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Se requiere de una escuela intercultural donde la historia y la lengua sean los pilares
en la busqueda de la identidad de cada pueblo.

Abadio Green, Manipiniktikinya (1993)

La mision del pedagogo (...) debe empefiarse, ante todo, en conocer y comprender
el sistema de su tiempo (..) Ahora bien, para poder comprenderlo, no basta con
contemplarlo tal como es hoy en dia, pues, dicho sistema educacional es un producto
de la historia que tan sélo ésta puede explicar. Es una auténtica institucion social.
Incluso no existe ninguna otra en que la historia del pais venga a repercutir de forma
tan integral. Las escuelas francesas traducen, expresan el espiritu francés.

Durkheim (1996, p. 89)
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RESUMEN

Este articulo de reflexion pretende poner en cuestion el olvido
de la pregunta antropoldgica que nos ayuda a establecer los
fines de la educacién y la formacién con base en las imagenes
de lo humano hegemodnicas o subalternas. Esta pregunta
antropoldgica busca orientar un esfuerzo por pensar la
educacién escolar desde la interculturalidad como elemento
para la reconfiguracién de una antropologia pedagdgica e
historica en clave decolonial.
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Interculturalidad, educacion, formacion, fines de la educacion,
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ABSTRACT

This article of reflection seeks to question the oblivion of the
anthropological question that helps us to establish the aims
of education and training based on images of the human
hegemonic or subaltern. This anthropological question seeks
to guide an effort to think about school education from
interculturality as an element for the reconfiguration of a
pedagogical and historical anthropology in a de-colonial key.
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Interculturality, education, formation, educational
purposes, school education, philosophy of education,

pedagogy.
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FINES DE LA EDUCACION Y REFLEXION
PEDAGOGICA

La crisis de la pedagogia clasica alemana a comienzos del siglo xx nos
pone en la pista del inicio de un cierto malestar frente a los discursos so-
bre los fines de la educacion en el contexto de la antropologia filoséfica
normativa propia de la pedagogia alemana clasica. Este malestar es con-
temporaneo con el entusiasmo suscitado por las nuevas disciplinas cien-
tificas, incluidas las ciencias sociales, y con el desprestigio de la metafisica
expresada en la especulacion filosofica tradicional y normativa (Apel, 1985;
Habermas, 1990; Rorty, 1993). Un espiritu epocal, entonces, que pone en
entredicho los discursos —en nuestro caso los discursos sobre lo humano,
la educacion y la formacion— que no estuvieran en relacion con los nuevos
desarrollos que alcanzaban ya las disciplinas surgidas desde mediados del
siglo xix y los nuevos modos de hacer filosofia que daban ya la espalda a
esa forma moderna de legitimar el conocimiento a partir del sujeto incon-
dicionado. En este contexto, la reflexion sobre la formacién y la educacion
humana dan cabida a marcos conceptuales y tedricos méas cercanos al en-
tusiasmo suscitado por las nuevas disciplina y ciencias positivas. Fue asi
como la reflexion sobre los fines de la educacién que ocup6 a la pedagogia
y a la antropologia filoséfica y pedagdgica, ahora se encaminaba mas hacia
la sociologia y la psicologia, por ejemplo. Sin omitir que la filosofia de la
educacion, en el caso del mundo anglosajén, ocupé a quienes de un modo
u otro desarrollaron su trabajo académico y ensayistico en el espacio don-
de esta disciplina parece encontrarse de modo privilegiado, la institucién
conocida como escuela. Una vez puestas en crisis estas disciplinas, espe-
cialmente la filosofia y la pedagogia, entra en crisis también la reflexion
sobre los fines de la educacion.

La reflexion sobre los fines de la educacién dio un giro que se puede
expresar en tres intereses fundamentales:

- La educacion se volcé en la consolidacion y fortalecimiento de los sis-
temas educativos nacionales. En este sentido, se privilegia el discurso
politico, un discurso en el cual la preocupacion fundamental es realizar
las aspiraciones del Estado-nacién moderno. Podriamos decir, que esta
reflexion sobre los fines de la educacion estaria basada en el ‘espiritu
del pueblo’, una ‘invencion’ de un pasado, un presente y un futuro que
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determinaria el destino de ese pueblo. Una invencién que contribuiria
a la construccion de unas narrativas identitarias que consolidarian el
espiritu de nacién y las metas en politica interna y externa, sin olvidar
las preocupaciones en torno al desarrollo econémico.

- El predominio del discurso econdmico, el desarrollo y la modernizacién
de la produccién, es otro de los intereses mas frecuentes de la reflexion
sobre los fines de la educacion. En tal sentido, el sistema educativo
deberia centrarse en educar a los individuos de modo que puedan con-
tribuir al desarrollo econdmico de la sociedad. Es asi como en los dis-
cursos educativos comienza a forjarse una preocupacion mas moderna
por la eficiencia y eficacia en términos administrativos.

- Finalmente, pero por ello no menos importante, en los discursos so-
bre los fines de la educacidon empezaron a predominar los discursos
‘cientificos’ sobre lo humano. Con la medicalizacion (Noguera, 2003) y
posterior psicologizacién del discurso educativo, lo humano empieza a
ser colonizado por la razén instrumental en cuanto puede ser medido
(Jay Gould, 2003) y se pueden determinar ‘cientificamente’ objetivos
educativos.

Sobra decir que estos tres intereses estan soportados en discursos que
se presentan a si mismos con pretensiones de validez universal y legitimi-
dad cientifica, propios del contexto moderno en los cuales se desarrolla-
ron. En otras palabras, la reflexion sobre los fines de la educacién dejoé de
ser objeto de la reflexién antropoldgico-pedagdgica, basada en la filosofia,
y dio paso a que la politica, la economia y las disciplinas cientificas asumie-
ran el relevo de la reflexion sobre el «desarrollo humano». Podriamos decir
que, poco a poco, las bases antropoldgicas de la reflexion sobre los fines
de la educacion dejaron de ser explicitamente normativas y se hicieron
latentes, ocultas o supuestas. Creo que esta situacion nos desafia hoy a
emprender una tarea de explicitacién de los supuestos antropoldgicos que
soportan la reflexién sobre los fines de la educacion, supuestos antropolo-
gicos que de ningin modo pueden ser asumidos como normativos y, mas
bien, debemos reconstruirlos criticamente desde una perspectiva histérica.

Como lo sefialamos anteriormente, los fines de la educacion oscilan
entre las pretensiones universalistas de lo humano y los fines locales y na-
cionales definidos por los sectores hegemonicos de esas sociedades. Los
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fines de la educacién, por tanto, pueden ser elaborados en tres contextos:
el contexto universal, el nacional y una peculiar amalgama de los dos ante-
riores. Pueden existir otros contextos, pero a efectos de este escrito quiero
centrarme en estos tres.

En el periodo clasico de la pedagogia (Wulf, 2001) la formacion tiene un
referente universal, este referente acude a la tradiciéon occidental y sus rai-
ces griegas, latinas y judeocristianas. En la tradicion filosofica y pedagégica
alemana, la tradicion occidental fue traducida en el concepto de Bildung,
el cual se entendia como el proceso en el cual «uno se apropia por entero
aquello en lo cual y a través de lo cual uno se forma» y no como «un mero
cultivo de disposiciones previas» (Gadamer, 1993). Hegel, en la Fenomeno-
logia del espiritu lo tematizé como salida de la animalidad o pura inmedia-
tez hacia la universalidad. Herder también construyd un ideal de formacion
que quedo recogido en la biografia de Arendt escrita por Young-Bruehl y
que implica un equilibrio soflado entre individuo y tradicion.

Herder habia afirmado que la historia es un proceso, un despliegue
de la novedad, y que la educacion, asi mismo, tenia que ser un
proceso. La educacion deberia ser un empefio para conseguir
imagenes o modelos armonicos (con frecuencia, los grandes
modelos de la antigliedad) y deberia conducir al desarrollo del
individuo, auténomo, pero consciente de su lugar en «una cadena
de individuos» (Young-Bruehl, 1993).

Posteriormente, el surgimiento de los nacionalismos y la reinvencion
del pasado con el objeto de construir una nacion, facilitada por la historia
como disciplina, produjeron unos discursos sobre fines de la educacion
mas centrados en las especificidades del desarrollo de las particularidades
nacionales. Este periodo corresponde al final del imperialismo y colonialis-
mo europeo del siglo xix y al surgimiento de nuevos estados naciones en
los cuales se van configurando nuevas hegemonias heredadas, todas ellas,
de las estructuras y estrategias coloniales.

Hoy en dia, los discursos sobre los fines de la educacién enfatizan en el
mutuo juego de interdependencia entre lo local y lo global. Los discursos
sobre la globalizacién imponen una légica neoliberal en la cual el capita-
lismo absorbe las potencialidades locales y las convierte en mercancias.
Surgen discursos sobre la tolerancia y la diversidad, los cuales ahora son
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cruciales en el planteamiento de los fines de la educacion. En este contexto
problematico surgen los diagndsticos segun los cuales «vivimos en una
época en que los puntos de referencia firmes de la educacion se han em-
pezado a mover, y en que se ha difundido la inseguridad normativa, ya que
las ideas religiosas, las imagenes tradicionales del ser humano y las utopias
sociales se adecuan de manera insuficiente a la orientacion y legitimacién
de la educacion» (Wulf, 1996, p. 84). Por tanto, nuevamente, las reflexiones
sobre los fines de la educacion se tornan difusos o, sencillamente, desapa-
recen al igual que los metarrelatos que los soportan. ;Pero esto vale tam-
bién para las sociedades donde la diferencia colonial ain perdura?

Si bien es cierto que, como lo sefiala Wulf (2001), «la pedagogia es un
producto de la modernidad; a esta Ultima tiene aquélla ligado su destino».
No nos deberia sorprender que desde contextos contrahegemonicos y cri-
ticos de la modernidad, la reflexion sobre la educacién y sus fines no sea
abandonada. Por ello, «el malestar frente a la modernidad» se agudiza vy,
con él, el «malestar frente a la pedagogia». En tal sentido, se cuestionan
las préacticas y saberes que circulan en la escuela y la legitiman, las cuales
se centran en «el racionalismo, la racionalidad y la racionalizacién, y el uni-
versalismo, la universalidad y la universalizacion», las cuales se consolidan
«con la secularizacién y generalizacién de normas y valores, y con el origen
de los nuevos patrones de socializaciéon y educacion». Estas caracteristicas
descritas de la escuela fortalecen opciones estatalistas que centralizan el
sistema educativo y «la formacion del capital y de los recursos, y a un incre-
mento de la productividad laboral y de la fuerza de trabajo» (Wulf, 2001).
En conclusion, en palabras de Wulf (2001), «el acceso de los individuos
concretos a normas universales, la racionalizacion del mundo de la vida
y el principio de representacion (...) contribuyeron considerablemente en
la conformacion de una ciencia moderna y del sistema de ensefianza que,
a pesar de su origen étnico determinado, es decir, europeo, pretendieron
una validez universal».

Este mea culpa de la pedagogia nos conduce a la necesidad de buscar
un lugar de enunciacion en el cual la pregunta por los fines de la educacion
no esté soportada por diagndsticos posmodernos y ajenos a una sociedad
construida en el contexto de la diferencia colonial (Mignolo, 2003) y la
colonialidad del poder (Quijano, 1999). En tal sentido, la antropologia his-
térico-pedagogica podria tener un rol en el proceso de construccion inter-
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cultural de fines educativos. Contra la preeminencia de una antropologia
del varén blanco occidental burgués, una antropologia que también posee
una supuesta superioridad epistémica, acorde con la racializacion de la
razon denunciada por Chukwudi Eze (2001). El problema no es la construc-
cién de argumentos a partir de un supuesto tercermundismo que pretende
medrar de la culpa de los intelectuales del primer mundo, lo que se busca
es la emergencia de antropologias otras, alternativas y especialmente cri-
ticas. Nuevas formas de relacionarse consigo mismo y con el otro, con la
Madre Tierra, con su cuidado y con la responsabilidad que nos exigen las
futuras generaciones. ;No vale la pena acaso apostar por un mundo asi,
por una utopia asi? ;Tendremos acaso motivos para desesperarnos a la
europea, con su diagndstico posmoderno, de una utopia que podria ofre-
cernos un futuro mas justo?

LA CONSTRUCCION DE LOS FINES DE
LA EDUCACION, INTERCULTURALIDAD Y
MODERNIDAD/COLONIALIDAD

Los fines de la educacion como apuesta de sentido de sociedades y
naciones, exige la aceptacion de la imposibilidad de plantear de modo nor-
mativo fines de la educacion, exige reconocer su falibilidad y las posibili-
dades de redefinicion permanente de los mismos y los criterios con que se
construyen. Los proyectos nacionales surgidos del final del imperio espafiol
y la emergencia del nuevo 'liderazgo’ de los Estados Unidos, hacen visibles
y posicionan fines de la educacion que se corresponden con la invencién
de una nacion centrada en los intereses hegeménicos de los herederos del
sistema colonial. Modernizacion y vinculacién a la «gran corriente de la
cultura universal», pero con las especificidades del mestizaje, parecen ser
las consignas educativas. El hombre y la mujer que se aspiran educar en
los nuevos sistemas de instruccién publica (Zuluaga y Ossenbach, 2004)
poco difiere del ciudadano europeo en lo politico y lo econdmico, aunque
sea nominalmente. No es posible pasar por alto que, es en el periodo de
la consolidacién de los estados nacion surgidos una vez independizados
de la corona espafiola, las politicas de unificacion linguistica se fortalecen,
endurecen y parecen tener éxito a mayor escala (Lodares, 2001). Los fines
de la educacion que se impusieron desde el proyecto criollo/mestizo se
han encarnado en politicas de exclusién e invisibilizacién o en politicas
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de inclusiodn, en los Ultimos tiempos. Sin embargo, esta inclusion borra las
diferencias y pone todo en el mismo plano.

Muyolema (2001) denuncia las estrategias de invisibilizacion y subalter-
nizacion asociadas al indigenismo que marco la constitucion de los estados
nacién latinoamericanos, de igual modo, también se plantea las preguntas
por las condiciones que permitirian una descolonizacion de la experiencia
del mundo indigena. En primer lugar, nuestro autor plantea la necesidad
de implementar «el uso de las lenguas no occidentales en el ejercicio del
pensar y de representar el mundo». Un lenguaje en el cual pudiéramos
«proponer y construir horizontes de vida alternativos sin una articulacion
de los sistemas de conceptualizacion y representacién del mundo al desa-
rrollo de sistemas de vida, de organizacion social y relaciéon con el mundo,
sobre principios radicalmente diferentes» (Muyolema, 2001, p. 349). Lo que
se busca no es defender la inconmensurabilidad entre las culturas y la mul-
ticulturalidad liberal centrada en la tolerancia igualadora. Lo que se busca
es la construccién de modos de vida y de experiencia del mundo otras
desde las cuales podamos «elaborar a partir de sus mejores tradiciones y
modo de vida una propuesta civilizatoria alternativa» en la cual podamos
poner en cuestion (yo prefiero pensar en expandir el concepto) «la idea
de la democracia occidental» (Muyolema, 2001, p. 360). La posibilidad de
apostar por estos fines de la educacién nos plantea dos cuestiones cen-
trales: a) ;Entonces qué estado? b) ;Como pensar la relacion intercultural?

Cuando pensamos en los fines de la educacion, algo que puede volver
a ser un tema central de la pedagogia, no podemos dejar de lado asuntos
como la tradicion, la historia, la cultura, el diagndstico del presente, el futu-
ro, el saber, los contenidos de esa educacién, las apuestas por los objetivos
de la formacién de hombres y mujeres en una sociedad determinada, etc.
Hasta ahora hemos caracterizado las reflexiones sobre los fines de la edu-
cacion y hemos pensado con la historia a propdsito de las posibilidades
criticas que ofrece una reconstruccién de los modos como sociedades con-
cretas construyen sus fines de la educacién a partir de apuestas de sentido
e identitarias. Se impone, ahora, reflexionar sobre las implicaciones de la
interculturalidad en la construccion de fines de la educacion en sociedades
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que anhelan descolonizar y decolonizar®. Si bien no podemos indicar que
haya propodsitos o esfuerzos reales por efectuar una transformacién tan ra-
dical de la vida social, cultural, econdmica y politica, si podemos al menos
sugerir sus posibilidades de realizacion y los efectos que traeria.

En primer lugar, siguiendo a Walsh (2001), nuestra tarea es poner en
cuestién lo que Foucault llama «el archivo cultural occidental». Se cuestio-
na su universalismo etnocentrista y las instituciones, discursos y practicas
mediante las cuales se perpetua, con las consecuencias que acarrea. Una
primera cuestién a considerar es el modo como el conocimiento es legiti-
mado en el «circuito académico de publicacién y difusidn», las universida-
des y los centros de investigacidn, con sus rigidas jerarquias académicas.,
donde los saberes indigenas y afros no se aceptan como conocimiento
y se excluyen de los saberes propios de la modernidad (Walsh, 2004, p.
333). Esta exclusién se siente mas fuerte en las instituciones educativas de
nivel superior, las cuales debido al «colonialismo interno en Latinoaméri-
ca y sus universidades» (Walsh, 2001) hace mas doloroso los procesos de
subalternizacién e invisibilizacion de los saberes de otros pueblos que son
sometidos a la hegemonia del saber occidental, académico. Mignolo, en
una entrevista concedida a Walsh (2002a, p. 19) sostiene, ademas, que «el
conocimiento, como la economia, esta organizado mediante centros de
poder y regiones subalternas. La trampa es que el discurso de la moderni-
dad cred la ilusion de que el conocimiento es des-incorporado y des-loca-
lizado y que es necesario, desde todas las regiones del planeta, “subir” a la
epistemologia de la modernidad». Otra consecuencia de este pensamiento
eurocéntrico es lo que Quijano (citado por Walsh, 2004, p. 335) llama la co-
lonialidad del poder, es decir, los diversos modos como los patrones colo-
niales de poder se encarnan en jerarquias raciales y distribuciones de roles
sociales diferenciados, a la par que borran toda referencia a diferencias cul-
turales, diferencias que son racializadas y se convierten en el contenido de
la subalternizacidn, en cuanto son negadas las posibilidades de asumir su
voz propia. El olvido de las diferencias culturales y la imposicion de cultura

2 Durante un seminario realizado en la ciudad de Medellin en octubre
de 2005, la profesora Walsh planted que la descolonizacion es romper las
relaciones coloniales institucionales, aunque las estructuras permanezcan,
mientras que la decolonizacién implica la construcciéon de nuevas formas
otras de ser, saber y poder, es la irrupciéon de nuevas formas de organizacién
social y politica.
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hegemdnica, determina una forma de colonialidad de poder que no solo
es étnica y racial, también tiene consecuencias epistémicas en cuanto todo
saber construido en la diferencia cultural es invisibilizado y deslegitimado.
Esta colonialidad del poder, para Walsh, incluye colonialidad del ser y del
saber, que debemos denunciar y hallar formas de decolonizacién (Walsh,
2004, p. 337).

En segundo lugar, tenemos la tarea de pensar y vivir a profundidad lo
que entendemos por interculturalidad. Un concepto que, construido en
el fragor de la lucha contrahegeménica de los pueblos indigenas, puede
inspirar fines de la educacién que incluyan a todos los pueblos que ahora
habitamos Abya-Yala. Una interculturalidad que logre subvertir las estruc-
turas coloniales y renueve las estructuras mismas del modo como concebi-
mos e implementamos la democracia entre nosotros. Estas transformacio-
nes podrian implementarse en la medida en que las voces de los pueblos
indigenas y afros, las mujeres y los homosexuales/lesbianas dejen de ser
subalternizadas por discursos hegemonicos centrados en la democracia
liberal que no puede responder més que a los intereses del proyecto mo-
dernizador criollo/mestizo. Rojas y Castillo (2005) plantean que las diver-
sas designaciones con las cuales el movimiento indigena ha planteado su
educacion propia, obedece a la lucha contrahegemanica ante las politicas
educativas de los estados nacién con clara vinculacion al proyecto criollo/
mestizo, el cual invisibiliza a indigenas y afros. Quiza sea este el espacio
privilegiado en el cual los conflictos interculturales nos hagan reconocer
las limitaciones de un estado democratico liberal que privilegia las ldgicas
del capitalismo.

La democracia liberal occidental ha promovido en las ultimas décadas
un discurso multicultural centrado en la tolerancia, que ha conducido a
un relativismo total, especialmente en las interpretaciones y los diagndsti-
cos de la contemporaneidad hechos por los posmodernos, que ha hecho
inconmensurables las culturas. Walsh, citando a Zizek, sefiala que «en el
capitalismo global de la actualidad opera una légica multicultural que in-
corpora la diferencia mientras que la neutraliza y la vacia de su significado
efectivo» (Walsh, 2002, p. 119). En el concepto de multiculturalidad se ocul-
ta la diferencia colonial. Para Mignolo (Walsh, 2002a, p. 25), la multicultura-
lidad equivale al deseo del Estado por ser inclusivo, por presentarse como
reformador, aunque las estructuras coloniales permanezcan intactas. El
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discurso oficial, por tanto, prefiere depotenciar las consecuencias transfor-
madoras de la interculturalidad, para mantener asi la ideologia neoliberal
y la primacia del mercado, o en nuestro caso, mantener el poder heredado
del imperio por parte de las clases hegeménicas, lo que he llamado ante-
riormente «proyecto criollo/mestizo». Frente a la multiculturalidad, tanto
Mignolo como Walsh, proponen la interculturalidad. Para ambos, mientras
que en el multiculturalismo las voces de los indigenas y los afros (a las
que deberiamos incluir las voces de mujeres, homosexuales y lesbianas)
son sistematicamente subalternizadas, en la interculturalidad la voz de los
movimientos indigenas esta proponiendo una transformacion que parte
del reconocimiento de diferencia colonial y la colonialidad del poder, en
los planos politicos, éticos y epistémicos. Una diferencia colonial que aldn
pervive. Frente al estado democratico liberal, la interculturalidad que re-
conoce como legitimas las voces de indigenas y afros cuando reclaman
transformaciones en los aspectos educativos, econdmicos y legislativos.
Para Mignolo, «el Estado ya no podria ser “monotoépico e inclusivo” sino
que tendra que ser "pluritépico y dialégico’, en el cual la hegemonia es
la del didlogo mismo y no la de uno de los participantes en el dialogo»
(Walsh, 20023, p. 25).

Las transformaciones en el plano ético, politico, econémico y epistémi-
o, exigidas por una interculturalidad en sentido radical, van mas alla de las
medias tintas del multiculturalismo, va mas allé de la reivindicacion hecha
por Garcia, Pulido y Montes (1993) del concepto de cultura en los estudios
y propuestas de la educacion multicultural. Si bien estos autores optan ex-
plicitamente por la nocién de cultura desarrollada por la antropologia social
y cultural, esta opcién depotencia la actitud critica de una interculturalidad
atenta a las voces de los movimientos indigenas y afros. La frase final del ar-
ticulo escrito por esos tres autores, nos pone en la pista de su preocupacién
y de aquello que omiten en su trabajo: «un lugar para la produccién cultural,
que no es lo mismo que un lugar para la critica cultural». En otras palabras,
en la escuela, no cabria esta critica cultural que desde la perspectiva de la
interculturalidad defendemos. Por ello, una reflexién pedagogica atenta a
lo intercultural no puede renunciar a la instancia critica que le permite el
reconocimiento de la legitimidad de los conocimientos que surgen de los
movimientos indigenas y afros. En palabra de Walsh (2001):
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Considerar el pensamiento generado por el movimiento
indigena como tedricamente valido y uatil para comprender
la situacién historica, social y politica del pais y de la region
permite volver del revés la geopolitica de conocimiento a
consecuencia descolonizantes. Ademas, al pensar que los
nuevos marcos epistemolégicos deberian ser de todos, anima la
transformacion institucional mas alla de las universidades y hacia
la interculturalizacion critica de qué entendemos, qué difundimos
y qué (re)producimos como conocimiento(s).

La interculturalidad propuesta por Walsh (2002, p. 134), se entiende
mas como proyecto que como la descripcion de un estado de cosas sur-
gido de la ineludible interrelacién cultural de pueblos que comparten, por
cualquier razon, territorios o historia. Ademas, esta interculturalidad surge
de los movimientos mismos de los pueblos que durante muchos siglos
han sido subalternizados por las estructuras coloniales en las que estéa so-
portado el poder politico y cultural. La interculturalidad estd concebida
como un proceso «desde y para la gente», un proceso mediante el cual
se construye un pensamiento otro, una practica politica y un poder social
diferente, gracias a una experiencia comun es el «horizonte colonial de
la modernidad» (Mignolo, 2003). Esta concepcién de la multiculturalidad
establece y construye formas distintas de pensar, actuar con y contra «la
modernidad/colonialidad y la hegemonia geopolitica del conocimiento. Es
un paradigma de instruccion, pensado por medio de la praxis politica y
hacia la construccion de un mundo mas justo» (Mignolo, citado por Walsh,
2004, p. 338-339). Pone en evidencia en sentido politico de la intercultu-
ralidad nos pone una tarea de posicionarla como parte fundamental de
procesos y practicas antihegemonicas. La interculturalidad, asi entendida,
nos exige concebir la praxis politica en una red de poder donde las luchas
y negociaciones expresan la tensién entre lo local, lo nacional y lo global.
Tensiones en las cuales se construye y posiciona en subjetividades y po-
liticas idénticas. En palabras de Walsh (2002, p. 117), la interculturalidad
permite «la construccion de una propuesta civilizatoria alternativa (...), un
nuevo tipo de estado y a una profundizacion de la democracia. También
contribuye con otras ldgicas de incorporacidén que hacen estallar la nocién
de una matriz dominante».
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La interculturalidad, por otro lado, tal y como la defiende Walsh esté
en contra de posiciones que pretenden «naturalizar y armonizar las rela-
ciones culturales a partir de la matriz hegemonica y dominante (el centro,
la verdad o la esencia universal del estado nacional globalizado)» (Walsh,
2002, p. 116); en contra de quienes pretenden plantear como naturales
la diferencias étnico-culturales, desconociendo etnicidad es un fenémeno
construye reproducido desde la constitucion misma de una subjetividad y
un lugar de enunciacion, que para Walsh esta definido por «la experiencia
de descolonizacién y subalternizacion social, politica cultural, tanto del pa-
sado como el presente» (Walsh, 2002, p. 118). De igual modo, la intercul-
turalidad en la versién de Walsh, denuncia cémo la cultura es un campo de
batalla donde se lucha por la produccién y el control de verdades que han
de legitimar cualquier tipo de dominacién y hegemonia cultural, dentro de
lo que Wallerstein llama el sistema-mundo moderno. La lucha es contra
un proyecto de modernidad que tiene como contracara la colonialidad,
tanto del poder como de saber, donde solo algunos saberes producidos
en instituciones y practicas tipicamente europeas son legitimos, descono-
ciendo todos aquellos saberes «relacionados con la naturaleza, el territorio
y la ancestralidad, saberes que cuando mucho encuentran para el mundo
académico occidental como folclor» (Walsh, 2002, p. 136).

A MODO DE CONCLUSION

La interculturalidad exige una transformacion de los criterios epistémi-
cos que determinan la legitimidad o no de un discurso. Contra el circuito
académico que privilegia la escritura frente a los saberes de la tradicion
oral, la interculturalidad propone que de ningiin modo podemos aceptar
la reduccién de los saberes de los pueblos indigenas y afros a saberes
«ancestrales/tradicionales», como saberes subalternos «congelados en un
pasado utdpico ideal», sino que «se construyen en el presente, a partir
de interpretaciones y reinvencién desde una memoria histérica ubicada
en subjetividades, espacios y lugares que encuentran su sentido en la ac-
tualidad (...) por ello, requieren de una interculturalizacién epistémico que
relaciones conocimientos desde la posicionalidad» (Walsh, 2002, p. 138).
Reivindicar el lugar de enunciacion de los pueblos indigenas y afros nos
permite responder a las luchas idéntica en el que han caracterizado los mo-
vimientos de estos pueblos, se lucha han reivindicado lo propio como un
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particularismo desde el cual pretenden vincularse con lo universal en tanto
en cuanto su lucha incluye «la justicia, la igualdad y la autodeterminacion,
como también la reconfiguracién del estado como plurinacional». Citando
a Butler, Walsh (2002, p. 130) escribe que este nuevo sentido de lo univer-
sal propende a «la realizacién de las metas del sector particular; sin esta
realizacién, lo universal como la unidad en si queda sin sus significados».
Por tanto, uno de los procesos centrales de la interculturalidad es la desco-
lonizacion del cuerpo y la mente a partir de a «enfatizar lo propio». Si bien
es cierto que se corre el riesgo de una sobrevaloracién de lo propio que
conduzca a nuevas formas de etnocentrismo y, por qué no, racismo, acom-
pafiado de divisiones internas en los movimientos indigenas y afros, o de
la minorizacion de otros sujetos subalternos (Walsh, 2002, p. 132), como
parece el caso de lo afro frente a lo indigena. Es necesario entender este
énfasis en lo propio como un esfuerzo por «poner en practica la nocion
de sociedad pluricultural, de recapturar y construir colectividades, conoci-
mientos y plataformas comunes de accién dirigidas no a formar enclaves o
guetos étnicos, como tampoco el aislamiento en relacion con el resto de la
sociedad nacional-globalizada, sino a la interculturalidad desde la diferen-
cia colonial, desde la ubicacién espacial que implica» (Walsh, 2002, p. 127).
Para entender mejor esto, me permito citar por extenso las palabras de un
indigena tule que ha dedicado su vida al movimiento indigena:

Afirmarse en lo propio prepara también para conocer lo ajeno,
discriminando conscientemente lo que necesita apropiar de los
otros, lo cual es fundamentalmente diferente a la asimilacion
impuesta e inconsciente. (...) se trata entonces de controlar ese
cambio y darle direccion; tal direccion estara determinada por lo
que fuimos, lo que somos y lo que queremos ser y para esto hay
que conocer la logica y la cultura de la sociedad del indigena.
No es la marginacién, el aislamiento fisico y social, pues ya de
hecho ninguna sociedad estd aislada, aunque si marginada; se
trata de ejercer y promover la autonomia, lo propio, pero también
el didlogo intercultural, e intercambio de saberes, lo cual supone
que nosotros sabemos y tenemos conciencia de nuestros saberes.
(...) la politica cultural es un pilar del desarrollo y la educacién es
prioritaria (Green, 1993, p. 152).

Finalmente, otra tarea que se nos plantea a quienes reflexionamos so-
bre los fines de la educacién y que surge de las anteriores reflexiones sobre
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la interculturalidad, es el problema de la construccién y puesta en practica
de la nocién de sociedad y estado pluricultural. Walsh (2002, p. 118), citan-
do a Viteri Gualinga, plantea que la tarea que tenemos ante nosotros es
«construir una democracia de cosmovisiones diversas». Esta propuesta de
un estado plurinacional y su realizacion efectiva, es la condicion de posi-
bilidad para que «como nota Luis Macias, realmente haya la oportunidad
de desarrollar todas las posibilidades y potencialidades que tenemos tanto
indios, mestizos, negros, etc.» (Walsh, 2002, p. 123). Lo que se busca es un
«universalismo plural e incluyente» (Walsh, 2002, p. 134). La construccién
de este estado plurinacional exige superar la nocion estrictamente proce-
dimiental de la democracia, como si el establecimiento de reglas comunes
para la resolucién de los conflictos en el interior de las sociedades careciera
de presupuestos culturales, raciales, econémicos, entre otros. Nuestra ta-
rea de construir un estado plurinacional exige también poner en cuestién
todo aquello que en la resolucidn de los conflictos interculturales divide y
jerarquiza el saber experto (Iéase académico y occidental) del saber propio
de los pueblos indigenas y afros. Es en este nivel donde la posicion politica
tiene consecuencias epistémicas, mas alla de pretender legitimar las deci-
siones econdmicas y politicas en las disciplinas y ciencias de corte estric-
tamente occidental, silenciando asi los saberes tradicionales y ancestrales,
debemos abrir espacios para el conflicto donde podamos experimentar «la
infeccién simultdnea» (Mignolo, entrevistado por Walsh, 2002a, p. 24) pro-
pia de las culturas que se encuentran. Como lo expresa Mignolo: «El gran
tema del siglo xxi sera la doble traduccién y la interculturalidad» (Walsh,
200243, p. 24).

La decolonizacion de los cuerpos y las mentes de los sujetos construi-
dos mediante la diferencia colonial y la colonial del poder, pasa por la pro-
fundizacion de la democracia en un sentido mas radical que el meramente
procedimental desarrollado por la democracia liberal convencida de las
bondades del mercado. La profundizacién de la democracia propuesta, nos
debe permitir la construccidon «de nuevos marcos epistemoldgicos que in-
corporen, negocien e interculturalicen ambos conocimientos, el indigena
y el accidentalizado (y sus bases tanto tedricas como experienciales), con-
siderando siempre fundamentales la colonialidad y la occidentalizacién a
las que han estado sometidos» (Walsh, 2002, p. 138). Es decir, la realizacion
del proyecto de una democracia intercultural, la construcciéon de un estado
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plurinacional, exige una «interculturalizacidn que atienda a los significados
y especificidad de los intersticios, la zona de contacto y las epistemologias
fronterizas» (Walsh, 2001). Quiza estemos ante la ruptura de los estados
nocion inventados a partir de las fronteras que el imperio espafiol delimité
sin contar con los pueblos que habitaban Abya-Yala. Es muy posible que la
realizacién de este proyecto incluya formas de relacionarse consigo mismo,
con el otro, con la naturaleza, atendiendo no solo a las necesidades actua-
les, sino pensando también en las nuevas generaciones. Quizé la madre
tierra experimente el final de una actitud depredadora que la cultura occi-
dental ha construido, poco a poco, con el material que cuenta y nosotros
le hemos brindado.

A esta altura el lector estara pensando que una utopia tal, como todas
las utopias y sus metarrelatos asociados, conduciria, como los suefios de la
razon occidental en la modernidad, a otra fatal desilusién, quizé también
acompafiada por un bafio de sangre. Sin embargo, considero que es hora
de escuchar las voces de los pueblos indigenas y afros, lo que han apren-
dido de sus luchas a través de los siglos y de las estrategias que han desa-
rrollado para consolidar un movimiento, no solo de defensa de sus culturas
y de su vida, si no la defensa de la Madre Tierra. Una perspectiva universal
bastante inclusiva a mi modo de ver. En palabras de Wulf:

Producimos nuestros marcos de referencia y nuestras visiones
del mundo de modos diferentes, sin que se dejen reducir a sélo
uno que sea valido. La creacion de un mundo es por regla una
recreacion, en la que juegan un rol importante el componer y
descomponer, ordenar y ponderar, anular y completar, asi como
el deformar. De alli que tengamos todos problemas con la verdad
y estemos solo en capacidad de una realidad relativa.
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