgicas, tanto en lenguas originarias como L1 y castellano como L2; Seguimiento y apoyo técnico con
participacion de técnicos nacionales, departamentales de EIB y representantes de las organizaciones sociales;
Organizacion de Consejos Educativos Comunales con participacion de padres de familia, maestros, directores y
estudiantes, como una instancia de participacion de la sociedad y la comunidad en procesos de educacion
intercultural bilinglie; Evaluaciones anuales con participacién de los actores directos del PEIB para detectar
debilidades y fortalezas en el accionar del proyecto, asi como resultados a fin de tomar decisiones para el
siguiente afio. Ver Celestino Choque, “Experiencias y lecciones aprendidas en la educacion intercultural
Bilingiie en Bolivia”, En Participacion social, derechos indigenas y educacion intercultural bilinglie. Memoria
del Primer encuentro internacional de participacion social en educacién del Abya Yala (Cochabamba: 8 al 10 de
octubre del 2008), 285 — 286.

648 Abram, Lengua, cultura e identidad.

649 Ministerio de Educacion y cultura -MEC- y Sociedad Alemana de Cooperacion Técnica — GTZ, Documento
de Informacién. Proyecto de Educacion Bilingiie Intercultural. (Quito: Proyecto de Educacion Bilingiie
Intercultural, 1988), 37

251



aplicacion de los planes y programas de estudio, los programas de capacitacion para
educadores, supervisores y administradores escolares y la elaboracion de material didactico. El
11 de abril de 1975, mediante Resolucién Ministerial se aprobd el Proyecto de Ayuda a la
Escuela Rural Unitaria con Imbabura y Cotopaxi como provincias piloto, que entre 1977 y 1979
se amplio a las escuelas unitarias y pluridocentes del pais. El 2 de julio de 1979, por Acuerdo
Ministerial, se cred la Unidad de Administracion de la Curricula de la Escuela Rural - UACER
bajo la dependencia de la Seccidn de Programacion de Tecnologia Educativa, en sustitucion de
la Misién Ecuatoriano-Alemana de Cooperacién Educativa, con la finalidad de realizar una
investigacion sociolinguistica y socioeducativa en las areas quichuas, requeridas como fuente
de informacion para la implementacion de la politica de desarrollo de la educacion rural. De
octubre 1981 a mayo de 1982 se realiz6 la investigacion y se publicé un informe donde se
especifica la investigacion sociolingiiistica realizada en Areas Quichua. Finalmente, esta
Unidad de Administracion de la curricula de la escuela rural firmé el 12 de diciembre de 1984
el Acuerdo para el Proyecto de Asesoramiento para la implementacion de la escuela rural
bilingiie intercultural.®° EI objetivo es reformar la educacion rural con aspectos culturales y
linglisticos de los kichwas, por eso seleccion6 74 escuelas pilotos en comunas kichwas de

varias provincias de la region interandina ecuatoriana.

2.1.  Campos de accion del Proyecto EBI
El P.EBI desarroll6 cuatro campos, a saber: la capacitacion, la investigacion, la produccion de
material didactico y la difusion de la lengua y la cultura quichua.

La capacitacion se desarrolla en cuatro niveles: 1) capacitacion a 134 maestros indigenas
bilingles del proyecto (100 bachilleres y 34 normalistas) seleccionados por las organizaciones
indigenas provinciales, con dotacion de herramientas necesarios para poner en practica esta
propuesta educativa en el aula a maestros seleccionados por las organizaciones indigenas
provinciales; 2) capacitacion a maestros hispanohablantes de las escuelas bilingies en las que
trabaja el proyecto, sobre las particularidades del modelo educativo y de la cultura quichua,
mediante seminarios intensivos sobre técnicas pedagogicas y didacticas de la educacion
bilinglie, clases demostrativas, seminarios sobre técnicas de investigacion para la recuperacion
de datos culturales y linglisticos del mundo quichua e inclusién en los contenidos del programa,

asi como capacitacion en el manejo del material didactico elaborado por el proyecto; 3)

850 Departamento de Educacion Rural Proyecto y programas (DERPP). Proyecto Piloto de Educacién Bilingtie
Intercultural “EBI”. (Quito: GTZ — DERPP, 1986), 2.
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capacitacion al personal docente y autoridades de los institutos normales bilinglies para
redefinir el perfil profesional del maestro que forma estos centros educativos para que responda
a las necesidades educativas del sector y especificamente de la cultura indigena; 4) capacitacion
a los funcionarios de la Seccién de Coordinacion Provincial de Educaciéon Rural (SECOPER),
a los Directores de Educacion, a supervisores provinciales y directores de escuelas bilinges,
para el seguimiento y evaluacién de las provincias donde opera el Proyecto: Imbabura,
Cotopaxi, Tungurahua, Bolivar, Chimborazo, Cafiar, Azuay y Loja.®>! En estas escuelas piloto
convergieron saberes de maestros indigenas bilingles con saberes de maestros
hispanohablantes y también saberes de los funcionarios que dieron seguimiento y evaluaron los
contenidos a desarrollarse en las escuelas bilingties. Los conocimientos y saberes de los actores
mencionados convergieron en la cultura kichwa y la educacién bilinglie. Aqui empezé la
confrontacién de saberes kichwas con los saberes mestizos, al proponer una educacion bilinglie
(kichwa-castellano) e intercultural, desplegada por los maestros bilingies, frente a una
educacion mestiza castellanizante y aculturadora. También los docentes tomaron una posicion
frente a esta propuesta educativa, donde los maestros bilingles defienden su cultura y el kichwa
para la educacion, mientras los maestros hispanos empiezan a escudarse en la sociedad mestiza.
Pero son las familias kichwas, al interior de sus comunas y organizaciones, las que mantienen
su cultura y su lengua a pesar de la accion aculturizante fuerte y de la imposicion del castellano.
Entre la practica de su idioma y cultura y la aculturacién con signo castellanizante y cristiano,
en el espacio familiar y comunal kichwa se inicia un bilingliismo que en forma cotidiana y
consuetudinaria les conduce pragmaticamente a aprender el idioma y la cultura de sus
progenitores, ademas de aprender y usar la cultura y el castellano impuesta por la sociedad

mestiza.

La toma de conciencia colectiva de esta realidad les empujo6 a formular el bilingtiismo para la
educacién de sus hijos. Entre el rechazo y la aceptacion, el bilinglismo ya es parte de la
comunicacion de los kichwas. Las fases de riccharimui y de jatarishun estan claramente
identificadas, es decir, con la toma de conciencia colectiva de una escuela acorde a la cultura
kichwa y la toma de la escuela - categoria occidental - para crear la educacion bilingte. El
kawsaypura es tenue porque todavia no se da la relacion entre culturas sino méas bien una tension
entre las sociedades indigenas y la sociedad mestiza, aunque al interior de los pueblos indigenas

haya experiencias de intercambio cultural muy rico, como el manejo de sus idiomas y sus

81 MEC y GTZ. Documento de informacion ..., 25
253



practicas culturales. La ruptura que se dio con el uso del bilingtiismo a nivel educativo en estas
escuelas piloto fue la fuente que gesto los procesos de inversion de la lengua kichwa: de lengua
excluida a lengua oficial para la educacion. Aungue todavia no esté claro, hay una inversion de
la escuela rural a escuela bilinglie y unos afios mas tarde a escuela intercultural. El uso del
kichwa para la educacién abri6 las puertas a la publicacion de textos en este idioma para las

escuelas bilingties, como se vera en las siguientes lineas.

La investigacion aborda la cultura kichwa, especialmente se centra en las variadas facetas de la
realidad social, educativa, cultural y linglistica del pueblo kichwa de la sierra ecuatoriana que
permiten establecer bases cientificas para desarrollar el modelo de educacion bilingle
intercultural que aborda las areas del saber en lengua kichwa. En este campo es necesario
resaltar la investigacion sobre el “diagndstico sociolingiiistico en cinco provincias de la sierra
para detectar la posicion del pueblo indigena, frente a la educacion en general y frente a la
educacion bilingiie en particular”®? realizado por el personal del Departamento de Educacion
Rural entre 1981 y 1982. Las areas concretas investigadas fueron:

e el desarrollo curricular que permita introducir en el curriculo, elementos de la cultura
kichwa pero con una nueva propuesta educativa;

e la sociolinguistica, que determind las tendencias actuales de las lenguas quichua y
castellana en las comunidades estudiadas, los mapas parlantes, el uso del idiomay poder
familiar en los migrantes indigenas en las ciudades.

e lalinguistica quichua, que indica las tendencias de adaptacion del lenguaje a los nuevos
requerimientos de la comunicacion, a fin de establecer normas morfologicas y
gramaticales del quichua;

e la pedagogia indigena, donde el P.EBI, para introducir en el proceso de ensefianza —
aprendizaje las formas de transmisién del conocimiento de la cultura quichua, rescata
los elementos necesarios que permitan el desarrollo de una pedagogia kichwa;

e la cultura, campo en el cual se busca “compilar y difundir los mitos, leyendas y poesia

de la cultura quichua a nivel regional y nacional” %%

Dentro de la produccion de material didactico el P.EBI apoyo la produccion de materiales

generales y materiales locales elaborados por técnicos indigenas. Los materiales generales,

82 MEC y GTZ. Documento de informacion, 26
853 MEC y GTZ. Documento de informacion, 30
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escritos en kichwa o en castellano se destinaron para los nifios de las 74 escuelas del Proyecto
para la ensefianza-aprendizaje de la lectura y escritura del kichwa, matematicas, ciencias
naturales, ciencias sociales y castellano como segunda lengua. Los materiales locales se
destinaron a las escuelas de cada provincia tomando en cuenta la realidad de cada escuela y de
cada comunidad. En los textos y recursos didacticos se desatacaron los siguientes aspectos:
- los textos son elaborados en funcion del nifio al que van dirigidos y a la utilizacion que
les da el maestro;
- los textos describen la vida del nifio, del medio natural y social que lo rodea;
- los textos estan escritos para que el maestro desarrolle el programa con una metodologia
adaptada al modelo de educacién bilingue intercultural;
- las actividades programadas en los textos permiten la participacion, reflexion y
comunicacion por parte de los nifios y del maestro;
- La implementacién de talleres de artesania y carpinteria en las provincias de Cotopaxi

y Cafiar para la elaboracion de material didactico en madera.®>*

En la promocidn y difusion de la lengua y la cultura kichwa se destacé la publicacion de
investigaciones realizadas y la difusion en la sociedad ecuatoriana de los problemas
relacionados con el mundo kichwa, con el fin de lograr el conocimiento de esta cultura y
sensibilizar a la cultura mestiza sobre estos temas. También dentro y fuera del pais promovieron
el intercambio de conocimientos y experiencias sobre problemas relacionados con la educacion
bilinglie, las lenguas y culturas vernaculas. Finalmente apoyaron eventos cientificos y culturales

donde se rescate, promocione y difunda la cultura kichwa”.®%®

El P.EBI, entre los afios 1986 y 1993, publico 52 textos escolares destinados a estudiantes
kichwas de primero a sexto grado, es decir, para la educacién primaria bilingte intercultural,
de los cuales ocho textos estan escritos en castellano, hay un texto en tsa’fiki (lengua de la
nacionalidad tsa’chila), otro en cha’palaachi (lengua de la nacionalidad chachi), otro en a’ingae
(lengua de la nacionalidad cofan) y el resto esta escrito en kichwa. Asimismo, el P.EBI publico
38 textos entre guias y programas de educacion, asi como 38 textos de difusion. El proyecto
también publico 9 gramaticas en lengua kichwa y la Serie Pedagogia General y Didactica de la

Pedagogia Intercultural Bilinglie compuesta por 14 textos. Son interesantes los 26 niameros de

854 MEC y GTZ. Documento de informacion, 32.
5 MEC y GTZ. Documento de informacion, 32.
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la Revista Pueblos Indigenas y Educacion publicados conjuntamente con Editorial Abya Yala
y también los 57 informes del P.EBI (1990-1993). 55

2.2.  Yachay tinkuy en un pais pluricultural
El P.EBI entiende que la calidad de la educacion esta relacionada con el concepto de la
interculturalidad, tomando partida y siguiendo el informe de la Consulta Nacional de Educacion
Siglo XXI realizada entre enero y abril de 1992. Los temas que fueron parte del debate de dicha
consulta fueron: educacidn y trabajo; la sociedad civil y el Estado en el sector de la educacion;
educacion en un pais pluricultural y la calidad de la educacién. El tercer tema pone los cimientos
de una educacion basada en el caracter plurinacional de la sociedad ecuatoriana y la necesidad
de armar una pedagogia y un método que apoye la interaccién con el mundo exterior y que este
proceso se base en la experiencia propia del mundo kichwa, especificado como “nuestros” y
confronte hacia afuera con el grupo de los “otros”.%®” Hay un posicionamiento de nosotros como
kichwas frente a los otros que son los mestizos; desde lo kichwa se confronta a los otros grupos.
El informe de la consulta nacional habla de una educacion en una sociedad con culturas
diversas, remitiendo a la estructura social ecuatoriana sin profundizar las relaciones e
interacciones entre las culturas existentes. En este escenario el P.EBI apuesta por la educacion
de o desde los pueblos kichwas, abriendo la puerta de la confrontacion con la cultura dominante,
la cultura castellanizante. A partir de la Consulta Nacional de Educacion, impulsada por la
sociedad dominante mestiza, se toma en cuenta la educacion bilingiie, la educacion
intercultural, la ensefianza de las tradiciones y costumbres del pasado, la difusién de valores
culturales de los kichwa, el curriculo comunitario y la relacion entre la ciencia y las necesidades
indigenas. Hay una convergencia y una confrontacion de los conocimientos kichwas con los
conocimientos mestizos, con la posibilidad de lograr una inversion y un cambio del sistema

educativo.

Los resultados de la Consulta Nacional de Educacion en el tema de la educacion en una sociedad

con culturas diversas fueron:

El 70 % de las personas encuestadas se expresé a favor de la continuacién de la educacion
bilingiie y el 91 % apoyo la educacion bilinglie como una actividad importante que ensefia
las tradiciones y costumbres del pasado y ayuda a difundir los valores culturales y a
elaborar un curriculum comunitario propio. En general, el 73,9 % de los encuestados

856 Teresa Valiente Catter y Wolfgang Kiiper. Lengua, cultura y Educacion en el Ecuador 1990 — 1993. (Quito:
Ediciones Abya Yala, 1998).
857 valiente Catter y Kuper, Lengua, cultura y Educacion en el Ecuador 1990 — 1993, 15.
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subrayé la importancia de una educacion intercultural y el 60 % consider6 que el progreso
cientifico se debe adaptar a las necesidades de la poblacion indigena. %8

Esta consulta sirvid para la elaboracidn de una reforma curricular, aungue la educacion bilingte
quedd relegada. La posicion del proyecto EBI en este proceso es dar una respuesta desde
adentro, que ofrezca respuestas alternativas al modelo dominante de educacién que se basa en
el enciclopedismo y se caracteriza por la acumulacién de la informacion a través de la
“memorizacion, repeticion y reproduccion de la informaciones transmitidas”.%*° La pedagogia
que propone el P.EBI parte de una orientacion practica, de la realidad del nifio kichwa, de la
tradicion de la cultura kichwa y metodoldgicamente se basa en el modelo de mantenimiento de
la lengua y de la cultura propia optando por el kichwa como lengua materna. De esta manera,
especificamente en la educacién y desde la sociedad nacional dominante, empieza el
tratamiento de los contenidos de las demas culturas que inaugura, desde los pueblos indigenas,
la confrontacidn de saberes que les permite invertir y luego cambiar las légicas de aprendizaje
basados en el bilingtiismo y las culturas. Con el aprendizaje de los saberes de las otras culturas
en la educacién de los pueblos kichwas, se empieza a desarrollar la educacién intercultural y la
educacion en dos idiomas, de esta manera comienza la educacion bilingue (Kichwa -
castellano), que es el inicio del cambio de la matriz educativa, de una educacion monocultural
hacia una educacion entre culturas o intercultural, de una educacion monolingie castellana a

una educacién bilingue kichwa y castellana.

2.3. Llaktapura yachay tinkuy o la confrontacion de saberes entre pueblos
El P.EBI al afincarse en los saberes de la cultura kichwa como alternativa al modelo dominante
de la educacion nacional, inaugura el kawsaypura yachay tinkuy. Hasta entonces habia un
camino de resistencia desde los pueblos indigenas por defender su idioma y su cultura para su
educacion. Sin embargo, cuando el P.EBI, siguiendo la misma via de lucha de los pueblos
indigenas, propone una educacion en dos lenguas y en dos culturas, abre el debate sobre varios
saberes que convergen y que generan confrontaciones. Nace la propuesta de la educacion entre
pueblos (intercultural) y de bilingliismo que confrontan directamente al sistema educativo
nacional e inauguran un nuevo proceso de yachay tinkuy. En la educacion de una sociedad con
diversas culturas, pluricultural como la ecuatoriana, salta la confrontacion entre “nosotros” y

los “otros”. El P.EBI opta por la educacion desde la lengua y la cultura kichwa, cuestionando y

858 \Valiente Catter y Kiper, Lengua, cultura y Educacion en el Ecuador 1990 — 1993, 15.
89 valiente Catter y Kuper, Lengua, cultura y Educacion en el Ecuador 1990 — 1993, 16.
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confrontando la educacién castellanizante. El punto de convergencia es la educacion, y los
aspectos que confrontan son la educacién en lengua y cultura kichwa, el curriculo intercultural,
la formacion de docentes bilingiies y la produccion de material educativo en kichwa. Las
organizaciones indigenas, basadas en el uso de su idioma y su cultura, reivindican el derecho a
una educacién bilingue e intercultural donde se reconozca la lengua vernacula como lengua de
ensefianza; el derecho a que la CONAIE tenga en sus manos la educacién del pueblo indigena
para decidir como y para quien organizarla; la seleccion, formacion y capacitacion del personal
docente de las escuelas bilingies; el control sobre el material didactico a utilizarse en las
escuelas bilingles, y la decision sobre los contenidos del curriculo escolar en el que se exprese

la vision cultural del pueblo indigena.®®°

Sobresale también la confrontacién de las tradiciones y costumbres frente a la modernidad. Los
saberes tradicionales con la ciencia y la tecnologia moderna se excluyen o se complementan, y
crean también resistencias, miedos y hasta contradicciones. Por ejemplo se excluyen cuando la
explotacion del bosque en forma acelerada y con maquinaria sofisticada destruye el ecosistema
de donde el shuar o kichwa amazonico obtiene su alimentacion y materia prima para su vida.
Mientras que se complementan cuando los saberes kichwa y los saberes del castellano ayudan
a una comunicacion entre las dos culturas. E1 P.EBI apuesta a una “simbiosis entre la tradicion

y la modernidad”.%%

La interculturalidad, fundamental para la EBI, no es un concepto claro y uniforme. Desde los
pueblos indigenas la interculturalidad se ha convertido en una critica muy fuerte contra el
sistema pedagogico existente y esta relacionada con las preguntas del para qué se ensefia y para
qué se aprende algo. En este sentido, desde el P.EBI se plantea que se aprehendan los
conocimientos y experiencias de la vida cotidiana y la cultura propia, que se transmitan y
adquieran también los conceptos dominantes de la cultura universal o espafiola. Valiente y
Kuper indican que este concepto es limitado porque la “interculturalidad completa solo existe
si toda la sociedad respeta los valores y aportes culturales de todos y que este respeto no se
limite a que la minoria tolere los de la mayoria cultural dominante”.®®? La igualdad de trato
respecto de los contenidos culturales y del idioma sigue siendo una deuda pedagogica en el

Ecuador.

860 MEC y GTZ. Documento de informacion, 14.
861 MEC y GTZ. Documento de informacién, 23
62 MEC y GTZ. Documento de informacion, 32.
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La interculturalidad es entendida y nace desde las relaciones e intercambios culturales entre las
diferentes nacionalidades indigenas del Ecuador: Cofan, Siona, Secoya, Zapara, Waorani,
Shuar, Achuar, Shiwiar, Kichwa, Tsachila, Chachi, Awa, Epera, Mantefio-Wankavilka y

Afroecuatoriana®®®

y los mestizos. Todas las nacionalidades son diferentes por su ubicacion
geografica, su cultura y nimero de integrantes. EI EBI se concentra en la poblacion kichwa,
para la cual se ha elaborado el curriculo, los materiales educativos y la formacion de docentes,
dejando sin atencion a las demés nacionalidades o tratando de que el curriculo o los materiales
se adapten a sus culturas. Para las organizaciones indigenas, la comprension de las relaciones
entre las diversas nacionalidades se desenvuelve entre el kawsaypura (entre culturas) y el
fiukanchikpura (entre nosotros), haciendo una clara alusién a pueblos que viven en situacion
desventajosa en relacion con la sociedad dominante. Pero salta a la vista varias preguntas: ¢Es
posible cubrir las necesidades de estas diferentes etnias en un solo curriculum? O mas bien, ¢se
debe elaborar diferentes curriculos para atender las diferencias de cada pueblo indigena?
Ahogados en el discurso intercultural académico y estatal no ha habido desarrollo curricular
por pueblos y nacionalidades para una educacion entre pueblos. El principio de interculturalidad
debe ser entendido conforme al entorno inmediato en que se desarrolla la nacionalidad, y es

este aspecto el que no ha sido abordado ni por el P.EBI ni por la DINEIB.

El P.EBI saca a luz que la interculturalidad es “un esfuerzo de los indigenas para conocer y
defender su propia cultura y por dirigirse al otro para conocer y entenderle mejor y llegar a una
convivencia positiva en esta sociedad dominada por la lengua y cultura espafiola”.?®* No hay
nada donde la una cultura se acerca a la otra para aprender mutuamente de sus respectivas
culturas, porque no hay igualdad de condiciones ni de derechos. Es una estrategia unilateral de
los pueblos kichwas, donde la interculturalidad sirve como mecanismo de defensa y
conservacion de la identidad, de sus derechos y modos de vida, y que dentro de la educacion,
por lo menos el idioma y la cultura en los afios iniciales de la educacién formal son parte de la

practica educativa.

863 Universidad Intercultural Amawtay Wasi. Sumak yachaypi, alli kawsaypipash yachakuna / Aprender en la
Sabiduriay el buen vivir. (Quito: Universidad Intercultural Amawtay Wasi, 2004), 152.
864 valiente y Kuper. Lengua, cultura, 76.
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2.4.  Yachay tikray o inversion de saberes desarrollados por el P.EBI.
¢Como se refleja la interculturalidad en las asignaturas de los textos elaborados por el P.EBI?

El siguiente parrafo describe la interculturalidad en los textos.

La interculturalidad se practica a través de la descripcion del otro (en la lengua materna),
la interaccion entre indigenas y los otros (en castellano como segundo idioma), la
apropiacion de conceptos y practicas de la otra cultura en la solucién de problemas de la
vida cotidiana (p.ej. en la matematica), la aplicacion del conocimiento local y de la
adaptacion de otros elementos de conocimiento a las necesidades de las comunidades (en
las ciencias naturales) y en la busqueda de las razones de los conflictos sociales actuales,
asi como en un nuevo orden social basado en los valores tradicionales andinos (en las
ciencias sociales).®%°

Se pueden anotar tres aspectos que aparecen en los contenidos de los textos escolares
producidos por el P.EBI: las experiencias de la propia cultura, la otra cultura y las relaciones
de conceptos entre las dos culturas. A partir de la cultura kichwa, la otra cultura y las relaciones
entre las dos, por primera vez en la historia de la educacion ecuatoriana se observa la
intencionalidad de estructurar el curriculo, con los contenidos referidos a la cultura propia y a
la otra cultura. En la cultura kichwa se habla de temas ecoldgicos, de la organizacion andina,
de las cuestiones de salud, de antecedentes histéricos, de la vida cotidiana y de los fenémenos
naturales, en un afan de ensefiar la vida cotidiana propia de cada pueblo. En la categoria “otra
cultura” estan los pueblos indigenas no andinos y la poblacion urbana. En la asignatura de
quichua, los nifios conocen los valores éticos y morales de la cultura Kichwa. Aqui la
interculturalidad puede ser entendida como la convergencia de saberes de los diferentes pueblos
indigenas o la reflexidn sobre sus diferentes valores y relaciones. Aunque los autores hablan de
integracion, lo que realmente se da es la confrontacidn por la existencia de culturas asimétricas,

estableciendo un estado de lucha y confrontacion permanente. %%

Lo interesante de esta confrontacidn es que invierte (tikray) al sujeto de relaciones, pasando a
reemplazar la cultura occidental por la cultura kichwa convirtiéndolo en el centro desde el cual

13

se observa a las demads culturas como los “otros”. Se intenta superar la inclusion de las
nacionalidades indigenas a la sociedad nacional y a la cultura dominante, invirtiendo la
inclusién en integracion. Sin embargo, pienso que se sigue manejando la misma intencién de
inclusién, solo que ahora desde el centro de la cultura kichwa, es decir, la cultura kichwa busca

y anhela la cultura mestiza en la intencion de que la sociedad nacional les integre. Es decir, ya

865 Valiente y Kiiper. Lengua, cultura, 77.
866 Valiente y Kiiper. Lengua, cultura, 77 y 78.
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no es solo la sociedad mestiza la que busca integrarlos a ese imaginario de sociedad occidental
sino ahora, son los mismos kichwas quienes desean que se los integre. Desde esta vision sigue
latente la busqueda de la participacion en un intercambio igualitario. La interculturalidad se
convierte asi, en mi opinidn, en un ideal para los pueblos indigenas, que esperan la respuesta
de la sociedad mestiza. No hay cambio, la idea de inclusién a la cultura dominante impulsada
por la oligarquia ecuatoriana también va siendo asumida por las organizaciones indigenas, al
menos al institucionalizarse la educacion bilingle. En el tinkuy, en su convergencia y encuentro
y después en su confrontacién, vence el mas fuerte, pero también significa el inicio de nuevas
luchas. Esta confrontacidn de nuevas formas de pensar y hacer la educacién en su proceso de
institucionalizacion es lo que trajo el P.EBI y que se pueden evidenciar en los textos producidos

por este proyecto.

En los textos de castellano como segunda lengua aparecen las costumbres y modales de los
otros (mestizos, urbanos) para poder compararlos con el mundo propio kichwa. Las visitas a
otras familias o la descripcion de otros lugares ofrecen la posibilidad de ampliar las vivencias
kichwas. Estos textos presentan en forma reiterada la ciudad, mostrando establecimientos que
no existen en la comunidad como estadios, museos, bibliotecas, parques, con la finalidad de
desarrollar la curiosidad y el descubrimiento de las interacciones entre el mundo de las
experiencias propias y el mundo nuevo. " Aunque esto es interesante para el nifio kichwa, que
en la mayor parte del tiempo, vive en el campo, no hay la misma consideracion de las vivencias
kichwas desde la ciudad, por lo que el tratamiento de las culturas se convierte en exclusividad
del nifio kichwa. Este ejercicio educativo, convierte la interculturalidad como exclusivo de la
educacion de los nifios kichwas, manteniendo el sistema educativo nacional monocultural y

monolingue.

En el area de las ciencias de la vida, hay una relacion entre la situacion propia (kichwa) y la de
los otros, abordada desde la tradicién y el entorno propio y la aceptacion selectiva de los
conocimientos y experiencias de la cultura occidental moderna. Sobresale la descripcion de las
tecnologias andinas tradicionales como el manejo del suelo, el uso de las plantas medicinales,
costumbres alimenticias o proteccion de los recursos naturales de la cultura Kichwa
mayoritariamente rural. La intencionalidad de aprender la interculturalidad se expresa en la

seleccion de estas tecnologias kichwas dependientes y subordinadas a los conocimientos

867 valiente y Klper. Lengua, cultura, 79.
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universales, en la consideracion de que garantizan el desarrollo de las capacidades y
conocimientos tradicionales y su interrelacion con los conocimientos existentes en las
comunidades.®®® Este tratamiento evidencia que los conocimientos kichwas, considerados
tradicionales, deben estar supeditados a los conocimientos universales occidentales, por lo que
la propuesta de interculturalidad queda desarticulada en beneficio de la aculturacion o
imposicion de conocimientos. Si se considera que la tecnologia de cualquier cultura parte de un
modo tipico de pensar, entre los pueblos indigenas hay una “relacion particularmente estrecha
entre el hombre y la naturaleza que se expresa en el principio de la reciprocidad, es decir la
ayuda y dependencia mutua, en el ciclo de produccién agraria y las fiestas, los ritos de
fecundidad, el respeto de los ancestros y las creencias, costumbres y modales”.%®° Ademas de
reflejar la cosmovision kichwa, hay una complementacion de las practicas tradicionales con
conocimientos modernos cuyo ejemplo mas claro es el tema de la medicina tradicional y
moderna que evidencia también la diferencia entre practicas tradicionales y modernas. En el
tratamiento de estos temas surge también el significado del sumak kawsay o vida hermosa

vinculado a la educacion de los pueblos kichwas.

En el area de estudios sociales, los “otros” son mostrados como pobres y marginados y como
ricos y poderosos situados en distintos paises y continentes, con la finalidad de mostrar las
causas de los conflictos sociales, donde los pueblos indigenas deben comprender que la solucion
de sus problemas generados por la opresion, la pobreza y el sufrimiento, pasa por la
observacion, comparacién y conversacion con otros grupos sociales. Al ampliar la vision de
que la pobreza y la riqueza también existen en otros continentes, se genera el sentimiento de
solidaridad que aumenta la fuerza espiritual de lucha y de unidad de las organizaciones
indigenas para terminar con estas injusticias. La solidaridad que genera la lucha por un mundo
mejor proceden de culturas autodefinidas como kichwa, Shuar, Achuar, Siona, Secoya,
Waorani, Mestizo, Montubio, Afroecuatoriano, Tsachila, Chachi, Awa, etc. Estas
nacionalidades que luchan contra la opresion y la pobreza, tienen diferentes culturas y hablan
diferentes idiomas; a pesar de la denominacién homogeneizante de indigena tienen saberes muy
diversos que convergen en la educacion. Este es un claro ejemplo de que la interculturalidad se
desarrolla entre quienes viven las mismas condiciones econdmicas, sociales y politicas, y como
consecuencia, desarrollan el sentimiento de resistencia y confrontacion contra las practicas

opresivas y explotadoras.

868 \aliente y Kiiper. Lengua, cultura, 81.
669 valiente y Klper. Lengua, cultura, 81.
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A nivel de saberes y conocimientos, ¢cémo se superard el conflicto indigena, mas
especificamente kichwa, con los otros mayoritariamente mestizos? Queda planteado hacia
inicios de los afios noventa el “no se sabe hasta qué punto los otros podran o querran unirse a
esta forma de pensar y de como la necesidad de cambio podra plasmarse en la practica”.6’® En
estas Gltimas letras hay un atisbo del horizonte historico que los pueblos indigenas desean para
sus hijos y que permite seguir manteniendo la esperanza de la educacion para el sumak kawsay.
Es en los nifios y jovenes en quienes se plasma la intencion educativa conjuntamente planeada

entre organizaciones indigenas y el apoyo de organismos internacionales.

2.5.  Tikray o inversion de la escuela rural en escuela bilingtie intercultural
Segun el yachay tinkuy la transformacion de la escuela rural primaria en una escuela enmarcada
en la educacion bilingue intercultural es el objetivo del proyecto. Veamos las confrontaciones

que el P.EBI ha generado.

Un primer aspecto a tomar muy en cuenta es la escuela rural, que el mismo P.EBI considera
que no esta disefiada propiamente para el area rural, que al contrario, es una transposicion de la
escuela urbana al campo, que no ha logrado afirmar los valores propios del campesinado, en

general, y del pueblo kichwa en particular.’™

La escuela se trasforma en intercultural, abandonando la categoria bicultural. Hay que mirar la
escuela en la que convergen los estudiantes y los maestros como el espacio de relacién entre
culturas de los mestizos o cultura urbana, representada parcialmente en el docente, y la cultura
de los nifios, quienes cuentan y se comunican en un idioma propio y diferente del idioma del
maestro, proceden de un mismo contexto geografico, cultural y subjetivo. Esta es la relacion de
saberes, que mas se asemeja a la relacion intercultural, razén por la cual la escuela viene a
denominarse intercultural. Sin embargo, prima en ella lo bilingle al entenderse que habla dos
lenguas o tiene dos lenguas, a sabiendas de que en muchas fronteras territoriales indigenas se
hablan mas de dos lenguas para la comunicacion cotidiana, como por ejemplo el idioma kichwa
con el shuar chicham, el a'ingae o el pai’coca. A partir de la practica y comunicacion bilingiie
en las instituciones educativas de las comunidades, se plantea como meta educativa la destreza

comunicativa en dos lenguas, el kichwa y el castellano.

670 valiente y Kiiper. Lengua, cultura, 84
71 DERPP. Proyecto piloto..., 3.
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Desde la educacion intercultural, ¢es posible hablar de diadlogo de culturas? La academia y los
estudios interculturales han establecido distancias entre practicas occidentales y tradicionales.
Sin embargo, en la realidad cultural y comunicativa de los pueblos kichwas esta dicotomia
existe ambivalentemente, pues hay conocimientos operables surgidos de los pueblos indigenas
que no pueden ser considerados como tradicionales porque han nacido en el fragor de las
relaciones o luchas con la sociedad dominante, como por ejemplo la educacién intercultural, la
educacién para el sumak kawsay, la autonomia de pueblos y nacionalidades, la
plurinacionalidad, el bilingliismo. Mas que a frontera, alude a espacios conceptuales que cruzan
la vida no solo de los pueblos indigenas sino también de los otros pueblos, como
afroecuatorianos, montubios y mestizos. El elemento lengua es el factor fundamental a la hora
de analizar la educacion entre culturas. La inversion de la escuela rural con caracteristicas
urbanas en escuelas bilingles interculturales es el proceso conceptual y de saberes mas visible
impulsado por los pueblos indigenas durante los afios ochenta. Aunque el cambio todavia no es
visible, la inversion hacia una educacion bilingle e intercultural se da por la vivencia
pragmatica de los pueblos indigenas en dos culturas, la kichwa y la mestiza. Para los kichwas,
las dos culturas son valederas y, por lo tanto, deben ser aprendidas en sus elementos culturales,
especialmente en la lengua, la misma que les permita acceder a la otra cultura. En el analisis
conceptual es necesario preguntarnos hasta qué punto los conocimientos de la propia cultura
son valorados por los kichwas. Y en contraposicion, conviene preguntarnos hasta qué punto
eran deseados los conocimientos de los mestizos y el aprendizaje del castellano. Queda decir
que el bilingliismo, como estrategia educativa, es una respuesta a esas dos interrogantes, que de

alguna manera sienta las bases para una educacion entre culturas, kawsaypura.

2.6. Tikray en la educacion de los nifios kichwas pero sin cambio
A mi criterio el corazén de las luchas educativas de las comunas kichwas y del yachay tinkuy
es la educacion de los nifios kichwas, mas alla de la alfabetizacion de los adultos kichwas. En
torno a la educacion de los nifios kichwas giran aspectos tales como los contenidos de
ensefianza, el idioma de aprendizaje y la comunicacion, los objetivos educativos, la didactica,
la evaluacion, los materiales educativos, incluso la implementacion material y curricular de la
escuela. Y no se circunscribe a lo que el Estado y la sociedad mestiza desean para la educacion
de los nifios kichwas, sino que se toman en cuenta los propios conocimientos asi como los
saberes de las culturas con las cuales viven. Por ejemplo en relacion con el idioma materno,

hasta la introduccion del proyecto EBI, el kichwa no figuraba en el sistema educativo, sin
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embargo de que, segun una encuesta realizada en el periodo 1992—-1993 a 2841 personas, “cl
71,8 % indican que el quichua es su lengua materna, solo el 23,8 % dicen que es el castellano
y el 2,6 % que son las dos lenguas”.®’? Si se considera la distribucion geografica de las
provincias con mayor nimero de poblacién kichwa en donde opera el Proyecto EBI y en donde
se aplico la encuesta, “los mas altos valores de quichua se encontraron en Chimborazo con el
91,9 %, seguido por Imbabura con 81,9 %, Cotopaxi con 80,1 %, Bolivar con 78,5 %,
Tungurahua con 76,6 %, Cafiar con 73,5 %”.5” Saltan a la luz dos aspectos fundamentales que
se convertiran en los siguientes afios en disputa conceptual: primero, el avance progresivo del
castellano; y segundo, la defensa del pasado propio y autentico del kichwa y de la cultura
indigena. Adquiere importancia crucial con significado de confrontacion la aspiracion
educativa de las organizaciones kKichwas para la formacién de sus nifios en su propia lengua y
cultura. De las experiencias educativas autbnomas y auto-gestionadas de las comunas kichwas,
se toman sus propuestas educativas novedosas, apareciendo, en una légica de mezcla cultural,
la proyeccion de una “educacion intercultural en el sentido de abarcar dos culturas y servir al
conocimiento de contenidos y valores de ambas”,®’ sin olvidar que el nifio kichwa vive en las
dos culturas. El bilingliismo en la educacién de los nifios kichwa empieza a fortalecerse desde
el sistema oficial como una estrategia de intervencion pero también como respuesta a las
demandas de las organizaciones indigenas. Hay una convergencia de saberes y encuentro de
acciones impulsadas desde el Estado y desde las organizaciones indigenas, que confluyen en la

creacion de la Direccion Nacional de Educacion Intercultural Bilingie.

Vista desde el yachay tinkuy, especialmente desde la vision pedagdgica, en el espacio escolar
hay una inversion radical en la vida de los nifios kichwas del sector rural con el inicio del P.EBI,

como se ve en el siguiente parrafo:

El paso de una vida en contacto directo con el entorno natural, la observacién de los
cambios de la naturaleza, el juego y el movimiento al aire libre, hacia una vida en un aula
donde el nifio debe permanecer sentado y copiar textos de libros o del pizarrén. Los juegos
se limitan al recreo en el patio. El aprendizaje basado en la observacion, la imitacion y la
experiencia concreta cede a un aprendizaje a través de la memoria y la repeticién de
contenidos, muchas veces pertenecientes a contextos completamente extrafios y muy ajenos
a las experiencias vitales cotidianas. Ademas, esta educacion es impartida en un idioma
que los nifios no dominan o solo entienden de forma limitada.®7

672 \/aliente y Klper. Lengua, cultura, 130
673 valiente y Kuper. Lengua, cultura, 130
674 DERPP. Proyecto piloto..., 4

675 valiente y Kper. Lengua, cultura, 9.
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Esta situacion, sin embargo, todavia es tenue en el pensamiento de cambio anhelado para la
escuela por las organizaciones indigenas y las familias kichwas; las primeras todavia se
encuentran concentradas en la lucha por la tierra y las segundas no asumen ni comprenden muy
bien la necesidad de una educacion bilingie. Cuando los conflictos de tierras van
solucionandose las familias se concentran en la educacion y proponen que la escuela sea
comunitaria, intercultural y bilinglie. Mientras tanto creen que como “sus hijos ya hablan
quichua, la escuela debe ensefiarles el castellano indispensable para sobrevivir en la sociedad
global”.%"® ;Hay una intencién desde las familias kichwas de incluirse en la sociedad mestiza
cuando quieren que sus hijos aprendan castellano y sus conceptos culturales en lugar de su
idioma y saberes? Creo que si, y ésta es la contradiccion que permite levantar el vuelo con
fuerza a la interculturalidad propuesta desde la educacion. Los padres de familia consideran que
su lengua y su cultura esta suficientemente aprendidas y creen que la escuela debe
complementarla con los conocimientos de la otra cultura. La interculturalidad pasa por un
cambio de pensamiento valorativo de su idioma y cultura, y por la valoracién pragmatica de las

otras culturas, de las otras nacionalidades y de la poblacion urbana.

Otro aspecto a tomar en cuenta en este proyecto impulsado desde el Estado con apoyo de la
cooperacion internacional es que “la modalidad de educacion bilingiie intercultural debe tomar
como punto de arranque las propias comunidades y organizaciones campesinas indigenas”.®’’
Hay una ruptura con la logica impositiva de la sociedad mestiza y la aristocracia ecuatoriana

que hasta esos afios era la costumbre.

2.7.  Tikray o inversion con el modelo de mantenimiento de la lengua kichwa
Frente a esta realidad, el P.EBI opta por el modelo de mantenimiento y desarrollo de la lengua
kichwa®’® que considera “las caracteristicas socioculturales y lingiiisticas de los beneficiarios,
su realidad organizativa y comunitaria para relacionarlos con la sociedad mestiza, sin querer
integrarlos”.%° En la educacion de las comunidades kichwas se evidencian varias formas de
bilingliismo: hay educacion bilinglie como transicion, educacién bilinglie de mantenimiento,

educacion bilingle intercultural, educacion bilingtie bicultural y educacion bilingtie con el

676 Valiente y Kiiper. Lengua, cultura, 7.

77 DERPP. Proyecto piloto..., 4

678 Sobre el impacto de la Educacion Intercultural Bilingle en el mantenimiento de las lenguas originarias de
Bolivia, ver Juan Luis Martinez, Contribuciones sobre educacion Intercultural Bilingue en Bolivia (La Paz:
CEBIAE, 1996), 45.

579 MEC y GTZ. Documento de informacion..., 17.
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idioma materno como segunda lengua.®®° La decision del P.EBI de trabajar con el modelo de
educacion bilingle intercultural (bilingliismo de mantenimiento y desarrollo) genera dos
consecuencias fundamentales: el “enriquecimiento, revitalizacion y desarrollo del idioma
quichua” asi como la “reforma escolar®, El desarrollo de la lengua kichwa en la educacion
fue oficializado desde 1982 pero la reforma escolar apenas tomaba cuerpo en 1992, con la ley
150, en la cual se establece la autonomia técnica, financiera y administrativa de la Direccion
Nacional de Educacion Intercultural Bilingle. La categoria del bilingliismo se alimenta de las
multiples formas y experiencias educativas del uso del kichwa y del castellano, lo que converge
en el “manejo de dos sistemas culturales y linglisticos con sus estructuras respectivas y

promueve el desarrollo de la lengua vernacula. .. para todas las necesidades educativas”. %2

Si miramos el uso de los términos “bilingiie intercultural”, podemos deducir que responde a
una particular forma de hacer educacion en los pueblos indigenas. El punto de partida es el
bilinglismo en la educacién, convirtiéndose la categoria intercultural en complemento de aquel.
El bilingliismo también genera dos opciones, el de transicion y el de mantenimiento. Este
bilingliismo descarta la transicion del kichwa al castellano para desarrollar el mantenimiento de
la lengua kichwa en condiciones de igualdad con el castellano. EI modelo de transicion es
abandonado por el P.EBI porque “la integracion de los indigenas al sistema social dominado
por el castellano y la cultura occidental provoca fuertes pérdidas de identidad que solo pueden
ser impedidos si la integracion a la sociedad permite conservar la autonomia cultural”.®®® Desde
este posicionamiento educativo, el kichwa se inscribe en el curriculo como lengua materna o
primera lengua de educacion y el castellano como segunda lengua. También descarta lo
bicultural para asumir la interculturalidad como parte de la educacién, considerando las

multiples culturas que existen a su alrededor.

El modelo de mantenimiento de la lengua y cultura kichwa asumida por el P.EBI avizora
problemas que deben superarse para su plena vigencia: el apoyo decidido de las organizaciones
indigenas; la formacion de un mayor numero de expertos y lideres para que se integren al
sistema de la educacion bilingue intercultural y fortalezcan la base técnico - organizativa; la

consecucion de recursos financieros para el funcionamiento de las escuelas bilingues y para

680 Abram, Lengua, cultura, 130 - 133

881 Apram, Lengua, cultura, 13.
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desarrollar nuevos trabajos linguisticos, pedagogicos y de antropologia cultural; lacomprension
de que la interculturalidad debe imponerse mas como principio de toda la sociedad y no solo

en el marco de la educacion de los indigenas.®%*

El P.EBI se motiva en las reflexiones de Constantin von Barloewen (1992) para asumir el

modelo de mantenimiento de la lengua y cultura kichwa:

Poner en marcha un proceso bilateral, un encuentro de dos culturas en el que la cultura méas
debil pueda conservar su identidad a la vez que sus miembros puedan convertirse en
inventores de nuevas tecnologias o integrarse al proceso de modernizacion sin perder su
identidad.58

Las preguntas que saltan desde la perspectiva del yachay tinkuy son: ¢es posible un encuentro
de dos 0 mas culturas cuando existen diferencias sociopoliticas y culturales que impiden su
concretizacion? ¢(Es posible un proceso bilateral cuando desde la cultura fuerte, aun sin
proponérselo, impone su cultura a la mas débil? En la educacion de los pueblos kichwas hay
més bien convergencia y confrontacion de saberes de las culturas, que ademas de generar
procesos de fortalecimiento de la identidad o de integracidn cultural, generan en forma dinamica
resistencias culturales y fusion de saberes. Estas expresiones generan nuevas situaciones que
cambian los anteriores procesos en nuevas realidades que nuevamente se confrontan con la
situacion reinante. En la confrontacion de saberes se puede entender la convivencia de la lengua
kichwa y el castellano que generan el bilingtismo, la interculturalidad, las nuevas identidades,

las resistencias e integraciones.

Siguiendo la linea del fortalecimiento del proceso de la interculturalidad, el P.EBI opta por el
“mejoramiento econdmico de los nifios indigenas y la generacioén de un proceso en direccion a
la igualdad de oportunidades frente a los nifios de la ciudad y de los otros grupos étnicos”.5
Frente a la posicion indigena de la CONAIE e indigenista de la CIEI, que manifiestan el
proposito de la educacién para la afirmacion cultural en la propia sociedad con un interés
funcional en la otra cultura, el P.EBI opta por la educacion intercultural, “cuyo resultado

estratégico sea un alumno competente en los dos idiomas y las dos culturas”.®®’ La intencion

primera es proporcionar posibilidades igualitarias a los nifios indigenas en el campo

884 valiente y Klper. Lengua, cultura, 139.
885 valiente y Kiiper. Lengua, cultura, 139.
686 Apram. Lengua, cultura, 136.
887 Abram. Lengua, cultura, 138.
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pedagbgico, aunque va mas alla al plantear que debe ser el propio nifio “quien escoja y decida
hasta qué grado esta dispuesto a aceptar y apropiarse Unicamente de lo indigena y en qué grado
quiere apropiarse y usar lo de la otra cultura, integrando o usando a discrecion elementos de las
dos culturas”.®® El resultado es el tinkuy o la hibridacion o el ejercicio sincronico de actos que
provienen de los dos sistemas culturales opuestos, lo que conduciria a “salir de la escuela
adoctrinante para lograr una escuela en la que quien aprende sea confrontado con mas de una
alternativa y pueda decidirse soberanamente por una de ellas”.%®° He ahi el reto de la escuela
intercultural, que mediante el yachay tinkuy o la confrontacién de saberes de las diferentes
culturas, el estudiante kichwa pueda fortalecer su cultura propia y acceder a las demas saberes

de las otras culturas.

2.8.  El docente bilinglie como inversion del docente hispano

El profesor bilingtie (kichwa y castellano) nace con el P.EBI, por haber sido capacitado como
docente para la escuela bilingle intercultural. Hasta antes de este proyecto no habia ninguna
formacion ni capacitacion a docentes para el desarrollo de la educacion bilingie e intercultural.
El P.EBI inicia el proceso capacitando a 134 (100 bachilleres y 34 normalistas) maestros
indigenas bilingles del proyecto; capacita también a los maestros hispanohablantes de las
escuelas bilingiies en las que trabaja el proyecto; al personal docente y autoridades de los
Normales Bilingues del pais; y a los funcionarios y supervisores de la seccion de Coordinacion
Provincial de Educacion Rural (SECOPER).%%

En esta parte nos centramos en el docente bilinguie, quien por ser indigena, ser seleccionado por
la organizacion kichwa, usar el kichwa y el castellano en la educacion, se contrapone al maestro
hispanohablante. EI maestro hispano, denominado asi por la ley de Educaciéon y Cultura,
estigmatizé al profesor bilinglie como indio para indios y renueva los prejuicios coloniales de
discriminacion, minimizando las escuelas bilingiies frente a las escuelas hispanas, producto de

la falta de conocimiento real de la propuesta de educacién bilingue intercultural.

En la capacitacion de los docentes bilingiies se evidencia factores como la organizacion de
cursos con conocimientos demasiado altos en comparacion con la base de formacion general

de los bachilleres de los colegios secundarios rurales y “demasiado multitematicos y llenos de

888 Apram. Lengua, cultura, 139.
889 Apram. Lengua, cultura, 142.
890 MEC y GTZ. Documento de informacion..., 23 - 25.
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actividades”.%' El predominio del castellano en la ensefianza también perjudicaba a la
educacion bilingue y la formaciéon del maestro bilingle, pues habia muy pocos docentes
preparados para ensefiar en quichua. Tampoco habia material didactico escrito en quichua para
desarrollar los cursos de capacitacion a los docentes. A pesar de estas dificultades empiezan a
ocurrir cambios, aungue minimos, en el uso del idioma kichwa por el docente en la ensefianza
y en el discurso; el uso del kichwa o el castellano “para defender sus ideas en uno u otro idioma
delante de un auditorio relativamente critico”.®%? Con la oficializacion de la educacion bilingiie
intercultural, estos cambios seran mas profundos. El docente bilinglie invierte el sistema del
magisterio nacional ecuatoriano e inicia el cambio hacia un docente que debe responder a la

realidad multilingte y pluricultural del Ecuador.

En el aspecto pedagdgico, se cuestiona el sistema educativo ecuatoriano, que se basa en la
memorizacion y en la repeticion de saberes de parte del estudiante. Es importante sefialar que
“la cultura quichua de la sierra contiene elementos de apropiacion colectiva del saber, pero no
contempla la repeticion”.%%®  Sobre la apropiacion colectiva del saber de los kichwas es
necesario remitirse a la repeticion colectiva de las coplas y estrofas que realizan en las mingas,
jaway, fiestas y otros eventos. Sin embargo, no es una repeticion sin comprension ni significado.
Son expresiones conectadas con sus vivencias en el tiempo-espacio. Otro factor a tomar en
cuenta es el desarrollo de la lectura y escritura. Dado que el P.EBI se concentr6 en los primeros
afios de la primaria, permitio desarrollar experiencias pedagogicas en relacion con la lectura y
escritura iniciales y tuvo que enfrentar el conocimiento de las letras impulsado por la
alfabetizacion como una cuestion mecanica, pese a que ya habia procesos en marcha con el
sistema silabico. Lo importante del P.EBI fue “trabajar con unidades minimas de sentido, esto
es, con palabras”®®* para pasar de una lectura mecénica a una lectura comprensiva y critica. Un
factor fundamental que cambia el paradigma pedagdgico fue el impulso que el P.EBI dio al
aprendizaje de los nifios, convirtiendo a la ensefianza complemento de aquel. Sin embargo, los
padres de familia presionaban a los maestros para que aceleren los procesos, siempre en
comparacion con los nifios de las escuelas hispanas. Resultaba dificil sacar a algunos maestros

del sistema tradicional, autoritario y rigido. Solo los resultados palpables de hablar, leer y

891 Abram. Lengua, cultura, 173
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escribir en dos idiomas permitieron que tanto comunidades y padres de familia apuesten por la

educacion intercultural bilingle para convertirla en sistema.

2.9. Pachakutik (renovacién) de lo comunitario
Mas alla del pensamiento denominado indigena, hay un pensamiento kichwa. Este pensamiento
aflora en los conceptos elaborados por las comunas kichwas durante el proceso de formulacion
y creacion de la educacion autogestionaria y luego en la creacion de la educacion intercultural
bilingiie. En este acapite se describe la etnopedagogia®®, la etnociencia y la comunitariedad
interpretados desde el P.EBI que ayudan a entender la existencia de saberes propios de las
comunas kichwas, que al ser confrontadas con el pensamiento criollo dominante crean los

escenarios de discusion y debate, de su vigencia y prevalencia.

2.9.1. Laetnopedagogia (fiukanchikpura yachakuy)

Cada pueblo tiene su sabiduria, su modo de explicar su situacion y el origen del mundo,
sus dioses y una manera de involucrarles al quehacer cotidiano, su milenaria tradicion de
trabajar la tierra, observar la naturaleza, transmitir a los jovenes la convivencia social y la
relacién con los animales, sin dejar en este proceso de transmisién vacios demasiados
grandes que pondrian en riesgo la sobrevivencia colectiva.%

89 Como se dijo anteriormente en Colombia se desarrolla la etnoeducacion en los pueblos indigenas. Los
procesos etnoeducativos se aplican en los niveles de educacion basica y media, superior y educacion informal
comunitaria. Desde 1995 y desde los cambios de la Ley 115, la educacidn basica y media presta atencion al
enfoque del Proyectos etnoeducativos institucionales PEI, Proyectos etnoeducativos comunitarios PEC, al disefio
curricular, la gestion administrativa, la ensefianza de lenguas vernaculas, las relaciones con la comunidad, la
investigacion y la produccidn de materiales escolares. Una manera de hacer interculturalidad en lo concreto es
primero construir la educacién propia y luego complementar con otros conocimientos, es afianzar la cultura y sus
elementos basicos de identidad: territorio, tenencia de la tierra, sentido comunitario, lo colectivo y el
fortalecimiento del conocimiento ancestral. Las comunidades indigenas tienden a que la etnoeducacién sea un
eje del curriculo a diferencia de los PEI afrocolombianos donde la etnoeducacion es una asignatura mas del
curriculo. Los PEI y los disefios curriculares se sustentan en los proyectos pedagdgicos (PP), considerados como
nueva estrategia de pensar que articula lo propio con lo ajeno, interrelaciona las areas obligatorias del
conocimiento con temas que desarrollen potencialidades y valores de los jovenes y adultos indigenas. EI PP da
sentido y significado cultural y educativo a la escuela y vida cotidiana, vincula la escuela, la familia, la
comunidad y el trabajo. En las experiencias educativas colombianas se da mucho énfasis a la investigacion
cultural, a los fundamentos legales de la etnoeducacion y al tema de los derechos étnicos. Los Nasa y los Cofan,
no solo manejan curriculos interculturales sino integrales, ligados a los planes de vida, como areas de comunidad
y trabajo, salud y territorio, economia y produccion, etc., superando las asignaturas convencionales de
matematicas, ciencias sociales y las demas de la educacién ordinaria. En la relacion escuela comunidad, se
cuenta con los sabios y mayores de la comunidad para la construccién de los conocimientos tradiciones, como la
masica, la cultura material, los signos de la naturaleza, los ritos de paso, la historia, la medicina tradicional, los
mitos, las practicas religiosas y la cosmovision en general. Varias organizaciones indigenas como la ROM, estan
definiendo los criterios de etnicidad con los mayores de la comunidad, lo que les ha facilitado la produccién de
material educativo orientada a la practica pedagogica de los docentes. Ver Patricia Enciso Patifio, Estado de Arte
de la etnoeducacion en Colombia con énfasis en politica publica (Ministerio de Educacion Nacional, 2004), 40 -
43. https://es.scribd.com/document/51721323/estado-arte-etnoeducacion-colombia.

89 Enciso, Estado de Arte de la etnoeducacion en Colombia, 146.
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Este parrafo no explica sobre los agentes educativos ni los métodos que expliquen esta forma
de transmision de los saberes. La transmision de la sabiduria de un pueblo, de acuerdo a mi
experiencia, es transmitida en los actos colectivos y basicamente en las relaciones familiares.
No hay un solo profesor ni un solo aprendiz en estos actos. Quienes organizan y coordinan la
minga, la fiesta, un ritual, ensefian a quienes desean participar. Entretanto, son los nifios y
jévenes quienes aprenden de estos actos. La socializacion del nifio kichwa se produce dentro
de la familia y la comunidad, alli se consolida su idioma y los significados culturales que le
permiten relacionarse con los demas. Es una minga del aprendizaje para la vida. Esta forma de
hacer educacion es retomada por el P.EBI y se denomina etnopedagogia, que para los kichwas
seria yachakuy. Es un estado permanente de aprendizaje que forma parte del alli kawsay o vida
buena, donde la bldsqueda de ser mas humanos esta atravesada por la capacidad de aprender,
comprender y compartir su vida con los demas seres. El alli kawsay es la vida cotidiana del
Kichwa, que se desenvuelve en sus practicas y expresiones culturales, mientras que sumak

kawsay se remite al horizonte de aspiracion como ser humano y como pueblo.

2.9.2. Laetnociencia (fiukanchik yachay)
Otro aspecto que introduce el P.EBI y que nos ayuda a entender las confrontaciones a nivel de
las ciencias es lo que se llama etnociencia, que es la “ciencia ligada a la cultura de una sociedad
concreta- que es uno de los sustentos de la educacion intercultural”.%®” En el idioma kichwa
seria fiukanchik Yachay o nuestro saber. Una denominacion mas acertada seria kichwa yachay
0 saber kichwa. La cultura concreta es kichwa, de donde emerge la ciencia, la misma que hay
que recolectar, rescatar y describir. Se apuesta por el rescate de los contenidos de kichwa
yachay, en los cuales se considera de gran importancia para la socializacién del nifio y la
formacion de su identidad: “la lengua y la etnohistoria, es decir, la historia de la comunidad en
cuyo contexto el nifio se orienta”.%®® Los conocimientos de las comunas kichwas cuestionan la
universalidad de la ciencia occidental. El nifio kichwa aprendié su idioma en la familia pero la
escuela bilingue intercultural no da continuidad pedagdgica ni didactica al aprendizaje de dicho
idioma, como tampoco la escuela da continuidad a los conocimientos adquiridos en el hogar.
De ahi que el objetivo de la escuela bilinglie sea retomar y fortalecer las costumbres,
pensamientos y comportamientos y la lengua adquiridos en la familia que le permitan cimentar
la credibilidad, la validez y la certeza de los cddigos empleados en su propia cultura. La escuela

debe desarrollar los contenidos de la cultura que el nifio lleva a la escuela. Asimismo, el P.EBI

697 Enciso, Estado de Arte de la etnoeducacion en Colombia, 147.
698 Enciso, Estado de Arte de la etnoeducacion en Colombia, 147.
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plantea la etnohistoria, como “rescate y apropiacion de la historia transmitida mediante la
tradicion oral, en el mito, la leyenda, el cuento”®®, lo que permite abordar la historia desde los
sujetos reales y con los significados que ellos manejan sobre su realidad. Estas caracteristicas,
tildadas desde la l6gica occidental como propias de una cultura agrafa, posibilitan que el nifio
pueda “verse a si mismo, a su familia y a su escuela en un contexto ligado a su realidad; y
conforma el marco al interior del cual aprender y crecer tiene sentido”.”® La historia desde la
comuna kichwa, en la cual se inscribe este trabajo, cuestiona la historia universal como la Unica
valedera, aquella que no toma en cuenta la historia de la comuna. Se busca escribir una historia

desde las comunas y los pueblos indigenas conectada a la historia nacional y mundial.

2.9.3. Comunitario (ayllupura, llaktapura)
Otro factor que permite comprender la realidad kichwa serrana del Ecuador y que es descrito

por el P.EBI, es la vida comunitaria que pervive en las comunidades kichwas.

Mientras que en la sociedad “occidental” el bienestar, el perfeccionamiento y la madurez
del individuo conforman el sumo bien, y el ser colectivo tiene que garantizar ese proceso
individual; en la cultura indigena de la serrania el fendmeno es distinto: en cualquier
momento el colectivo, la comunidad, el pueblo, la tantanacui tiene preferencia frente al
individuo.”*

Desde la comprension kichwa, este ser colectivo descrito por el P.EBI no es mas que la vida
comunitaria, sus procesos Yy relaciones, que se evidencian en los diferentes niveles: el
ayllopura’™? o ayllupura’™ vy el llacta pura’ o llaktapura’ expresado en el tantanakuy
(asamblea). En el riccharimui tinkuy ya se vio que la asamblea fue el espacio y tiempo de
debate, discusion y decision de las comunas, que permitié la toma de conciencia comunitaria.
La vida comunitaria acreditada en ayllupura y llaktapura, nace y se recrea en ¢l “bien de la
comunidad”, que prevalece sobre el individuo o sobre los privilegios y oportunidades

25706

personales. “La comunidad decide en su tantanacui, que ordena y organiza todos los

899 Enciso, Estado de Arte de la etnoeducacién en Colombia, 148.

%0 Enciso, Estado de Arte de la etnoeducacion en Colombia, 148.

01 Abram. Lengua, cultura..., 149. El resaltado es mio.

92 Diego Gonzalez Holguin. Vocabulario de la lengua QQuichua I. (Quito: corporacion Editora nacional, 1993),
40. Este autor sefiala que Ayllopura significa “los de un linaje, o parientes”.

703 Casa de la cultura NGcleo de Sucumbios. Shimiyukkamu /Diccionario Kichwa — castellano. (Quito:
Imprefepp, 2007), 61. Ayllupura define como familia extensa.

704 Gonzalez. Vocabulario..., 208. Gonzalez define que llacta pura, o cayllapurallacta, como “los pueblos que
estan cerca o convezinos”. Este mismo autor establece que pura es “entre si uno con otro, o uno y otro”.

795 Casa de la cultura. Shimiyukkamu...,131. Define llaktapura como compatriota, conciudadano.

706 Abram. Lengua, cultura..., 149.
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aspectos relacionados con su convivencia interna en la familia, en la comuna y con las demas
comunas. La constitucion de la vida comunitaria de los kichwas va en contravia del ideal
individual de la sociedad occidental. La vida comunitaria sera otro renglon de confrontacion
con el ser individual y el bienestar del espiritu individual a cuyo objetivo esta estructurada la
educacion. En cambio, desde la decision comunitaria, la educacion es parte de la vida familiar
y comunitaria, busca la transmisidn colectiva de los saberes y actlia con procesos pedagdgicos
comunitarios que benefician a los nifios y generan responsabilidades compartidas entre los
padres de familia y los docentes. De este significado y sentido de prevalencia de la vida
comunitaria en la “transmision del saber colectivo” el P.EBI se posiciona con la etnopedagogia.
Si a ello sumamos el respeto por el aprendizaje en la convivencia entre culturas, veremos que
se configura la pedagogia intercultural. Este enfoque cuestiona la formacién y beneficio del
aprendizaje netamente individual orquestado por la pedagogia elitista y personalizada. En la
vida comunitaria adquiere importancia lo comunitario para la educacion, que genera varias
vertientes de interpretacion al interior de la educacién bilingle intercultural, como el
aprendizaje para la subsistencia o runa yachai,”’ donde la escuela comparte la socializacion
del nifio junto con la sociedad nacional y la comunidad; también tenemos la pedagogia

popular’®

, que mira a la escuela como un espacio de participacion comunitaria; y también el
comunalismo educativo’®, que ve la escuela absorbida por la comunidad y la familia. Desde el
yachay tinkuy la educacion comunitaria cuestiona el perfeccionamiento antropocéntrico del “ser
individual”, considerando que el “ser colectivo” que para nosotros es ayllupura y llaktapura
garantiza la vida comunitaria. La formacion individual cobra sentido y significado en la vida

comunitaria.

El ayllupura y llaktapura en un proceso de apropiamiento comunitario llega a sintetizarse en
fiukanchikpura. Este ultimo concepto remite a la unidad de las familias, de las comunidades, de
la unidad de los pueblos indigenas, y sobre todo remite a la unidad de pensamiento. Esa unidad
fue evocada durante el proceso colectivo del riccharimui, del jatarishun, del kawsaypura y del
sumak kawsay y forma parte de los procesos de fortalecimiento de los pueblos y nacionalidades

indigenas.

07 José Yéanez del Pozo. Runa yachai. Socializacion infantil y 16gica de subsistencia en los pueblos indigenas
del Ecuador. (Quito: Ediciones Abya Yala, 2003), 25.

708 Jorge Rivera Pizarro. Una pedagogia popular para la educacion intercultural bilingiie. (Quito: Ediciones
Abya Yala, 1987)

709 José Sanchez Parga. Educacion Indigena en Cotopaxi. (Quito: CAAP, PRODECO, SEIC, 2005), 78
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Este proceso de vida comunitaria impulso los procesos de kawsaypura y sumak kawsay como
planteamientos de las organizaciones indigenas del Ecuador, exigiendo la participacion al
interior de las decisiones sobre la reforma educativa mas alla de la reforma curricular, el respeto
por las caracteristicas de las nacionalidades indigenas y que los tiempos escolares se adapten a
las condiciones del ciclo de produccion andino.”® Mientras se sucedian estos hechos y el debate
iba inclinandose a favor de la educacién de los pueblos indigenas, se oficializd la educacion

intercultural bilingue.

3. Tikray y pachakutik de la educacion de los pueblos kichwas

3.1. Oficializacion de la educacion intercultural bilingle
La fuerza organizativa y los planteamientos educativos de la Confederacion de
Nacionalidades indigenas del Ecuador (CONAIE) convergen para lograr del gobierno de
Rodrigo Borja, la creacion de la Direccion Nacional de Educacion Indigena Intercultural
Bilingue (DINEIIB) dentro del Ministerio de Educacion y Cultura, mediante Decreto
Ejecutivo 203 firmado el 15 de noviembre de 198871, Simbdlicamente el Ministro de
educacién dio a conocer de este hecho en el Segundo Congreso de la CONAIE llevado a cabo

en la ciudad de Caiiar.

Con la creacion de la DINEIIB, en la educacion de los pueblos indigenas se completan todos
los procesos de yachay tinkuy (convergencia y confrontacion de saberes): rikcharimuy,
jatarishun, kawsaypura y sumak kawsay. Dentro de cada proceso se ha recreado con mayor o
menor intensidad, las fases de yaykuy o hapiy (entrada o toma) tikray (inversién), pachakutik
(cambio, renovacion) y pallkay (bifurcacion, ramificacidn). Pero también se inicia un nuevo
proceso de convergencia y confrontacion (yachay tinkuy) desde la educacion intercultural
bilinglie, habida cuenta que la oficializacion de este sistema ocurre dentro de un sistema
estatal, desconocido para las diferentes experiencias educativas desarrolladas por los diversos

pueblos y nacionalidades.

En el yachay tinkuy las organizaciones indigenas CONAIE, FENOCIN y FEINE logran
cohesion para enfrentar al sistema educativo que los agobia, donde la EIB se transforma en

una herramienta de cristalizacion de sus iniciativas educativas por un lado y de liberacion de

10 Abram. Lengua, cultura..., 146.
11 Direccional Nacional de Educacion Intercultural Bilingtie — DINEIB. Modelo del Sistema de Educacion
Intercultural Bilinglile — MOSEIB. (Quito, 1993), 7.
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la estructura que los dominaba, por otro lado. Los esfuerzos por la implementacion y
ejecucion del sistema de educacion intercultural bilinglie se concentra en las organizaciones
indigenas, como se puede ver en la firma del convenio de cooperacion cientifica entre el
Ministerio de Educacion y Cultura y la CONAIE llevado a efecto en 1989, con el fin de
trabajar por el “fortalecimiento y recuperacion del uso de las lenguas indigenas y para el
desarrollo integral de estos pueblos”’*?, La FENOCIN y la FEINE también firman convenios
con el MEC para, desde sus particularidades organizativas, vincularse y apoyar la educacion
intercultural. Sin embargo, hay indiferencia de la sociedad de habla hispana frente a la
propuesta de la EIB y la respuesta del estado fue imponer normativas de tipo administrativo
jerarquico subordinado logrando “limitar — si no eliminar - las posibilidades reales de
implementacion del sistema en su verdadera dimension”’*3, En la década de los afios 90s e
inicios de la primera década del siglo XXI, la EIB se convirti6 en el espacio de disputas y
contradicciones entre las tres organizaciones indigenas nacionales conforme avanzaba en su
institucionalizacion, llegando incluso a minar la fortaleza organizativa y propositiva de los
pueblos indigenas y con ello, el debilitamiento de la propuesta politica de la educacion

intercultural.

3.2. Hacia una educacion plurinacional e intercultural superando lo indigena
La DINEIB como instancia del Ministerio de Educacion y Cultura en su denominacion asume
lo indigena, lo intercultural y lo bilingtie. Lo indigena remite a la identidad étnica, que aunque
impuesta por siglos de dominacion espafiola, se invierte convirtiéndose dicho concepto, en
simbolo de lucha emancipadora y de liberacion. Lo indigena cruza la constitucion de la
direccién nacional de educacion de las nacionalidades en sus inicios, como signo de unidad de
los pueblos indigenas pero también como simbolo de cambio (pachakutik) de lo indigena
hacia el concepto de nacionalidad, de la dominacién a la autonomia de los pueblos. A partir
de la reforma al Reglamento a la Ley de educacion surgen disputas y confrontaciones dentro
del sistema educativo nacional entre la educacién indigena y la educacién hispana. En 16
provincias de las 21 existentes en el pais’** donde existe poblacion indigena se organizan las
direcciones provinciales de educacién indigena paralelas a las direcciones hispanas que
existian. Este es el primer acto evidente de construccion del Estado Plurinacional: crear

direcciones provinciales en las jurisdicciones de pueblos kichwas y en las jurisdicciones de

"2 Yanez Cossio, “Macac”, 386.
13 Yanez Cossio, “Macac”, 387.
14 Abram, Matthias. Lengua, cultura e identidad, 110.
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nacionalidades. Las direcciones provinciales de educacidn intercultural bilingtie (DIPEIB) se
crean en los territorios de los pueblos kichwas. Veamos su relacion: 1) DIPEIB Imbabura para
pueblos kichwas Karanki, Otavalo y Natabuela; 2) DIPEIB Pichincha para los pueblos
kichwas Kayampi, Kitu — kara y la nacionalidad Tsachila, (posteriormente en esta
nacionalidad se crea la Direccién de EIB de nacionalidad Tsachilas); 3) DIPEIB Cotopaxi
para pueblo Panzaleo; 4) DIPEIB Tungurahua para Salasaca, Quisapinchas, Chibuleos y
Tomabelas; 5) DIPEIB Bolivar para Pueblo Guaranga; 6) DIPEIB Chimborazo para pueblo
Puruha; 7) DIPEIB Canar para una parte del Pueblo Canari; 8) DIPEIB Azuay para la otra
parte de pueblo Canari; 9) DIPEIB Loja para pueblo Saraguro; 10) DIPEIB Esmeraldas para
las nacionalidades Chachi, Awa y Epera; 11) DIPEIB Sucumbios para la nacionalidad
Kichwa y las nacionalidades Siona — Secoya, Cofan y Shuar; 12) DIPEIB Orellana para las
nacionalidades Kichwa, Waorani; 13) DIPEIB Napo para Kichwas, Zapara y Siona Secoya,
14) DIPEIB Pastaza para las nacionalidades Kichwa, Shuar, Achuar, Waorani; 15) DIPEIB
Morona Santiago para las nacionalidades Kichwa, Shuar, Achuar; y 16) DIPEIB Zamora
Chinchipe para la nacionalidades Shuar, Achuar, Shiwiar, Andoas y Kichwa. Como se
evidencia en estas direcciones, el peso de las nacionalidades se encuentran en la Costa y
Amazonia Ecuatoriana, razén por la cual, la propuesta de educacién por nacionalidades se
plasm¢ a inicios del siglo XXI con la creacion de las Direcciones de Educacion Intercultural
Bilingue de Nacionalidades — DEIBNA.

Para abril de 1992, mediante la ley 150 reformatoria a la ley de Educacion’®, lo indigena es
borrado de la denominacion de la Direccion Nacional de Educacion Intercultural Bilingle
(DINEIB). Esta ley especifica que la DINEIB es:

15 Mientras tanto en Bolivia, con la Ley 1565 de Reforma Educativa, sancionada por el Parlamento Nacional y
promulgada por el Poder Ejecutivo el 7 de julio de 1994, la EIB se extendi6 hacia todos los lugares con presencia
de lenguas y culturas originarias del territorio boliviano, pero sin contar con suficientes recursos humanos
formados o capacitados para su aplicacion, ni con las condiciones adecuadas para la aplicacién de este enfoque
educativo. Sin embargo, entre otros aspectos favorables, es importante mencionar los siguientes:

* Recogio6 experiencias de los proyectos de EIB y otros desarrollados en el pais.

» Tomo el enfoque constructivista como teoria de aprendizaje, dejando el conductismo.

* Tomo dos ejes principales: la interculturalidad y la participacion social.

* Establecié un curriculum intercultural, ademas bilingiie, en todo el sistema educativo.

* La EIB incursiono en el sistema de formacién docente.

* Capacitacion masiva a maestros y maestras en el manejo de las lenguas originarias en sus niveles orales y escritos.
* Se creo los Consejos Educativos de Pueblos Originarios (CEPOs), como 6rganos de participacion social en
acciones de la EIB. Ver Celestino Choque, “Experiencias y lecciones aprendidas en la educacion intercultural
Bilingiie en Bolivia”, En Participacién social, derechos indigenas y educacion intercultural bilingtie. Memoria
del Primer encuentro internacional de participacion social en educacion del Abya Yala (Cochabamba: 8 al 10 de
octubre del 2008), 286.

277



Especializada en culturas y lenguas aborigenes, funcionard como una organizacion técnica,
administrativa y financiera descentralizada, tendra su propia estructura organica — funcional,
que garantizara la participacién, en todos los niveles e instancias de la administracion educativa,
de los pueblos indigenas, en funcion de su representatividad’2®.

A pesar de haberse borrado el término indigena, subsiste en el discurso oficial y en la practica
la educacién indigena como instancia paralela a la educacion hispana. Si lo indigena fortalece
la identidad étnica de los pueblos indigenas, la interculturalidad también es considerada solo
para indigenas en la medida que se circunscribe a la educacién indigena. El imaginario que se
crea desde la sociedad nacional de circunscribir la educacidn intercultural Unicamente para
pueblos indigenas confirma la existencia de espacios territoriales de nacionalidades y la
creacion de las direcciones provinciales de educacion indigena, es un hecho que ratifica una
educacion plurinacional. Lastimosamente, la elite politica y econdmica del pais sean de
tendencia politica de izquierda o de derecha, entendian como una secesién del estado y no
como una alternativa al estado uninacional. Mas aun, hay el prejuicio en la clase politica que
hablar de bilingliismo es aprender el castellano con otra lengua extranjera, especialmente el
inglés. La existencia paralela de dos sistemas de educacién, una indigena y otra hispana, no
permite que la educacion bilingle e intercultural sea desarrollada en las diferentes culturas
que existen en el pais, restandole efectividad a la propuesta de educacion plurinacional e
intercultural. Al interior de las nacionalidades también surgen problemas, porque a pesar de
haber logrado legalmente la autonomia de la educacion intercultural bilingiie en sus
territorios, no logra estructurarse la educacion de acuerdo a su territorialidad, cultura y
jurisdiccion, sino que se mantiene la division politica de provincias y conforme a éstas se

crean las direcciones provinciales de educacion indigena.

Entre lo bilingue, lo intercultural y lo plurinacional hay una inversién y un cambio total del
enfoque de la educacién de los pueblos indigenas. A partir de 1992 la propuesta educativa
para los pueblos indigenas se fundamenta en lo intercultural, quedando lo bilingle ligado a la
interculturalidad y lo plurinacional queda latente hasta la creacion de las direcciones de
educacion de nacionalidades, sucedida a principios del siglo XXI. Lo intercultural dentro de
la educacion rompe con el proyecto de homogeneizacién cultural mestiza impulsado desde el
estado, la iglesia y las ONG. Se oficializa la educacion intercultural bilingie (EIB) arrancando
al poder estatal hegemonico de la oligarquia ecuatoriana un filén politico y de saber, que

inaugura un nuevo yachay tinkuy.

716 Segundo Marcillo, Legislacion educativa. Corporacion pedagdgica Juan Montalvo, s/f, 25.
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A inicios de la década de los afios 90, se puede mirar que la educacion de los pueblos
indigenas ha seguido una secuencia de diferentes tendencias organizadas cronologicamente en
“castellanizacion, el transicional, el bilingiie bicultural, el bilingie intercultural y el
intercultural bilingiie””*’. EI concepto intercultural prima en la propuesta educativa de los
pueblos indigenas, quedando en segundo plano la propuesta de implementacién plurinacional,
aunque genera debates y divergencias en su comprension y aplicacion. La interculturalidad,
considerada una corriente del pluralismo cultural diferente del multiculturalismo, “enfatiza las
convergencias y no las diferencias entre culturas. La interculturalidad motiva la convivencia,
la interaccion real y no solo la coexistencia”'8. De esta manera la interculturalidad empieza a
ser parte del discurso de las organizaciones indigenas, sin embargo, no hay una
interculturalidad mutua debido a que hay un desdén y una “gran despreocupacion de la
sociedad dominante en apoyar el proceso educativo”’°. La preocupacion principal del
discurso de la interculturalidad se centra en la relacion cultural entre la sociedad indigena y la
sociedad mestiza, desde la perspectiva de los dirigentes e intelectuales indigenas nacionales,
dejando de lado la relacién entre culturas de las nacionalidades indigenas y la implementacion
de la educacion en sus jurisdicciones, que segun mi criterio, es la que mas florece debido a
que es asumido por las dirigencias de las nacionalidades y de las organizaciones provinciales.
Por este hecho la CONAIE y las organizaciones regionales CONFENIAE, ECUARUNARI y
CONAICE, se convierte en el espacio de convergencia y confrontacion de las propuestas y
realidades, de las ideas de fortalecimiento de unidad y de la vivencia de realidades dispares
entre las nacionalidades indigenas.

3.3. Mamallakta (nacionalidad): base de la plurinacionalidad e
interculturalidad®.
Al inicio del segundo milenio, la unidad y la identidad de los pueblos indigenas, se habian

desarrollado con fuerza desde la organizacion politica de los kichwa. Ello se evidencia en los

17 Yéanez, Componente de identidad de Macac, 65.

18 Duarte, Sergio. Guia sobre interculturalidad, 5.

1% Yanez Cossio, “Macac”, 385.

720 |_os pueblos originarios de Bolivia también plantean una educacion desde su pensamiento y cosmovision. La
propuesta educativa que surgi6 del Primer Congreso Educativo de los Pueblos Indigenas Originarios realizado en
diciembre de 2004 en la ciudad de Santa Cruz, organizado por el Bloque Indigena Originario conformado por la
CSUTCB, Confederacion Nacional de Ayllus y Markas del Qullasuyu (CONAMARQ), Confederacion de Pueblos
Indigenas de Bolivia (CIDOB), APG vy otros, plantea desarrollar la vision indigena, un sistema educativo
plurinacional, una educacién familiar comunitaria, un curriculum de educacién indigena originaria, el calendario
plurinacional regionalizado, la autonomia con gestion territorial. Los Consejos Educativos de Pueblos
Originarios (CEPOs), se constituyeron en la estructura mas sélida y representativa de los 6rganos de
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conceptos que gira en torno a fiukanchikpura, ayllupura, llaktapura, runapura, kawsaypura,
que en sus diferentes niveles de comprension y uso, se observan en textos escolares y en
consignas politicas. La dirigente de la CONAIE Nina Pacari, asumiendo esta unidad e
identidad histérica pide a los pueblos indigenas que se despierten y se levanten con un solo
corazén, un solo pensamiento, una sola voz y un solo pufio porque nos ratificamos que somos
personas: Jatarishunchic, Riccharishunchic, chuscu suyumanta tucuilla sumac sinchi
runacuna. Shuc shunculla, shuc yuyaylla, shuc shimilla, shuc maquilla runa cashpaca cana
canchic’. El sentido y significado de unidad e identidad de este discurso, aparecio
presidiendo las discusiones y resoluciones del XV Congreso de la ECUARUNARI realizado
en Guaranda (Bolivar) del 25 al de abril del 2000, desplegada en la pancarta SHUK
YUYAYLLA, SHUK MAKILLA, SHUK SHUNKULLA (un solo pensamiento, un solo pufio, un
solo corazdn) en una clara alusién a la posibilidad politica de: todos unidos debemos llevar
bien a la patria Ecuatoriana consignado en TUKUY TANTANAKUSHPA ECUADOR
MAMALLAKTATA ALLI PUSHANA KANCHIK."?? Es decir, el fiukanchikpura remite a
un pensamiento de unidad de ayllupura y llaktapura pero también a un pensamiento politico
de unidad en mamallakta (nacion). Cada nacionalidad es mamallakta, en tal virtud, se sigue
manteniendo la propuesta politica y educativa por nacionalidades, base del estado
plurinacional. Esta unidad permite desplegar la interculturalidad entre las nacionalidades
indigenas, que plantean una interculturalidad mutua con la sociedad mestiza, aungue esta
demuestra indiferencia. Esta unidad identitaria posibilita, a mi juicio, el florecimiento de la
vida kichwa que impregna otro sentido a la comprension de la convivencia entre los seres y
que es sintetizado en conceptos como kawsaypura y sumak kawsay. Entonces, en estos
conceptos se intersectan aspectos educativos, politicos, ambientales, socioeconémicos,
permitiendo el desarrollo de la interculturalidad y la convivencia entre culturas para una vida
hermosa. La CONAIE y su estructura organizativa — politica sera la agencia hegemonica que
impregnara el sello de la plurinacionalidad en la educacion de los pueblos indigenas y en los
programas de desarrollo indigena ejecutados desde el Estado. Para el 2003 las politicas
educativas publicas se empiezan a coordinar con nacionalidades y pueblos del Ecuador, lo que

genera la creacion de direcciones de nacionalidades y propuestas educativas de la sierra

participacion social de la educacion. Ver Celestino Choque, “Experiencias y lecciones aprendidas en la
educacion intercultural Bilingiie en Bolivia”, En Participacion social, derechos indigenas y educacion
intercultural bilingtie. Memoria del Primer encuentro internacional de participacién social en educacién del
Abya Yala (Cochabamba: 8 al 10 de octubre del 2008), 288 - 289

721 Nina Pacari, “Las culturas nacionales en el estado multinacional ecuatoriano”, En Antropologia, cuadernos de
investigacion, (Quito: Escuela de Antropologia, 1984), 114.

722 perigdico Rikcharishun de mayo 2000, publicado por la ECUARUNARI. Pag. 6.
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andina y de la amazonia. Esta gestion educativa por nacionalidades genera que la FENOCIN
y FEINE se sienten excluidas. Este hecho se convirtio en la fragmentacion y division
definitiva de las organizaciones a nivel educativo, a pesar de que en la LOEI (2011) reconoce

el Consejo Plurinacional del Sistema de Educacion Intercultural Bilingue

Como documentos estratégicos producidos por la educaciéon intercultural bilingtie tenemos el
Modelo de Educacion Intercultural bilinglie conocido como MOSEIB emitido mediante
acuerdo ministerio el 31 de agosto de 1993, el Redisefio curricular, los textos Kukayos
pedagdgicos y el sistema de evaluacion del modelo (SISEMOE). Veamos los aportes a la

interculturalidad y al sumak kawsay.

3.4. Tikray o inversion con el Modelo de educacion intercultural bilingte
El Modelo de educacion intercultural bilinglie tiene como referencia las experiencias de
educacion indigena desarrolladas en la segunda mitad del siglo XX en el Ecuador,
constituyéndose en una propuesta que da continuidad a los esfuerzos de los pueblos indigenas
por mejorar su educacién. EI modelo establece las politicas, los principios, los fines, los
objetivos, las estrategias, las bases curriculares y los programas de estudio de la educacion

intercultural bilingtie (EIB) del Ecuador.

El MOSEIB se centra en la persona, tanto en “sus capacidades individuales como a la
adquisicién de conocimientos que le enriquezcan y le preparen para actuar con solvencia en la
vida”?. El desarrollo de capacidades individuales esta vinculado al desarrollo humano que es
definido como un “proceso en el cual se amplian las oportunidades del ser humano”’?*. Hay
tres oportunidades esenciales que no deben faltar para lograr basicamente el desarrollo
humano: “disfrutar de una vida prolongada y saludable, adquirir conocimientos y tener acceso
a los recursos necesarios para lograr un nivel de vida decente”’?°, Para lograr un desarrollo
humano equilibrado es necesario contar con dos aspectos: “La formacion de capacidades
humanas — tales como un mejor estado de salud, conocimientos y destrezas- y el uso que la
gente hace de las capacidades adquiridas — para el descanso, la produccion o las actividades

culturales, sociales y politicas”’?®. EI MOSEIB alude al desarrollo de las capacidades y a su

723 Acuerdo Ministerial N° 0112 del 31 de agosto de 1993, mediante el cual el Ministerio de Educacion y Cultura
oficializa el Modelo de Educacion Intercultural Bilingle y el correspondiente Curriculo para la educacion basica.
24 PNUD, Desarrollo Humano Informe 1990. (Bogota: Tercer Mundo editores, 1990), 34.

725 PNUD, Desarrollo Humano Informe 1990, 34.

726 PNUD, Desarrollo Humano Informe 1990, 34.
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uso para que la persona pueda actuar con solvencia en la vida. Este alineamiento de la
educacion intercultural bilingle a las premisas del desarrollo humano y las capacidades
humanas de las Naciones Unidas, dicen de la supeditacion a politicas y estrategias educativas
internacionales méas que a los postulados y luchas conceptuales de los pueblos kichwas, razén
de la desconexion de las politicas educativas implementadas por la DINEIB en las

comunidades kichwas y las demas nacionalidades indigenas.

Sin embargo, el MOSEIB critica fuertemente al sistema educativo nacional por concentrarse
en el cumplimiento de regulaciones que por lo general no son aplicables, por el empleo de
métodos memoristicos y repetitivos, la acumulacion, masificacion y uniformidad de
conocimientos, considerados obsoletos y poco utiles, porque los aprendizajes y la evaluacion
estan basados en objetivos punitivos, por la despersonalizacion y falta de formacion de la
persona y por el “curriculo inadecuado que poco favorece el desarrollo de la persona para

llegar a una plena realizacion”’?’.

Cuestiona la integracion de la sociedad indigena a la mestiza y la validez Unica de la cultura
occidental. Cree que ciertas “comunidades indigenas, por influencia de profesores y
autoridades locales, no reconocen ni el bilingtiismo ni los conocimientos tradicionales de las

culturas indigenas”’?®

y producto de ello hay una “adopcidén del castellano y del abandono de
la lengua nativa”’?°, la minusvaloracion de la lengua y la adopcion de situaciones citadinas.

Estos problemas acentuan las dificultades de aprendizaje de los nifios indigenas.

La EIB considera que el “eje principal del proceso educativo es la persona”’3® complementado
con los principios de la familia, la comunidad, la organizacién comunitaria, la lengua y los
conocimientos de los pueblos. Esta persona debe desarrollar sus capacidades desde el enfoque
individual humanista, con lo cual, se ubica dentro de la caracterizacion occidental de la
persona aun cuando tenga el adjetivo indigena. Es una educacion destinada para la persona

indigena.

Una voz que expresa concepciones valorativas que rompen los axiomas bésicos de la identidad
cultural del individuo. La voz que interpela por justicia y la voz que exige el derecho a ser otro.
Esta voz no negocia, no concede, no tranza; pues, no se reconoce al interior de la dialéctica

727 Acuerdo Ministerial N° 0112 del 31 de agosto de 1993, 9.

728 Acuerdo Ministerial N° 0112 del 31 de agosto de 1993, 10.
729 Acuerdo Ministerial N° 0112 del 31 de agosto de 1993, 11.
730 Acuerdo Ministerial N° 0112 del 31 de agosto de 1993, 12.
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funcional de una interculturalidad que busca la liquidacion de su posibilidad de ser — otro -
distinto” (Sierra y Tiban 2007, 132 - 133)

La EIB esta pensada para la persona indigena, para el otro negado por la cultura occidental
dominante. Estamos hablando de la persona que tiene otra voz, y por tanto la educacion tiene
que partir de esa realidad sociocultural y econémica en la cual vive el kichwa. En cambio
desde la CONAIE, ésta educacion esta pensada para el Kichwa, Shuar, Achuar, Shiwiar,
Cofan, Wao, Siona, Secoya, Zapara, Awa, Tsachila, Chachi, Epera, como ser colectivo. Es
una educacién en su respectiva nacionalidad y en su respectivo idioma, donde también se
incluye a las personas mestizas, montubias y afro ecuatorianas que viven en situacion de

analfabetismo, sin acceso educativo y baja escolaridad.

El modelo de la EIB considera que la “lengua nativa constituye la lengua principal de
educacion y el espaiiol tiene el rol de segunda lengua y lengua de relacion intercultural” 3!,
Aqui hay una contradiccion en cuanto al uso del espafiol como lengua de relacion
intercultural, porque en el fondo legaliza la lengua hegemonica de la sociedad dominante,
dejando sin valor para la relacion intercultural las lenguas nativas. Enseguida en los principios
establece que “tanto la lengua nativa como el espafiol deben expresar los contenidos propios
de la cultura respectiva”’32, y considero que este principio debe ser el punto de partida de la
relacion intercultural, toda vez que, cada cultura participa en la convivencia entre culturas con
su lengua, sus conocimientos y sus practicas sociales. Aun cuando la sociedad dominante es
mayoritaria, el Estado debe ‘“garantizar la educacion intercultural bilingiie para todas las
culturas indigenas independientemente del nimero de miembros que las integran y para todos
los niveles y modalidades del sistema educativo”’*3. Cada nacionalidad con su cultura
participa en la relacion con la otra cultura con todos sus elementos culturales y en su
respectivo territorio. Entonces, las instituciones educativas reflejarian la convivencia entre
culturas, convirtiéndose cada idioma en facilitadora de procesos interculturales. Si miramos la
ubicacion territorial de las culturas del Ecuador, también hay zonas donde predomina la
cultura kichwa, donde las demas culturas se sirven de este idioma para la comunicacion con
otras culturas. Vista de esta manera, cada cultura y su idioma deben aportar a la convivencia

entre culturas.

731 Acuerdo Ministerial N° 0112 del 31 de agosto de 1993, 12.
32 Acuerdo Ministerial N° 0112 del 31 de agosto de 1993, 12.
733 Acuerdo Ministerial N° 0112 del 31 de agosto de 1993, 12.
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En cierta manera hay un enfoque indigenista al manifestar que es responsabilidad de Estado
“desarrollar un programa que rescate y actualice la etnociencia de acuerdo con la teoria
integrada de la ciencia y la cosmovision que caracteriza a los pueblos indigenas”"**. Segin mi
criterio es un error insistir en la generalizacion de la etnociencia para abarcar a las ciencias de
las otras culturas. Mas bien se debe investigar, organizar y ordenar la ciencia de cada cultura
para contar con una ciencia kichwa, ciencia shuar, ciencia tsachila y las ciencias de las otras
nacionalidades, lo que permitiria el uso y manejo sistémico de la lengua y los saberes para el
intercambio cultural y también el fortalecimiento de cada cultura. Lo interesante del rescate
de la etnociencia es su ruptura con la tendencia homogeneizante de la educacion
asimilacionista de la cultura dominante, sin embargo de estar la “educacion indigena atrapada

en la estructura de la educacion occidental” (Sierra y Tiban 2007, 132).

El modelo de EIB considera que “los conocimientos y practicas sociales de los pueblos
indigenas son parte integrante del sistema de educacion intercultural bilingiie”’® en el
entendido de que la identidad de los pueblos indigenas se han formado en los procesos
historicos de “a) la reconstruccion de practicas y codigos culturales prehispanicos al interior
de los procesos de resistencia cultural y b) en la creacion de précticas y cddigos culturales
dentro de los procesos de lucha social a lo largo de estos 500 afios”"*. Esta consideracion
plantea una educacion de resistencia y confrontacion con la “totalidad cultural capitalista”’*’,
lo que genera tensiones, conflictos y contradicciones que “dificulta o imposibilita el didlogo y
el intercambio cultural reciproco”’3. Aqui dejamos sentado nuestra opcion por el yachay
tinkuy o la confrontacion de saberes debido a que los pueblos indigenas interpelan y

cuestionan las l6gicas del ser, del saber y del poder dominantes.

Como fines de la educacion intercultural bilingtie el MOSEIB propone el fortalecimiento de
la “interculturalidad de la sociedad ecuatoriana” y la “identidad cultural y la organizacion de
los pueblos indigenas”, que establece los fundamentos de la relacion entre las culturas para la

“bisqueda de mejores condiciones de la calidad de vida de los pueblos indigenas”’*. Esta

734 Acuerdo Ministerial N° 0112 del 31 de agosto de 1993, 12.

35 Acuerdo Ministerial N° 0112 del 31 de agosto de 1993, 12.

736 Natalia Sierra y Angel Tiban. “La educacion intercultural bilingiie en el Ecuador: historia balance y
perspectivas”. En Pueblos indigenas, referencias andinas para el debate. Publicado por CEBEM (La Paz), IEE
(Quito) y Centro de estudios regionales Andinos Bartolomé de Las Casas (Cuzco: CEBEM - IEE — CBC, 2007),
132.

737 Sierra y Tiban, La educacion intercultural bilingtie en el Ecuador, 132.

738 Sierra y Tiban, La educacion intercultural bilingtie en el Ecuador, 132.

739 Acuerdo Ministerial N° 0112 del 31 de agosto de 1993, 13.
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triada de finalidades — identidad cultural — relacién entre culturas — calidad de vida -
constituye el horizonte de aspiraciones educativas, que en una logica de circulo concéntrico,
relanzan permanentemente la convergencia y confrontacion de saberes para la vida. Este
posicionamiento cultural serd el motor que mueve a la educacion de los pueblos indigenas
para cuestionar y romper el sistema educativo vigente, aunque en este intento la EIB quede
“atrapada en el discurso culturalista”’*°, Para fines del siglo XX era imperativo que la
educacion asumiera como desafio el mejoramiento de las condiciones de la calidad de vida de
los pueblos indigenas, dadas la situacion socioeconémica deplorable en la que se debatia el
Ecuador y que perjudicaba en mayor medida a los pueblos indigenas.

Para conseguir los fines de la EIB, el modelo estructura el curriculo con actores sociales,
valores y medio ambiente, metodologia, elementos estructurales, titulos y certificados,
seguimiento y evaluacion. En los actores sociales de la EIB son importantes los estudiantes, la
familia, la comunidad y los administradores educativos. Son fundamentos importantes del
modelo, los valores personales y sociales, los conocimientos y el medio ambiente. Dentro de
los elementos estructurales del modelo se encuentran los recursos pedagdgicos, calendarios y
horarios, niveles educativos, modalidades, contenidos cientificos y su organizacion. De ellos,
analizaremos desde la perspectiva del yachay tinkuy los actores sociales y los contenidos
cientificos y su organizacion, porque ayudan a entender la inversion de la educacién de los

pueblos indigenas.

El modelo insiste en la “consideracion formativa de la persona asi como la de reflexion y
toma de decisiones con respecto a los problemas derivados de la situacién socio cultural de

741 que retoma, esta vez con los educandos, el

los sectores que intervienen en el proceso
rikcharimuy yachay tinkuy. La diferencia es que este “despertarse” no es una toma de
conciencia comunitaria sino individual, con lo que se configura la convergencia de la cultura
occidental y la cultura kichwa. EI fundamento educativo del pensamiento occidental es el
individuo o la persona, que en este modelo es asumido para la educacion de los pueblos
indigenas. A rengldn seguido se habla de la situacion socio cultural de quienes intervienen en
este proceso educativo, estructurdndose de esta manera, la confluencia de lo individual y lo

comunitario. Llama la atencion que este “despertarse” de los estudiantes sea abordada con

énfasis desde la recuperacion psicologica, proponiendo la revalorizacion, valoracion y

740 Sjerra y Tiban, La educacion intercultural bilingtie en el Ecuador, 37.
741 Acuerdo Ministerial N° 0112 del 31 de agosto de 1993, 16.
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autoestima personal y el fortalecimiento de la identidad cultural personal. Es comprensible
este posicionamiento psicoldgico, toda vez que, son estudiantes que vienen de familias que
sufrieron o sufren la discriminacion, el racismo, la explotacion y la minusvaloracion de su
cultura e idioma. Consecuente con este planteamiento, en el programa de historia, propone
que el estudiante aprenda la historia de los pueblos indigenas que en la “historia oficial, no
tiene cabida”’*?, lo que permitira el fortalecimiento de la identidad del pueblo ecuatoriano. El
modelo deja planteado la posibilidad de otro conocimiento y de otra historia, se trata del
conocimiento despreciado y de la historia olvidada. Entonces cuestiona y confronta los
conocimientos oficiales y la historia oficial desde la historia y el conocimiento kichwa y

desde el pensamiento de las nacionalidades del Ecuador.

Al proceso formativo de la persona se integra la familia, la comunidad, los educadores y los
administradores educativos. Las acciones que la familia debe realizar para integrarse al
proceso educativo estan el mantener a los nifios de pre escolar dentro del medio familiar y que
estos centros tengan el apoyo de la familia y la comunidad, asi como, facilitar la participacion
de los padres de familia en los procesos de aprendizaje de sus hijos. Desde la comunidad es
importante la designacion de educadores provenientes de la comunidad previa capacitacion, el
uso de saberes de los adultos sobre agropecuaria, expresiones artisticas, la oralidad; la
participacion de los estudiantes en las minkas, desarrollar actividades educativo —
comunitarias y la evaluacion y seguimiento del proceso educativo sea realizado por las
organizaciones indigenas locales. Para los administradores educativos se exige el manejo
fluido de la lengua nativa, actitud positiva hacia su lengua, cultura y EIB, buenas relaciones
con la comunidad y mantener una “actitud de acercamiento permanente al conocimiento en

relacion con su propia cultura y con el conocimiento universal”’#3,

El modelo incluye el medio ambiente como eje del proceso educativo, pero guardando el
principio de que “la persona representa el eje central por su capacidad para actuar sobre el
medio”’*. En esta consideracion asume la capacidad dominadora de la persona para explotar
y extraer los recursos de la naturaleza, razon por la cual el tratamiento del medio ambiente se
circunscribe a comprender “las relaciones entre el hombre y la naturaleza”, al “cuidado,

conservacioén y preservacion de la naturaleza y el uso racional (sostenido) de los recursos

742 Acuerdo Ministerial N° 0112 del 31 de agosto de 1993, 16.
743 Acuerdo Ministerial N° 0112 del 31 de agosto de 1993, 17.
744 Acuerdo Ministerial N° 0112 del 31 de agosto de 1993, 17.
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naturales”’. Este pensamiento respecto del medio ambiente, rompe con la historia de
relacionamiento y convivencia mutua con los seres de la pachamama y la allpamama, mas
bien reitera el pensamiento explotador y extractivista de los recursos naturales. EI medio
ambiente es tratado en el programa de ciencias aplicadas y artes vinculado a las necesidades
individuales y sociales de la persona, procurando dar una vision integrada de las ciencias en
relacion con la persona y la naturaleza. Pero los objetivos de ciencias aplicadas y artes,
plantean partir desde los saberes de los pueblos indigenas, en un proceso de comparacion e

intercambio con el saber universal. Dichos objetivos son:

Promover el reconocimiento y la sistematizacion del saber mantenido y desarrollado por las
culturas indigenas

Propender al desarrollo del saber tradicional de acuerdo a la realidad socio cultural de los
pueblos indigenas y sus necesidades

Relacionar el conocimiento tradicional de las culturas indigenas con el conocimiento occidental
y la tecnologia moderna como un derecho de la poblacion a acceder al saber universal

Facilitar la adquisicion de conocimientos que permitan mejorar la calidad de vida de los pueblos
indigenas en su propio contexto6.

El planteamiento de dichos objetivos se realiza desde la exterioridad de los pueblos indigenas,
donde subyace la intencion de seguir integrando la cultura indigena a la cultura universal. No
hay una ruptura tampoco inversion de los conocimientos dominantes a partir de los saberes de
los pueblos indigenas, tampoco se ve la valoracion de la vida hermosa sustentada en los textos
anteriores a la oficializacion de la educacion bilingue. Contradictoriamente el saber de las
culturas indigenas es reconocido oficialmente desde el enfoque del conocimiento occidental y
la tecnologia moderna. En este mismo sentido se puede entender que el mejoramiento de la
calidad de vida de los pueblos indigenas esta supeditada al conocimiento occidental y la
tecnologia moderna, como esta especificado en los objetivos de esta area. No hay un
intercambio de saberes de las culturas. Estas contradicciones restan claridad para la practica

educativa.

En forma general, hay una nueva forma de plantear la educacion de los pueblos indigenas,
como el uso de la lengua indigena como lengua principal de educacion, los contenidos
cientificos estén relacionados a la realidad de la familia y la comunidad, la adopcion de la
carga horaria segun las necesidades de la poblacién estudiantil, el manejo de niveles conforme

al avance y desarrollo del aprendizaje del estudiante, la implementacién de modalidades en

745 Acuerdo Ministerial N° 0112 del 31 de agosto de 1993, 20.
746 Acuerdo Ministerial N° 0112 del 31 de agosto de 1993, 77.
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funcién de las situaciones espacio temporales e inclinacion formativa de los estudiantes, el
desarrollo de la creatividad y la comprension, la eliminacion de todo tipo de violencia y
discriminacion. No obstante, la oficializacion de la educacién intercultural bilingie y la
puesta en vigencia del MOSEIB se da dentro de los canones de la cultura dominante, por lo
que la riqueza educativa y de aprendizaje que desarrollaron las diferentes comunidades,
organizaciones y ONG antes de la institucionalizacion estatal se pierde y simplemente hay
una utilizacion del membrete de educaciéon intercultural bilingie para los pueblos indigenas,
sin que de verdad el contenido de dicha educacion sea desarrollada. Los administradores
educativos, los docentes y la mayoria de los centros educativos lo que hicieron es adaptarse a
los requerimientos del estado sin que realmente haya una educacion desde su lengua y cultura,
sin que llegue a gestarse la educacion para la liberacion. La educacion para la
interculturalidad y la vida hermosa ya no es desarrollada en este modelo y se desvanecio en la
burocracia indigena, quedando pocas y aisladas iniciativas de educacion intercultural bilingle.
Desde la DINEIB selectivamente empieza a sistematizarse los saberes de las culturas
indigenas, sin ninguna intencion de desarrollo cientifico y tecnoldgico, sino como una
obligacion burocratica y folklérica. Inclusive este modelo no se escribe en el idioma de las

respectivas nacionalidades indigenas peor con la semantica de su lengua y cultura.

3.5. El redisefio curricular confronta al curriculo oficial
El 14 de mayo del 2004, mediante Acuerdo 154 de la DINEIB, se oficializa el Redisefio
Curricular para todos los centros educativos comunitarios interculturales bilingtes de la
nacionalidad kichwa de la Region Andina. Mediante dicho Acuerdo se oficializ6 las
innovaciones pedagdgicas como los nueve niveles para la educacion basica, la autoformacion
de los estudiantes basado en el habito propio de acceso al conocimiento, el desarrollo de la
etnociencia, la adaptacion de las actividades educativas al horario y calendario sociocultural
de las comunidades, el uso de vestimentas propias de la comunidad para erradicar los
uniformes, el fortalecimiento de la identidad cultural, los valores éticos y estéticos, el uso de
materiales multilinglies kichwa — espafiol — inglés, evaluacion por dominio del aprendizaje.
También es interesante la determinacion de las préacticas culturales como el calendario festivo
y el régimen escolar de dos quimestres con un mes de convivencia comunitaria iniciando el
primer quimestre en kuya raymi y el segundo en pawkar raymi, se establece la celebracién de
las festividades de pawkar raymi o fiesta de la juventud (21 de marzo), inti raymi o fiesta del
sol (21 de junio), kuya raymi o fiesta de la mujer (21 de septiembre) y kapak raymi o fiesta

del rey (21 de diciembre). Como se ve, en la parte administrativa, el desarrollo académico de
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los centros educativos comunitarios de la EIB, de alguna manera se pone en concordancia con

la realidad social, cultural y econdémica de los pueblos y nacionalidades.

El fortalecimiento de la identidad de los pueblos, implica el reconocimiento de la
nacionalidad, que es la base sobre la cual se construye la propuesta de la educacién
plurinacional, donde se da la convergencia y confrontacion cultural. No hay relacion reciproca
entre desiguales, en la diversidad opera la confrontacion y disputa de saberes. La DINEIB
asume la legitimidad para la relacion intercultural de una lengua dominante, en cambio segin
el yachay tinkuy, cada lengua sirve para la interrelacion cultural porque el uso de una sola
lengua como el castellano en Abya Yala, dicen de la dominacion linguistica y desde esta
situacion, no es posible generar la convergencia de lenguajes y lenguas; la interculturalidad se
cuece en estos encuentros. A partir de las migraciones internas nacionales e intercontinentales
han surgido problemas de racismo, xenofobia y complejos de inferioridad y ante este contexto

se plantea la interculturalidad “como una actitud constante de valoracion de la diferencia”’’.

Desde la vision cientifica “considera a la interculturalidad como interrelacion de saberes de
las culturas originarias con los saberes de las culturas universales”’*®. Son aportes a la ciencia
universal los saberes de los pueblos originarios como la “medicina natural, las estructuras
binarias, vigesimales, decimales, taxonomias propias de plantas, animales, seres bi6ticos y
abidticos, un pensar cosmovision nuevo”’*°. Pero también desde la ciencia y tecnologia
occidental como la “lingiiistica, antropologia, etnologia, etnolingiiistica, filosofia, ciencias
humanas, ciencias de la educacion... informatica, laboratorios, medios de comunicacion
social... permiten conocer cada vez mas los saberes de las culturas”’°. La interculturalidad
cientifica se considera como un proceso para crear y desarrollar ciencia y tecnologia desde la
sabiduria “presente y perenne” de los pueblos indigenas. Segiin la DINEIB el camino de la
ciencia indigena se cristaliza en la ciencia universal, y como dice Lander, la ciencia universal
responde igualmente a una ciencia local, como es Europa y en ese sentido, la EIB debe
aportar a sistematizar y organizar la ciencia de los pueblos indigenas antes que sumirse en la

I6gica del saber occidental, para en su encuentro, gestar la interculturalidad.

47 Acuerdo de la DINEIB N° 154 del 14 de mayo del 2004, 22.
748 Acuerdo de la DINEIB N° 154 del 14 de mayo del 2004, 23.
749 Acuerdo de la DINEIB N° 154 del 14 de mayo del 2004, 23.
750 Acuerdo de la DINEIB N° 154 del 14 de mayo del 2004, 24.
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Al desarrollar la “sabiduria, ciencia, conocimiento, tecnologia y arte indigena”’, de partida
cuestiona la designacién de la categoria indigena, que aunque los coloca como otros entes y
diferentes a la cultura occidental, no es suficiente para determinar de quienes estamos
hablando, aun cuando se refieren a los pueblos originarios de América. Abordar desde lo
indigena, tanto la sabiduria, la ciencia, el conocimiento, la tecnologia como el arte, deja en la
oscuridad la cultura de diversos pueblos de Ameérica, que tienen nombre propio como los
Pasto, Otavalo, Kayampi, Kitu, Panzaleo, Puruwa, Kafiari, etc. El yachay tinkuy desde la
negacion como pueblos y como cultura, han emergido mediante las movilizaciones y
levantamientos, con categorias propias de rikcharimuy, kawsaypura y sumak kawsay. El
redisefio curricular establece también los ciclos naturales y la dimension politica de la

interculturalidad.

Para el redisefio curricular, la sabiduria “es el resultado de siglos de produccion de

conocimientos” "2, como los siguientes:

La clasificacion de la naturaleza en frio — caliente, claro — oscuro, macho — hembra; una vision
de la territorialidad en arriba — abajo, adentro — afuera,; una vision de contemporaneidad de la
historia presente — pasado — futuro; una explicacion racional sobre los fendmenos naturales,
sociales, religiosos en la mitologia; una vision predictiva de futuro en los suefios indigenas; un
equilibrio en la salud a través de la medicina indigena: equilibrio espiritual a través de los cuatro
elementos de la naturaleza , fuego — tierra — aire — agua; una visién ciclica del mundo, ciclo vital
— ciclo astral — ciclo ritual — ciclo agroecolégico’:.

Propone la denominacion de “ciencia indigena” dentro de los cuales tenemos: “los
conocimientos y saberes ancestrales y contemporaneos de las culturas indigenas I6gicamente
organizados y sistematizados” vinculada “al ciclo vital, al ciclo ecoldgico, al ciclo astral y al
ciclo ritual y les ha permitido vivir”"*. Estos conocimientos tienen la caracteristica de ser
simbdlica, matematica, taxondmica y semantica. Reitero en que debe desterrarse el término
indigena y optar por denominarla desde una cultura para poder identificarla como ciencia
kichwa o ciencia Shuar. Aun cuando propone la nacionalidad, como categoria de autonomia

de un pueblo, no logra superar la imposicion de indigena.

51 Acuerdo de la DINEIB N° 154 del 14 de mayo del 2004, 28.
52 Acuerdo de la DINEIB N° 154 del 14 de mayo del 2004, 29.
753 Acuerdo de la DINEIB N° 154 del 14 de mayo del 2004, 29.
54 Acuerdo de la DINEIB N° 154 del 14 de mayo del 2004, 30.
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Dentro de la tecnologia indigena considera que “todas la culturas disponen de instrumentos y
técnicas que les permiten explotar con éxito los recursos ambientales, a fin de asegurar la
sobrevivencia de sus integrantes”’>°. Entre la tecnologia vigente expone los sistemas de
cultivos asociados, cultivos rotativos en pequefias areas, el sistema de corte y quema para
cultivos, los cultivos en camellones o pigales, cultivos en terrazas que permiten “sacar
provecho de la tierra sin destruir el ecosistema”’*®. También mantiene el discurso
“explotador” y opta por sacar provecho de la tierra con técnicas que no destruyan la
naturaleza, sin profundizar en que las técnicas andinas mantienen y recrean la vida. A partir

de esta Gltima idea, desde las ONG y desde el Estado impulsaron la categoria de buen vivir.

Otro aspecto desarrollado por el redisefio curricular es el arte indigena, expresado en la
pintura, la musica, la danza, la arquitectura, los ritos, los mitos, cantos, poemas, los mismos
que se “transmiten de padres a hijos y que se van recreando y ampliando con el aporte de las

nuevas generaciones”’>’.

Los conocimientos, la sabiduria, ciencia, tecnologia y arte se basan en los ciclos naturales
como el agroecoldgico, vital, ritual y astral. El ciclo natural corresponde a los cambios que
experimenta la naturaleza durante el afio y en funcién de dicho ciclo se organizan las
actividades agricolas, generando el ciclo agroecoldgico, alrededor del cual se organiza el

saber econémico y los tiempos que se detalla a continuacion:

Preparacion del suelo, siembra, aporque, floracion y cosecha, los tiempos de caza y de pesca, el
tiempo de abundancia y escasez, la reproduccidn de animales, los tipos de plantas, ecosistemas,
productividad y la conservacion de la naturaleza, el estudio de la biodiversidad, las tecnologias
agricolas y pecuarias’*®.

Para los seres vivientes establece el ciclo vital de la “concepcion, nacimiento, crecimiento,
madurez y muerte” ", que es caracteristica del hombre y que comparte con los otros seres
vivos de la vida y la muerte. El ciclo ritual, considerado como el corazén de las culturas, se
realiza en la vida diaria, en los cultivos de las plantas, en las visitas, para el contacto con un

ser superior, la recepcion de poderes extraordinarios, la curacién o maleficio por parte de un

755 Acuerdo de la DINEIB N° 154 del 14 de mayo del 2004, 30.
756 Acuerdo de la DINEIB N° 154 del 14 de mayo del 2004, 31.
57 Acuerdo de la DINEIB N° 154 del 14 de mayo del 2004, 32.
758 Acuerdo de la DINEIB N° 154 del 14 de mayo del 2004, 33.
759 Acuerdo de la DINEIB N° 154 del 14 de mayo del 2004, 33.
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yachac, la iniciacion de la mujer o el hombre, los entierros. “Las celebraciones rituales

colectivas suelen ser mas importantes y atafien a la supervivencia de la colectividad”’®°,

El ciclo astral hace relacidn al influjo de los astros en la convivencia humana, en la practica
ritual, en los conocimientos matematicos, astrondmicos de las culturas, en la dimension
femenina y masculina, en el influjo de los mismos sobre la naturaleza, la creacion de mitos en

torno a la luna, el sol, las estrellas’®!.

Del redisefio curricular, finalmente tomamos la dimension politica de la interculturalidad, que
es explicada a traves de la conformacion de una sociedad comunitaria, intercultural,
plurinacional, multilingle, productiva y ecuménica. En los pueblos indigenas, la sociedad
comunitaria se ha construido en base a las relaciones de reciprocidad y redistribucion,
comunmente englobado en solidaridad. La comunitariedad es parte de la practica cotidiana y
es finalidad del sistema educativo, es la utopia de crear una sociedad comunitaria con equidad
de género y participacion democratica reflejado en el acto educativo del docente con el
educando, de la organizacion comunitaria del trabajo docente, de la participacion de los
gobiernos estudiantiles y comunales, de la evaluacion coparticipativa educador — educando,
escuela — comunidad. La conformacion de una sociedad intercultural responde a la practica
social donde “las relaciones reciprocas de valores sociales” de las culturas permiten la
superacion de “estereotipos como el racismo y el arribismo que mas han creado conflictos que

comunitariedad”’®?.

La construccidén de la sociedad plurinacional es un planteamiento geopolitico, por cuanto se
plantea una propuesta de descentralizacion de la administracion del estado a través de la
participacion politica de las nacionalidades y pueblos indigenas del pais. Por nacionalidad
indigena consideramos un grupo humano ligado entre si por la lengua, cultura, territorio e
historicidad comun’®3,

La EIB es un medio para construir la sociedad plurinacional y por ello se propone estudiar a
las nacionalidades Awa, Tsachilas, Chachi, Epera, Kichwa, Siona, Secoya, Cofan Waorani,
Shuar, Achuar, Zapara, Shiwiar, mestiza y afroecuatoriana. Segun el proyecto politico de la
CONAIE (1994), no se busca la construccion de la sociedad plurinacional sino la nueva
nacion plurinacional, por lo que la propuesta educativa — politica del redisefio curricular no se

ajusta a la propuesta politica de la CONAIE, alejandolo de la orientacion del pensamiento de

760 Acuerdo de la DINEIB N° 154 del 14 de mayo del 2004, 34.
761 Acuerdo de la DINEIB N° 154 del 14 de mayo del 2004, 34.
762 Acuerdo de la DINEIB N° 154 del 14 de mayo del 2004, 39.
763 Acuerdo de la DINEIB N° 154 del 14 de mayo del 2004, 40.
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pueblos y nacionalidades; mas bien, asume una faceta intelectual de la burocracia de la
educacion de pueblos y nacionalidades, cuyo posicionamiento politico y educativo debilita la
propuesta politica de una educacion para pueblos y nacionalidades. Un atisbo de educacion de
acuerdo al planteamiento politico de la plurinacionalidad es la creacion de las direcciones de
nacionalidades, por ejemplo la Direccion regional de la nacionalidad Kichwa. Dentro de esta
instancia se estructura el equipo que elabora el redisefio curricular y produce material
educativo para la Nacionalidad Kichwa de la Region Andina pero carece de poder de decision
a nivel pedagogico, administrativo y financiero. A mi criterio, el alejamiento de los
postulados educativos de la CONAIE por parte de la intelectualidad de la DINEIB debilita la
unidad de criterio de la lucha por la EIB de las organizaciones indigenas, los intelectuales
indigenas responden a los requerimientos del gobierno de turno antes que a las organizaciones
indigenas, punto crucial en la orientacion de la politica publica de la educacion para pueblos y
nacionalidades. La EIB queda cada vez disminuida y presa de la burocracia estatal.

El redisefio curricular fue més acertado cuando pretende la construccion de la sociedad
multilinglie, mediante el estudio de las lenguas indigenas: Awapit, Tsafiqui, Cha’palaa, Epera
pedede, Kichwa, Shuar Chicham, A’ingae, Paicoca, Baicoca, Kayapi, Wao terero, castellano y
las lenguas extranjeras. Planted la conformacion de una “Academia de lenguas indigenas”
para una relacion intercultural de la lengua; en la practica solo se cre6 la Asociacion de la
lengua Kichwa (ALKI) y tampoco hubo una politica de investigacion y uso educativo de las
lenguas de las nacionalidades.

La EIB tiene como fines el desarrollo de los pueblos y nacionalidades mediante la produccion
cientifica, tecnoldgica y econdémica. El redisefio planted que esta produccion debe partir de los
conocimientos y tecnologias de las culturas indigenas, con vision formativa y no explotadora.
La EIB plantea el respeto por los credos religiosos y la potencializacion de la espiritualidad de
los pueblos indigenas. Considera que el ser humano es el “punto de encuentro” de las
diferentes espiritualidades y manifestaciones religiosas, cada vez mas humana. Finaliza
indicando que “el reto de la educacion intercultural bilinglie serd concretar en la practica
pedagogica los valores culturales, la sabiduria, la lengua, los mitos, los ritos, la festividades,

la cosmovision de las nacionalidades y pueblos indigenas”’®*. Como ya se dijo al analizar el

MOSEIB, con el redisefio curricular contintian, conforme al mundo occidental, con la

764 Acuerdo de la DINEIB N° 154 del 14 de mayo del 2004, 42.
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formacion privilegiada del individuo como ser que debe dominar la naturaleza y la vida. En
cambio, desde la vision kichwa, se promociona a los seres y la vida en sus multiples y

variadas relaciones.

En los fundamentos pedagdgicos, el redisefio curricular expuso el proceso metodoldgico de
aplicacion del MOSEIB, basado en la adquisicion, aplicacién, creacion, socializacion y
transformacion del conocimiento. De acuerdo a este proceso se plante6 también la evaluacion
de la EIB. La interculturalidad fue desarrollada en los contenidos de las areas de estudio. Por
ejemplo en Wifiaykawsay (Historia) en su introduccion se destaca: Kikin shuktak llaktapa
yachaykuna chanikunatapash wifiachishpa kikinyachishpami kawsaypurata wifiachishun 6
que significa, desarrollando y apropiandose de los saberes y valores propios de la otra cultura
recrearemos la interculturalidad. En otro acépite sefialé las relaciones y las diferencias de los
pueblos con las nacionalidades: Ilaktakay kawsaymarkawan apanakuy chinkanyaripashe,
que significa, relaciones y diferencias de los pueblos con las nacionalidades. Es necesario
recalcar que en el Ecuador antes de la dominacion Inca y esparfiola, existian muchos pueblos
con sus elementos culturales propios como la lengua, historia, el territorio, la organizacion
social, politica y econdmica. Estos pueblos siguen manteniendo aspectos de su cultura
originaria, que luego, entre resistencia y aceptacion, adoptaron la cultura kichwa y siguen
recibiendo la influencia de la cultura espafola, llegando actualmente a una autodefinicion de
nacionalidad Kichwa. Los pueblos originarios persisten como por ejemplo los pueblos
Otavalo, Kayampi, Kitu, Panzaleo, Puruwa, Kafari, etc., sin embargo han adoptado la lengua
kichwa que los unifica e identifica, pues su idioma ya se encuentra en franca desaparicion.
Con la autodefinicién de nacionalidad kichwa, que abarca a todos los pueblos mencionados,
convive con otras nacionalidades que también son originarios del actual Ecuador como los
Shuar, Achuar, Siona, Secoya, Cofan, Waorani, Awa, Chachi, Tsachilas, etc. Esta realidad
cultural del Ecuador, ha permitido que las organizaciones indigenas, mediante las
movilizaciones y la confrontacion planteen el estado plurinacional, como se ve en la siguiente
frase: mamallaktachiy tawka kawsayllakta, tawka kawsaypash’®’, que significa: Estado
pluricultural y muchas culturas. Se mira la existencia de muchas culturas, que durante su
existencia se han hibridado entre ellas y con espafioles y afroecuatorianos. El area de historia

estudiada de esta manera ayuda a comprender la dindmica compleja de convivencia entre

765 Acuerdo de la DINEIB N° 154 del 14 de mayo del 2004, 275.
766 Acuerdo de la DINEIB N° 154 del 14 de mayo del 2004, 283.
767 Acuerdo de la DINEIB N° 154 del 14 de mayo del 2004, 286.
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pueblos, desterrando el racismo, la dominacion, la aculturacion y el desprecio de la cultura

diferente.

Mediante acuerdo de la DINEIB NUmero 234 del 7 de septiembre del 2004 se oficializa el
Sistema de Seguimiento, Monitoreo y Evaluacion “SISEMOE” de la Educacion Intercultural
Bilingue, el mismo que pretende evaluar los contenidos desarrollados en el redisefio curricular
y a los centros educativos comunitarios interculturales bilingles. Relacionado con la
interculturalidad se observa por ejemplo que, en kichwa se plantea: Mishupa kawsayta
kawsaymarkapa kawsaytapash pakta pakta apashpami runakunapura awalla mashiyarin?,
que se traduce como; la vida de los mestizos y la vida de las nacionalidades llevando
conjuntamente se aprecian rapidamente entre las personas. La convivencia entre mestizos y
kichwas es parte de la evaluacion. Desde el area de espafiol como lengua de interrelacion
intercultural se plantea: “Diagnosticar el grado de conocimientos practicos del espanol en la
comunicacion intercultural”’®, Al establecer los indicadores de evaluacion se especifica si
“emplea temas de relacion intercultural, familiar y comunitaria en expresiones orales y
escritas en lengua espafiol”’’°, aunque, como habiamos dicho, la lengua kichwa y los otros
idiomas de las nacionalidades también deben servir tanto para la comunicacion intercultural
como para la educacion intercultural. En los logros de aprendizaje deseables generales del
espafiol se plantea: “Entiende y expresa oral y graficamente los temas de su cultura y de la

cultura de relacion”’’t, que deja claro los aprendizajes de las dos culturas.

En los indices de calidad de los centros educativos comunitarios interculturales bilinglies se
encuentran varios indicadores que averiguan sobre la interculturalidad. Por ejemplo el
Indicador 71 pregunta sobre: “La practica de la interculturalidad es”’’2. Hay otros items que
estan vinculados de alguna manera o potencian la interculturalidad como los indicadores que
sigue: “72. El respeto a si mismo y a los demas es; 73. La predisposicion al trabajo en equipo
es; 74. La préactica de la solidaridad y reciprocidad es; 77. La practica de los valores
culturales (lengua, vestimenta, arte) es”’’3. Desde el planteamiento del aprendizaje de la

lengua, los indicadores 80 y 81 indagan sobre “El dominio de las habilidades lingiiisticas de

768 Acuerdo de la DINEIB N° 234 del 7 de septiembre del 2004, 57, por medio del cual se oficializa el Sistema
de Seguimiento, Monitoreo y Evaluacion “SISEMOE” de la Educacion Intercultural Bilingiie.

769 Acuerdo de la DINEIB N° 234 del 7 de septiembre del 2004, 80.

70 Acuerdo de la DINEIB N° 234 del 7 de septiembre del 2004, 81.

71 Acuerdo de la DINEIB N° 234 del 7 de septiembre del 2004, 81.

772 Acuerdo de la DINEIB N° 234 del 7 de septiembre del 2004, 173

73 Acuerdo de la DINEIB N° 234 del 7 de septiembre del 2004, 173.
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los nifios /as” tanto en Kichwa como en espafiol, ayudaria a verificar el aprendizaje de las
lenguas de las dos culturas. En las preguntas mencionadas se observa en forma general la
interculturalidad, sin llegar a especificar sus indicadores, en la creencia de que es una

orientacion muy general y a nivel del pais.

Para poner en ejecucion el MOSEIB y para poner en practica el redisefio curricular se publica
los textos denominados Kukayo pedagdgico (2006) para las areas desde los niveles uno hasta
el cuatro de los centros educativos comunitarios interculturales bilingties. Como parte de
Kukayo pedagogico esta el conjunto de Senderito del saber (SENSAB) o Yachaypak fian para
que accedan al saber y chaski del saber (CHASAB) o yachaypak chaski para el aprendizaje

autonomo. No se conoce el impacto en los conceptos de kawsaypura y el sumak kawsay.

3.6. La educacion intercultural entre el sumak kawsay y el buen vivir
Para mediados de la primera década del XXI, la propuesta de la EIB es asumida por el
discurso de los partidos politicos y movimientos sociales que inducen a creer que la DINEIB
dirigida por los profesionales indigenas es fundo y bastion politico de la CONAIE. Este
discurso lo asume también la FENOCIN y la FEINE, con lo cual la unidad de las
organizaciones nacionales indigenas se termind. La propuesta de convocar a una Asamblea
Constituyente, del estado plurinacional, de la educacién intercultural, de los derechos de la
naturaleza y de los derechos colectivos de pueblos y nacionalidades que es el grueso de la
propuesta politica de la CONAIE, fue asumida por el movimiento politico Alianza Pais en
cuyo interior se enfilaron la mayoria de los técnicos e intelectuales indigenas y no indigenas
que apoyaban politicamente a la CONAIE, considerando que la dirigencia indigena era
etnocentrista y no permitian el paso de cuadros politicos mestizos. Las bases también se
distanciaron de la dirigencia de la CONAIE vy de las organizaciones regionales y provinciales
considerando que no habia renovacion y alternancia de dirigentes. La FENOCIN aliada del
partido socialista se enfil6 con Alianza Pais y también la FEINE se concentr6 en su
movimiento politico Amawta Jatari. La DINEIB quedd a merced de los gobiernos de turno y
las organizaciones perdieron el control de la educacion de sus comunas y las comunas pedian

una educacién moderna y tecnoldgica para sus hijos.

Desde el estado hay varios hechos que marcan el fin de la educacion desarrollada por pueblos

y nacionalidades. En la Constitucion del 2008 se reconocio la “educacion intercultural” como
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derecho de las personas, deber del estado y “condicion indispensable para el buen vivir” ',

La categoria sumak kawsay se mantiene como concepto de pueblos y nacionalidades aunque
es considerada como la fuente de interpretacion para la categoria “buen vivir” asumida para la
planificacion y la politica educativa del Gobierno de Rafael Correa. Este es el mas claro
ejemplo de ramificacion o pallka del saber kichwa. En marzo del 2011 se emite la Ley
Organica de Educacion Intercultural (LOEI) que establece los niveles de gestidn de la
Autoridad Educativa Nacional creando zonas, distritos y circuitos, borrando de la gestion y
administracion educativa de la EIB a las nacionalidades y pueblos indigenas’’®. Las zonas
educativas definen la planificacion y coordina las acciones de los distritos educativos y realiza
el control de todos los servicios. Los distritos educativos aseguran la cobertura y la calidad en
las instituciones educativas y atienden las particularidades culturales y linglisticas. Los
circuitos educativos son el conjunto de instituciones educativas que ejecutan los servicios
educativos en un territorio determinado’’®. Con el criterio de atender a sectores historicamente
relegados, de satisfacer la demanda estudiantil urbana y rural, de mejorar la calidad académica
y las condiciones locales se construyen e implementan las unidades educativas del milenio
(UEM), amén de muchas escuelas comunitarias. A pesar de que las UEM ofrecen brindar una
oferta educativa completa; dotar de recursos educativos (uniformes, textos, alimentos, etc.);
implementar biblioteca, aulas tecnolégicas, laboratorios de ciencias y de lenguas; construir
canchas para incentivar el deporte comunitario; dar asesoria educativa a establecimientos
publicos y fisco misionales; apoyar a la inclusion educativa en establecimientos publicos,

mediante psicopedagogos, (identificacion y referencia de estudiantes con necesidades

74 \er Art. 26 de la Constitucion de la Republica del Ecuador. (Quito, 2008)

775 En Bolivia en cambio se va acentuando la participacion de los pueblos originarios en la EIB dentro del Sistema
estatal educativo. Las conclusiones del Congreso Nacional de Educacion realizado en Sucre del 10 al 16 de julio
de 2006 se convirtieron en el proyecto de nueva ley de educacion, denominada “Avelino Sifiani y Elizardo Pérez”,
en la cual se resalta las siguientes caracteristicas:

* Plurinacional, porque respondera a todas la naciones y nacionalidades existentes en el pais.

e Intracultural, porque recuperara y desarrollara los saberes y conocimientos ancestrales originarios en sus
diferentes aspectos, fortaleciendo la identidad cultural y linguistica de las nacionalidades.

« Intercultural, permitira el didlogo entre distintas culturas, en forma horizontal; no dando lugar a exclusiones ni
discriminaciones.

* Plurilingiie, tomara en cuenta una lengua originaria, la castellana y una extranjera.

 Descolonizadora, estara dirigida a poner fin a las fronteras étnicas, respetando las cosmovisiones y logicas
culturales diversas.

» Comunitaria, permitird tomar decisiones conjuntas entre todos los interesados en la educacion, concibiéndola
como una construccion de toda la comunidad educativa.

* Laica, sera una educacion pluralista y espiritual, sin asignar privilegios a ninguna religion, dando lugar al
desarrollo de la espiritualidad comunitaria. Ver Celestino Choque, “Experiencias y lecciones aprendidas en la
educacion intercultural Bilingiie en Bolivia”, En Participacion social, derechos indigenas y educacion
intercultural bilingte. Memoria del Primer encuentro internacional de participacién social en educacién del
Abya Yala (Cochabamba: 8 al 10 de octubre del 2008), 290 — 291.

776 \er los Art. 27 al 30 de la LOEI. (Registro Oficial No. 417 del 31 de marzo del 2011, segundo suplemento)
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educativas especiales, apoyo a docentes y a familias para la inclusion), ha generado varios
problemas con las comunidades kichwas. Ha terminado con la relacion directa entre escuela —
comuna, ha homogenizado la educacion impartiéndose en una sola lengua y un curriculo
indiferenciado, los contenidos y las tecnologias no guardan pertinencia cultural y esta
acabando con la endeble interculturalidad y sumak kawsay construida educativamente a los
largo de la existencia de la DINEIB. Hay una masificacion de la educacién en perjuicio del
desarrollo de los idiomas y la cultura de las nacionalidades, a pesar del objetivo de trabajar
por la cultura y los idiomas de los distritos educativos. Los saberes y conocimientos de las
nacionalidades son desarrollados débilmente desde el exterior por los técnicos mientras las
comunidades desconocen de estos procesos. Ya no hay confrontacion ni encuentro de saberes

en las UEM sino una homogeneizacion cultural.

En diciembre del 2013 el MOSEIB es actualizado.”’” El idioma castellano y su cultura, con la
creacion de la DINEIB, ha encontrado su mejor aliado para ir desplazando al idioma nativo y
la cultura tanto de la educacién como de la comunicacion. Solo se sigue manteniendo la
intencionalidad de la educacion intercultural bilingtie. No existe en el MOSEIB anterior ni
actualizado, alguna explicacion o referencia de los conceptos kawsaypura, alli kawsay y
sumak kawsay, ni del concepto buen vivir asumido por el gobierno de Correa para la
planificacion estatal’’®. El modelo actualizado propone como principio de la EIB que “el
curriculo debe tener en cuenta el Plan de Estado plurinacional, el modo de vida sustentable,
los conocimientos, practicas de las culturas ancestrales y de otras del mundo”’”®. Introducen
una nueva denominacion respecto de la vida de los pueblos indigenas: modo de vida
sustentable. En las estrategias legales del modelo plantean que “la educacion y modo de vida
de los pueblos y nacionalidades”’® deben ser cumplidas de acuerdo a la Declaracion de las
Naciones Unidas. En los actores sociales plantea que se debe “consensuar el modo de vida

sustentable que sirva de referencia a la educacion y demas aspectos de la vida nacional”.’!

El modelo actualizado proyecta la recuperacion y desarrollo de los valores individuales y
sociales y del acceso al conocimiento desde un contexto de modo de vida sustentable,

abandonando el medio ambiente como eje del proceso educativo. De acuerdo al MOSEIB

77 \/er Acuerdo Ministerial No. 0440 — 13 del 5 de diciembre del 2013, 23
78 SENPLADES. Plan Nacional para el Buen Vivir 2009-2013.

779 Acuerdo Ministerial No. 0440 — 13 del 5 de diciembre del 2013, 23.

780 Acuerdo Ministerial No. 0440 — 13 del 5 de diciembre del 2013, 28.

781 Acuerdo Ministerial No. 0440 — 13 del 5 de diciembre del 2013, 35.
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actualizado, el Sistema de Educacion intercultural bilingiie se fundamenta en el sistema de
conocimiento, en la vision cdsmica, en la cosmovision y filosofia de los pueblos y
nacionalidades indigenas, en los estudios antropolégicos, sociolégicos, lingtisticos,
psicologicos, pedagogicos, sociopoliticos y culturales. La EIB se “sustenta en la identidad
cultural, considerada como el conjunto de saberes, tradiciones, costumbres, conocimientos,
tecnologias y formas de comunicacion oral y escrita Unicas de cada pueblo o nacionalidad a la

que pertenece”.’8?

La novedad del modelo actualizado son las unidades de aprendizaje distribuidos en la

estructura de la educacion basica intercultural bilingte, la misma que comprende:

- la educacion infantil familiar comunitaria (etapa no escolarizada)
- insercidn a los procesos semidticos

- fortalecimiento cognitivo, afectivo y psicomotriz

- desarrollo de destrezas y técnicas de estudio

- procesos de aprendizaje investigativo.’®3

Los conocimientos desarrollados por las nacionalidades estan considerados como
emprendimientos en los procesos de aprendizaje investigativo donde plantea el desarrollo de
las actividades desde “la vida familiar y comunitaria, en el marco de la cosmovision y vida
sustentable desde la perspectiva de la nacionalidad”’® realizando los siguientes

emprendimientos:

- conservacion de suelos, cuidado de cultivos, forestacion, horticultura, fruticultura y
procesamiento de alimentos vegetales;

- criaderos de: vacuno, ovino, porcino, cobayocultura, cunicultura, avicultura, apicultura,
piscicultura, lombricultura, ranicultura y camelicultura;

- legislacion social, administracién comunitaria, contabilidad, comercializacién, comunicacion,
elaboracién y administracion de proyectos;

- mausicay danza, ceramica y modelado, pintura, literatura, textileria, tintoreria, disefio de modas,
disefio de construccion, decoracién y ornamentacion;

- salud familiar, salud comunitaria, nutricion, primeros auxilios y prevencion de enfermedades
parasitarias.’®

En la utilizacion de la lengua para la educacion se observa la presencia de la lengua de la

nacionalidad, la lengua de relacion intercultural y la lengua extranjera. La lengua de la

782 Acuerdo Ministerial No. 0440 — 13 del 5 de diciembre del 2013, 41.
78 Acuerdo Ministerial No. 0440 — 13 del 5 de diciembre del 2013, 47.
784 Acuerdo Ministerial No. 0440 — 13 del 5 de diciembre del 2013, 48.
785 Acuerdo Ministerial No. 0440 — 13 del 5 de diciembre del 2013, 48.
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nacionalidad es utilizada al 100 % en la educacion infantil familiar, 75 % en la insercion de
procesos semioticos, 50 % en el fortalecimiento cognitivo afectivo y psicomotriz, 45 % en el
desarrollo de las destrezas y técnicas de estudio y 40 % tanto en el proceso de aprendizaje
investigativo como en el bachillerato. Mientras que la lengua de relacion intercultural que es
el castellano como segunda lengua, se utiliza desde la insercidn a los procesos semiéticos en
un 20% y en el resto de las unidades de aprendizaje se utiliza en un 40 % en promedio. La
lengua extranjera se parte utilizando el 5 % en la insercidn a procesos semioticos, el 10 % en
el fortalecimiento cognitivo, afectivo, psicomotriz y en el desarrollo de las destrezas y
técnicas de estudio, concluyendo con 20 % tanto en los procesos de aprendizaje investigativo
y el bachillerato. Queda por averiguar en la practica educativa, si esta distribucion de uso de
las lenguas en la educacion intercultural bilinglie implica el aprendizaje de los saberes y

conocimientos de los pueblos y nacionalidades.

4. Lainterculturalidad desde la Universidad Intercultural Amawtay Wasi

Con la intencion de cubrir la recta educativa, desde la educacién basica hasta la superior, de
los pueblos y nacionalidades indigenas, en el afio 2004 se publica Sumak yachaypi, alli
kawsaypipash yachakuna / Aprender en la sabiduria y el buen vivir / Learning wisdom and
the good way to live. Es el proyecto educativo de la Universidad Intercultural Amawta
Wasi’® (Casa de la sabiduria), en la misma que aparece el paradigma referencial para plantear
la interculturalidad en la vision del mundo Abya Yala y las perspectivas episteme — filosoficas
para un enfoque intercultural (Universidad Intercultural Amawtay wasi 2004, 173).

La Universidad Intercultural Amawtay Wasi, se inscribe en la perspectiva de un paradigma
intercultural, donde la educacion es asumida como una responsabilidad compartida por el
conjunto de actores sociales de las diversas culturas que intervienen en el proceso de la
transformacion y gestion del desarrollo humano local, nacional e internacional, a fin de lograr
un adecuado bien vivir para las actuales y futuras generaciones’®’.

El aprendizaje se inscribe en la perspectiva intercultural, donde se dan encuentros de los

saberes ancestrales y las nuevas cosmovisiones articuladas a la problematica de nuestras

785 |_a Universidad de San Simén en Cochabamba de Bolivia y la Cooperacién Técnica Alemana — GTZ
desarrollan desde 1996 el Programa PROEIB Andes, en el que participa Colombia, ademas de Per(, Bolivia,
Ecuador y Chile. Se trata de un convenio para implementar un programa de formacién de recursos humanos para
la educacion intercultural bilingle. Tiene maestria y especializaciones para poblacién indigena. En cada pais, el
convenio es con el Ministerio de Educacion, una universidad y una organizacion indigena de caracter nacional.
Ver Patricia Enciso Patifio, Estado de Arte de la etnoeducacion en Colombia con énfasis en politica publica.
Ministerio de Educacion Nacional, 2004), 45. https://es.scribd.com/document/51721323/estado-arte-
etnoeducacion-colombia

787 Universidad Inter. Amawta Wasi, Sumak yachaypi, alli kawsaypipash yachakuna, 168.
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sociedades. El proyecto Amawtay Wasi plantea con fuerza el “paradigma de la
interculturalidad”, desde la “perspectiva de la educacion intercultural compleja y

relacional”’®8.

Plantea la “Visién multidimensional, reversible, en una dindmica tensional, polisémica,
polivalente, polisimbdlica, en un dialogo intercultural permanente por el buen vivir’’®°, como
se ve, hay una relacion directa y funcional de la interculturalidad para el buen vivir, aunque
no estd conforme a nuestra propuesta de yachay tinkuy. EI proyecto de la universidad
Intercultural Amawtay Wasi surge del entendido que la “interculturalidad implica partir con el
reconocimiento de la coexistencia de diversas racionalidades: analitica, dialéctica,
fenomenoldgica, estructural, hermenéutica, compleja, andina, oriental”’®. Reune las
racionalidades articuladas a las diversas culturas, experiencias de la realidad y mitos
fundantes. Como las distintas racionalidades responden a cosmovisiones distintas, ellas
permiten dar respuestas a la pregunta ontolégica, a la pregunta epistemoldgica y a la pregunta
metodoldgica. Dichas racionalidades resultan complementarias a la hora de abordar los
aspectos pedagdgicos y de aprendizaje, generando también una mirada de dialogo entre
diversas racionalidades, entre diversas logicas. Se consideran “mutuamente unas a otras como
legitimos otros” y se usan “en un permanente dialogo intercultural”’®* para la educacion. Este
diadlogo intercultural permite entender las determinadas culturas y el “proceso de co -
construccion” del encuentro educativo y pedagogico con el otro y de alli que el punto de

partida sea la sabiduria andina o racionalidad Abya Yala.

La racionalidad Abya Yala es fundamentalmente relacional, vivencial y simbélica; es estar
siendo, el ethos es un todo relacional. Este todo relacional... implica l6gicas diferentes
(reciprocidad, complementariedad, proporcionalidad y correspondencia); el runa (ser humano)
si no es relacionado no existe... la realidad misma es un entretejido de saberes y aconteceres
interrelacionados; la relacidn es la verdadera sustancia; todo es relacion; la red de nexos y
vinculos es vital ™2,

La racionalidad andina fundamentada en la reciprocidad, la complementariedad, la
proporcionalidad y la correspondencia es base del didlogo de las diversas légicas y de las

diversas racionalidades, de las diversas logicas.

788 Universidad Inter. Amawta Wasi, Sumak yachaypi, alli kawsaypipash yachakuna, 169.
78 Universidad Inter. Amawta Wasi, Sumak yachaypi, alli kawsaypipash yachakuna, 170.
%0 Universidad Inter. Amawta Wasi, Sumak yachaypi, alli kawsaypipash yachakuna, 173.
781 Universidad Inter. Amawta Wasi, Sumak yachaypi, alli kawsaypipash yachakuna, 113.
92 Universidad Inter. Amawta Wasi, Sumak yachaypi, alli kawsaypipash yachakuna, 175.
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En el afio 2013, la Universidad Intercultural de las Nacionalidades y Pueblos Indigenas
Amawtay Wasi obtuvo una calificacion (26,9/100) que no superd la evaluacion realizada por
el Consejo de Evaluacion, Acreditacion y Aseguramiento de la Calidad de la Educacion
Superior (CEAACES). Esta calificacion, segin el CEAACES, no supera los parametros
minimos de calidad construidos aplicando principios, criterios y procedimientos con
perspectiva intercultural. Es cuestionable que se haya calificado (evaluacion) y clasificado
(acreditacion) desde la I6gica de la calidad occidental a una universidad que investiga y
desarrolla el pensamiento de nacionalidades y pueblos; pienso que es un modelo que excluye
a los sistemas de pensamiento que no estan dentro del disciplinado sistema universitario
ecuatoriano impulsado por Alianza Pais. El saber queda subordinado al poder, la
homogeneizacion curricular es la caracteristica y con el cierre de la universidad las iniciativas
y posibilidades de educacion intercultural y para el sumak kawsay de la educacién superior
habian llegado a su fin. Como una forma de resistencia cultural y de conocimientos la Ul
Amawtay Wasi sigue funcionando como pluriversidad. Desde el estado no hay convergencias
ni confrontaciones de saberes entre pueblos y nacionalidades sino una homogeneizacién hacia

conocimientos occidentales de la educacion superior.
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Conclusiones

La presente investigacion siguio el marco conceptual y metodologico de yachay tinkuy
(concepto kichwa que significa convergencia y confrontacion de saberes), la genealogia de la
interculturalidad y del sumak kawsay siguiendo la pista de la historia de la educacion de los

pueblos de la nacionalidad Kichwa desde mediados del siglo XX.

La convergencia y confrontacion de los saberes kichwas o yachay tinkuy cuestionan
profundamente la inclusion del kichwa a la cultura y sociedad nacional, asi como, plantean el
surgimiento de otros conocimientos no tomados en cuenta por la ciencia occidental. La
investigacion se centrd en comprender y describir la historia de la confrontacidn de saberes de
la interculturalidad y del sumak kawsay intrinsecamente vinculados a la educacion de los

pueblos kichwas del Ecuador desde mediados del siglo XX.

Los resultados de la investigacion dan cuenta y confirman la hipétesis de que el yachay tinkuy
o0 convergencia y confrontacion de saberes kichwas otorga sentido y significado histérico y
conceptual a la interculturalidad y al sumak kawsay en la educacion de los pueblos kichwas
desde mediados del siglo XX. También se comprueba que el yachay tinkuy, especialmente el
kawsaypura yachay tinkuy y el sumak kawsay yachay tinkuy, cambian la matriz educativa de
inclusion del indigena, con nuevas pedagogias y nuevas formas de aprendizaje de la
educacion intercultural bilingiie como alternativas a la educacion para el desarrollo o el

progreso.

Cada capitulo sigue el sistema ciclico del yachay tinkuy, describiendo y explicando el
surgimiento y desarrollo de conceptos como convergencia y confrontacion, la educacion
indigena, los saberes kichwas confrontados en los ciclos de toma de conciencia comunitaria,
de los levantamientos, de la convivencia entre culturas y de la vida plena. En cada una de
estos ciclos se establecen saberes que confrontan, saberes que invierten la realidad, saberes
que cambian y renuevan la realidad y saberes que se ramifican para iniciar una nueva

convergencia y confrontacion.

Se construye el marco teorico del tinkuy acudiendo a las investigaciones realizadas en las
comunidades kichwas y aimaras de Bolivia recopiladas por Lozada (2006) y a las

conceptualizaciones escritas en kichwa y practicas culturales kichwas vigentes en el Ecuador
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y que fueron muy visibles por los afios 80 y 90 del siglo XX. Asumimos el termino tinkuy,
gue remite a convergencias y encuentros de categorias opuestas, de flujo de energia, de
dualidad complementaria, de equilibrio social, de reciprocidad con la tierra, de confrontacion
que establece la jerarquia de dominio, de encuentros amorosos y busqueda de soluciones a
conflictos politicos y sexuales. Estos significados continan vigentes en el Ecuador en la
entrada de rama de gallos, en la toma de la plaza realizada en intiraymi o fiesta del sol’®, El
tinkuy también fue visible en la toma de las haciendas, de las carreteras, de las ciudades e
iglesias durante las movilizaciones y levantamientos de las nacionalidades indigenas. Las
entradas y tomas de las plazas o lugares simbdlicos remiten al tinkuy, que es convergencia,
encuentro y confrontacién, al mismo tiempo. Durante los levantamientos indigenas se dieron
confrontaciones, lo que generd procesos de tikray entendido como la inversion, que muchas
veces, conducian a pachakutik que es el cambio a una nueva realidad o renovacién de tiempo
— espacio - actitud. EI tinkuy es un proceso ciclico que se activa con su contrario o su
categoria opuesta y puede ramificarse reversiblemente (pallkay). Concluido este ultimo
proceso se inicia nuevamente el tinkuy irreversible. Asi se explica también que las
temporalidades kichwas son ciclicas y un eterno retorno al mismo espacio con actitud
renovada y nueva. Los principios de ayni, mita, tinku y amaru “ordenan el flujo cdsmico, sea
fisico o social, como movimientos de oposiciéon y complementariedad”’®*. El tinkuy remite a
un principio de unidad y de convergencia de los opuestos, es por ello que las organizaciones
indigenas del Ecuador insistentemente aclamaron y continuan llamando a la unidad
convocando a los pueblos del urku (serrania) y sacha (amazonia), del campo y la ciudad para
luchar por la “unidad, tierra, cultura y libertad”’®®. Como culturas agrarias, el tinkuy esta
vinculado a la buena cosecha y la prosperidad, donde incluso las ofrendas a los aya / muertos

garantizan la lluvia, la fertilizacion de la tierra y los frutos de la agricultura.

En el imaginario andino, el tinkuy evidencia encuentros complementarios, la confrontacion
donde no hay vencidos. Los rituales de tinkuy demuestran la dualidad complementaria
simbolizada en la complementariedad de la igualdad y la equidad, en la jerarquia de dominio
y sometimiento. Tristan Platt dice que el tinkuy es la confrontacion donde no hay vencidos, es

intercambio de energia a través de golpes entre mitades del mismo nivel y es intercambio de

798 Guerrero, La seméantica de la dominacion.
794 Lozada, Cosmovision, historia y politica en los Andes, 98.
79 TINCUI — CONAIE, Las nacionalidades indigenas del Ecuador.
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pedradas por deudas contraidas y pagadas’®. Los pueblos kichwas del Ecuador recrearon el
concepto quishpirincacaman (hasta la libertad) utilizando para las luchas sociales; implica la
busqueda de la paz, de la reconciliacion y de liberacion de la situacion de opresion y de

explotacion desplegada por la sociedad criolla.

Bouysse-Cassagne entiende el tinkuy vinculando a categorias territoriales y a categorias
calificativas opuestas e indica que las relaciones “de complementariedad (yanantin), la de
alternancia (tinku) y la de inversion (tikray, pachakutik)”, forma parte del “tiempo de guerra”
(edad auca)’®’. Las oposiciones expresadas en yanantin (dualidad espejada) y en el tinku
(complementariedad disimétrica), describen las formas de paridad y dialéctica. Las unidades
que forman pares o se excluyen aparentemente de ellos, se relacionan unas con otras dando
lugar a la alternancia del poder, la reciprocidad ritual y econdmica, la identidad comunitaria,
la complementariedad de los dobles, y la disimetria en las relaciones sociales’®. EIl tiempo
andino pondera el presente, que cual tinkuy es convergencia del ayer y del mafiana, “en el
futuro de nuevas auroras y en el pasado de crepusculos vespertinos se funde el tiempo
andino”’®. EI tinkuy también implica voluntad y accion politica, como pulsiones de poder que

generan escenarios y procesos de igualacion®®,

En las experiencias educativas desarrolladas por las organizaciones indigenas del Ecuador la
complementariedad y la reciprocidad recrean permanentemente el tinkuy, como en la toma e
inversion de las escuelas, del magisterio fiscal, de los conocimientos escolares, del curriculo,
de los espacios civilizatorios para resignificarlos y revertirlos a su cultura y cosmovision. La
reciprocidad, la correspondencia, la solidaridad se mantiene vivo en las comunas, “esto es

veneno para el sistema capitalista”8

La Educacion Intercultural bilinglie como demanda historica es el discurso reivindicativo de
las organizaciones indigenas. La educacion intercultural para el sumak kawsay nace de la
necesidad de cambiar los saberes y las condiciones de dominacion que se manifiestan entre

las diversas sociedades, pueblos y culturas que comparten el territorio ecuatoriano. La

796 |_ozada, Cosmovision, historia y politica en los Andes, 149.
797 Lozada, Cosmovision, historia y politica en los Andes, 164.
798 |_ozada, Cosmovision, historia y politica en los Andes, 165.
799 |_ozada, Cosmovision, historia y politica en los Andes, 238.
800 | ozada, Cosmovision, historia y politica en los Andes, 157.
801 José Manangdn (Sacerdote Salesiano), entrevista por José B. Inuca, Latacunga, 21 de abril del 2015
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diversidad cultural y convivencia entre culturas (entiéndase interculturalidad) se van

construyendo paulatinamente por la lucha de los pueblos, por la confrontacién de los saberes.

La diversidad cultural y lingiistica es una realidad pero en el tinkuy se confronta para dar
sentido y significado a la convivencia entre culturas que superan los parametros de las
sociedades y los estados. En el tinkuy se recrea el pachakutik o nuevo lugar — espacio, tiempo
y actitud de la sociedad y de la educacidn, para lo cual previamente se da el tikray o la
inversion de la situacion. La inversion del pensamiento facilita las renovaciones. Apenas se
logra la nueva actitud — tiempo — espacio, comienza nuevamente la convergencia para la
confrontacién o la lucha por nuevas formas de interrelacion y de vida. Es una continua

busqueda ciclica de nuevos tiempos, nuevos lugares - espacios y nuevas actitudes.

En el tinkuy se explica “la utilizacion de los conflictos para establecer entre los diferentes
grupos unas relaciones de interdependencia enriquecedora basada en la valoracion y el
enriquecimiento mutuo”®2, Con el yachay tinkuy se asume que desde los excluidos y
dominados, se pueden abrir nuevas formas de pensamientos, de saberes y de acciones

politicas y pedagdgicas, transformadoras y confrontadoras.

La educacion, como instrumento de liberacidn, es determinante para el desarrollo de una
ciudadania entre culturas y del buen vivir que haga frente a la exclusion y la opresion. En este
sentido es crucial fortalecer las identidades de todo tipo y en todos los 6rdenes,
relucientemente afectiva, por ello la identidad “no sélo hace referencia a una imagen o
sentimiento de grupo, sino que se expresa en valores, actitudes, estilos de vida, costumbres y

rituales de los individuos que se identifican con un grupo (o grupos) étnicos determinados”8%,

El yachay tinkuy o convergencia y confrontacion como generadora de tikray o inversion y
pachakutik o renovacion de saberes ayuda a entender la construccion permanente de la toma
de conciencia, de las acciones de movilizacion y levantamiento de saberes, de la convivencia
entre culturas para la vida hermosa. Ademas hay que comprender que “la identidad no se nos
da de una vez por todas, sino que se va construyendo y transformando a lo largo de toda

nuestra existencia’®%,

802 1 eiva, Juan José. “Bases conceptuales de la educacion intercultural. De la diversidad cultural a la cultura de la
diversidad”. Foro de educacion. v. 11 n. 15 (2013), 172. doi: http://dx.doi.org/10.14516/fde.2013.011.015.008.
803 |_eiva, Bases conceptuales de la educacion intercultural, 177.

804 |_eiva, Bases conceptuales de la educacion intercultural, 182.
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El tinkuy de saberes permite entender la relacion confrontadora con todos los seres de la
naturaleza en sus diversos momentos de tarpuypacha (tiempo de siembra), jalimaypacha
(tiempo de aporqué), sisaypacha (tiempo de florecimiento) y pallaypacha (tiempo de
cosecha). Los pueblos oprimidos y explotados, mientras tengan vida, siempre lucharan por el
allipacha (estado muy bueno), para que sea digna y plena, para la convivencia entre culturas
en el horizonte de la vida hermosa o sumak kawsay. Los pueblos de esta parte de América han
logrado sobrevivir a la opresion, explotacion y dominacion, recreando y conviviendo con sus
saberes y practicas culturales. Los saberes y las practicas culturales, fortalecida con la fuerza
enddgena movilizadora de las organizaciones kichwas, cada afio es totalmente nuevo
(pachakutik). Riccharimui tinkuy (encuentro y confrontacién de despertares), jatarishun
tinkuy (convergencia y confrontacion de levantamiento), kawsaypura tinkuy (convergencia y
confrontacién entre culturas) y sumak kawsay tinkuy (convergencia y confrontacién de vida
plena) son ciclos de convergencia y confrontacion permanentes que se dan en cada pacha:
tarpuypacha, jallmaypacha, sisaypacha y pallaypacha. Este ciclo temporal, espacial y de
estado natural se cumple ciclicamente cada afio, conjugando con la pachamama (madre
naturaleza) y la allpamama (madre tierra). Para cada uno de los ciclos de dicho proceso
natural hay el valor festivo y sagrado de kuyaraymi (Fiesta de la reina / mujer), kapakraymi

(Fiesta del rey / nifio), pawkarraymi (Fiesta de la juventud) e intiraymi (Fiesta del sol).

Ayudandome de la teoria y la metodologia del tinkuy organizo la historia de la educacién de
los pueblos kichwas que se desenvuelve entre la educacion para indigenas y la educacion
kichwa. En ésta tension encontramos la educacion colonial, la educacion de asimilacion, la
educacion indigena y la educacion intercultural bilingiie en sus multiples expresiones.
Propongo analizar dentro de la educacion intercultural a la educacion activa, la educacion
para la liberacidn, la educacion bilingie bicultural, la educacion bilingle intercultural, la
educacion intercultural bilinglie y a la educacion para el sumak kawsay. Cada clasificacién de
estas practicas educativas son respuestas de saberes para superar al ciclo que le antecedid, por
ello que el yachay tinkuy de manera secuencial, espiral y permanente es convergencia,

confrontacion, inversion y renovacion.

La educacion intercultural bilinglie pasa desde una situacion de imposicion e integracion a un
espacio y tiempo de disputa, a un espacio de confrontacion; no solo es una zona de contacto,

ante todo es una zona de contradicciones, paradojas y disputas, muy cargadas de sentido
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educativo y sentido politico. Hay yachay tinkuy locales, nacionales e internacionales donde la
educacion sigue siendo un instrumento de gobernabilidad y para los pueblos una posibilidad

de critica y de emancipacion.

Las experiencias educativas kichwas que conflueyen en la EIB en el Ecuador han obligado al
estado a reformular sus politicas educativas nacionales, asi como han conducido a proceso
que exigen terminar con el analfabetismo, la desercion y la baja escolaridad de los pueblos
indigenas. La educacidn intercultural, superando las experiencias locales y aisladas, se
convierte en politica estatal lo que renueva el yachay tinkuy nacional en manos del estado,

especialmente en aspectos como el bilingtiismo, los saberes y la cultura kichwa,

En los usos y la sistematizacion de los idiomas maternos de las nacionalidades se encuentran
las confrontaciones sobresalientes del yachay tinkuy educativo:

e Las investigaciones linglisticas y posterior organizacion de los idiomas indigenas
realizado por el ILV, no fue para beneficio de los propios indigenas, que por ser
analfabetos no les servian, sino para los extranjeros, especialmente de quienes tenian
interés en controlar y manejar a la poblacion indigena que vivia en la amazonia, en la
posibilidad de explotar los recursos que se encontraban en sus territorios. En este
mismo sentido, los diccionarios y textos escritos en lenguas indigenas producidos por
el CIEI, la PUCE, SEIC, MACAC e incluso la DINEIB, sirvieron para la
alfabetizacion de los pueblos indigenas. Terminados los programas de alfabetizacion
también ha disminuido su uso. En cambio, la ciencia, tecnologia y sabiduria de los
pueblos indigenas es escrita en castellano, inglés, francés y aleméan. Esto produce en el
indigena una situacion contradictoria muy particular, sobre todo en quienes han
cursado los niveles superiores de educacion: se piensa y se habla en kichwa o el
idioma materno indigena pero se escribe en castellano u otro idioma extranjero. Queda
mucho por hacer por la educacién bilingie, que incluso deberia ser trilingte (idioma
de la nacionalidad, castellano, inglés u otro idioma). El punto de inicio es amar el
idioma materno, pues hay un imaginario de desprecio a su propio idioma producto de
tantos siglos de colonizacion del pensamiento y de castellanizacion. Para amar es
indispensable leer y escribir en kichwa y no solo hablar y escuchar.

e Los textos y diccionarios escritos en las lenguas de los pueblos indigenas, elaborados
para los programas de alfabetizacion, fueron usados por educadores, técnicos y

promotores de alfabetizacion y no fueron utilizados para el proceso formativo
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escolarizado regular. Cuando se escribe en kichwa, por ejemplo los textos Kukayu,
hay el rechazo de algunos padres de familia y de varios docentes, especialmente no
indigenas que se encuentran en la jurisdiccion bilingte. Esta actitud configura que los
pueblos kichwa desean aprender el castellano porque el kichwa o el idioma materno
ya lo saben y creen que es suficiente con que aprendan en sus hogares. Sin embargo,
hay padres de familia, docentes y profesionales que utilizan en su vida diaria 'y en
acciones particulares y publicas el idioma materno. Se ha escrito en kichwa revistas,
periddicos, diccionarios, textos que permiten mirar la existencia de una corriente que
ademas de pensar y hablar en kichwa, también genera textos escritos, que
paradojicamente, los mismos kichwa hablantes no leen lo escrito en su propio idioma.
Pero también es un tira y afloja entre los propios kichwas sobre escribir y no escribir
en su propio idioma, debido a la influencia y dominio de la escritura en castellano. Es
necesario para la vitalizacion del idioma kichwa no solo en la educacion sino en todos
los &mbitos de la vida, la utilizacidn sistematica en los espacios publicos y privados,
asi como en todos los documentos legales producidos por el ciudadano kichwa. Cual

tinkuy se complementaria con el aprendizaje y uso del segundo idioma (castellano).

De las experiencias educativas desarrolladas por las comunas y organizaciones kichwas se
distinguen los siguientes yachay tinkuy o convergencia y confrontaciones de saberes:

e Por la imposibilidad de evangelizar y educar a la poblacion kichwa en castellano surge
la alfabetizacion en kichwa y el sistema bilingiie. Las experiencias hablan de la
capacidad educadora de los pueblos kichwas, no solo para si mismos sino para otros
pueblos, como la relacion con la allpamama y la vida o sumak kawsay.

e Laaplicacion de programas de educacion indigena es parte de la actitud
discriminatoria, y no intercultural, de la sociedad dominante hacia grupos nativos y
mestizos. Los curriculos nacionales no incorporan el aprendizaje de una lengua
originaria por lo menos y el acceso a la sabiduria de los pueblos kichwas. Pero
también hay experiencias criticas de educacion desde los pueblos kichwas que hablan
de su enorme sabiduria y valor para los otros pueblos. La interculturalidad es una
experiencia propia de los pueblos indigenas desarrollada en espacios de lucha entre
nacionalidades y en sus fronteras territoriales que deben ser plasmada en las politicas
educativas del pais. Es imperativo que todo el sistema educativo sea bilinglie, donde
los citadinos aprendan un idioma de la nacionalidad y las nacionalidades el idioma

castellano.
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e En lalegislacion ecuatoriana se plantea la igualdad formal que choca con la
desigualdad factica, por lo que debe profundizarse las politicas educativas para
pueblos kichwas sobre la formacidn de sus miembros y de los maestros interculturales
bilingles; también se debe propender al acceso y la mejora de la escolaridad y
atencion con infraestructura pertinente.

e Hay tensiones entre la actitud modernizante del pais y el interés manifiesto por la

recuperacion de las tradiciones y saberes ancestrales.

Si tomamos como referencia las comunas kichwas, en el ciclo de rikcharimuy yachay tinkuy
encontramos dos tendencias muy claras que facilitan la toma de conciencia colectiva: la
externa y la interna. Desde mediados del siglo XX, en el rikcharimuy tinkuy externo,
encontramos a las misiones religiosas, las instituciones indigenistas y las universidades que
experimentan en las comunidades indigenas una serie de propuestas pedagdgicas y educativas
donde se visibilizan practicas de racismo, de aculturacién, de castellanizacion, de
modernizacion, de mestizaje y de evangelizacion. También se miran procesos de inculturacion
desde la iglesia. En dichas practicas se inscriben los analisis de las experiencias educativas de
las Misioneras de Maria Inmaculada que se deduce de su texto “Mi Cartilla Inca”, de las
Hermanas Lauritas de su experiencia educativa en escuelas kichwas de la Amazonia y sus
textos “Yachac tucuni”, de la alfabetizacion en kichwa desarrollado por radio por la Escuela
Radiofdnica del Ecuador (ERPE), de la educacion en escuelas indigenas realizadas por la
Mision Salesiana, y el desarrollo de la metodologia, la produccién de textos y la formacion de
alfabetizadores y educadores desde el CIEI y luego denominado Modelo Educativo Macac.
Los procesos de aculturacion es posible mirar a partir del analisis de los textos y diccionarios
de dichas instituciones y la comparacion entre la cultura mestiza con la cultura kichwa. Los
textos y diccionarios acttan como dispositivos que imprimen la politica educativa
asimilacionista para los pueblos indigenas. Los textos y diccionarios que hemos analizado son
dispositivos de gobierno y administracion que permiten visibilizar las practicas descritas

como educacion indigenista.

Desde la sociedad mestiza y el estado se proyecta exclusion y dominacion social hacia los
pueblos indigenas, que raya en el racismo, la discriminacion y la segregacion. Los modelos
educativos asimilacionistas, en mayor o menor grado, imponen concepciones de
cristianizacion, civilizacion y de castellanizacién con el objetivo final de que se conviertan en

ciudadanos ecuatorianos.

310



El desarrollo de la educacion de las comunas y organizaciones kichwas realizada por agencias
externas se denomina educacion indigenista porque claramente despliega la carga de
aculturacion, de integracion y de modernizacion desde actores externos. Hay una
culturizacion y aculturaciéon muy marcada de la persona Kichwa en las experiencias
educativas desarrolladas por los centros culturizadores regentados por mestizos, en donde no
hay una relacion intercultural ni en la practica pedagdgica ni en la fundamentacion teorica
pedagogica. Hay una instrumentalizacion del idioma kichwa para llegar al castellano. No
existe yachay tinkuy porque solo hay imposicion cultural. Pero esta imposicion activa la
memoria historica y de lucha, que permite el despertar colectivo de los pensamientos y

saberes de los pueblos kichwas.

La memoria comunitaria de las organizaciones kichwas también permite el desarrollo de la
interculturalidad que es explicada desde diferentes aristas por cada uno de los actores que
desarrollan experiencias de educacién para indigenas. Las Misioneras Lauritas sin perder la
orientacidn cristiana, explican y desarrollan la interculturalidad desde la relacién pedagdgica,
donde establecen la capacidad de ensefianza de los nifios y la ruptura del maestro sabio que
debe aprender. En cambio la interculturalidad para el SEIC, igualmente de orientacién
cristiana tiene que ver con la integracion y el apoyo a los kichwas del voluntariado desde los
postulados pastorales, aunque mayores aportes de otras culturas se encuentran en la teologia
de la liberacion de corte religioso, la revolucion cubana de corte comunista. Hay una
convergencia de dichos conceptos hacia el pensamiento comunitario de los kichwas.
Asimismo, la ERPE igualmente de orientacion cristiana, no plantea la interculturalidad en la
educacion de los pueblos kichwas sino que desarrolla la alfabetizacion y el trabajo
organizacional con la conformacion de la comunidad cristiana sospechando que es igual a la
comunidad kichwa. Sera la experiencia del SEIC que diferencia a la comunidad kichwa desde
la l6gica de una pareja, ayllu y llakta. En la ERPE es importante el uso de la radio para la
alfabetizacion, el aporte de la metodologia de la reflexion — accion — reflexion y también el
uso del kichwa como idioma de educacion. La introduccion del concepto ‘pobre’ como parte
de la teologia de la liberacién amplia el imaginario del kichwa a aspectos socioeconémicos y
politicos, activa procesos de tinkuy que se concentran en la ‘recuperacion de la tierra’, la
educacion y la libertad. EI concepto pobre unido a la categoria indigena, se convierte para las
agencias externas, en el dispositivo como lo Ilama Foucault, que permitira activar las luchas

por la tierra y la educacidn, la unidad y la libertad, complementariamente. Sin embargo, al
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fortalecerse la organizacion comunitaria kichwa, las comunas asumen la iniciativa en la lucha
por la tierra y la educacion. En la experiencia educativa del SEIC aparece con claridad en
forma paralela tanto la recuperacion de la tierra con la ‘toma de las haciendas’ -ritual y
simbolo propiamente kichwa del tinkuy- como la organizacion comunitaria de base con
sentido politico. Posteriormente tanto con el CIEI como con el Modelo Macac, hay
participacion de las organizaciones representativas de las comunas en el desarrollo de la
alfabetizacion, en la organizacion y ejecucion de las primeras experiencias de educacion
bilingue, con la seleccion de alfabetizadores y educadores bilinglies. Hasta aqui, hay una
confluencia de actores externos hacia las organizaciones indigenas para ayudar, apoyar y
liberarles por considerarles pobres. Como respuesta surge una fuerza organizativa de las
comunas kichwas que activan las asambleas comunitarias, como espacio de reflexion, debate
y confrontacion de su realidad, de sus conocimientos, de sus pensamientos y creencias con los
saberes del poder dominante, de las haciendas y de la sociedad mestiza. En las asambleas
comunitarias, en forma oral, emiten mandatos y acciones colectivas de lucha por la tierra, la
educacion, los servicios basicos y tenuemente por los derechos humanos. Hay inicios de
yachay tinkuy en las ldgicas de lucha de los kichwas que se evidencian en su magnitud real
cuando desde los pueblos kichwas embarcados en su fuerza organizativa y politica desarrollan
y difunden su propio proyecto politico — organizativo. Los actores externos que se
embarcaron en el indigenismo, muchos se convertiran en aliados estratégicos de sus
demandas. Desde el enfoque indigenista, el yachay tinkuy se configura a partir de la creacion
de los centros de alfabetizacion, que muchos se transformaron en escuelas bilingues. La
confrontacidn del kichwa con el castellano es muy visible, llegando a proponerse incluso una
educacion bilingle, aunque todavia persiste desprecio y desvalorizacion del idioma de los
kichwa. La confrontacidn entre educador bilingle y profesor mestizo también se visibiliza
con claridad y hay todavia visos de racismo y exclusion. Lo mas interesante de esta etapa del
indigenismo, es que la aculturacion hace saltar a la palestra del tinkuy los conocimientos, las
técnicas y los valores de los kichwa en contraposicion de la cultura mestiza y castellanizante.
Son importantes en el rikcharikuy yachay tinkuy y en el jatarishun yachay tinkuy la
reciprocidad (ranti ranti), la solidaridad (maki mafiachi), la minka (trabajo comunitario), el
ayllu (familia), la llakta (territorio comunal), que se convertiran en la matriz conceptual y
tinkuy de llaktapura (entre pueblos), kawsaypura (entre vidas, entre culturas), mamallakta
(nacionalidad, nacién), mamallaktapura (entre nacionalidades o naciones) y de sumak kawsay
(vida hermosa, vida plena) que disputan los espacios del conocimiento al individualismo y al

desarrollismo.
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El enfoque de la educacion indigenista, cuyos objetivos era la redencion del indigena y la
integracion a la sociedad nacional, aporta y despierta la conciencia (rikcharimuy) o conciencia
comunitaria de las comunas y de los pueblos kichwas. Desde este despertar del indio
ecuatoriano (Ecuador runacunapac riccharimui), los pueblos kichwas planifican y ejecutan
las movilizaciones y acciones colectivas de lucha (jatarishun) o levantamiento y mantienen
latente la interculturalidad y la vida hermosa en la convivencia de los pueblos kichwa. Hasta
tanto queda configurada la confrontacion de saberes kichwas con los saberes mestizos; se
debate y se reflexiona sobre la posibilidad de otra educacion, diferente a la educacién
impuesta; se piensa otra sociedad, distinta de la sociedad monocultural; se construye otro
estado, distinto al estado uninacional. Por ejemplo, se plantea la educacién comunitaria,
donde se evidencia la confluencia de la vision europea y la andina. La vision europea
confluye con la escuela y la vision andina se apropia con la reciprocidad, la solidaridad y la
minka del pensamiento y del aprendizaje de la comunidad. El indigenismo se embarca en la
escuela para aculturar a los kichwas, mientras que los comuneros entienden la escuela desde

su comunidad para mantener su identidad y cultura.

Las practicas, vivencias y saberes de las comunas kichwas que promueven las iniciativas
educativas se fundamentan en la reciprocidad, la comunitariedad, el trabajo colectivo, la
minka del pensamiento, la estructura organizativa y la capacidad de convocatoria. Las
instituciones por excelencia del sentimiento / pensamiento kichwa que han generado
relaciones y convivencias educativas entre culturas tenemos la familia, la comuna, las

organizaciones locales y regionales.

La educacion promovida desde las organizaciones indigenas como la Federacion Ecuatoriana
de Indios (FEI), la Federacion de Comunas Union de nativos de la Amazonia (FCUNAE) y la
Fundacién Runacunapac yachana huasi revalorizan la vida de las familias kichwa y entre los
mismos miembros de las comunas. Se alfabetizan y educan en fiukanchipura (entre nosotros),
constituyéndose en una alternativa a la educacion oficial. Crean centros de alfabetizacion y
escuelas, que aunque conceptos occidentales, toman nuevas dimensiones y significados en la
comprension de la vida y la relacion con la comunidad, su ecosistema y el universo. El
rikcharimuy o despertarse se va configurando a partir de la toma de conciencia comunitaria de
su saber y cultura, que confronta con la realidad de explotacion, dominacion y opresion en la

cual viven. Desde el rikcharimuy yachay tinkuy las distintas experiencias educativas de los
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pueblos indigenas generan las pedagogias de la vida y las pedagogias de la esperanza, la
posibilidad de invertir (tikray) su situacion inequitativa e injusta con una educacién para la

vida plena.

En Aukanchikpura, en ayllupura y en llaktapura se mira los origenes de la convivencia entre
culturas (kawsaypura) donde los docentes bilinglies, los promotores, los alfabetizadores, los
educadores bilingles, los lideres educativos de cada una de las organizaciones desarrollan su
préctica educativa entre la educacion mestiza y la educacion indigena, entre la lengua kichwa
y la lengua castellana, llegando a configurar los primeros pasos de una educacién intercultural

y una educacion bilingie.

Las experiencias educativas que utilizan el pensamiento y sentimiento kichwa configuran el
rikcharimuy tinkuy porque desarrolla la conciencia comunitaria que cuestiona la temporalidad
Unica de la historia occidental que le obliga a caminar hacia la modernidad, rompe con el
patrén cultural occidental superior que les ocultaba, negaba, les subordinaba y exterminaba
sus formas diferentes y distintas de comprensién del mundo. Esta toma de conciencia, el
despertar de los pensamientos kichwas deja listo para la accion, para las movilizaciones y los
levantamientos del saber kichwa. Las primeras iniciativas de educacion han sido una
herramienta eficaz para lograr despertar las conciencias y pensamientos kichwas que

enseguida fueron puestas en accion en la alfabetizacion y la educacion de sus hijos.

La resistencia a la asimilacion y la autonomia cultural kichwa facilita la construccion de
diferentes niveles de confrontacion “entre culturas™: ayllupura, (entre familia) llaktapura
(entre coterraneo, entre pueblos), fiukanchikpura (entre nosotros), kawsaypura (entre
culturas). EI manejo comunitario de la sabiduria, del uso de simbolos y ritos por fuera del
poder dominante, el uso y la transmision oral de sus conocimientos y saberes, la visibilizacién
del enfoque pragmatico de sus saberes en relacion con la chakra (sementera, cultivo),
allpamama (madre tierra) y la pachamama (madre naturaleza, universo), la manifestacion de
la relacion vital con los demas seres de la allpamama y la pachamama, el manejo del idioma
kichwa para recrear su sabiduria y su vida son parte de este rikcharimuy yachay tinkuy. La
continuidad cultural e histérica Kichwa es revitalizada por las organizaciones kichwas en un
franco apoyo mutuo ‘entre culturas’, por sus relaciones y acciones con los demas actores y
por la practica educativa en centros de alfabetizacion y escuelas bilingies. La educacion se

convierte en la demanda colectiva reivindicativa principal junto con la tierra de pueblos
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kichwas. El yachay tinkuy o confrontacion de saberes se desarrolla en las acciones educativas
de alfabetizacion, especialmente en el aprendizaje de los contenidos de la cultura kichwa y el
uso de su idioma en franco cuestionamiento a la ensefianza de contenidos occidentales y el
uso del idioma espafiol. A partir del uso del idioma kichwa y de saberes kichwas en la
alfabetizacion y en las primeras escuelas comunitarias es posible rastrear y sacar a luz la
categoria de alli kawsay y sumak kawsayk que posteriormente se convertiran en pilares de las

politicas publicas y del ejercicio de los derechos de los pueblos indigenas.

Al remitirnos a los textos escritos en lengua kichwa, se han encontrado varias acepciones
sobre alli kawsay o sumak kawsay. Cronoldgicamente se sigue las temporalidades de las
organizaciones de la nacionalidad Kichwa, empezando con la FEI y terminando con la
conformacién de la CONAIE como organizacion representativa de las nacionalidades a nivel
nacional. La FENOCIN y la FEINE, no toman en cuenta las categorias pueblo y nacionalidad
como parte de su estructura y funcionamiento, constituyéndose lo étnico un aspecto
secundario en su proceso organizativo lo que no ayuda a entender el pensamiento kichwa y el

yachay tinkuy.

La primera referencia de alli kawsay lo encontramos en el periédico Nucanchic allpa N° 10
de 1939, 6rgano de la FEI, en el cual se utiliza alli causag carca aludiendo a que los pueblos
indigenas “vivian muy bien”. Este concepto esta vinculado a tucuita yachag o sabia todo,
como argumento para que los comuneros envien a sus hijos a la escuela. Hay una relacion
entre saber y vivir bien, aunque este saber en aquellos tiempos mas bien era aprender el
castellano y la cultura del mestizo para ser un ciudadano ecuatoriano. Aqui aparece el primer
yachay tinkuy: la disputa entre civilizacion kichwa y la civilizacion occidental. En el
periédico Nucanchic allpa N° 15 de mayo de 1940, escriben ALLI CAUSAIPA, ubicandose
en el tiempo presente con la actitud de abolir todas las formas de explotacion y opresion en
forma inmediata; rememora el saber de la vida buena de los tiempos pasados y sugiere la
toma de conciencia social de la situacion actual de explotacion y mediante la movilizacion y
la lucha unida de todos los trabajadores buscar el cambio para la vida buena. Las alusiones a
alli kawsay son difundidas en periodicos del partido comunista desde la doctrina socialista y
son puestas en circulacion en kichwa por la dirigencia de la FEI que sera la primera

organizacion kichwa en expresar la lucha por una vida buena.
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La segunda agencia que describe alli kawsay son las Misioneras Lauritas. EI concepto es
desarrollado en los talleres para alfabetizadores, educadores bilingles y lideres educativos. En
estos talleres participan dirigentes de diferentes organizaciones indigenas del pais, donde la
tarea formadora la asume la Pontificia Universidad Catdlica del Ecuador - PUCE mediante la
CIEI En 1984 en un taller realizado en la ciudad de Quito, grafican el concepto alli kawsay
ubicandolo en el presente pero influenciado por el pasado de vida buena que fue trastocado
por los mestizos; desde ese presente es proyectado hacia el futuro. EI yachay tinkuy de este
alli kawsay es el rechazo tajante del integracionismo e incorpora a los mestizos como otros
actores con quienes se debe construir la unidad y un nuevo ser. Es un alli kawsay del runa,
que busca terminar con la colonizacién espafiola para dar paso a una convivencia con otras
culturas. No es posible alli kawsay sin kawsaypura, es decir, la vida buena es en convivencia
con otras culturas. Este alli kawsay configura la interrelacién cultural y un horizonte de vida
desde el presente. Hay una clara emergencia del pensamiento kichwa en este alli kawsay en
contraposicion de la vida violenta que caracterizaba a las escuelas mestizas y de la
explotacion y dominacion de la sociedad mestiza. También hay una relacién con el tiempo

ciclico y con el alli rurana (hacer bien).

La tercera agencia que usa alli kawsay es el Centro de Investigaciones de la Educacion
Indigena (CIEI), el mismo que publica el texto Yachac Tucuni en 1982 con representantes de
la Unidn de Nacionalidades de la Amazonia Ecuatoriana (UNAE), la Organizacion de Pueblos
Indigenas de Pastaza (OPIP) y la Federacion de Organizaciones Indigenas de Napo (FOIN).
Es una publicacion que cubre la demanda de material didéctico para las précticas educativas
de los educadores bilingties. Como la FEI, el CIEI también establece la conexion entre el
sabio y el saber kichwa con la vida buena. Hay una elaboracion ontoldgica y epistemologica
del Napuruna, quien vive alegre en la selva hermosa. Es la primera referencia a sumak kawsay
y su expresion es muy elocuente: jNucanchic causaica sumacmi can! Hay un pensamiento y
sentimiento que valora en grado sumo la vida en la selva. Manifiesta un apego sentimental y
vital a la selva, confrontando con la vida de afuera o de la ciudad. Este es el sumak kawsay de

la amazonia ecuatoriana.

La cuarta agencia que desarrolla el sumak kawsay es el Estado, por medio del Proyecto de
Educacidn Bilingue Intercultural (P.EBI) en convenio entre el MEC y la GTZ. El P.EBI
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apoya la publicacion del texto Nucanchij yachana de Diaz Lola®®, que proyecta la relacion
entre Nucanchij yachana con el sumak kawsay, entre “nuestro saber” con la “vida hermosa”.
Sumak kawsay esta vinculado a una alimentacion basada en los productos propios, a la
higiene, a la salud y a la obediencia a los consejos de los mayores. Pero también contrapone y
confronta con la alimentacion que viene de afuera, con las enfermedades y las malas
actitudes. Es llamativo la relacion nifio aseado — nifio no enfermo — nifio hacedor con
causaipajca sumajmi can / es hermoso para la vida. Alli kawsay remite a la vida practicay a
la vida buena mientras que sumak kawsay alude a un ideal de vida, a un horizonte de la vida

hermosa. Este es el sumak kawsay de la sierra ecuatoriana.

En esta misma linea y por el mismo Proyecto EBI es publicado el texto Quichuapac
causaimanta camu®®, donde describe el posicionamiento de los saberes y conocimientos
sobre la vida buena a partir de la idea de fortalecer la identidad, la cultura y el pensamiento
kichwa, pero también confronta con los conocimientos de los mestizos considerada contraria
a la vida buena. Los saberes y conocimientos kichwa cuentan con la garantia y autoridad de
los jatun yachac taitacuna (grandes padres sabios), quienes conocen a profundidad y

transmite los conocimientos a los demas.

En relacién al sumak kawsay, se evidencian cuatro agencias histdricas bien marcadas que
confluyen en el yachay tinkuy del alli kawsay y el sumak kawsay de los pueblos kichwas: la
Iglesia Catolica, especialmente las misioneras Lauritas que hacen una lectura cristiana de alli
kawsay; las Organizaciones No Gubernamentales, como el Centro de Investigaciones de la
Educacién Indigena (CIEI) apoyada por la Pontificia Universidad Catélica del Ecuador
(PUCE) que realizan una lectura de desarrollo desde el sumak kawsay; el partido comunista
del Ecuador a través de la FEI que hacen una lectura politica e historica; y el Estado, con sus
instituciones que dirigen la educacion. Sin embargo ninguna acttia en forma auténoma ni
aislada, sino que establecen una red de cooperacidn con la participacion de las comunidades
kichwas. Las acciones mas visibles son la alfabetizacion, la educacion bilingue, la produccion

de material educativo y la formacion de alfabetizadores y educadores bilingies.

Después de la interpretacion de las cuatro agencias y que desde sus angulos de interés han

visibilizado el alli kawsay y el sumak kawsay de los pueblos Kichwa, encontramos a la

805 Diaz, Nucanchij yachana.
806 Chango y Shiguango, Quichuapac causaimanta camu.

317



organizacion indigena nacional en proceso de consolidacion, el Consejo Nacional de
Coordinacién de las Nacionalidades Indigenas del Ecuador (CONACNIE) posterior CONAIE
(1986), cuyo sumak kawsay responde a una lucha reivindicativa y organizativa, a una lucha
étnica, cultural y politica. Su contundente eslogan que anima y animara las luchas de las
organizaciones indigenas hasta los albores del siglo XXI es SHUCLLA SHINA
ALLPAMANTA SUMAC CAUSAIMANTA QUISHPIRINCACAMANZY que significa ‘con
unidad por la tierra y la vida hermosa hasta liberarnos’. Es la lucha contra el sistema de
explotacion, opresion, discriminacion; es una lucha anti sistémica, es una lucha
contrahegemonica que se centro en lo cultural y lo politico. Para ello han creado su propio
sistema de convocatoria y organizacion, su propia estructura organizacional, su propio
sistema de conceptos y pensamientos, su propia estrategia de lucha, su proyecto politico de
una sociedad intercultural y un Estado plurinacional para el sumak kawsay. Es una lucha por
la vida y para la vida. Sienten que la vida en la llakta, la allpamama y la pachamama esta en

peligro y por ello la lucha por el sumak kawsay es local y global.

La recreacion de alli kawsay y sumak kawsay esta intimamente relacionada a la lucha
organizada de los pueblos indigenas por las condiciones dignas de su vida buena y vida
hermosa iniciada por la FEI, continuada por la ECUARUNARI, CONFENIAE y la CONAIE:
contar con tierra propia sintetizada en fiukanchik allpa, producir una alimentacion buena y
con sus productos propios condensada en sumak mikuna, tener una educacion en su propio
idioma, con sus propios maestros y curriculum que incluya sus saberes resumida en fiukanchij
yachana o sumak yuyay; una salud buena donde se elimine las enfermedades y el desaseo
sustentada en sumak aycha (cuerpo) y alli wawa o nifio bueno. Estos saberes y conocimientos
de alli kawsay y sumak kawsay confrontan la situacién de dominacion monocultural y
castellanizante, de analfabetismo, desprecio y exclusion cultural en la que estaba sumida la
nacionalidad kichwa. Es una disputa de saberes y conocimientos o yachay tinkuy que se
desarrolla en varios ciclos y permite el fortalecimiento organizativo de los pueblos y
nacionalidades indigenas del Ecuador. Este yachay tinkuy se inicia con el rikcharimuy (toma
de conciencia social), jatarishun (tomas, movilizaciones y levantamientos), kawsaypura
(unidad de diferentes seres vivos o entre culturas) y sumak kawsay (vida hermosa). Asi se
comprende que ante una situacion de dominacién, la organizacion y la confrontacion de sus

saberes permitid recrear el alli kawsay y el sumak kawsay. Asi también, las iniciativas de

807 Conteron y Vacacela, Causaimanta allpamanta quishpirincacaman tantanacushunchic, 14.

318



educacion kichwa renovaron las practicas, vivencias y saberes de alli kawsay y sumak
kawsay. Finalmente, el proceso organizativo (tantanacushunchic) y los saberes de alli kawsay
y sumak kawsay animan procesos de libertad (quishpirincacaman) y pedagogias
(yachakuykuna) donde se destierre la violencia, la discriminacion social, el desprestigio de su
idioma, su cultura y su vida. Alli kawsay y sumak kawsay devuelven la esperanza por una vida

digna.

De esta manera se confirma la hipétesis de que alli kawsay y sumak kawsay cobran
significado y sentido histdrico, incluso politico, en el yachay tinkuy o convergencia y
confrontacién de saberes en la educacion de los pueblos Kichwa desde mediados del siglo
XX.

Las referencias encontradas refutan la inexistencia de documentos que hablen sobre el alli
kawsay y sumak kawsay antes del cambio del milenio, pero también ratifican la existencia de
dicho concepto en el discurso, el pensamiento y el debate en la vida de los pueblos kichwa.
Son conceptos manejados dentro del discurso de las organizaciones kichwas. También anulan
la idea de difusion del sumak kawsay por una sola persona en los albores del siglo XXI,
circunscrita a una comunidad y como un fenémeno social Gnico de la amazonia como
manifiesta Hidalgo — Cubillo®%. El concepto alli kawsay y sumak kawsay de acuerdo a las
evidencias presentadas, ya existia en el discurso, la comunicacion oral y escrita de los pueblos
kichwa tanto de la sierra como de otras comunidades de la amazonia. Existe en la cotidianidad
de la vida kichwa asi como en su anhelo de futuro. Hay tantas concepciones y comprensiones
de alli kawsay y sumak kawsay como hemos visto que, obliga a remitirse a los archivos y
textos escritos en kichwa desterrando la idea de que existe un tnico alli kawsay y sumak

kawsay.

Ni alli kawsay ni sumak kawsay son traducidas como “buen vivir” en los textos analizados,
sino como vida buena y vida hermosa, respectivamente. El buen vivir es una categoria
inventada en los albores del siglo XXI a partir de la interpretacion de alli kawsay, desarrollada
por la Constitucion del 2008 y asumida por la administracion del gobierno de Rafael

809

Correa®™. Alli kawsay hace referencia a la vida pragmatica y cotidiana de los kichwas,

mientras que sumak kawsay hace referencia al ideal e imaginario de la vida hermosa. Alli

808 Hidalgo y Cubillo, Seis debates abiertos sobre el Sumak Kawsay.
809 ver el Plan Nacional del Buen Vivir del 2009 elaborado por SENPLADES.
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kawsay da sentido practico a la vida, mientras que sumak kawsay es un horizonte historico
cargado de memoria y esperanza, que desde el pasado impregna significado al presente y

sentido al porvenir.

La confrontacion sustancial al sistema educativo moderno y capitalista, eurocéntrico y
globalizado es el concepto de alli kawsay y sumak kawsay. Este concepto que a nivel
educativo es introducido recientemente en la constitucion del 2008, sin embargo, la practica y
vivencia en sumak kawsay nos remiten a tiempos inmemoriales. De acuerdo a nuestro estudio
y ateniéndonos al Ultimo proceso organizativo mas visible de los pueblos indigenas sucedido
aproximadamente a partir de la mitad del siglo XX encontramos varios usos, significados y
sentidos del sumak kawsay, con lo que también cada pueblo y generacion tendra su discurso y
comprensién sobre la vida hermosa. En las comunidades se habla de kawsaypa yachakuy o

educacién para la vida.

La implementacion de la educacion intercultural bilingtie desde el Estado genera nuevas
confrontacién, nuevas inversiones y renovaciones. En el Ecuador, mediante decretos
ministeriales (1982) se oficializa por primera vez la educacion intercultural bilingie y se
institucionaliza con la creacion de la DINEIB (1988). Se concretan los lineamientos de la
politica bilingue en base a las propuestas de la Confederacidn de Nacionalidades Indigenas
del Ecuador (CONAIE), hecho que dice del avance propositivo del bilingliismo y la
interculturalidad en la educacion alcanzado por las organizaciones indigenas. Sin embargo, la
interculturalidad recae Unicamente sobre la poblacion indigena, precisamente la mas
discriminada, sin lograr involucrar a toda la sociedad para poder asi fomentar un auténtico
conocimiento y comprension reciprocos®l?. La interculturalidad trasciende el sistema escolar
y también el &mbito educativo, sin poder reducirse sélo a él. Las nacionalidades indigenas del
Ecuador, pretende construir un sistema educativo intercultural y participativo que posibilite el
acceso de todos los ciudadanos a la educacion, sin discriminacién alguna. El curriculo para
los educandos monolingiies de habla castellana o para quienes tienen a este idioma como
lengua de uso predominante debe incorporarse el aprendizaje y utilizacion de un idioma

originario.

810 Ernesto Barnach, “La nueva educacion indigena en Iberoamérica”. Revista Iberoamericana de educacion N°
13 (1997).

320



El P.EBI, con apoyo financiero y asesoria alemana en convenio con el Estado, desarroll en
forma sistematica la educacion de los pueblos indigenas poniendo énfasis en el manejo y
aprendizaje de las lenguas kichwa y castellano. En la lengua se desarrolla la cultura de cada
nacionalidad. Al uso oficial del kichwa como lengua de educacion se suma el uso como
lengua de comunicacién. Los métodos, los materiales y la organizacién curricular se escriben
en kichwa para cumplir con el principio pedagogico de ensefiar en la lengua de la respectiva
nacionalidad. A ello se suman los docentes que ensefian en kichwa y castellano. EI P.EBI
critica los “métodos pedagogicos tradicionales®, sin embargo, el sistema educativo esta
ligado al tradicionalismo como se puede evidenciar en la formacion tedrica de los maestros y
la obligatoriedad del curriculum. Se investiga y se organiza una pedagogia kichwa y un
curriculum kichwa hasta los primeros afios de educacion basica visibles en los multiples
textos escritos en kichwa para la educacion de la nacionalidad kichwa. Sin embargo, los
saberes kichwa no logran ser incorporados ni desarrollados en los niveles superiores de la
educacion basica peor aln en la educacion del bachillerato y superior, convirtiéndose

simplemente en una traduccion o adaptacion de los saberes occidentales.

Con la estructuracion auténoma de la Direccién Nacional de Educacion Intercultural Bilingie
(DINEIB) para la educacion de los pueblos indigenas del Ecuador, a pesar de contar con la
capacidad econdmica, técnica y administrativa, no puede superar la dependencia pedagogica y
curricular del sistema nacional porque “sus decisiones siguen fuertemente orientadas al
sistema espafiol vigente”8!?, centralizado y vertical. EI pensamiento colonial que pretende
desaparecer las culturas y las lenguas de América ha calado tan hondamente incluso en las
comunidades kichwa que “los nifios prefieren el castellano como idioma de ensefianza, a
pesar de que las historias y mitos tratados en quichua en sus textos, les encanta”®!3, En los
centros educativos bilingues interculturales “los nifios consideran que el castellano es el
verdadero idioma de la escuela”®!*. Debe desplegarse un programa sistematico y permanente

de amor al idioma kichwa desde la familia y desde los primeros niveles de educacién basica.

El P.EBI y la DINEIB no logran unificar sus propuestas curriculares debido a la falta de

unidad de los pueblos indigenas. No se consideran las aspiraciones e intereses particulares de

811 valiente Catter y Kper, Lengua, Cultura y Educacion en el Ecuador, 20.
812 valiente Catter y Kiiper, Lengua, Cultura y Educacion en el Ecuador, 21.
813 Valiente Catter y Kiiper, Lengua, Cultura y Educacion en el Ecuador, 22.
814 valiente Catter y Kiiper, Lengua, Cultura y Educacion en el Ecuador, 22.
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los pueblos indigenas a la hora de crear un sistema educativo que permita generar un
encuentro entre el trabajo cientifico, las capacidades tecnoldgicas y las habilidades
tecnologicas tradicionales. Hay una proyeccion hacia el “desarrollo autbnomo sustentable del
mundo actual” propugnando la “fusion entre la capacidad tecnoldgica de la produccion
moderna y el conocimiento y uso sistematico de la tecnologia tradicional”’8'®. La tarea de la
educacion es doble “formar la conciencia para la ciencia y la tecnologia moderna y al mismo
tiempo conservar el patrimonio cultural de la gente”®®. Los paises andinos tienen el reto de
reconciliar estos dos polos, lo universal y lo particular, es decir la tradicion y la modernidad.
Desde nuestra propuesta de yachay tinkuy, la lucha reivindicativa y de derechos de los
pueblos y nacionalidades del Ecuador ha cuestionado la universalidad de la cienciay la
cultura occidental. Tanto el kawsaypura como el sumak kawsay rompen con esa universalidad
de la ciencia, cuestionando a la conciencia mundial que la vida plena es responsabilidad de
todos los pueblos del mundo. Una modernidad secular desea borrar y sigue dominando los
saberes y la historia cultural y religiosa de América Latina. La educacién intercultural
bilingle es una confrontacion a la educacion tradicional, que una vez oficializada la EIB
coexistio en forma paralela con la educacién que la burocracia le dio en llamar hispana. La
EIB propone el intercambio cultural y no solo la educacion monocultural. Es una
confrontacién linglistica que rompe con el monolingliismo espafiol para proyectar el
aprendizaje de los idiomas que milenariamente han permitido la comunicacion entre sus
habitantes y la lengua que apenas llego con la cultura espafiola. Con la EIB se inaugura una

“permanente confrontacion entre la tradicion etnocultural y la modernidad”8’.

Otro aspecto importante que aporta la EIB es que los pueblos kichwas hablan para y por si
mismos terminando con la practica de las décadas anteriores que “muchos no indigenas
hablaron a nombre de los indigenas™®!8, termina con el discurso liberal ventrilocuo®® y acaba
también con el trato de campesinos que les daba la sociedad y el estado. El proceso de
organizacion de los pueblos kichwa es producto y esta ligado a las iniciativas y experiencias
de educacion intercultural bilingle, lo que les permitié adquirir crecientemente una
“conciencia étnica” mas alla de los problemas econdmicos, sociales y politicos que les

aquejaban. Para 1988 logran del estado la creacion de la DINEIIB y para 1990 organizan el

815 valiente Catter y Kiiper, Lengua, Cultura y Educacion en el Ecuador, 140.
816 aliente Catter y Kiiper, Lengua, Cultura y Educacion en el Ecuador, 140.
817 Bengoa, José. La emergencia indigena en América Latina, 20.

818 Bengoa, La emergencia indigena en América Latina, 20.

819 Guerrero, Una imagen ventrilocua.
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levantamiento de intiraymi, arrancando del sistema educativo monocultural un filén
importante de educacion con enfoque intercultural y bilingle, que pone en el escenario
nacional socio cultural, econdmico y politico la existencia de los pueblos indigenas. En este
proceso de toma de conciencia, jugaron un papel importante tanto las organizaciones
indigenas, como las organizaciones no gubernamentales (ONG) y las iglesias influenciadas
por la Teologia de la Liberacion. Paradojicamente en la década en que las economias
latinoamericanas estuvieron peor, los sectores marginados y excluidos tuvieron la posibilidad

de adquirir mayores niveles de conciencia sobre sus derechos®?°,

Cuando América Latina ingresa a la modernidad y es parte de los procesos globales, surgen el
riccharimui, el jatarishun, el kawsaypura y el sumak kawsay renaciendo “las mas antiguas
identidades, las que se remontan al tiempo precolombino®?!, rememoran el pasado y en esta
modernidad neocolonialista ponen como horizonte historico la interculturalidad y la vida
hermosa. Las propuestas de los pueblos indigenas no se circunscriben a sus comunidades,
pues incluye a todo el pais, se busca construir la sociedad intercultural y el estado

plurinacional para la vida hermosa.

Paraddjicamente dentro del sistema educativo ecuatoriano se inaugura la discriminacion
docente desde los maestros hispanos hacia los maestros bilingies, situacion que se encuentra
registrada en la legislacion educativa ecuatoriana. Esta discriminacion se evidencia también
en las instituciones educativas: escuelas hispanas y escuelas bilingles; también se evidencia
en la administracién educativa provincial: direcciones provinciales de EIB y direcciones
hispanas; finalmente se da también en la direccion nacional hispana y la direccion nacional
intercultural bilingiie. La sociedad nacional circunscribe la interculturalidad Ganicamente para
los pueblos indigenas con lo que el imaginario de sociedad nacional basado en la cultura
occidental no cambia. Sin embargo, es la educacién intercultural para el sumak kawsay la que

presiona a caminar hacia una educacion para la vida digna, la esperanza y la interculturalidad.

A pesar de gque las organizaciones indigenas dentro de su cosmovision cuentan con una vision
holistica, jamas pudieron superar la vision parcializada de la educacion: primaria por un lado,
bachillerato por otro lado y la educacion superior divorciada de los demas. El sistema de

educacion intercultural bilinglie en forma paulatina y secuenciada organizada en los diferentes

820 Bengoa, José. La emergencia indigena en América Latina, 22 — 23.
821 Bengoa, José. La emergencia indigena en América Latina, 21.
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niveles educativos desde la educacion de infantes hasta los jovenes pasando por la educacién
basica y bachillerato, convergid, a nivel nacional, en la denominacion de ‘educacion
intercultural’, aunque como politica publica y en la practica educativa hay muchisimo que

bregar.

Para concluir, siguiendo la historia de la educacion de los pueblos kichwas, se ha comprobado
que el yachay tinkuy o convergencia, encuentro y confrontacion de saberes dio significado y
sentido historico a la interculturalidad y al sumak kawsay de la educacion ecuatoriana y de los
pueblos indigenas. Mediante la lucha, movilizacion y confrontacién de sus saberes desde
mediados del siglo XX logran la construccién de la educacion de los pueblos kichwas y del
sistema de educacion intercultural reconocido por la Constitucién Politica del Ecuador
aprobada en 2008. El yachay tinkuy explica la convergencia de fuerzas organizativas y
saberes que fortalecieron el proceso organizativo, politico y educativo de las organizaciones
de las nacionalidades del Ecuador. La situacion de dominacion monocultural y
castellanizante, de opresion y explotacion de las comunas kichwas fue el escenario propicio
para el desarrollo del yachay tinkuy, porque en esa légica encontraron al opuesto contrario y
complementario, es decir al sistema castellanizante y civilizatorio dominante, al que le
confrontaron y le siguen confrontando. Se ha encontrado que siguen latentes los principios de
reciprocidad, solidaridad, complementariedad, tinkuy, ayni, amaru y mita en las préacticas,
vivencias, saberes y luchas de los pueblos kichwas desde el cual afloran los conceptos de
kawsaypura y sumak kawsay. Las confrontaciones, inversiones y cambios que han generado
los conceptos de interculturalidad y vida hermosa han aupado procesos de emancipacion,
decolonialidad y pedagogias de la esperanza en los pueblos y nacionalidades del Ecuador,
influyendo también en otros pueblos del mundo. El indigenismo, los procesos de asimilacion
cultural y el deseo de integracion del kichwa a la sociedad nacional emprendido por el estado
y los actores externos a los pueblos y nacionalidades, sin desearlo, han permitido la eclosion
de sentidos y significados de la educacion intercultural para el sumak kawsay. Hoy, como
derecho constitucional, la educacidn es intercultural y su intencién es formar para el sumak
kawsay. El nuevo yachay tinkuy se ha iniciado: la educacién intercultural en un estado
plurinacional para el sumak kawsay no solo es para los pueblos indigenas sino para todos los
ecuatorianos, e incluso para los pueblos del mundo, como lo podemos observar en los

procesos de EIB desarrollados en Bolivia.
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Vocabulario Kichwa - espariol

Alli kana. Ser bueno, persona buena.

Alli kawsay. Vida buena. Vivir conforme a las buenas costumbres y normas de la comuna.

Alli mikuy. Comida buena, alimento bueno.

Alli tarpuy. Buena siembra

Alli yachay. Saber bueno, aprendizaje bueno.

Alli yuyay. Buen pensamiento

Allpamama. Madre tierra.

Amaru. Especie de serpiente.

Ayllu. Familia ampliada.

Ayllupura. Entre familia o entre familiares.

Ayni. Trabajo colectivo familiar.

Intiraymi. Fiesta del sol. Fiesta que los kichwa realizan por las cosechas y en agradecimiento
al sol, hay bailes, comidas y bebidas.

Jatarishun. Levantémonos, alude a los levantamientos de los pueblos kichwa que realizaron
por la década de los afios 80, 90 y 2000.

Kapakraymi. Fiesta real.

Kawsaypura. Entre los seres vivos, pero es mas conocidos como “entre culturas” o
interculturalidad.

Koyaraymi. Fiesta en honor a la mujer, la fertilidad y la fecundidad.

Llakta. Territorio de un pueblo. Pueblo.

Llaktapura. Entre los pueblos.

Mishu. Mestizo, blanco. Desconocido, extrafo.

Mita. Trabajo en turnos.

Nawpa kawsay. Vida pasada, vida que esta al frente. Historia.

Pacha. Tiempo — espacio — actitud.

Pachakutik. Nuevo tiempo, espacio y actitud.

Pachamama. Madre universo, cosmos.

Pallkay. Ramificacion, lo contrario de Tinkuy.

Pawkarraymi. Fiesta en honor a los jovenes.

Rikcharimuy. Literalmente es despiértate. Despertares, memoria comunitaria.

Runa. Persona, hombre.

Sumak kawsay. Vida hermosa, vida, plena, vida digna.

Tikray. Inversion, voltear una cosa o situacion.
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Tinkuy. Convergencia, encuentro y confrontacion. Confrontacion entre opuestos
complementarios.

Wifay kawsay. Vida eterna

Wifay wifiay. Eternamente.

Yachay tinkuy. Convergencia y confrontacion de saberes.

Yachay. Saber, conocimiento.
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Lista de siglas y acrénimos

APG Asamblea del Pueblo Guarani

CEPOs Consejos Educativos de Pueblos Originarios
CIDOB Confederacion de Pueblos Indigenas de Bolivia
CIEI Centro de Investigaciones de la Educacion Indigena.

CONAIE Confederacion de Nacionalidades indigenas del Ecuador, creada en 1986.
CONAMAQ Confederacion Nacional de Ayllus y Markas del Qullasuyu
CONFENIAE Confederacién de Nacionalidades indigenas de la Amazonia Ecuatoriana.
CONMERB Confederacion Nacional de Maestros de la Educacion Rural de Bolivia

CSUTCB Confederacion Sindical Unica de Trabajadores Campesinos de Bolivia

DERPP Departamento de Educacion rural, proyectos y programas.

DINEIB Direccion Nacional de Educacion Intercultural Bilingue

ECUARUNARI Ecuador runacunapac riccharimui. Confederacion de pueblos Kichwa.
ERPE Escuelas Radiofonicas Populares del Ecuador.

FCUNAE Federacion de comunas Unidn de nativos de la Amazonia Ecuatoriana.

FECAB BRUNARI Federacion de campesinos de Bolivar. Bolivar runacunapac riccharimui.

FEI Federacion ecuatoriana de indios, fundada en 1994 con sede en Cayambe.
FEINE Consejo de Pueblos y Organizaciones Indigenas Evangélicas del Ecuador.
FENOC Federacion Nacional de Organizaciones campesinas.

FENOCIN  Confederacion Nacional de Organizaciones Campesinas, Indigenas y
afroecuatorianos.
FRYH Fundacidn runacunapac yachana huasi, de Simiatug.

GTZ Deutsche Gesellschaft fiir Technische Zusammenarbeit (Cooperacidn técnica alemana)

ILV Instituto Linguistico de Verano.

MEC Ministerio de Educacion y Cultura.

MICC Movimiento indigena y campesino de Cotopaxi.
oIT Organizacién internacional del Trabajo.

P.EBI Proyecto de Educacion Bilingue Intercultural
SEIC Sistema de Escuelas indigenas de Cotopaxi.
UNICEF Fondo de las Naciones Unidas para la Infancia
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