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INTRODUCCION

El levantamiento indigena de 1990 marcé y contintia marcando un
punto de referencia para repensar varios procesos y realidades de Ecuador,
desde distintas perspectivas y en variados espacios. Algunos de ellos son
los siguientes: cuestiond el éxito del proyecto de mestizaje; visibilizé la
diversidad cultural no solo en la polaridad blanco-indio, sino que rompid
ademis ese bloque construido histéricamente al haber dado cuenta de
que el pais estd constituido por pueblos afrodescendientes, montuvios,
mestizos, originarios y otras formas de organizacién social con fuertes
elementos culturales, realidad que fue y ha sido base para plantear —en
términos politicos— el caracter plurinacional y multiétnico del Estado;
impuls6 el debate social, politico y académico de la interculturalidad
como proyecto de sociedad; ubicé al movimiento indigena como actor
social y politico nacional, lo que permitié que pusiera en debate y que
debatiera temas y problematicas no restringidas a su realidad, sino también
de la sociedad en su conjunto, lo cual gener6 una amplia simpatia social,
por ejemplo, con su cuestionamiento a las politicas de modernizacion
neoliberal o el Area de Libre Comercio de las Américas.

Un aspecto de interés para el presente trabajo es la lucha indigena
por la educacién, iniciada en el siglo pasado, que no buscaba solamente
incorporar a su poblacién en la escolarizacién formal, sino que la edu-
cacién respondiera a sus particularidades culturales. Varias experiencias
desarrolladas aportaron para que, a finales de la década de 1980, el
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Estado ecuatoriano aceptara la creacion de un sistema de educaciéon
para los indigenas en los niveles basicos y bachillerato. Mas adelante,
en varias instituciones de educacion superior (en adelante, IES) se han
desarrollado programas académicos destinados a pueblos indigenas
o que abordan tematicas relacionadas con la poblacién indigena vy, a
principios del presente siglo, se concretd la creacion de la Universidad
Intercultural de las Nacionalidades y Pueblos Indigenas.

La lucha por la educacién dio cuenta y hace evidente que las so-
ciedades y los Estados de la regiéon habian marginado de manera es-
tructural en el acceso y la oferta educativa a los pueblos originarios,
afrodescendientes y otros grupos socioculturales. Sin embargo, incluso
mas que las politicas y los programas de educacion, la reflexion acadé-
mica no valord e incluso negd la existencia de conocimientos, saberes y
procesos de produccién de conocimiento por parte de estos grupos. En
otras palabras, las experiencias de educacidon evidenciaban un ejercicio
colonial de poder sobre estos grupos sociales en todos los ambitos de
la vida y, mas concretamente, de colonialidad del conocimiento en
términos de la educacion.

En ese contexto, el presente trabajo plantea que la interculturalidad
es un sendero para posicionar de otra manera a sujetos y conocimientos
tradicionalmente colonizados y constituye una fuente desde donde sen-
tir, pensar y construir interversidades que respondan a los dilemas y los
riesgos que los pueblos indigenas enfrentan vy, en general, los desafios
que la realidad actual les plantea; y centra su atencioén en la experiencia
de educacién superior de la Escuela de Educacion y Cultura Andina
(EECA), creada en el ano de 1992 en el seno de la Universidad Estatal
de Bolivar (UEB),' en la Sierra central ecuatoriana.

La concrecidn del presente trabajo ha pasado por diversos momentos.
El planteamiento inicial y el trabajo de campo se desarrollaron una vez
finalizada la fase docente de la maestria, en el ano 2006, y seguidos de
varios momentos de redaccién que han implicado ajustes que respon-
den a cambios importantes en varios aspectos de las realidades social
y politica del pais y la regiéon. Los cambios mas importantes son los
siguientes: la concrecidn de varios proyectos de universidades indigenas

1 Universidad pablica creada en 1989, ubicada en la provincia de Bolivar, al mar-
gen occidental del callején interandino en la Sierra centro de Ecuador.
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y universidades interculturales en el continente; la regularizacion y la
normalizacién del sistema de educacién superior de Ecuador, que se
inicié con la evaluacién del sistema solicitada por la Asamblea Cons-
tituyente mediante el Mandato 14 del ano 2008, que continud con la
implementacién de la nueva estructura del sistema establecida en la
Constitucidn de 2008 y en la Ley Organica de Educaciéon Superior del
afio 2010, trabajo que —si bien nacidé con mucha expectativa frente a
la mercantilizacion de la oferta educativa superior y sus vicios— ha sig-
nificado, en muchos aspectos, la imposicién de una manera de pensar,
de ser y de hacer Universidad, a la que las instituciones del sistema y la
sociedad van adecuandose a paso forzado.

Por otra parte, es evidente el giro y la atencién que han tenido
varias propuestas originadas en la lucha social por parte de distintos
grupos en las décadas anteriores y que nutrieron el debate politico y
académico. Algunas se incorporaron en la Constitucién de Ecuador de
1998 y en la de 2008. Resulta interesante observar y reflexionar sobre
como estas propuestas han ido cambiando sus significados, sentidos y
apuestas, por ejemplo, la implementacion de politicas y programas de
interculturalidad o buen vivir desde un ejercicio de poder unicultural.

La atencién a la propuesta original de la tesis no ha cambiado: es
comprender de qué manera la experiencia de la EECA —al igual que
otras escuelas que surgen en la regiéon— plantea, desde la interculturali-
dad, un sendero para posicionar de otra manera sujetos y conocimientos
tradicionalmente subalternizados (particularmente de pueblos indige-
nas) y constituye una fuente desde donde pensar y sentir universidades
otras que respondan a los dilemas y riesgos que los pueblos indigenas
enfrentan vy, en general, los desafios que la vida plantea. La tematica
tiene hoy vigencia no solo para pensar el tema de educacion superior
en relacion con los pueblos indigenas, sino también que, tomando con-
ciencia de una realidad plural en lo cultural, es necesario caminar a la
interversidad del sistema desde una posicidn de interculturalidad critica,
para la organizacidn social, la construcciéon del conocimiento, la bus-
queda de respuestas a problemas comunes.

El trabajo es una invitacién a pensar en cémo pasar de un ejercicio
denominado o apreciado como infercultural —que viabiliza el acceso de
sujetos de diferentes procedencias culturales a la cultura dominante—
de incorporacién fragmentaria de temas o asignaturas informativas
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sobre la diversidad cultural o que tratan las problematicas de pueblos
indigenas, afrodescendientes o grupos sociales vulnerables, del interés
focalizado sobre conocimientos ancestrales ttiles en un mercado de
conocimientos potencialmente rentables, o del simple hecho del folclo-
rizar la diferencia en nombre de la relacion entre culturas; a un ejercicio
de interculturalidad critica que permita conocer, comprender, valorar
y construir la realidad desde el didlogo con y desde las tradiciones cog-
noscitivas y epistémicas existentes.

El proceso de pensar y sentir que pretendo realizar tiene claro un
posicionamiento. Parto de un lugar concreto, resultado de una viven-
cia dentro un tejido social que se caracteriza por una basqueda de una
personalidad cultural, de la formacién universitaria como historiador, de
los intentos del ejercicio como historiador, de la busqueda por unir el
mundo de la vida con el mundo de la academia en un solo cuerpo de
indagaciones y construccién de sentidos. Entonces, definir un enfoque y
un marco conceptuales es tomar un lugar, una opcién a la que me acerco
desde una vivencia y unas expectativas, para ponerlas a prueba, en didlogo,
buscando tramas de sentido. Es también una eleccién politico-epistémica.

Un punto de partida es el sentir, el malestar o la reflexiéon que da
cuenta del agotamiento de la modernidad. Las voces y acciones de varia-
dos movimientos sociales lo hacen evidente, asi como las reflexiones de
pensadores dentro y fuera de la academia en el norte y el sur. Estas voces
constituyen una respuesta al proyecto historico de la modernidad que fue
tomando cuerpo desde el siglo XV, cuando Europa expandi6 su dominio
y su control sobre otros territorios y pueblos conformando un mundo,
su mundo colonial. Si bien el dominio politico tuvo fin, las dinimicas
coloniales no, y los nuevos Estados-naciéon continuaron y dinamizaron
sus practicas de colonialidad sobre el territorio y sus poblaciones como
parte constitutiva de la concrecién del proyecto de modernidad.

Planteada la problematica desde esta perspectiva, el estudio de la
realidad y la construccion de una narrativa requieren de herramientas
y miradas conceptuales que permitan afrontarla. Apuesto a pensar en/
desde la colonialidad del poder, el pensamiento fronterizo, la transicién
paradigmatica y el paradigma otro, decolonialidad y epistemologias del
sur para analizar y comprender las propuestas y acciones construidas
histéricamente por diversos grupos sociales frente a la experiencia co-
lonial y, en concreto, en el proyecto EECA.
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La colonialidad del poder da cuenta de la constitucidn de un sistema
de clasificacion social jerarquizado racial y sexualmente en la época
colonial que permanece vigente y que otorgd identidades y un lugar
social a blancos, mestizos, indios y negros. Dicho orden confiri6é poder
a los varones blancos europeos y fue heredado por las élites nacionales
para la dominacién social, la explotacion del trabajo bajo la hegemonia
del capital y su control, es decir, racializacion, capitalizacién y eurocen-
tramiento de la sociedad colonial y republicana (Quijano 2000; 2006;
Walsh 2008).

También se expresa en la colonialidad del saber, que da cuenta del
posicionamiento del eurocentrismo como perspectiva tnica del cono-
cimiento, negando la existencia de otras racionalidades y otros conoci-
mientos. Esto se expresa en la actualidad en el proceso de reproduccion
del sistema académico e intelectual que Nelson Maldonado-Torres
(2007) y Catherine Walsh (2008, 137) denominan razén colonial. Un
tercer elemento es la colonialidad del ser, que da cuenta de la inferiori-
zacion, la subalternizacién y la deshumanizacién. La poblacién indigena
es reducida y comprendida como bdrbara, no-moderna, no-civilizada, etnia,
desde el Estado-nacién. Su no existencia o inclusion de facto sin cambiar
las estructuras institucionales que reproducen la racionalidad moderna
heredada (Walsh 2008, 138). Finalmente, la colonialidad de la madre
naturaleza y de la vida sustenta la relacion binaria sociedad-naturaleza,
descartando la comprension y la vivencia entre los mundos biofisico,
humano y espirituales (Walsh 2008, 138).

El pensamiento fronterizo como gnosis es, por una parte, el lugar
de enunciacion fracturado desde una perspectiva subalterna como res-
puesta a una diferencia colonial, por otra, crea condiciones dialdgicas
en las que sus enunciados se entrelazan con una visién territorial y
hegemonica (Mignolo 2003). Otro paradigma emerge y da cuenta del
conflicto entre lenguas, saberes y sentires (colonialidad del ser) y consti-
tuye fuerza de pensamiento para la descolonizacidén en la perspectiva de
Walter Mignolo, pero se la distingue y se la complementa con la vision
de decolonialidad perfilada por Walsh (2005).

La transicidon paradigmatica de Boaventura de Sousa Santos (2003)
permite ver como la modernidad desarrolla nuevas propuestas que re-
gulan la sociedad y el agotamiento de las ideologias, lo cual es til para
distinguir propuestas que aparecen como subversivas y que terminan
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siendo un mecanismo mas de regulacion al ser incorporadas en marcos
institucionales o practicas sociales de la modernidad.

En ese contexto, es importante pensar la produccidn, la transmision
y la reproduccién de los conocimientos. La educacién formal ocupa
un lugar central, y este trabajo se centra en la formacién universitaria.
Bill Readings (cit. en Mignolo 2003, 11) diferencia cuatro proyectos
de Universidad: la kantiana, que se bas6 en la razén; la humboldtiana,
basada en la cultura; la neoliberal, que busca la excelencia y la especiali-
zacion del mercado; y la del futuro, en la que las humanidades precisan
articularse en torno a una critica del conocimiento y de las practicas
culturales. Es posible establecer una relacion entre el agotamiento de
la modernidad y un nuevo proyecto de uni-versidad: ;como pensar la
Universidad desde espacios distintos y diversos?

Para ello es necesario reconocer que existe una colonialidad del
conocimiento y una geopolitica del conocimiento. Colonialidad que
se expresa en la negacidn de las formas de conocer y de conocimiento
no europeos. Geopolitica porque impone y distribuye —como tnica
forma valida de conocer— la produccion de matriz eurocéntrica, a la
vez que adapta y se apropia de conocimientos utiles para su proyecto
de modernidad.

La reaccién anticolonialidad podria ser la negacién de ese cono-
cimiento dominante, pero la postura politica planteada desde el mo-
vimiento indigena ecuatoriano ha sido la interculturalidad entendida
como proceso politico en construccidén constante que no se restrinja
al didlogo, la negociacién y el acuerdo entre individuos o grupos,
sino también como un ejercicio amplio que permitird evidenciar las
asimetrias y las relaciones de poder que han subalternizado a grupos e
individuos y sus conocimientos (Walsh 2005). Dar cuenta de las tensio-
nes y los conflictos tiene como propdsitos reconstruir la sociedad bajo
otros criterios y permitir que se tejan —entre distintas tradiciones de
pensamiento— conocimientos diversos que posibiliten acercamientos
nuevos a la realidad y en los que se generen respuestas para contextos
locales y globales.

En el dambito de la produccién de conocimiento, la propuesta de
didlogo entre epistemologias del sur, planteada por Boaventura de
Sousa Santos (2006; 2009; 2011), nos permite valorar las epistemologias
no dominantes entendidas como respuestas probadas de organizar la
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vida que estan expresadas en maneras locales de ser y hacer, asi como
de resistencia que —puestas a dialogar con otras— nos permiten com-
prender sus posibilidades y limites dentro de sus contextos historicos,
sociales y territoriales, que aportan y se nutren a partir de didlogos
horizontales. Desde ellas se plantea un proceso de des-pensar para poder
pensar otras posibilidades.

Las nociones anteriores no solo permiten evidenciar como se les
negd un potencial epistémico a los conocimientos de pueblos no
europeos o —en el mejor de los casos— fueron reconocidos como
conocimiento local, sino que también constituyen una posibilidad para
pasar de ser considerados lugar de estudio a ser lugares de pensamiento.
En concreto, ayuda a diferenciar entre las oportunidades de acceso de
los indigenas a la uni-versidad como tal y considerar como la memoria
epistémica de los pueblos indigenas y la memoria epistémica de cada
aprendiz deben ser tomadas en cuenta para tejer el conocimiento y
construir interversidades. En resumen, tomar posicion epistémica es una
forma de decir qué conocimientos son necesarios frente a una norma o
habitus académico, evidenciar los silencios presentes y marcar principios
a seguir.

Desde esta posicion se tomaron las siguientes definiciones meto-
dologicas: articular una forma de indagar, sentir, pensar con/desde la
experiencia y el testimonio de los protagonistas durante la recoleccion
de la informacidn, produccién de datos, su analisis y la construcciéon
de una narrativa. En esa perspectiva, las fuentes trabajadas fueron a) la
documentacién producida por la EECA, principalmente los proyec-
tos de creacién y reforma curricular de los programas de licenciatura
entre 1992 y 2004, las memorias de talleres y reuniones de trabajo y
documentos de discusion, que fueron consultados en el Archivo de la
Secretaria de la Escuela de Educacion y Cultura Andina (AEECA), el
archivo personal de Estuardo Gallegos (APEG), profesor de la EECA,
y el material acumulado y producido durante mi vinculacién al pro-
yecto (1999-2010); b) los trabajos de fin de grado de los estudiantes
de las tres primeras generaciones presentados entre 1998 y 2008; y ¢)
las entrevistas realizadas a profesores y alumnos de las cuatro primeras
generaciones del programa, que fueron elegidos por combinar dos o
mas de los perfiles siguientes: fueron o son profesores del Sistema de
Educacién Intercultural Bilingiie (SEIB); fueron o son dirigentes de
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organizaciones indigenas o campesinas de base, segundo o tercer grado;
fueron o son politicos activos, funcionarios publicos elegidos demo-
craticamente; son o fueron funcionarios de organismos no guberna-
mentales, o estin vinculados a experiencias 0 programas universitarios
relacionados con pueblos indigenas, ademas de la memoria, los suenos,
frustraciones y reflexiones dentro del proyecto EECA.

Se examiné el contenido de los documentos producidos por la
EECA para explicar los puntos centrales de la construccién de la pro-
puesta académica durante el periodo de estudio. Las entrevistas, asi
como las memorias de trabajo académico, permitieron indagar sobre
los puntos de vista y los significados que tuvo —para cada uno— ser
parte del programa. Los trabajos de fin de carrera fueron tratados como
productos que condesan tanto las trayectorias personales y comunitarias
de los estudiantes como lo sembrado por la EECA.

El trabajo estd estructurado en tres capitulos que asumen metafo-
ricamente a la EECA como un tejido compuesto por urdimbre (hilos
verticales) y trama (hilos horizontales). La urdimbre es el primer apar-
tado en el que se presenta el constante proceso de construccion del pro-
yecto académico, haciendo énfasis en los elementos que lo configuran
como un proceso no convencional de educacién superior. La trama
da cuenta de la lectura del proyecto desde la perspectiva de los sujetos
involucrados, estudiantes y docentes, que evidencian sus posibilidades
y sus limites. En la parte final realizo un ejercicio reflexivo sobre las
perspectivas de interculturalidad que son empleadas en la propuesta de
educacién superior indigena, asi como en la perspectiva de intercultu-
ralizar las TES.
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CAPITULO PRIMERO

LA URDIMBRE DE LA ESCUELA
DE EDUCACION Y CULTURA ANDINA

La creacion de programas de educacion superior para pueblos indi-
genas en la década de 1990 y la apertura de universidades indigenas e
interculturales en la region dan cuenta de una tensidén social, politica y
educativa, en tanto que son parte de las instituciones de la modernidad
que han mantenido, en gran medida, intacta su estructura hegemonica
y eurocéntrica de produccion de conocimientos, ademas de su articula-
cién y su subordinacion, cada vez mayores, a los intereses y necesidades
del mercado.

La importancia de la produccién del conocimiento, la formacién
profesional y la construccion de alternativas a la realidad constituyen
espacios en disputa a la Universidad (Santos 2007), en un mundo en
el que el valor mercantil del conocimiento tiene papel central en la
generacion de riqueza, en el desarrollo y el cambio social.

En este sentido, las IES indigenas e interculturales constituyen un plan-
teamiento distinto al monocultural de construccion del conocimiento, la
ensenanza, el aprendizaje y la respuesta a las necesidades de los pueblos
indigenas y también de la sociedad en su conjunto. Pero, asimismo, pue-
den ser propuestas que se apropian de planteamientos insurgentes como
la interculturalidad y terminan convertidas en mecanismos de control
social, apropiacién de conocimientos y desmovilizacion.
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En este marco, analizo la experiencia de la EECA, de la UEB,
creada en 1992. Se indaga sobre cuailes fueron los antecedentes, las mo-
tivaciones y el contexto en que nacid el proyecto; cual fue la estructura
académica, curricular, pedagogica y de funcionamiento. Asimismo, se
describen los elementos que la diferencian de otras experiencias con-
vencionales de educacién superior. Estos cuestionamientos permiten
comprender las particularidades de la propuesta como un ejercicio in-
surgente y decolonial influido e inspirado por las luchas del movimien-
to indigena de Ecuador y las movilizaciones, demandas y propuestas de
otros colectivos sociales y académicos.

Se han tomado como hitos de analisis las propuestas académicas
de 1992, 1994, 1998 y 2004, por haber sido ejercicios reflexivos que
sistematizan la experiencia, la modifican y actualizan para responder a
las necesidades sociopoliticas de su época y de los actores involucrados.

’

1. UN ANTECEDENTE NECESARIO: LA LUCHA IND
POR LA EDUCACION

El sistema de educacién de Ecuador, ptblico y privado, ha marginado

GENA

histéricamente a los miembros de los pueblos indigenas y sus conocimien-
tos. Como respuesta, son varias las experiencias de educacién indigena y
educacion bilingiie que contribuyeron durante el siglo pasado? para que,

2 Las experiencias mis conocidas son las siguientes: escuelas indigenas de Cayambe,
Instituto Lingiiistico de Verano, Misién Andina Ecuador, Escuelas Radiofénicas Po-
pulares del Ecuador, Sistema Radiofénico Shuar, Escuelas Indigenas de Simiatug,
Sistema de Escuelas Indigenas de Cotopaxi, escuelas bilingties de la Federaciéon de
Comunas Unién de Nativos de la Amazonia Ecuatoriana, Subprograma de Alfa-
betizacién Quichua de la PUCE, Chimborazo Caipimi, Colegio Nacional Macac,
Proyecto de Educacién Primaria Bilingiie del Ministerio de Educacién y GTZ,
Proyecto Alternativo de Educacién Bilingiie de la Confenaie, convenio entre el Mi-
nisterio de Educacion y la Conaie, convenio entre el Ministerio de Educacién y
la Federacién Nacional de Indigenas Evangélicos (EC Ministerio de Educacién s.
f., 3-7). Ver Rodas (1989), quien realiza una cronica de las escuelas indigenas con
Dolores Cacuango. Existen experiencias anteriores que procuraron integrar la po-
blacién indigena al sistema, por ejemplo, el presidente Juan José Flores decretd en
1833 el establecimiento de escuelas parroquiales.Ver Martinez y Burbano (1994, 96).
En el Archivo Histérico de Cuenca existen referencias para el ltimo tercio del siglo
x1x de becas para indigenas en escuelas regentadas por el Municipio. En 1906, Eloy
Alfaro decretd la creacién de escuelas prediales dentro de las haciendas (Martinez y
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en noviembre de 1988, el Estado ecuatoriano formalizara la educacion
intercultural bilingiie (EIB) con la creacion de la Direccion Nacional de
Educacién Intercultural Bilingtie (Dineib), oficializara en agosto de 1993
el Modelo del Sistema de Educacién Intercultural Bilingiie (Moseib) y la
reconociera constitucionalmente en 1998.

Estas experiencias, en tanto propuestas para los indigenas —asi como
su activa participacion en varias de ellas—, se caracterizan por promover
oportunidades de liberacién, participacion, reivindicacién o insercidon
en la sociedad nacional. Como sefialan Luis de la Torre e Iliana Soto
(1998, 35) «debe reconocerse que no siempre [...] lograron desembocar
en avances importantes, sino se convirtieron en instrumentos validos,
Unicamente para fortalecer los procesos de dominacidén socialy, ya sea
fortaleciendo la identidad de los pueblos o profundizando los «procesos
de aculturaciéon ya iniciados»,® afirmacidén que inicialmente es fuerte,
pero que nos permite comprender las estructuras de colonialidad en las
que se desenvolvieron estas propuestas.

Armando Muyolema (2006, entrevista personal) recordaba una
reflexién de un profesor que ilustra los alcances y limites del SEIB que
decia «el SEIB es como una planta de tomate de arbol que se siembra en
el cerro o una planta de quinua que se siembra en el litoral, a la que se
cuida con esmero y trabajo, abonindola, regandola, pero el clima nunca
sera propicio para que crezca y produzca». El trabajo y los cuidados
son la lucha de los pueblos indigenas por tener acceso a una educacion
con pertinencia cultural y el clima hace referencia a las condiciones
estructurales de la sociedad.

Para finales de la década de 1980, el gobierno socialdemocrata de
Rodrigo Borja dio paso a la creacién de la Dineib, con la intencion

Burbano 1994, 96). Es necesario recordar, ademds, la estrecha relacion en esta época
entre Iglesia, Estado y educacion en el proceso de civilizacién y consolidacién de la
presencia estatal en el campo, mediante la incorporacién de indigenas al sistema; por
ejemplo, a finales del siglo XIX, un saraguro de la comunidad de Membrillo (parro-
quia Tenta del cantén Saraguro) fue teniente politico, cantor de la iglesia en latin y
profesor de los indigenas.

3 Los trabajos presentados en el simposio «Balance critico sobre la aplicacién de la
educacién bilinglie en contextos multiculturales» muestran un panorama muy
claro del contexto de implementacién del sistema EIB, sus limites, avances y
retos. Estan publicados en Landazuri (1998).
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de evitar un frente de tension social por la fuerte injerencia de varios
actores que acompafniaban a las organizaciones indigenas. A primera
vista, el Estado saldaba cuentas con un pasado de dominacién y ex-
plotacion, legitimado desde su origen, pero al mirar con detenimiento
las facilidades politicas, los recursos econdémicos y la predisposiciéon de
los actores del sistema educativo, fueron precarios para este cambio. Al
final, resultdé en la divisién del sistema de educacidén ecuatoriano en
dos: la SEIB (para indigenas) y la educacion hispana (para no indigenas),
recreando formas de exclusién de la poblacidn a partir de sus diferencias
socioculturales. Asi, el primero era una concesion a los indigenas para
que no molesten, «ellos querian educacién propia, ahora tienen, que
resuelvan cémo la enfrentan» (Muyolema 2006, entrevista personal).

En los Giltimos anos, el Gobierno de Rafael Correa impulséd e impuso
un criterio nico, argumentando que la crisis del sistema educativo na-
cional, en todos sus niveles, estaba relacionada con la injerencia politica
de organizaciones gremiales y sociales y que el Estado habia perdido su
rol en la definicién y la ejecucion de la politica pablica. En el afio 2011
se expididé la Ley Organica de Educacién Intercultural (en adelante,
LOEI), que busca implementar una nueva estructura organizativa,
establece estandares internacionales para la gestién de los procesos vy,
principalmente, asume la rectoria del sector sin interlocucién con nin-
gln otro sujeto social, politico o académico (EC 2011).

Con relacién al SEIB, en la Constitucidn vigente, como parte de los
derechos colectivos de las comunas, pueblos y nacionalidades indigenas,
el Estado tiene la responsabilidad de «[d]esarrollar, fortalecer y potenciar
el sistema de educacién intercultural bilingiie, con criterios de calidad,
desde la estimulacion temprana hasta el nivel superior, conforme a la
diversidad cultural, para el cuidado y preservaciéon de las identidades
en consonancia con sus metodologias de enseflanza y aprendizaje» (EC
2008, art. 57, num. 14), mandato que se concreta de manera especifica
en la LOEI y su reglamento y se contempla en del Plan Nacional para
el Buen Vivir 2013-2017 (EC Senplades 2013).

En la prictica, la implementacién del nuevo SEIB significé des-
montar la estructura técnica y administrativa anterior, restringié al
minimo la participacidén de las organizaciones indigenas, reorganizd
la oferta educativa agrupando varios centros educativos comunitarios
y cerrando otros, actualizé el Moseib (2013) con minima y selectiva
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participacidn de indigenas, proceso que no consider6 los aportes de los
25 anos experiencia del SEIB y desde una visién y una accién politicas
en tensiéon con el movimiento indigena (Muyolema, 2015a). A esto
hay que afadir que buena parte de la estructura del SEIB entonces
planteado no se ha concretado.

Esto da cuenta de un mecanismo simultaneo de inclusion y exclusion,
como lo aprecia Jorge Alvear (1998, 18-9) y que sigue siendo valido.
Inclusion en tanto la integracién ideoldgica que los pueblos indigenas
asumen frente al pais al legalizar una forma de educacién particular, pero
de exclusién con una oferta educativa que no pudo crecer y fue marginal
en el sistema; que dio y da la ilusién de permitir participar con igualdad
de oportunidades en comparacién con los demis grupos sociales. En
conclusidn, el clima o las estructuras de una sociedad colonial cambiaron
poco y, mas bien, reforzaron sus criterios normativos incorporando al
sistema regulador propuestas como la interculturalidad.

2. LA FORMACION UNIVERSITARIA Y LOS PUEBLOS INDIGENAS

En el afo 2007 se llevd adelante el Proyecto Diversidad Cultural
e Interculturalidad en Educacién Superior en América Latina, que
estudid las experiencias dedicadas a atender necesidades y demandas
de formacién de pueblos indigenas y afrodescendientes en las IES.
Varias de las conclusiones obtenidas fueron las siguientes: primero, se
evidencié la escasa informacién sociodemografica sobre la poblacién
indigena y afrodescendiente y, en especifico, sobre niveles de escolari-
dad superior; los datos procesados dieron cuenta del bajo porcentaje de
estudiantes de estos pueblos que asistian a IES respecto a su poblaciéon
y en comparacién con las poblaciones mestiza y blanca de cada pais.

Segundo, diferenciaron entre las IES con «cupos especiales y
programas de becas» dirigidos a mejorar las condiciones de acceso y
culminacién de estudio en programas convencionales, que se habian
iniciado desde finales de la década de 1980, auspiciados por universida-
des publicas, privadas y fundaciones. En contraste, y en tercer lugar, se
identificaron aproximadamente 50 experiencias de educacion superior
en 11 paises de la regidon que, con distintos énfasis y alcances, intentan

4 Proyecto auspiciado por Instituto Internacional de la Unesco para la Educacion
Superior en América Latina y el Caribe (Iesalc) en 2008.
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responder a necesidades e intereses de pueblos indigenas y afrodescen-
dientes e incorporan saberes, lenguas y modalidades de aprendizaje de
esos pueblos en los planes de estudio. Estas experiencias se caracteriza-
ban por haber sido poco visibles en el contexto de sus universidades y
contaban con recursos limitados y precarios. Cuarto, existia un clima
favorable para llevar adelante proyectos y propuestas de pueblos indi-
genas y afrodescendientes, tanto en educacién superior como en otras
areas, resultado de los procesos de lucha social, avances en los marcos
legales internacionales y constitucionales, asi como una creciente valo-
racién por ideas de diversidad cultural e interculturalidad. En general,
el balance muestra que las posibilidades de acceder y culminar los estu-
dios en las IES eran altamente inequitativas para la poblacién indigena
y especialmente para la afrodescendiente (Mato 2008, 21-79).

Los resultados dan cuenta de que, a mediados de la primera década
del presente siglo, las estructuras sociales y, en concreto, las IES habian
cambiado poco: la sensibilidad a la diferencia cultural y la posibilidad
de ejercicios interculturales eran marginales en los lugares en los que
existian. Varias décadas de lucha indigena habian logrado un conjunto
de cambios en la sociedad, pero se mantenia fuerte —en la sociedad y
sus instituciones— una racionalidad colonial. Trasladarnos dos o tres
décadas atras nos permite dimensionar el esfuerzo y la apuesta politica
del movimiento indigena y otras organizaciones sociales en su plantea-
miento de reivindicaciones, como el derecho a su cultura, su educacidon
y su tierra, entre otras.

En Ecuador, a principios de la década de 1990, se trabajaron tres
proyectos de formacién universitaria para indigenas. En 1987, varias
organizaciones indigenas y el Proyecto de Educacién Intercultural
Bilingtie (PEBI-GTZ)’ impulsaron la creacién del Programa Andino
de Formacion de Recursos Humanos para la Educacidon Bilingiie e

5 Resultado del convenio entre los gobiernos de la Reptblica Federal Alemana y
Ecuador en 1986. Elabord una propuesta curricular y confeccioné material di-
déctico para la educacién primaria, formd profesores en convenio con los institu-
tos pedagdgicos bilingiies, capacitd a las organizaciones indigenas en promocién
educativa y cultural. Atendié a 53 escuelas experimentales en siete provincias de
la Sierra (EC Ministerio de Educacién 2013, 17).
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Intercultural, que fue propuesto a la Universidad de Cuenca® y que
tenia como objetivo formar a docentes de las escuelas experimentales
del PEBI-GTZ. En 1991, con el impulso que aporté la creacion de
la Dineib y el apoyo de la Confederaciéon de Nacionalidades Indige-
nas del Ecuador (en adelante, Conaie), se concretd la apertura de la
Licenciatura en Lingilistica Andina y Educacion Bilingiie, que tuvo
seis promociones durante esa década. La universidad institucionalizd
la unidad ejecutora en el aiio 2002 como Departamento de Estudios
Interculturales y ha mantenido su relacién con las organizaciones
indigenas, estatales y la cooperacién internacional para ejecutar otros
programas de licenciatura, posgrado y capacitacién, principalmente en
la Amazonia (Mendoza 2008).

Un poco mis tarde, entre 1994 y 1995, se cred el Programa Aca-
démico Cotopaxi (PAC), en Zumbahua,” como parte de la naciente
Universidad Politécnica Salesiana® y sobre la base del proyecto salesiano
denominado Sistema de Escuelas Indigenas de Cotopaxi (en adelante,
SEIC), nacido en 1974. El programa fue auspiciado por la Mision Sale-
siana de Zumbahua, Didcesis de Latacunga, organizaciones indigenas,
SEIC y organizaciones de educadores indigenas, y contd con la asesoria
de la Proeib-GTZ. La formacién de licenciados en Educacién con
mencion en Educacién Intercultural Bilingiie intenté responder a las
necesidades locales y de la region Sierra centro. El éxito del programa y
un contexto favorable en la universidad permitieron su expansioén a Ota-
valo (2002), Cayambe (2004), Wasak-entsa (2004) y Simiatug (2005), y
diversificaron su oferta educativa de pregrado y posgrado (Farfan 2008).

El tercer proyecto es la EECA, que naci6 en la UEB entre diciembre
de 1990 y agosto de 1991. El proyecto fue preparado por Caceres (1992),
sin el respaldo de organizaciones indigenas o instituciones de desarrollo.
El interés de la UEB reside en varios factores: la relacion de amistad y

6 Esuna universidad ptblica creada en 1867, localizada en la ciudad de Cuenca, en
la Sierra sur de Ecuador.

7 Parroquia rural indigena ubicada la provincia de Cotopaxi, en la Sierra central de
Ecuador.

8  Es una universidad privada regentada por la Congregacioén Salesiana, con tres
sedes: Cuenca, Quito y Guayaquil. El PAC es parte de la Facultad de Ciencias
Humanas y la Educacién. Para conocer sobre el programa ver el trabajo de Cuji
2011).
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militancia politica en la izquierda cristiana con Gabriel Galarza, rector
de la Universidad; un horizonte politico sensible a la realidad indigena
presente en varias autoridades y docentes de la UEB;” la posibilidad
de ofrecer un programa a la poblacién indigena —mayoritaria en la
provincia de Bolivar— que contribuia a la institucionalizacién de la
universidad."

La creacion de la Dineib para la implementacién de la EIB implico
la incorporacién de las escuelas ptblicas existentes en zonas de po-
blacion indigena a la jurisdiccion bilingiie, la formalizacidén de varias
experiencias que funcionaban mas o menos clandestinamente y la
creacion de centros educativos comunitarios interculturales bilingties
en las comunidades. Para responder al reto, se impulsé el trabajo de los
institutos pedagdgicos bilingiies que formaban profesores primarios, la
profesionalizacién de los maestros ya vinculados a distintas escuelas vy,
en casos extremos, se optd por programas de bachilleratos acelerados,
con el fin de preparar docentes (Muyolema 2007, entrevista personal).

En ese contexto, en las organizaciones indigenas existia el suefio
de tener una universidad indigena, segin recuerda Manuel Gualan,
funcionario de la Direccidén Provincial EIB del pueblo saraguro a
principios de la década de 1990. En una asamblea realizada en Ya-
cuambi se discutié la necesidad de crear una universidad indigena
para la formacién docente y en otras areas del conocimiento (Gualan
2008, entrevista personal). También, entre 1991 y 1994, en Zumbahua
se debatid la creacion de una «universidad indigena para y desde» el
mundo indigena, con el objetivo de dar continuidad al proceso educa-
tivo desarrollado, fortalecer la identidad étnica y el proyecto politico.
No se concretd por «motivos juridicos, politicos, académicos e incluso
financieros» (Farfan 2008, 287-8).

9  Enlaprovincia de Bolivar fue alta la influencia del trabajo de monsenor Leonidas
Proafio, desde la vecina ciudad de Riobamba, el trabajo de la fundacién Fondo
Ecuatoriano Populorum Progressio desde 1970 y la importancia ganada por las
organizaciones indigenas en la lucha por la tierra y educacion.

10 La universidad delegd a los profesores Elba Gimez y César Paredes para que junto
a Milton Ciceres elaboren la propuesta final que fue discutida y aprobada por el
Consejo Universitario en 1991.
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3. LOS ANTECEDENTES Y MOTIVACIONES PARA
LA CREACION DE LA EECA

En este acapite nos interesa indagar en los antecedentes, las moti-
vaciones y los actores que participan en la creacion de la EECA. La
Escuela de Formacion Eugenio Chusig, creada por la Unién de Or-
ganizaciones Campesinas del Azuay (en adelante, Unasay) a finales de
la década de 1980 para la formacién de dirigentes, fue la experiencia
precursora del proyecto. Fundada con el objetivo de operar el salto de
movimiento campesino a movimiento indigena, busca «recuperar la
sabiduria indigena» para «indigenizar» a los dirigentes y dar un sentido
mas profundo a la lucha por la tierra y la educacion (Caceres 2007,
entrevista personal). Si bien en la Sierra centro y norte del pais este
proceso habia venido trabajaindose desde hace anos, en el sur del pais
era necesario enfatizarlo como respuesta a un fuerte proceso de asimi-
lacionismo cultural producido en el siglo XX, por diversos factores,
que habia configurado un imaginario colectivo que identificaba las
poblaciones campesinas como cholas."

El socidlogo Milton Ciceres, militante de la izquierda cristiana que
apoyaba el proceso de organizacidn sindical y campesino en el austro de
Ecuador desde la década de 1970,'2 fue parte de este proceso y recuerda
que

[1]a idea de pasar de campesinos a indigenas nos parecia un salto un poco
en el vacio, pero algo en nosotros habia alguna corazonada. Verds que

11 La problematica ha sido trabajada desde otras perspectivas, que aportan a com-
prender cémo, desde finales del siglo XIX y durante el siglo XX, la produccién
de paja toquilla, la explotacién minera, el incipiente proceso de modernizacién
técnica del campo e industrializacién y mais recientemente la migracién mo-
dificaron las relaciones productivas, monetizaron continuamente la economia
campesina y modificaron las bases sociales de representacion.

12 Fue parte de la tendencia denominada izquierda cristiana, que articulé una visiéon
marxista y la propuesta de la Iglesia de los pobres, encarnada en la figura y trabajo
de monsenor Leonidas Proafio. Acompaiié el proceso de organizacion sindical en
Cuenca, fue parte de la Unasay, filial de la Ecuarunari, que en esos anos lucha-
ba por la concreciéon de la Reforma Agraria y apoyd el trabajo de cooperacién
desplegado por el Fondo Ecuatoriano Populorum Progressio. Estas acciones le
permitieron estar en contacto con las organizaciones de base en Azuay, Cafar,
Loja y Zamora Chinchipe.
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estamos antes del levantamiento indigena: habia una corazonada de que,
aqui, lo indigena es una riqueza y que lo campesino era mas una cues-
tion productiva, mas agraria. Que lo indigena tenia mas que ver con una
cuestion filosofica. Nos parecia que entrar en lo indigena era entrar en un
proyecto que estaba ya ahi y que no era un proyecto que recién se iba a
comenzar: en nosotros estaba metida toda la idea de que lo indigena era
una cosa que ya se habia vivido, y ;por qué no lo podemos poner a andar?
[...]: De ahi, no Espejo, sino Chusig, v de ahi la formacién de dirigentes
para que efectivamente aprendan todo lo que ha significado la cultura
indigena. En esa época, lo indigena era lo quichua, nada mas [...].

Me acuerdo de que por esos dias hubo un muchacho que [...] estaba
gravemente enfermo. Fue a la oficina de la Unasay, que estaba en la Calle
Larga, y realmente se iba a morir [...]. Vino algtn dirigente y dijo: «A este
muchacho le han hecho el mal. Yo sé a donde llevarle», y le llevamos en
una cobija [...] para que un yachag le sople, le grite, le haga oler piedra, le
haga un bafio con plantas fuertes, y, una media hora después que recibid
esto, se puso en pie [...]. Esas cosas son tan fuertes en el animo sensible de
nosotros, de esa época, que efectivamente fue un incentivo fuerte. Claro,
es por ahi [...], teniamos un poco de miedo, por lo oscuro por donde
caminamos, por la manera que lo llevamos y por el velo misterioso que se
ha puesto detras de estas cosas, cuando pensibamos que ya estabamos en
otra época superior, que crelamos que esa es una cosa antigua. (Caceres
2007, entrevista personal)

El salto de una organizacién campesina a una cultural es resultado
de un ejercicio reflexivo dentro de las organizaciones comunales sobre
su realidad y su historia. La visién dominante en el siglo XX en torno
a los pueblos originarios estuvo inmersa en la problematica agraria del
pais y en la necesidad de su modernizacién. Por eso, no es raro que las
organizaciones indigenas contemporaneas tengan su raiz en la lucha
por la tierra que tomo fuerza con la expedicion de la Ley de Reforma
Agraria de 1964.”

13 En el siglo XX, el tema agrario fue motivo de fuertes debates y enfrentamientos
entre grupos terratenientes y otros modernizantes de la estructura productiva del
pais. El primer esfuerzo tendiente a esa modernizacién lo realizé Eloy Alfaro,
con la expedicién de la Ley de Beneficencia de 1908, que recuperd para el Estado
buena parte de las haciendas de las 6rdenes religiosas. Luego, la Junta Militar de
Gobierno promulgé el 11 de julio de 1964 la Ley de Reforma Agraria y Coloni-
zaciodn, la que estuvo vigente por cerca de 30 afios; fue un intento importante por
cambiar las estructuras agrarias heredadas de la época colonial y consolidada en la
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Sin embargo, la calidad de las relaciones sociales y del poder estaba
intacta. La estigmatizacién sociocultural de los pueblos originarios
nacida de la categoria administrativo-fiscal colonial de indios perduro.
Esa palabra no solo nombré peyorativamente a una poblacién, sino
que modeld ademas el tipo de relaciones y el ejercicio de poder en la
sociedad. Negd valor a las practicas culturales y sociales de las familias
y comunidades enclaustradas en el sistema hacendatario y fuera de €l,
pero lo mas importante es que fue asumida como una realidad por los
indios. Entonces, el ejercicio organizativo tendria un papel clave para
reconocer, valorar y potenciar la herencia cultural como una realidad
viva, propositiva, inspiradora, que dio base al proceso de reconstitucion
de las comunidades, pueblos y nacionalidades entre las décadas de 1970
y 1990."

En ese entorno histérico, la primera propuesta trabajada por Milton
Caceres fue la constitucién de una Escuela de Educaciéon en Antropo-
logia y Sociologia Andina, en la perspectiva de que las dos entradas
académicas permitian estudiar y comprender la realidad y la historia de
los pueblos y, con esa formacion, propiciar que los estudiantes aporten
desde una perspectiva «indigena, en el proceso organizativo», segin
manifestd en entrevista personal en 2007.

Otro elemento clave en la constitucion del proyecto EECA fue la
creacién de la Dineib. Como resené, el nuevo sistema requeria de pro-
fesores indigenas para su implementacion. En esos afios, buena parte de
los primeros docentes eran bachilleres o educadores que contaban con

reptblica. En perspectiva, estos procesos tendieron a la modernizacién de la base
productiva como condicién material para la asimilacién de los campesinos indios
ala sociedad nacional. Ver Brassel, Herrera y Laforge (2008); Barsky (1988); Chi-
riboga (1984); Velasco (1979); Varela (2011).

14 Por ejemplo, en Cafar, Antonio Quinde (comunicacién personal, 2002), diri-
gente histérico de este pueblo, recuerda que en la década de 1980 la gente no
se identificaba como kafari, sino por el nombre de las haciendas que habia o
por el de las comunidades y cooperativas recientemente creadas que heredaron,
en muchos casos, el nombre de la hacienda. El trabajo organizativo de caricter
participativo, comunitario, fue un espacio central para tomar concienciay valorar
las practicas culturales y construir un proyecto como pueblo kanari.
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la experiencia ganada en distintas experiencias de educacién indigena."
Esa necesidad fue gravitante para modificar la propuesta inicial hacia la
de educacidn y cultura andinas.

A lo anterior se suma una lectura critica de la realidad local y global
de esa época. Desde el posicionamiento de testigos, Milton Caceres'®
considera que la situacién que vivian las economias nacionales y mundial
era resultado de la crisis del sistema capitalista, caracterizada por haber
creado diferencias abismales entre personas, grupos sociales, paises y
continentes, por medio de la legalizacion y la legitimacién de formas
de acumulacidén de la riqueza en pocas manos. La respuesta planteada
desde el neoliberalismo no era mas que un reordenamiento del sistema
que apuntaba a maximizar ganancias en un mundo de escasez (EECA
1991, 1). El Estado, como estructura de poder y organizaciéon social,
habia sido puesto al servicio de los grupos econémicos, y las expecta-
tivas planteadas con el regreso a la democracia en 1979 se desvanecian
en Ecuador, debido a que «La sociedad ha sufrido un vaciamiento
de la soberania, la impracticabilidad de la participacion ciudadana, la
ausencia de la pluriculturalidad y la liquidacion de la comunicacién,
la critica y el desarrollo social. [...] pérdida incluso de las tradiciones
institucionales que en otrora fueron motivo de orgullo del régimen
burgués democritico frente al viejo régimen» (1-3).

En lo sociocultural, las relaciones de poder basadas en las diferencias
de clase y «la hegemonia de la cultura occidental constituyeron el soporte
de un sistema [...] en plena decadencia, por serle ya imposible satistacer
las necesidades, espacios, ambientes, oportunidades, potencialidades y

15 Por ejemplo, en las Escuelas Radiofénicas Populares del Ecuador, Proyecto de
Educacién Bilingtie Intercultural, Escuelas de Simiitug, Centros de Investiga-
cién para la Educacién Indigena (CIEI), egresados de los institutos normales
bilingiies 0 Macac. Ver Valiente y Kiiper (1998).

16 La primera propuesta para la creacion de la Escuela de Educacién en Antropolo-
gia y Sociologia Andina fue presentada a la Universidad de Bolivar en diciembre
de 1990 vy, en consideracién de los miembros del Consejo Universitario el 28
de diciembre del mismo afo, existen tres versiones. En las versiones 4 a 8, la
propuesta cambia a la denominacién de la Escuela a Educacién y Cultura Andina;
en la versién 9 se incluyen aspectos administrativos del proyecto solicitados por
la Comisién Académica de la UEB (7 de agosto de 1991). Para el inicio de las
actividades académicas se elabord otra versién, que incluye el cronograma de
actividades académicas que se realizaron entre agosto de 1991 y enero de 1992.
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desafios que requiere la convivencia humana» (1-3). En lo ideoldgico,
la caida del Muro de Berlin y el fin de la Union Soviética significaron
el desplome del referente utopico y del derrotero de la revolucion en los
grupos de izquierda (1).

En un contexto definido como crisis, el levantamiento indigena de
1990 en Ecuador, las movilizaciones y las narrativas planteadas desde
los movimientos indigenas y sociales en todo el continente con ocasion
de la cercania de los 500 anos de la llegada de los europeos evidenciaron
no solo a un actor social, sino también un proyecto politico:

A 500 anos de la invasion europea y resistencia indigena [...], nos es obligato-
rio preguntarnos por el ser del Hombre en Abya Yala. Al tratar de responder,
tenemos que afincarnos en las historias no como un pasado muerto, ruinoso
y primitivo, como afirman la antropologia tradicional y la sociologia posi-
tivista, sino como la fuente de identidad que la dominacién trata de hacer
perder, negandola, superandola y adulterandola. [...] Superando el etnocen-
trismo, [y advirtiendo] las contradicciones que cruzan la sociedad actual, sus
grupos portadores, sus proyectos, sus modelos societales, su comportamiento
global, su identidad, etc. [...], [podremos trazar| la superacién historica del
pasado en otro futuro a condicién de autodeterminarnos. (3)

La fisura creada por el movimiento indigena permitié que se
comprendiera la realidad del pais desde otro punto de vista, planted
interrogantes y propuestas a la sociedad en su conjunto. Los pueblos
originarios pasaron de ser una cuestién, un objeto de estudio y administracion,
a ser un sujeto de enunciacidén que —desde sus culturas y propuestas—
cuestiona al Estado y la sociedad. Se constituyen en referente politico
e ideoldgico, en horizonte de posibilidades para la sociedad, que fue
acogido por distintos grupos sociales e intelectuales.

En sintesis, la propuesta EECA es una construccién individual de
Milton Caceres que sistematiza su experiencia en el proceso organiza-
tivo y de lucha de los pueblos indigenas del sur de Ecuador, encuentra
y acoge referentes vivenciales, ideologicos y utopicos en la cultura in-
digena frente a la sociedad nacional y su reflexion sobre el agotamiento
del modelo de sociedad-democracia-capitalismo en los ambitos local y
mundial que se reconfiguraba desde el neoliberalismo.

El antecedente planteado también evidencia la tensién y el agota-
miento de la manera de tratar la denominada cuestion indigena desde la
perspectiva de una problematica cultural no resuelta por las politicas
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asimilacionistas de mestizaje (Muyolema 2001) y desde la tension
generada por los escasos logros de la modernizacion de estructuras
productivas no rentables en la segunda mitad del siglo XX. La época
constituyd un pacha (tiempo-espacio) que exigia y proveia elementos
para comprender el sistema de dominio (matriz colonial), el surgi-
miento de insurgencias desde los grupos sociales y la construccién de
herramientas de trabajo y lucha.

4. LA EECA: EL TRANSITO DE UNA PROPUESTA DE EDUCACION
SUPERIOR PARA LOS INDIGENAS A LA INTERVERSIDAD

La EECA se plantea, como objetivo central, formar «profesionales
en educaciéon y cultura andina» que, junto a la dirigencia comunitaria
de las nacionalidades indigenas, trabajen para la autodeterminacién y
la identificaciéon cultural, buscando «salidas estratégicas a su problema-
tica en el marco de los 500 anos de resistencia» (EECA s. f. «Proyecto
[10]», 1, 6), mediante la investigacion del «saber cientifico, tecnologico,
ideoldgico, artistico y lingiiistico» existente en el sistema social de las
nacionalidades, que se expresa en sus simbolos, mitos, organizacion,
religiosidad, manejo del medio ambiente, en el desarrollo de conceptos
fundamentales desde la vivencia y la memoria de la cultura andina, para
valorizarla y reforzar sus procesos ideologico-politico-organizativos.

El proyecto procura construir mecanismos que faciliten el ingreso
y que creen condiciones favorables para los estudiantes indigenas, por-
que —si bien no existian restricciones formales para la admisién en las
[ES— las condiciones sociales, culturales y econdémicas de la matriz
colonial negaban esta posibilidad.” Son cinco las claves construidas en
la estructura de EECA para atender este reto, que presento a continua-
cibén sin ningn orden particular.

Primero, la organizacién de un sistema semipresencial intenta
responder a las realidades econoémica y cultural indigenas que hacian
dificil su dedicacién exclusiva. En lo econdémico, las condiciones eran

17  Esta consideracién también estd presente en el proyecto de Universidad Politéc-
nica Salesiana, que naci6 de la experiencia del SEIC, su ubicacién en Zumbahua
y el aporte financiero de los salesianos. En el caso de la Universidad de Cuenca, el
financiamiento de la cooperacién internacional y de la nacional y las facilidades
brindadas a los docentes de SEIB fueron claves.
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precarias: la mayoria de los indigenas vivia del trabajo agropecuario,
puesto que la poblacién a la que estaba destinado el programa eran
profesores y dirigentes. En lo cultural, existia un fuerte temor al racis-
mo vy al asimilacionismo cultural: la ciudad era vista como un espacio
de oportunidades, pero violento, que demandaba ocultar su origen
cultural mediante la transfiguracién a mestizo.'

Se propuso en la ciudad de Guaranda un sistema escolar anual de
cinco periodos presenciales de ocho dias de duracién, con dedicacién
exclusiva a las actividades curriculares, alternados con periodos de tra-
bajo a distancia en sus lugares de residencia.'” Durante la primera década
se realizd al menos un encuentro presencial en una de las comunidades
de origen de los estudiantes. Cuando el programa se traslad6 a la ciudad
de Cuenca, en el ano 2001, mantuvo la estructura con mucha dificultad
por razones logisticas y la demanda de los estudiantes. En el ano 2007,
con la implementaciéon de la Gltima reforma académica y en atencidon
a los requerimientos de los estudiantes y las condiciones operativas,
se optd por un sistema de once presenciales con duraciéon de tres dias
(de viernes a domingo), que se desarrollaban en la sede Cuenca, y se
mantuvo un encuentro de ochos dias de duracion.

Segundo, la estructuracion de centros de estudio y seguimiento aca-
démico fue una actividad importante que permitid la articulacién con
las organizaciones indigenas. Los centros de estudios fueron pensados
como espacios en los cuales los estudiantes de un pueblo se habrian de
reunir para desarrollar sus guias académicas. La implementacién estuvo
bajo la responsabilidad de los estudiantes y fue posible cuando hubo
una estrecha relaciéon con la organizacién local; por lo general, fun-
ciond en su mismo local. El seguimiento fue una actividad académica
de apoyo a los estudiantes en cada centro, brindada por los profesores

18 Estas apreciaciones se abstrajeron a partir de las entrevistas personales realizadas
a Estuardo Gallegos (agosto de 2007), Delia Espinoza (julio de 2007), Miguel
Contento (febrero de 2007), Luis Contento (marzo de 2007), Cesareo Guaman
(julio de 2007), Milton Caceres (agosto de 2007) y Manuel Gualan (2007).

19 Para facilitar la presencia de los profesores del SEIB se logrdé un acuerdo con
el Ministerio de Educacién y Cultura para otorgarles licencia para asistir a los
presenciales. El beneficio fue parcial para los estudiantes porque las autoridades
locales de educacion y la comunidad exigieron la presencia de profesores reem-
plazo, lo cual, en muchos casos, influyd en la desercién al programa.
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que realizaban tutorias individuales o grupales, talleres y conferencias,
que se complementaban con reuniones o actividades culturales con la
participacién de la dirigencia y la comunidad. Su vigencia estd estre-
chamente relacionada con la presencia de dirigentes como estudiantes
o exestudiantes. Después del ano 2002, ambas actividades desaparecie-
ron debido a la falta de interés de los estudiantes, la cercania entre las
comunidades de origen y la sede Cuenca, el cambio en la modalidad
semipresencial, el uso de las tecnologias de la informacién y comunica-
cién y la falta de financiamiento.

Tercero, en cuanto a facilidades de movilizacién y residencia, el pro-
grama fue aprobado con la perspectiva de tener tres sedes en Guaranda,
Cuenca y Otavalo. Durante la primera década funcioné en la primera
ciudad. Esto implicé jornadas de movilizacién para la mayoria de es-
tudiantes, que provenian de los pueblos saraguro, shuar, kafari, kichwa
de la Amazonia, puruhi, otavalo y distantes comunidades waranka, asi
como a mestizos oriundos de Guayaquil, Cuenca, Loja o Ambato. Se
suman las necesidades que implicaba una estancia de ocho dias, en las que
actividades como la cocina, el aseo, el estudio, el descanso y la atencién de
ninos eran importantes. Estos aspectos fueron advertidos cuando el pro-
grama fue socializado en las organizaciones indigenas y las Direcciones
Provinciales de Educacién Intercultural Bilingiie (en adelante, Dipeib).

La UEB aportd los recursos financieros y logisticos basicos para
cubrir la movilizacién de los estudiantes desde el sur del pais durante la
primera década. La dificultad mayor fue proveer de espacios adecuados
para la residencia de cerca de 300 estudiantes en la primera generacion.
Se adecuaron instalaciones que servian en condiciones precarias para
todos los fines: de dia aulas y en la noche dormitorios. En 1994, con la
toma del antiguo Hospital de Jests, que estaba abandonado, se empren-
dié un continuo proceso de adecuacién y mantenimiento con fondos
de la universidad y el trabajo en minga de estudiantes y profesores.?’

La crisis financiera y social provocada por el feriado bancario de
1999 y la dolarizacién del ano 2000 demandd repensar el proyecto,

20 De acuerdo con referencias personales de estudiantes y profesores y memoria
personal, el edificio contaba con oficinas para la planta docente y administrativa,
aulas, dormitorios para los estudiantes, cocina, comedor, biblioteca, museo,
herbario.
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debido al aumento de la tasa de desercion y la disminucion del nimero
de aspirantes por limitaciones econémicas y migraciéon. Ademis, el
recorte presupuestario estatal obligd a que la universidad suprimiera
el financiamiento del transporte. En el aio 2001, la Escuela decidié
abrir el programa en la ciudad de Cuenca, con el objetivo de facilitar la
movilidad de la mayoria de estudiantes, que provenian de las provincias
de Canar, Azuay y Loja. En Guaranda funcionaria hasta el afio 2005 la
Licenciatura en Desarrollo Regional Intercultural, que contaba exclu-
sivamente con estudiantes de la provincia de Bolivar.?!

En Cuenca, las condiciones de trabajo fueron precarias: funciond
en locales prestados e improvisados para las actividades administrativas,
académicas y de residencia, situacidén que paulatinamente mejord, sin
que hubiera llegado a tener las condiciones minimas.?* Estos elementos
fueron decisivos en el reajuste de la modalidad semipresencial en 2007
y para el cierre del programa en 2009.

Cuarto, la conformacién de una comunidad fue un elemento cen-
tral de la propuesta, inspirado en el sentido comunitario de los pue-
blos originarios y de la experiencia del trabajo y la militancia de los
primeros profesores. La comunidad de estudio seria una propuesta y
una exigencia constantes en los documentos producidos por la Escuela,
que debia concretarse en todas las actividades y demandaba asumir un
compromiso ético de cada uno de los miembros (personal docente y
administrativo y estudiantes).

Tres elementos sobresalen. Primero, si bien la propuesta es una
construccién individual, se asume —como definicidn— que es un
proyecto en permanente construccion, que no tiene resuelto todo de
partida. Existe conciencia sobre lo inédito de la experiencia y los retos
que planteaba, asi como una sensibilidad sobre la presencia de diversos
sujetos culturales que son valorados como corresponsables de su im-
plementacién, su mejoramiento y su renovacion para responder a los
objetivos planteados.

21 Lasactividades culturales (biblioteca, archivo histérico, museo) perdieron fuerza
y se mantuvieron operativas hasta el inicio de la intervencién del inmueble por el
Estado, durante el Decreto de Emergencia Patrimonial de 2009.

22 La situacién se agravo por la tensa relaciéon con la UEB por el incumplimiento
de los acuerdos para mantener los programas en la sede principal y la ausencia de
relacién con las organizaciones sociales del sur del pais e instituciones locales.



36 / Marcelo Quishpe Bolarios

Se institucionalizaron las asambleas durante cada encuentro presen-
cial y en reuniones de trabajo en las que participaron el equipo docente
y los representantes estudiantiles. La asamblea fue un espacio en el que
todos participaban (estudiantes, docentes y administrativos) y estuvo
destinada a evaluar y resolver las problematicas académicas, logisticas
y humanas. De ellas se desprendian acuerdos y agendas de trabajo que
serian tratadas y resueltas en las reuniones de trabajo que se desarrolla-
ban después de cada presencial. En estas reuniones hubo un trabajo mas
exhaustivo de reflexion, evaluacién y planificacién de vida académica
y administrativa de la Escuela, seglin se manifiesta en las diez versiones
del proyecto de EECA, asi como en las reformas académicas de 1994,
1998 y 2004 (conservados en el AEECA).

La vitalidad de ambos espacios fue decayendo de manera significa-
tiva en los afios finales del proyecto, debido a varios factores. El mas
importante fue el valor que tenia la vida comunitaria: las tres primeras
generaciones de estudiantes y la primera de profesores compartian una
memoria activa de vida comunitaria y trabajo organizativo, relaciona-
dos con su participaron en las luchas sociales de las décadas de 1980 y
1990 (buena parte de los estudiantes fueron dirigentes comunitarios
o parte del SEIB; Gallegos 2007, entrevista personal; Caceres 2007,
entrevista personal).

Cuando el proyecto se instalé en Cuenca, los estudiantes que ingre-
saron eran mucho mas jovenes, ya no existia una mayoria indigena y la
vitalidad sobre los procesos comunitarios tenia una intensidad distinta
a las décadas anteriores.” Curiosamente, era mucho mis atractiva y
vital la participacién de buena parte de los estudiantes no indigenas. La
vinculacion del equipo docente, que en su mayoria se habia renovado,
fue especifica para lo académico y mantenia minima o ninguna vin-
culacidn con el proceso organizativo indigena o social. En conclusion,

23 La lucha indigena de las décadas anteriores al levantamiento indigena y en la
década de 1990 fue un pacha que potencid el sentido comunitario no solo de
solidaridad y participacidn, sino de reflexién y compromiso. Muchos de los rena-
cientes (nuevas generaciones) en la tltima década viven en mundo distinto al de
sus mayores, en gran parte se benefician de las conquistas (M. Contento 2005,
comunicacién personal). Por e¢jemplo, el acceso a las IES es una expectativa real,
las posibilidades materiales de ingreso son mejores sin que esto indique que no
existan condiciones estructurales que dificulten el acceso a la educacién o la
obtencién de mejores ingresos.
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la experiencia vital de hacer comunidad previa a la Escuela seria un
factor que ayudo a su concrecidn. Se suma el alejamiento del equipo
docente y de la Escuela en su conjunto de los procesos organizativos del
movimiento indigena y de la organizacién social.

El otro elemento esta relacionado con el reto, para estudiantes y
profesores, de llegar a Guaranda e instalarse por ocho dias. Ese reto
implicéd convivir, compartir espacios cotidianos de intimidad, asi
como la construccién de espacios mas formales de actividad cultural.
Se institucionalizd la realizacidon de expresiones rituales, pampa mesas,
actividades culturales, deportivas y visitas. Estas tomaban mayor vigor
cuando los presenciales se realizaban en las comunidades de origen, en
donde existian interés y expectativa por compartir, por conocer a la
universidad, y esta respondia de manera reciproca desplegando las ex-
presiones culturales de los estudiantes y reflexionando sobre la realidad
y los procesos que se vivian.?*

La Escuela fue sensible al potencial que implicaba tener un conjunto
humano diverso, en el que la experiencia universitaria debia haber sido
un pacha que visibilizara y fortaleciera esa diversidad al haberla puesto
en didlogo en un contexto de respeto y afectividad. En la cotidianidad,
los estudiantes tuvieron la oportunidad de compartir sus maneras de ser
en cuestiones sensibles como la alimentacién y la ritualidad. También
fue una posibilidad para conocer y reflexionar sobre los procesos orga-
nizativos que vivia cada pueblo. La vitalidad de estas practicas se fue
perdiendo en la Gltima década debido a los argumentos sefialados en el
punto anterior y hacia el aflo 2011 eran actividades forzadas, vacias de
su sentido y significado comunitarios.?

Por tltimo, la busqueda de relaciones y didlogo con otros interlocuto-
res seria un interés constante para dar fuerza al proyecto y conseguir apoyo
de diversa indole. El proyecto naci6 sin auspicio de ninguna organizaciéon
indigena o agente de cooperacion, pero para su promocion fue necesario
entrar en didlogo con las organizaciones indigenas de base, las Dipeib y
agentes de desarrollo como el Fondo Ecuatoriano Populorum Progressio.
Estos contactos permitieron que se construyeran acuerdos encaminados a

24  Estas conclusiones se nutren de comunicaciones personales de los estudiantes y la
experiencia propia.

25 Ademis de las comunicaciones personales de los estudiantes, estas apreciaciones
se enriquecen de la reunién de Ricaurte del 3 de marzo de 2007.
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comprometer el acceso del mayor ntimero de estudiantes al programa y a
su seguimiento en la vida organizativa. En los primeros afios, uno de los
requisitos de ingreso fue la carta de apoyo de una organizacidn social y el
reporte del trabajo y el compromiso del estudiante en las actividades or-
ganizativas, que se consideraban para la promocién académica. La Escuela
se comprometia al asesoramiento en temas culturales y organizativos, por
ejemplo, se trabajé con la Federacién de Organizaciones Campesinas de
Bolivar (Fecab-Brunari), la Unioén Provincial de Cooperativas y Comu-
nidades de Canar (UPCCC) en Cafar y algunas Dipeib. Este nexo fue
debilitandose con el tiempo y se reactivaba con ocasién del inicio de un
nuevo afio escolar o la realizacién de un encuentro presencial, que fue
vital en tanto hubo presencia de dirigentes de organizaciones sociales y
la militancia de los docentes en esos procesos.

El debate académico y politico sobre la realidad del pais, el movi-
miento indigena y la interculturalidad hacia afuera de la Escuela fue
intermitente. En Guaranda se organizaron dos encuentros, que con-
taron con la presencia de varios intelectuales de otras instituciones y
organizaciones sociales. En 1992 se realizd el taller internacional «La
cosmovision andina y el saber occidental: hacia una renovacién de las
Ciencias Sociales en Indoamérica», en el que se debatid, desde las pre-
sentaciones individuales y las comisiones de trabajo, la existencia de una
cultura andina, el renacimiento étnico, los limites y las posibilidades
del saber de la cultura occidental y la utopia andina como alternativa
(EECA 1992a). En 1995 se llevo a cabo el encuentro Sociedades posibles y
deseables en el Ecuador del siglo XXI, en el que se propusieron lecturas de
corte mas sociologico sobre la realidad del pais y los retos que planteaba
para la construccidn social ante el fin del milenio (EECA 1996).

En el 2007, en medio de una tensa relacién con la UEB y con la
necesidad de posicionar a la EECA en el debate sobre la intercultura-
lidad que habia tomado fuerza en esos afios, y del que no era parte, se
organizo el Primer Encuentro Internacional la Perspectiva de la Inter-
culturalidad: Reflexiones y Testimonios desde Ameérica Latina. Con
una importante participacion de intelectuales, académicos y dirigentes
de organizaciones sociales, coloco en discusion diversas perspectivas
académicas sobre la interculturalidad; un interesante grupo de trabajo
dio cuenta de experiencias de interculturalidad en salud, educacidn,
arte, economia, organizacion, politica, diversidades humanas y medio
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ambiente. El objetivo de crear un espacio de reflexidon propuesto por los
asistentes no se concreto y la Escuela perdid la oportunidad de articular
el interés sobre el tema (EECA 2007).

En el afio 2011, con la presién del cierre de sus programas en Cuenca
y con la basqueda de apoyo para mantenerse, se organizé el Segundo en-
cuentro internacional. Interculturalidad y descolonizacién del aprendizaje: Hacia
una vida sin dominio, con el auspicio del Ministerio de Cultura y Avina.*
El encuentro generd expectativa nacional e internacional, lo que dio
cuenta de la importancia que habian adquirido la interculturalidad y la
colonialidad del poder como ejercicios reflexivos y experiencias para
comprender la realidad y proponer alternativas. Se dio énfasis a la edu-
cacién como estrategia para cambiar la realidad. A pesar de haber sido
un espacio muy interesante de debate y conocimiento de experiencias,
la Escuela no pudo capitalizarlo y enfrento su cierre.?’

En el batll quedaron varios proyectos que no se concretaron, como
la continuidad de la revista Urdimbre, que publicdé dos nimeros y estaba
pensada como espacio de reflexion académica de profesores y estudian-
tes. Tampoco se cristalizo, el proyecto de publicacion de los trabajos
de fin de grado ni un programa radial. En mucho, esto tiene que ver
con la limitacién financiera, la intermitencia del equipo docente y una
voluntad de repliegue desde la direccion de la Escuela.

Quinto, la propuesta curricular y pedagdgica es en la que mejor
se evidencia la construcciéon de una propuesta no convencional de
educacidn superior, la sensibilidad para realizar rupturas y también las
tensiones de este proceso. El proyecto camina reflexivamente desde
asumir lo indigena como centro hasta la interculturalidad.

En el inicio se expresaron tres decisiones fundamentales: 1. el sujeto
a quien se dirigia la propuesta era el conformado por los pueblos indi-
genas; 2. se asumia como campo epistemoldgico a las culturas indige-
nas,”® entendidas como realidades vivas y en proceso de revitalizacion,

26 Fundacién internacional de cooperacion para el desarrollo que trabaja en Améri-
ca Latina.

27 De los dos encuentros no existen memorias.

28 Utilizo el término cultural para aglutinar lo expresado en el documento de
propuesta: «saber cientifico, tecnoldgico, ideoldgico, artistico, lingiiistico, las
practicas de manejo del medio ambiente, los sistemas societal, miticos, de poder
y religiosos de las nacionalidades» (EECA s. f. «Proyecto [1]», 3).
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que dialogan de manera horizontal con los saberes occidentales; y 3.
finalmente, se pretendia que los educandos fueran sujetos reflexivos de
su realidad.” En otras palabras, se pensaba en un proyecto universitario
para, desde y con los pueblos indigenas.

El método de ensenanza-aprendizaje propuesto, y denominado
autoformacién investigativa dirigida (Aindi), debia haberse construido
a partir de la investigacion individual y colectiva de la cultura andina,
para lo cual se requeria potenciar en los maestros y educandos su ca-
pacidad para analizar, reflexionar y teorizar sus vivencias comunitarias
(EECA s. f. «Proyecto [1]», 4). Esto se concretaba en las asignaturas,
abordando problematicas, no campos de estudio convencionales, que
permitieran el estudio y la comprension de la realidad, articulados entre
si para lograr una circularidad académica evitando ejercicios verticales,
bancarios y magistrales de docencia (EECA s. f. «Proyecto [9]», 6-7).

Los primeros desafios que les planteé el trabajo con indigenas vy el sis-
tema semipresencial fueron las tensiones que se generaron entre, segun
lo manifest6 Estuardo Gallegos (1992a) en una comunicacion al director
de la EECA, «as graves deficiencias sembradas por la instruccién cole-
gial», reflejadas en las escasas habilidades y destrezas de lectoescritura, y
la importancia que los estudiantes daban a la comunicacién oral como
vehiculo de conocimiento, asi como la distancia entre trabajo intelec-
tual, las tematicas tratadas, el trabajo de subsistencia y las preocupaciones
en la comunidad. La problematica fue tratada en asambleas y reuniones
de trabajo, que les permitieron concluir que existia desconocimiento de
la cultura indigena, concretamente sobre «;como conocen los indios?,
;cOmo enseflan a conocer?, ;cOmo crean cosas nuevas?, ;como enseflan
lo que conocen de Occidente?» (EECA 1992b, 8-15), que evidencian
ademas el poco material publicado sobre estos topicos y la dificultad de
acceder a ellos. Se modifico la agenda de investigacién propuesta en el
documento de creacién de la Escuela y emprendieron un registro de los
elementos que permitiera responder las interrogantes planteadas desde
cada una de las asignaturas, por medio de guias de investigacion.

El énfasis en lo indigena los llevé a un extremo no deseado, que fue
asumido criticamente por el equipo docente, un sesgo peyorativo sobre
Occidente y la cultura dominante. Fue necesario evidenciar que su

29  Asi se manifiesta en las diez versiones del proyecto de EECA.
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critica a la modernidad, al conocimiento cientifico y a la tecnociviliza-
ci6n, hacia énfasis en el caricter «discriminador, opresor y explotador
que se esconde en su proyecto ideoldgico, politico, que procura colo-
carse sobre todo y considera al mundo como un mercado global que
privatiza el conocimiento, ahondando atin mas la discriminacién de
nuestros saberes y tecnologias» (Caceres 1992, 6).

Las tensiones y los limites arriba planteados serian preocupacion
constante durante los primeros anos. En 1992 se realizé un replantea-
miento del método, denominado autoeducacion investigativa comparti-
da (en adelante, Ainco) que, en lo central, propone poner en dialogo la
produccidn académica, los conocimientos del estudiante y la comunidad,
conocimientos que no son evidentes, sino que requieren de un trabajo
para comprenderlos, apropiarse y vivirlos por docentes y estudiantes.
Cada asignatura debe construir tres momentos cognitivos: el momento de
aprender lo que dan la comunidad y la EECA, el momento de desarrollar
lo que propician la EECA y la comunidad, y el momento de ensenar lo
que hacen la EECA y la comunidad. Se debian haber concretado en los
encuentros presenciales, en los que se planific el trabajo que se realizaria
en el aula y fuera de ella, y se presentaron los resultados obtenidos en los
periodos no presenciales que centraron su actividad en la investigacién
de las fuentes, la bibliografica y la realidad de la comunidad. El segui-
miento fue redefinido como un espacio para acompanar a los estudiantes
en sus procesos de investigacion, relacionarse con la comunidad y valorar
la pertinencia de los contenidos (EECA 1994, 9 y ss.).

Dos afos después, se enuncid la pedagogia integral intercultural
comunitaria (en adelante, PIIC). Fue una invitacién a los docentes para
construir una alternativa tedrica y de practica pedagodgica resultante
del analisis de las propuestas académicas relevantes, la experiencia
etnoeducativa, la educacion popular y para adultos, y la «elaboracion
vivencial de una pedagogia del mito, del afecto, de la sensibilidad, de la
espiritualidad, del eros, de lo ludico y de la conciencia integral» (1, 8).

La reforma académica de 1998 reemplaz6 la Licenciatura en Educa-
ci6n y Cultura Andina por Educacién y Estudios Interculturales, en la
que se asume la interculturalidad como proyecto académico y «utopia
que encuentra su lugar en la autodeterminacidn integral de la sociedad
civil para iniciar, profundizar o rectificar encuentros igualitarios y re-
ciprocos entre las culturasy (EECA 1999, 1). Lo indigena seguira siendo
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central, pero en un mundo pluricultural se advierte necesario incorpo-
rar —al proceso de ensefianza-aprendizaje— el potencial epistémico
de otras culturas, como la afrodescendiente y la mestiza, y las reivindi-
caciones y propuestas de movimientos sociales que fueron visibilizados
en esa década; por ejemplo, el movimiento ecologista o feminista con
el fin de concretar una interculturalidad cognitiva. Se planted que
docentes y estudiantes asumieran una actitud de aprendices, que nace
del reconocimiento como sujetos cargados de conocimiento, que los
comparten y ponen en debate con otras compresiones de la realidad y
formas de vida, para crear otro tipo de sociedad (EECA 1999, 10-2).

El funcionamiento del programa en la ciudad de Cuenca lo enfrentd
a un escenario social, académico y organizativo bastante distinto al de
Guaranda. En el afio 2004 se reorganizaron el curriculo y la modalidad
de estudio y se afiné el enfoque. El elemento principal tiene que ver
con la premisa de que la Escuela estd dirigida a las personas a quienes
les interesa construir o afirmar transformaciones en la educaciéon y el
desarrollo desde la perspectiva intercultural. Se reafirma que las fuentes
de estudio, conocimiento y didlogo son las culturas del mundo, en las
que seguiran teniendo un peso importante las culturas indigenas, pero
ya no exclusividad (EECA 2004, 4-8).

En torno a PIIC y Ainco, se avanza en detallar su operatividad. El
avance mas significativo fue comprender a cada miembro de la comu-
nidad de aprendices como una integralidad de identidades. En otras
palabras, cada persona esta integrada por un conjunto de subjetividades
desde las que se comprende y actta, se identifica y se relaciona. EI tra-
bajo académico debia hacerlas evidentes y consideradas para la reflexion
y la construccién intercultural, para no restringirlas al didlogo entre
diversos, sino como tarea a concretarse dentro de cada uno y de los gru-
pos socioculturales, que de manera consciente —o no— reproducen
relaciones de colonialidad (4-8).

La construccidén del programa de estudios mantuvo la tension entre
optar por campos disciplinarios y el abordaje de problematicas desde
enfoques diversos. En la primera malla se estructuraron tres areas:
teoria de la comunidad andina, pedagogia de la comunidad andina e
investigacion del proceso historico de la comunidad andina. Estas estan
conformadas por asignaturas que agrupan los problemas a ser abordados
(EECA s. f. «Proyecto [9]», 6-7). Cada asignatura estuvo a cargo de un
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docente y se ensayaron, sin mucho éxito, catedras compartidas en las
que cada profesor presentaba el tema sobre la base de su experiencia o
formacién académica (Espinoza 2007, entrevista personal).

En la reforma operada en 1994, reestructuraron las tres areas hacia
un acento més disciplinario en el abordaje de los contenidos. El Area de
Estudio Tedrico busca «rescatar y propiciar la reflexién que nace pro-
ducto de la practica y que luego vuelve a servir para otra practica», esta
compuesta por pedagogia, antropologia, historia, lengua y critica de
la teoria social en América Latina. El Area de Estudios Instrumentales
pretende desarrollar en los estudiantes habilidades, destrezas y actitudes
frente al estudio y el trabajo, comprende la metodologia y las técnicas
de la investigacién, la didactica y la computacién. El Area de Creacion
y Experiencia agrupa el trabajo comunitario, el arte y la apreciacién
artistica, la salud, la literatura, la agroecologia y la promocidén cultural;
el trabajo comunitario es considerado como una asignatura que valora
el testimonio de educador comunitario realizado en su familia, orga-
nizacién o lugar de trabajo y se evalud en funcién del reporte de los
dirigentes comunitarios; los otros son talleres optativos que propician el
aprendizaje desde otras sensibilidades (EECA 1994, 7-11).

El cambio mis significativo se dio en 2004: el curriculo de las dos
licenciaturas se articulé con dos afnos de estudios basicos comunes y
busco desarrollar una compresiéon critica de la realidad a partir del
didlogo de saberes y habilidades de estudio y conocimiento desde una
actitud intercultural.’® Los siguientes dos afos correspondian a los
campos de estudios profesionales en Educaciéon® y Desarrollo,* en los

30 Los campos de estudio eran Estudios de las Culturas, Metodologia Intercultural
del Conocimiento, Procesos Humanos Sociales Contemporaneos, Historia,
Creacién Artistica, Comunicacién, Mundos Filosoficos de las Culturas y Kichwa
(EECA 2004, 16y s).

31 Los campos de estudio eran Filosofia de la Interculturalidad, Semidtica, Investi-
gacion y Practica Docente, Debates Actuales en el Pensamiento Social, Pedagogia
y Educacién Intercultural, Didactica Intercultural, Psicopedagogia Intercultural,
Creacién Artistica, ademas de una optativa (EECA 2004, 16 y s).

32 Los campos de estudio eran Estudios del Medio Ambiente, Filosofia de la In-
terculturalidad, Investigacién y Taller de Alternativas al Desarrollo, Debates
Actuales en el Pensamiento Social, Teoria del Desarrollo, Estudio de lo Regional
y Local, Estudios Pluriculturales de Otro Desarrollo, Organizacién Humana
y Poder Politico, Desarrollo Urbano y Rural, Legislaciéon Relacionada con el
Desarrollo, Creacién Artistica, ademas de una optativa (EECA 2004, 16 y s).
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que se proponia un ejercicio critico de las experiencias de cada campo,
construir abordajes, enfoques y herramientas que permitieran levantar
experiencias de interaprendizaje interversal y procesos socioculturales
de crecimiento humano integral (EECA 2004, 16 y ss.).

En resumen, el proyecto de la EECA nacié y procuré mantenerse
como una respuesta a la crisis de la matriz colonial que se evidencid con
la insurgencia y las propuestas de los movimientos sociales en las Giltimas
décadas. Al inicio, asume como sujeto de trabajo politico, social y epis-
témico a los pueblos indigenas y paulatinamente lo amplié a las culturas
y organizaciones de la sociedad civil. Es un conjunto de sujetos mas
abstractos, de los cuales se requieren conocer, comprender e incorporar
sus aportes para la construccion de otro tipo de sociedad. Asume que la
educacion y el desarrollo son dos espacios privilegiados de construcciéon
social y desde los que se pueden operar transformaciones.



7

CAPITULO SEGUNDO

LA TRAMA DE LA ESCUELA
DE EDUCACION Y CULTURA ANDINA

En este acapite interesa dar cuenta de los retos que implico la cons-
truccion de un proyecto académico para-desde-con los sujetos sociales
que hacian parte de la EECA. Es un ejercicio de preguntar, pregun-
tarme, sobre lo caminado, dialogando con la memoria de estudiantes y
profesores. Si bien la Escuela ya no existe, el trabajo realizado permite
comprender las complejidades de un proyecto politico-epistémico-vi-
vencial ofro e intenta contribuir a los proyectos que crecen y nacen en
Abya Yala.

En una reciente publicacién, Catherine Walsh (2013a) recoge un
conjunto de trabajos que aportan a la construccion y la reflexion de los
procesos de decolonialidad, que tienen como perspectiva volver sobre
esos/sus procesos como practicas pedagogicas decoloniales. El volumen
invita a visibilizar las «<metodologias, practicas, estrategias» que se desa-
rrollan en los «contextos de lucha, marginacion, resistencia», pasados y
presentes, como practicas pedagdgicas; la basqueda por «desestabilizar el
orden dominante» y abrir «consideraciones a posibilidades distintas» le
otorga su sentido decolonial. En otras palabras, son «practicas insurgen-
tes que agrietan la modernidad/colonialidad y hacen posibles maneras
muy otras de ser, estar, pensar, saber, sentir, existir y vivir-con» (20-1).
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Con ese marco, resulta sugerente plantear varias preguntas: ;Cudl
fue el caracter politico de la EECA frente a los procesos de colonialidad?
¢Cuiles son los aportes metodologicos para la construccién de la inter-
culturalidad en la academia? ;Cuales son sus aportes al conocimiento
de los pueblos indigenas?

1. LA APUESTA POLITICA

La Escuela surgié en un contexto en el que habia dos procesos
simultineos: la crisis econémica global que se encarnaba en el pais a
principios de la década de 1990 y daba cuenta del agotamiento del Es-
tado y de su poca capacidad para responder a las expectativas planteadas
con el regreso a la democracia en 1979. La crisis no era solo econémica,
sino también social, politica e ideologica, al haberse perdido el referente
revolucionario con el fin del socialismo real. Por otra parte, la emer-
gencia del movimiento indigena «pateé el tablero de todas las certezas
existentes» (Muyolema 2007, entrevista personal), no solo porque los
indios se movilizaron, planteando reivindicaciones, sino ademas —y
de manera especial— porque proyectaban nuevos argumentos para la
construccién del Estado y la sociedad ecuatoriana.?

Encontré en la movilizacidn indigena no solo un sujeto social, sino
también un referente politico, epistémico y ontolégico con quien/
desde-donde proponer un proyecto decolonial, como recuerda en
entrevista personal (2017) Estuardo Gallegos, antropdlogo, sacerdote
compafiero de camino de monsefior Leonidas Proafio y profesor fun-
dador de la EECA:

La propuesta resultaba atractiva porque se planteaba desde un movimiento
participativo en la Escuela, de mucho respeto a los companeros, facilitar
lo que mis se pueda la informacién, el instrumental de anilisis, y ponerlos
a pensar [...] lo que se trataba y se trata todavia, creo yo, es ayudar a la
formaciéon de una intelectualidad indigena, porque quién mejor que ellos
para concebir la propuesta de sus pueblos, una propuesta historica, quién

33 Perspectiva tomada de los didlogos mantenidos con Armando Muyolema. Todos los
documentos de propuesta académica y reforma parten de un analisis politico de la
realidad, en el que la EECA toma posicion y desde el cual construye su propuesta.
Distan mucho del anilisis de la oferta y la demanda (estudio de mercado) profesional
que requeria la UEB y en general el sistema (ver Ley de Educaciéon de Superior del
aio 2000) para la creacién o reforma de un programa de educacién superior.
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mejor que ellos para leer la terrible injusticia en que se debaten muchas co-
munidades, quién mejor que ellos para no engafnar a la gente en objetivos
y metas posibles.

La decision de formar educadores no fue coyuntural, sino que res-
pondié a la necesidad de la creaciéon del SEIB y, mas ampliamente, a
«la politica del movimiento indigena de reivindicacion de la cultura,
la lengua, los territorios, con un criterio de justicia, buscando espacios
paritarios» (Muyolema 2007, entrevista personal). Como recuerda Luis
Contento, profesor de EIB y dirigente del pueblo saraguro, primer
alcalde saraguro del cantén del mismo nombre y primer representante
estudiantil de la escuela en esos anos, en entrevista personal (2007):

Los estudiantes [eran] profesores en diferentes partes del pais [...] y habia
logrado su titulo de bachiller en escuelas aceleradas, en educacién a dis-
tancia igual [...] tenian un perfil académico bajo, porque no habian tenido
la oportunidad de estar en centros normales, por un lado, y, por otro lado,
la misma necesidad de las poblaciones indigenas de poner profesionales
indigenas habia hecho que se busquen algunas alternativas para profesio-
nalizar ripidamente a su personal y que se hagan cargo de las escuelas
[EIB]; entonces, como esa era la necesidad prioritaria ese rato, la Escuela
se orientd a dar un titulo de profesores en educacidn, pero yo digo, apro-
vechando de esa coyuntura o de esa necesidad, se queria también meter la
parte de investigacion de las culturas indigenas, de los pueblos indigenas
para fortalecer el proyecto de cambio.

La educacidn fue un punto de encuentro, de inicio, al que se deseaba
convertir en un espacio distinto en el mundo de la educacion supe-
rior. La universidad, al principio, fue pensada como una «universidad
insurreccional, lo cual no era posible sin dialogar con los pueblos»
(Gallegos 2007, entrevista personal). Desde la perspectiva de los estu-
diantes, el espacio abierto al que fueron invitados fue vivido como «un
lugar sensible [...] con la gente mas necesitada, indigenas campesinos,
pobres de las ciudades, que no podian llegar a la Universidad, eso nos
identificaba» (L. Contento 2007, entrevista personal). Para Emmanuel
Chimbo (2007, entrevista personal), dirigente y educador del pueblo
kanari, la universidad constituyd «un espacio, una oportunidad para
hablar, conversar, dialogar para decir cosas entre uno y otro, en un
nivel de confianza de amigos, aportar en los suefios».
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Manuel Gualan, dirigente, educador del pueblo saraguro y fun-
cionario de Dineib, dimensiona el reto que planted la movilizacién
indigena casa adentro*® y las expectativas que existian frente a la Escuela,
en entrevista personal (2008):

Varios de los companeros veniamos con experiencia en la organizacion, del
trabajo en la educacién, queriamos comprender tedricamente la dindmica
de las organizaciones, el tema cultural de lo indigena, queriamos teorizar
las comunidades para apoyar con mayor firmeza a las organizaciones. Por
otra parte, la propuesta de buscar un cambio social estaba en nosotros y
nos identificibamos con la Escuela. Esos anos eran de efervescencia por
lo indigena, por lo que veniamos haciendo y, desde ahi, hacer el cambio
social, eso nos motivaba y compartiamos en la Escuela.

Desde otras subjetividades —las de mujer, madre, indigena—, Isi-
dora Mainato y Rosita Chogllo, educadoras y dirigentes del pueblo
kanari, recuerdan que el ingreso a la universidad también fue una lucha
consigo mismas y ante las formas de poder (colonialidad) presente en
sus comunidades, en los pueblos indigenas:

Antes, nuestros abuelos, nuestros papas han comentado diciendo que solo
el hombre podia estudiar. En esa época que mi esposo estudiaba y la gente
decia [...] que estudien los hombres, como decir que los hombres tienen
la capacidad, la facilidad de estudiar [...], pero con el trascurso del tiem-
po fuimos viendo que todos, hombres y mujeres, somos capaces y nadie
creo que es superior ni inferior [...]. Entonces, nosotros también, como
personas, necesitamos prepararnos, porque la educaciéon puede llevarnos
a mejorar, ya sea en el hogar, en la comunidad, en la sociedad en general.

En esa época, varias nos decidimos estudiar [...]. La comunidad no sabia,
calladito nos perdiamos ocho dias cada dos meses para ir al presencial [...].
Ya después van descubriendo que estoy estudiando [...]. Muchas termina-
mos, otras no, por falta de apoyo de nuestros maridos, por la economia. En
mi caso fue mi mama la que me apoyd [...]. Ahora, la comunidad me busca
asi para cualquier ayuda, asi, en forma que hay que preparar a los nifos, a
las sefioritas, por ejemplo, para las fiustas, en las reuniones piden que hable
[..], asi hemos dedicado mucho tiempo a la comunidad. (Chogllo 2007,
entrevista personal)

34 Laférmula casa adentro/casa afuerala tomd del saber ser/hacer del pueblo afroesme-
raldefio, que da cuenta de la dindmica de construccién social como un continuo
y en relacién con los otros; no se inicia ni se agota en uno mismo.
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Isidora, oriunda de la comunidad de La Posta, recuerda que la gente
se enterd de que estudiaba cuando termind la universidad y «llegaron a
entender que era algo bueno. Entonces, llegan a mi casa para que ayude
a los ninos, algunos textos que me han dado en la universidad me han
servido mucho [...], porque la biblioteca de Canar estd lejos y no es
amplia, y yo doy toda la informacién, oriento sus investigaciones |...],
la comunidad me pregunta, salgo a las reuniones |[...]» (Mainato 2007,
entrevista personal).

Segtin las dirigentes, lo mas importante que les aportd la universi-
dad fue «coOmo conocerse a uno mismo, las partes débiles, fortalecer el
autoestima como mujeres», en el ambito de la organizacion:

Nos permitié hacer énfasis en nuestras fortalezas como personas, como
grupo, cultura. Permitié un conocimiento de cada uno [...]. Cuando
ibamos con la Isidora [a] conversar con los mayores en las comunidades,
nos emocionibamos a ratos, pensibamos que estamos haciendo [...], pero
luego, al transcribir, al analizar esos transcritos, vamos viendo que la reali-
dad no ha sido como nos contaron, nos damos cuenta que hay que conocer
mis la realidad de nosotros, que nos habia faltado bastante conocernos.
(Chogllo 2007, entrevista personal)

La perspectiva de trabajo desde y con los pueblos indigenas cambio
paulatinamente hacia finales de la década de 1990 y tomd forma en
la siguiente. No significo6 abandonar lo indigena, sino una compre-
si6bn mas amplia y critica del mundo andino y un posicionamiento
en la interculturalidad, como elemento central de su construccion,
movimiento realizado reflexivamente mirando su época y el camino
recorrido. Varios de los elementos que guiaron ese cambio fueron dar
especial atencion a la voz —que se escuchaba cada vez mis fuerte— de
otros movimientos y colectivos sociales —por ejemplo, los afrodes-
cendientes y los ecologistas—; reconocer que la cultura andina —léase
el mundo andino— no se restringe a la diversidad indigena, sino que
hace referencia a un pacha en el que ha vivido/vive una diversidad de
pueblos, culturas y sujetos sociales dominados por un sistema colo-
nial, incluidos los mismos opresores, que han perdido su condicién de
humanidad.?® La perspectiva de construccion del cambio social ya no

35 En los documentos de reforma académica y en las memorias de discusion acadé-
mica existen planteamientos, ideas, conceptos o postulados que guardan deuda
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se limita a lo indigena: no es posible sin la concurrencia de todos los
grupos sociales. En el ejercicio académico, todos deben ser convocados
a dialogar, todos son fuentes epistémicas que aportan a la comprension
de la realidad y, de manera especial, para la construcciéon de otro hu-
manismo definido como runa (EECA 2004; Caceres 2007, entrevista
personal).

Este proceso es alentado por el funcionamiento en la ciudad de
Cuenca, las nuevas expectativas de formacion de los indigenas, ingreso
de mestizos urbanos y rurales con inquietud por lo intercultural. En
la praxis académica y la convivencia con un grupo mas plural de estu-
diantes, lo indigena toma un lugar distinto, seguira siendo el centro,
un punto de enunciacidn; pero ya no solo, sino en relacién, en didlogo
con la sociedad. Esto enriquecid y dio fondo al proyecto académico vy,
especialmente, al replanteamiento del sentido de lo humano. Como
recuerda Balbina Sanchez, madre y militante de la izquierda cristiana
en Portoviejo, la experiencia en la EECA fue

un proceso de reconocerme a mi misma, como mujer, como madre, como
montuvia [...], ver que las cosas por las que milité de joven no han cambia-
do, identificarme en esas luchas con mis companeros indigenas, mestizos
de la Sierra [...], ver que muchas de las cosas que criticibamos de los grupos
de poder son practicas de las organizaciones, de la sociedad civil, [...], que
la construccidén de otra sociedad es compartida y ahora, quiza, mas dura
porque no queda nada, ningtn espacio que no haya sido dominado por el
capitalismo. (Sinchez 2009, entrevista personal)

La propuesta de una universidad insurgente fue mas que un enun-
ciado en la EECA. La constante invitacion a concretarlo en el trabajo
académico y dar testimonio de esos giros en la lo personal, familiar y

comunitario estuvo presente.

intelectual a Dussel, Gutiérrez o Proano, tedlogos de la liberacién, y a Paulo
Freire, quien propuso la pedagogia del oprimido y la alfabetizacién liberadora,
componentes importantes en varias experiencias de educacion de la época. Estas
deudas fueron reconocidas en las entrevistas a Milton Caceres y Estuardo Galle-
gos. El abordaje de humanidad/deshumanizacién es trabajado en los proyectos de
reforma de 2004 y 2008. Hay otras referencias en los planes de trabajo de 2001 y
2002 (EECA 2001; EECA 2002).
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2. LA CONSTRUCCION DE UNA PEDAGOGIA

Dos son los principales aportes de la Escuela: la comunidad de in-

teraprendizaje y asumirse como aprendices por parte de estudiantes y
maestros, lo que demandaba un compromiso ético con el proceso aca-
démico propiamente dicho de hacer/ser parte de la universidad y con la
forma de conocer y contribuir a cambiar la realidad. Fueron inspirados
en la memoria-vivencia de los pueblos indigenas que constantemente
ponen a prueba la tradicidon, de manera individual, en sus experiencias
de ser y hacer; que se recodifica al reflexionar y compartir las vivencias
en espacios compartidos, familiares y comunitarios, como al cainar, o en
las diversas formas de la minga y la solidaridad.

Me interesa dar cuenta de los limites no con el fin de enfatizar erro-
res, sino como puntos de articulacion en los que se advierten peligros
y se posibilita construir respuestas u opciones. La experiencia vivida en
la EECA se la mira siguiendo la perspectiva de Pierre Bourdieu (1991)
sobre el capital cultural que la escuela demanda de los estudiantes y
como este se construye en el seno familiar —la cultura de aprendizaje y
la cultura de ensenanza (Bourdieu y Paseron 1972) que hacen referencia
a como se reproducen las formas de conocer y que implican decidir
sobre los conocimientos que se imparten—.

Un primer aspecto es evidenciar que la elaboraciéon del programa
académico fue mayoritariamente responsabilidad de los docentes. La
participacién de los estudiantes fue minima. En los primeros anos, la
construccidn fue en gran medida intuitiva, basada en la experiencia y la
sensibilidad que el equipo docente tenia con el mundo indigena, tuvo
el apoyo de la directiva estudiantil que participd en algunas reuniones
y también el aporte de las asambleas que se realizaron al final de cada
encuentro presencial. La participacion de los estudiantes fue mayor en
las reformas de 2004 y 2008, sin que hubiera llegado a ser decisiva.*

36 Estuardo Gallegos (entrevista personal, 2007) recuerda que «el primer grupo de
profesores fue gente identificada con los afanes y la realidad de los pueblos indi-
genas, de la gente pobre [...], ese fue un acierto». El equipo estuvo integrado por
Eliana Almeida, Galo Ramén, Nidia Arrobo, Radl Moncada, German Cachiguango,
Estuardo Gallegos, Susana Ortiz, Milton Caceres, Cecilia Andrade. Milton Caceres
(entrevista personal, 2007) recuerda a su vez: «Muchos nacimos del movimiento
cristiano por la liberacién. Hablamos de los afios 60, 70, 1a época de oro de cristianos
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Desde la perspectiva de los estudiantes, ellos recuerdan que su
contribucidn fue limitada, indirecta, a pesar de los espacios existentes
(Chimbo 2007, entrevista personal; Tene 2008, entrevista personal).
Lo explican por la confianza en la capacidad del equipo docente (mes-
tizos) que tenia experiencia y vinculacién con los pueblos indigenas,
asumieron una limitacién académica basada en su nivel de instruccion
(bachilleres)” y por falta de compromiso para aportar (Gualin 2008,
entrevista personal; L. Contento 2007, entrevista personal; Tene 2008,
entrevista personal; M. Contento 2007, entrevista personal). Su apoyo
se dirigié «mas desde lo politico, apoyando en la difusion de la Es-
cuela, motivando a compafieros para que ingresen, gestionando —en
las organizaciones de base y Dineib— las facilidades para asistir a los
presenciales y frente a la universidad para lograr apoyos logisticos» (L.
Contento 2007, entrevista personal; Gualan 2008, entrevista personal),
que serian fundamentales durante toda la vida de la Escuela.

La fortaleza de los primeros se desvanece en la segunda década.
Como advierte Emmanuel Chimbo, los profesores no conocen la
realidad de los estudiantes, comprenden el mundo indigena desde
las lecturas: «Es necesario que vengan, que compartan, que conozcan
cémo vivimos» (Chimbo 2007, entrevista personal). De igual manera,

por la liberacién, la época de Dussel, de Proano, de Freire [...]. Unos mantuvieron
su militancia propiamente de fe y otros que, manteniendo su militancia de fe, tam-
bién adscribieron al marxismo.Y cuando adscribimos al marxismo, lo denominamos
“movimiento revolucionario marxista”, pero de una izquierda no como partido
socialista ni comunista, sino de una izquierda que nacia desde lo cristiano y, entonces,
el movimiento tuvo acogida. Porque muchos sacerdotes, desde Proaio a Pepe Go-
mez, desde Estuardo Gallegos hasta Pedro Soto, una cantidad de religiosas, monjitas,
animadores cristianos, le dieron fuerza a ese movimiento que fue la izquierda cristia-
na. [...] Y el trabajo cristiano en Ecuador ha tenido siempre fuerza en lo campesino
[...] v entonces, ahi la razén de cdmo nosotros, manteniendo ese mismo origen,
[buscamos compaiieros| con quienes ya nos conociamos para entrar en este trabajo,
porque conociamos, nos confidbamos, tenfamos una filosofia comtn que garantiza
que el proyecto pueda conducirse de una manera certera antes que contar con gente
a la que no conociamos».

37 Manuel Gualin (2007, entrevista personal) recuerda: «La mayoria de los estu-
diantes éramos bachilleres. No tenian una suficiente formacién para discutir en
temas de curriculo de la ciencia en esa época intelectuales indigenas que hayan
investigado la realidad nuestra no existian».
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Estuardo Gallegos (2007, entrevista personal) considera que el proyecto
requiere de una

constante renovacién de la lectura de la realidad, de reflexionar qué pasa
con el movimiento indigena, los campesinos, los pobres de la ciudad [...].
La Universidad debe relacionarse con los pueblos, poner sobre la mesa lo
que les inquieta [...], implica un acercamiento politico con ellos para com-
prender sus expectativas y aportar a ellas desde la formacioén académica
para intentar resolverlos.

Repensado su experiencia en la EECA, Armando Muyolema (2007,
entrevista personal) considera que el proyecto fue/es una herramienta
politica importante y valida

que se quedd en lo ideoldgico y que requiere pensar la vinculacién con la
sociedad, no en términos de extensién universitaria, sino de una apertura
real que se inicia con una propuesta académica abierta, con expectativas
que respondan a las necesidades e interés de las comunidades. Los pue-
blos indigenas y mestizos necesitamos carreras que estén a tono con las
necesidades de las organizaciones y no solo con lo ideoldgico |[...], lo cual
requiere de un aprendizaje constante mientras se elabora un conocimiento
nuevo o se reelabora el registrado.

La identificacidn, cercania o adscripcidn a una lectura critica de la
realidad, a los procesos insurgentes que llevan adelante diversos pueblos
y colectivos, es valiosa, aporta, ayuda a sentir-pensar la realidad de otra
manera desde/en el mundo académico, pero no fue y no es suficiente
para darle un sentido decolonial. La clave quizas estd en la relacion
cercana, vital con/desde esos procesos insurgentes, aunque sus artifices
no estén presentes como estudiantes 0 maestros.

Otro aspecto de la propuesta académica fue evidenciar y tomar con-
ciencia de los conocimientos con los que se trabajaria, de su relaciéon
con el origen sociocultural de los estudiantes y del proyecto de sociedad
al que se aporta. Los conocimientos convocados proceden de dos ver-
tientes en tension abierta: el conocimiento eurocéntrico y las culturas
andinas entendidas como realidades epistémicas.

En la documentaciéon analizada se observa un constante llamado
de atencién sobre los limites del abordaje parcelario de las ciencias
sociales, su visiéon eurocéntrica de la realidad, la poca valoracion de
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los conocimientos y las formas de construirlo no occidentales o no
académicas. Se enfatiza en

el hecho discriminador, opresor y explotador que esconde su proyecto
ideolégico-politico: la modernidad, el cientificismo, que aan trata de
colocarse por sobre todo [...]. La tecnocivilizacién que, al considerar el
mundo como un mercado global, ha acrecentado la eficacia técnica para
privatizar el conocimiento, ahondando atn mas la discriminacién de
nuestros saberes y tecnologias. (Caceres 1992, 6)

A la vez que se reconoce que en la produccion académica hay una
fuente importante para la comprension de las realidades a trabajar en los
programas de estudio.*®

La dificultad se enfrenta con varias estrategias: promover una acti-
tud reflexiva sobre los limites y alcances de la produccién académica,

se ensaya constantemente la construcciéon compartida de asignaturas

9

que no responden a un campo disciplinario,®” sino a una problema-

tica social, en la que los contenidos son construidos con los aportes

0

de diferentes disciplinas académicas,” o el ensayo de teorizacién que

articule Occidente y lo andino.*" Las actas de los talleres académicos
dan cuenta de las tensiones: sobresalen la fortaleza y el limite de la
cultura académica disciplinaria de cada uno de los profesores, el intento
de articular o compartir una posicidn critica o al menos reflexiva sobre
la produccién académica, la lectura de la realidad, la validez del pro-
yecto académico politico de la EECA, vy su cercania o afinidad con el
movimiento indigena.*

38 Ver propuesta de creacién de la EECA (1991), programas de reforma de 1994,
1998, 2004, 2010.

39  Por ejemplo, historia, antropologia, sociologia.

40 Verbigracia, Procesos Econémicos Sociales, Teoria de la Autodeterminacién,
Relaciones y Procesos Mundiales (pénsum de 1991), Estudios Pluriculturales del
Otro Desarrollo, Debates Actuales del Pensamiento Social (pénsum de 2007).

41 Las materias del primer afio de la EECA fueron Procesos Econémicos Sociales I,
Raices de la Cultura Andina, Relaciones y Procesos Mundiales, Introduccién a
la Pedagogia Cultural Andina, Metodologia del Estudio, Teoria de la Autodeter-
minacién y Organizacion Indigena (EECA 1992d, 21).

42 Ver ECCA (1992¢) y las reforma académicas de 1994, 1998 y 2004. Algunos pro-
blemas, desde la percepcion de varios docentes y alumnos, fueron que el saldon se
convirtié en una cancha de debate entre profesores, la presentacion de miradas es-
pecializadas que al final no articulaban otras, al menos, inter o transdisciplinaria,
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A pesar de la fuerte critica a Occidente (Caceres 1992, 6), se parte de
ahi porque las claves o los puntos de anclaje de la reflexiéon del equipo
docente son esas (su cultura de aprendizaje convertida en cultura de
enseflanza) como mecanismo para adentrarse en el mundo indigena.
Esto pone en evidencia otra traba: la mediocridad y «las complejas
situaciones de estudio de [los| alumnos producto de un colegio unicul-
tural, mediocre y propugnador del arribismo que impide ciertamente
el avance del conocimiento por esta via académica» (Gallegos 1992a).*
Como recuerda Delia Espinoza (2007, entrevista personal), madre,
misionera y militante mestiza: «Al inicio, la metodologia era de bastan-
te analisis critico, reflexion de documentos, de trabajo en grupo. No
todos participibamos [...]: existian diferencias en los conocimientos, el
manejo de la informacidn, en las bases tedricas, que hacia que un grupo
pequeno lidere los debates, eran bastante diferentes, unos bachilleres,
dirigentes y algunos profesionales».

Las habilidades y destrezas de lectoescritura serian una piedra de
choque y debate no resuelto en la Escuela. Fue necesario enfrentar la
dificultad, tanto para posibilitar el trabajo de estudio como para rever
los efectos del sistema educativo colonial, que ahora se reproducia en la
EIB. Por otra parte, existid esfuerzo por desarrollar otros mecanismos
de conocimiento desde la sensibilidad y la afectividad, que aportaron
mucho en el crecimiento personal, pero fueron incipientemente desa-
rrollados para comprender y reflexionar la realidad.*

Esta situaciéon posibilitd de manera consciente e inconsciente un
campo de vacilacidn entre la exigencia y el paternalismo en que crecid
la vocacidn por conocer y la «flojera» en estudiantes y profesores. En la
voz de los estudiantes:

La modalidad semipresencial era un desafio. Estibamos acostumbrados
a que nos diga: «Manana hay deber, leccidén». El nuevo sistema exigia
compromiso, organizaciéon del tiempo, disciplina que no estibamos
acostumbrados. Pesé mucho la idea de la formacién de donde veniamos,

ademis de la poca participacién de los estudiantes (Gallegos 2007, entrevista perso-
nal; Espinoza 2007, entrevista personal).

43 Véase también EECA (1992b, 8-15; 1992¢, 1-6) y Gallegos (1992b).

44 Por ejemplo, cada grupo cursé un taller de medicina andina y de artes, llevados
adelante con faytas 'y artistas comprometidos con otras formas de conocimiento y
creacidn, o temas abordados en la asignatura de conocimiento.
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que era bisicamente hacer lo que nos pedian, la idea de esperar a ser
profesionales para hacer. [...] creo que pecaron de creer que ya somos lo
suficiente maduros y responsables; abusamos mucho los estudiantes para
descuidar las cosas, creo que pudimos aprovechar mejor la experiencia,
nos quedamos con la pastilla que nos daban. Habia facilismo para que
el estudiante no se esfuerce por conocer mas de lo que se daba en una
semana al mes. Faltaron mayor exigencia y estimulo [...]. (L. Contento
2007, entrevista personal).

En la misma linea se expresa Deli Espinoza (2007, entrevista
personal):

Creo que existi6é un paternalismo. Deciamos: «No, como ellos, los indige-
nas, no tienen tiempo para leer o no estan acostumbrados a leer. Entonces,
que lean unas cuatro hojitas o una hojita». O sea, habia siempre ese sentir
de [...] disminuidos, no. Como [...] una manera de disculpar, no. Entonces,
era lo minimo que se podia leer. Yo creo que los profesores veian esa
limitacién de los estudiantes y decian: «No, no hay que exigirles tanto,
no». No todos, obviamente, pero creo que ese era uno de los sentires. [...]
Si el nivel académico de los indigenas e incluso de los mestizos no era un
nivel elevado para que se lean uno, dos, tres libros o varios textos a la vez,
estas limitaciones no permitian avanzar. Entonces, yo creo que la EECA
no ayudd a enfrentar con esa medida [...]. Yo pienso que [...], si nosotros
sabemos que los indigenas en su comunidad tienen otras practicas |...],
era de empezar recogiendo esas practicas, esos valores o esas costumbres
o esos conocimientos que ellos tenian y, con ese bagaje, ir construyendo
conocimiento o ir valorizando ese conocimiento. En cambio, aqui se hizo
al revés con los textos de afuera y que la mayoria no conociamos, que nos
planteaban dificultades para hacer un anilisis y una construccién.

La otra fuente epistémica convocada al didlogo fue la de las culturas
andinas. Su inclusién partia de la conviccion de que estas guardaban
respuestas comprobadas y validas para la construccion de otra sociedad,
lo que se potenciaba con la presencia de estudiantes renacientes® de
varios pueblos indigenas y en un contexto de sensibilidad cultural y
militancia. El llamado constante a que todos los aprendices asumieran
ética y vivencialmente el reto de conocerse, conocernos, compartir

45 El término renaciente es utilizado por abuelas y abuelos de los pueblos indigenas
para referirse tanto a sus hijos, hijas, nietos y nietas como a la esperanza y los
deseos de que ellos cultiven las tradiciones.
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desde/con su memoria cultural individual-colectiva, plantea interrogar
sobre lo realizado.

En el taller de trabajo docente, después del segundo encuentro
presencial realizado en el afio 1992, el equipo reconocié que tenia
un limitado conocimiento sobre la realidad indigena en general y, en
especifico, de los pueblos de donde provenian los estudiantes. Si bien
el equipo tenia una trayectoria de trabajo, acompafiamiento y reflexion
sobre/con el mundo indigena, la universidad era un pacha de trabajo
nuevo, distinto al realizado en la lucha por la tierra, la educacién o
el fortalecimiento organizativo. La nueva relacién demandaba otro
tipo de conocimientos y vivencias. Se plantearon nuevas prioridades
de investigacion y se formularon las siguientes interrogantes: «;como
conocen los indios?, ;como ensefian a conocer?, ;cOmo crean cosas
nuevas?, ;como aprenden lo que viene de Occidente?, ;como adaptan,
recrean y ensefan lo que conocen de Occidente?» (EECA 1992b, 8-15).

La opcidn elegida fue emprender procesos de investigacion articulados
a cada asignatura. Cada profesor seria responsable de plantear la manera
de realizarla y su recuperaciéon en el aula. Asi, los esfuerzos quedaban
supeditados al compromiso, la motivacién y la experticia individual, y no
se concretarian en la construccidon de una manera coman de investigar
o en la sistematizaciéon de los resultados. Armando Muyolema (2007,
entrevista personal), que conocia de la experiencia y se vinculé como
profesor a tiempo completo en 1999, reflexiona sobre ello:

Existié una tensién entre tener una estructura del proceso académico y
el desarrollo de la propuesta. Lo alternativo de la propuesta implicaba
una flexibilidad, implicaba dar espacio a la informalidad, pero esto no se
concretaba en la sistematizacion reflexiva de esas iniciativas para construir
una orientacién mas ordenada del proceso.

Existian muchas ideas y se planteaban varias acciones por parte de los
profesores, pero no se realizaba una planificacién de su implementacion.
Cada iniciativa resultaba en ejercicios inconclusos o no se realizaban.
Ademis de que no existia una apertura para acoger ideas nuevas o inicia-
tivas de los profesores. La propuesta planteada en los documentos es muy
interesante: comunidad de interaprendizaje, didlogo de saberes, pero falta
concretar.

El punto central fue la investigacion, que implicaba desarrollar herra-
mientas metodologicas para interrogar la realidad, aprender a mirar como
algo extrano lo cotidiano que es parte de la vida, luego, la formulacién del
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conocimiento, la presentacidn de los resultados y los mecanismos de dialo-
go para saltar a la teorizacién o reimaginacién adecuada para reproducir el
conocimiento, no solo en la esfera académica, sino con las comunidades...
reflexionar sobre las implicaciones éticas del didlogo en la comunidad con
los sabios, con la propia vivencia de los estudiantes.

Desde la memoria de los estudiantes, se coincide en el limite del
ejercicio propuesto: «Una de las propuestas era rescatar el conocimiento
de los pueblos indigenas, y no se logrd el rescate, la revalorizacidn, la
construccién del conocimiento, porque no habia las herramientas [...].
Se realizé un ejercicio no a profundidad» (Espinoza, 2007, entrevista
personal); «la propuesta fue muy teérica. Faltd hacer mas practica, salir
al campo, realizar visitas, conversar con los faytas, mamas» (Guaman,
2007, entrevista personal). Asi también lo recuerda Luis Contento (2007,
entrevista personal): «Falt6 realizar més seguimiento en el campo, saber
qué es lo que hacian los companeros, como se concretaba el didlogo y
rol en la comunidad, participacién en proyectos comunitarios. Muchos
se conformaron con hacer las guias y no mas».

Ademas de la falta de herramientas y sistematizacion de los esfuerzos
realizados, se aprecia en las discusiones del equipo docente, el trabajo
con los estudiantes y en la memoria de los estudiantes un elemento sen-
sible y decisivo sobre el alcance del proyecto en su conjunto que tiene
que ver con la sintonia y el compromiso con los proyectos decoloniales
en sentido general y, en especifico, de formar parte de alguno.

La primera década de la Escuela coincidié con un tiempo de efer-
vescencia de la accion politica del movimiento indigena y otros grupos
y colectivos sociales que no solo cuestionaban y demandaban, sino que,
ademis, proponian y construian espacios que posibilitaran otra socie-
dad. Habia un clima de cambio que no solo cobijaba, sino del cual eran
parte los docentes y estudiantes, especialmente en las organizaciones de
base, en las que existid trabajo comunitario de reflexién-accion que, en
buena medida, se trasladé al trabajo académico.

En la universidad, este potencial fue encaminado, potenciado,
estimulado de diversas maneras por cada profesor, centralmente por
aquellos que mantenian actividad en los procesos que vivian los pue-
blos indigenas (Espinoza 2007, entrevista personal). Estuardo Gallegos
(2007, entrevista personal) aprecia que «existe una diferencia entre los
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estudiantes de la primera época y los de los Gltimos anios [2007], que se
puede ver en su capacidad critica y creativa. Los primeros, en gran parte,
eran dirigentes de base y en los tltimos afnos esto decae, posiblemente
relacionado a la extraccién de donde provienen, poca vinculacién con
el movimiento organizado, militancia politica».

En el caso de los profesores, para la construcciéon de una universidad
insurgente, serd importante el compromiso social. Una sensibilidad que
permite construir las cosas de otras maneras, en opinién de Gallegos
(2007, entrevista personal). Esto es evidente en el primer grupo de do-
centes y se desvanece no solo por la salida de la mayoria de ellos, sino
porque, paulatinamente, la posicion politica de la Escuela se distancid
del movimiento indigena, de carne y hueso. Buena parte de los nuevos
profesores tiene afinidad con el proyecto, poca cercania a los procesos
sociales, y su vinculaciéon fue basicamente laboral y en condiciones
precarias.

3. LA COSECHA

La educacién fue considerada, por abuelos y abuelas, como un me-
canismo de defensa y crecimiento frente a la dominacién. No solo se
trataba de acceder a las herramientas con las que los sometian, sino
que eran un medio para descifrar la manera de pensar-sentir de sus
dominadores con el fin de avanzar a ser mejores seres humanos. La
inquietud que plantea Emmanuel Chimbo (2007, entrevista personal),
recordando a uno de sus faytas, es si el avance del proceso de educacion
formal en el mundo indigena contribuye o no a seguir existiendo o si
es un mecanismo mas de dominacién al perderse:

Un tayta me dijo que estamos haciendo una transicién, no nos damos
cuenta, nosotros fuimos agricultores y ahora estamos dando el salto de
estudiar, de formarnos. Cuando entramos en esa transicién, olvidamos,
dejamos de lado lo otro. Como pueblos no estuvimos acostumbrados con
libros, cuadernos [...]. Cuando decia tayta Lino Pichizaca [abuelo del pue-
blo kafiari] si hiciéramos contar a mama Dolores Cacuango, ellos dijeran:
«Nosotros si queremos que estudien». Yo le escuché una vez a Dolores,
si queremos estudiar, tienen que saber, tienen que ser como los otros, pero no
para actuar como los otros, sino para conocer al enemigo, al otro, y accionar de
mejor forma.
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Yo no sé si es entablar una nueva forma de convivencia. Eso creo que
tayta Lino también dijo, eso también dijeron nuestros mayores. Nosotros,
ir a estudiar al sistema, la complejidad, la forma como piensa el mestizo,
para desde conociendo al mestizo comprender mejor al mestizo, eso es
lo que nuestros mayores dijeron. Pero ahora pasa al revés: nos vamos y
nos perdimos y nos quedamos. Es una tragedia para nuestros pueblos. Yo
no sé si atenta mismo a los pueblos, el tiempo lo dira, ahora no podemos
decir si estd atentando, puede ser que, estando asi, medio perdidos, de
repente reaccionen, digan: «jEstamos equivocados!, jdebemos hacer lo que
debemos hacer! [énfasis del autor]».

La tension planteada toma mayor fuerza pensando en el conjunto
de cambios que ha vivido el sistema de educacion en Ecuador, mas
alld de los avances constitucionales, la configuraciéon de un sistema de
educacidon intercultural, la ubicaciéon de los conocimientos ancestrales
como clave para el desarrollo del pais y el amplio uso del término in-
tercultural en la sociedad y por el Estado.*® La tarea, el reto de recordar,
sistematizar y vivir las formas de ser-hacer-conocer presentes en la
diversidad socioculturales del pais es y sigue siendo problematico.

En esta perspectiva, la Escuela fue un pacha en el que el encuentro
con otros sujetos, comunidades, pueblos, de carne y hueso, y por medio
de los textos, propicié y afirmé reencuentros consigo mismo a estu-
diantes y profesores. Esto se ve reflejado en los trabajos de investigacion
de fin de grado de los estudiantes: son ellos quienes mas conocimiento
produjeron y son el «mayor aporte a los pueblos indigenas», a las co-
munidades originarias de donde provenia «cada uno de los guambras»
(Gallegos 2007, entrevista personal).”’

[La produccidn de los estudiantes es] una mina. Hay esfuerzos comprome-
tidos socialmente, donde estin sus percepciones de la vida, de la realidad,
donde tratan de demostrar, de alguna forma, hasta donde se puede llegar
con las esperanzas populares, con la organizacion, la educacién alternativa,
la medicina. Hay muchas inquietudes. Creo que la EECA hizo un aporte
entregando a los compaferos no solo un instrumental para la disciplina

46 Ver la Ley Organica de Educacién Intercultural (EC 2011), la Ley Organica de
Educacién Superior (EC 2010) y el Plan Nacional para el Buen Vivir 2013-2017
(EC Senplades 2013).

47 La conclusién también es compartida por Milton Caceres, Delia Espinoza y Mi-
guel Contento, segin lo manifestaron en sus entrevistas.
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cientifica, sino un traspaso de actitudes humanas frente al quehacer profe-
sional. (Gallegos 2007, entrevista personal)

Este reconocimiento no deja de lado la autocritica sobre el limitado
aporte de los profesores en la construccion de metodologias otras de
investigacion, de la falta de acompanamiento y, de manera especial, en
la investigacion. La EECA reprodujo un circulo vicioso, hubo buena
voluntad, ideas e inquietudes interesantes, pero no un trabajo serio
de investigacion de los profesores (Gallegos 2007, entrevista personal;
Caceres 2007, entrevista personal; Muyolema 2007, entrevista perso-
nal). Entonces, era poco lo que se podia compartir y tampoco se podia
«poner el imperativo moral que los otros lo hagan», enfatiza Estuardo
Gallegos (2007, entrevista personal).

Al volver sobre la produccién realizada entre 1998 y 2008, identifi-
qué 31 tesis que se caracterizan por volver a la memoria de sus mayores,
dirigentes y lideres para pensar su realidad. Antes de realizar un analisis
de estos trabajos, se presentan algunos datos; los y las estudiantes son
de nueve pueblos originarios: a’l cofan, kafari, kayambi, kichwa de la
Amarzonia, panzaleo, puruha, saraguro, shuar y waranca, y del pueblo
mestizo. Son en total 40 estudiantes: 28 hombres y 12 mujeres, como
se detalla en la tabla 1.

Tabla 1: Pueblos originarios y autores de las tesis de licenciatura de la EECA,

1998-2008

Pueblo de origen del estudiante N.° de tesis Hombres Mujeres
A’l Cofan 2 1 1
Kanari 7 7 1
Kayambi 1 1
Kichwa (Amazonia) 2 4

Panzaleo 2 1 1
Puruhd 1 1

Saraguro 5 7 1
‘Waranca 4 5 1
Shuar 1 1

Mestizo 6 1 6
Total 31 28 12

Fuente: Biblioteca EECA, 2009
Elaboracién propia
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Por el contenido de sus trabajos, los he agrupado en siete tematicas:
desarrollo, educacién, memoria productiva, memoria social, memoria
organizativa, memoria de la salud y la alimentacién. Como se puede
observar en la tabla 2, no hay tendencias especificas en la temitica. En
conjunto, dan cuenta de la preocupacién de la época.

Tabla 2: Tematicas de las tesis de licenciatura
de la EECA, 1998-2008

Pueblo L Memoria  Memoria Memoria Memoria

. . Desarrollo  Educacion . . . de la salud y
investigado productiva social organizativa Alimentacion
A’l Cofan 1 1
Chibuleo

Kafari 2 2 3

Kayambi

Kichwa 2

(Amazonia)

Panzaleo 1 1

Puruhid 1 1

Saraguro 1 1 1 1
‘Waranca 1 2 4
Shuar 1

Pueblos 1

indigenas

Mestizo 1

Total 1 4 5 9 6 6

Fuente: Biblioteca EECA, 2009
Elaboracion propia

Los trabajos sobre la memoria de la salud y la alimentacién, en
conjunto, muestran que el sistema de salud indigena es mucho mas
complejo que la mirada reducida y peyorativa de los curanderos o la que
ha privilegio a los yachak o shamanes. Dan cuenta de la comprension
sobre el bienestar (salud) y la pérdida del equilibrio (enfermedad), de las
maneras de diagnosticar, de las formas de ordenar los sintomas en un
conjunto de conceptos duales, por ejemplo, kari-warmi, calido-fresco,
fuerte-débil, que guardan relacién con la manera en que se ordena y
comprende el mundo, de donde se obtienen los elementos utilizados
para sanar; por ejemplo, las piedras, las plantas pueden ser kari o warmi.
En otras palabras, el diagnéstico de una dolencia relaciona muchos
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elementos. Asi, un resfrio provocado por calor tiene un tipo de fiebre,
de tos... y, para restablecer el equilibrio, se utilizan elementos frescos
con el fin de equilibrar el temple del cuerpo.

Presentan una infinidad de elementos de la Pachamama utilizados
para sanar, de manera articulada, el cuerpo, la mente y la energia vi-
tal. Es decir, no solo hay enfermedades del cuerpo, sino que, ademis,
muchas de ellas nacen del corazén o de las maneras de sentir, pensar,
desear, sufrir. Hacen evidente un tejido de fayfas y mamas que sanan,
que de alguna manera son una suerte de especialistas en un tipo de ma-
les 0 manejo de elementos para curar, o de poder que ha sido heredado
o entregado por los seres o espiritus, por ejemplo, parteras, sopladores,
sobadores, yerbateros, adivinadores.

Las investigaciones realizadas en las comunidades de Saleo, Santo
Domingo, Allago, Boliche y Papaloma (en la zona de Simiatug del
pueblo waranca) estan articuladas al interés de la organizacién de se-
gundo grado Runacunapac Yachana Huasi por recuperar la memoria
e incorporar esos conocimientos, saberes, vivencias y a sus portadores
como parte activa del SEIB (Ayme y Yanchaliquin 1998; Vasconez Po-
veda 1998; Azogue Yanchaliquin y Yanchaliquin Yanchaliquin 1998).
En la misma perspectiva, el trabajo desarrollado con las sanadoras de las
comunidades de Suscal, en la zona baja del pueblo kanari, es un aporte
a la preocupacién de la Union de Organizaciones Indigenas del Cantén
Suscal (Unoics) por fortalecer esta practica y crear un espacio en las
oficinas de la organizacién para la atencién (Muyolema Calle 2001).

El trabajo realizado en la comunidad de Tuncarta, pueblo saragu-
ro, es un ejercicio por recuperar la memoria familiar y comunitaria
de cuidado de la vida que va perdiendo espacio frente a la valoracién
creciente que tienen la salud alopatica y el inicio en el camino de la
sanacion que realiza su autor (Sarango Cartuchi 2003). Finalmente, el
trabajo sobre la alimentacién en Dureno, pueblo a’l cofan, es el Gnico
ejercicio hecho para comprender los multiples significados y relaciones
que existen alrededor del alimentarse y recupera el rol y los significados
de la feminidad en este ambito (Licuy Yumbo 2006).

El conjunto de investigaciones relacionadas con la memoria pro-
ductiva de los pueblos saraguro, kayambi, kanari y puruha hace un
doble ejercicio interpretativo. Por una parte, recoge la memoria de los
abuelos y las abuelas para describir como eran las formas de produccion
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desde principios del siglo XX y como se modifican. Por otra parte, las
repiensan como formas comprobadas de produccién en la actualidad.
Los puntos de encuentro son el caracter agrocéntrico de la organizacion
social, el valor ecoldgico de sus conocimientos, técnicas y tecnologias,
la intima relacién con la Allpamama y la Pachamama y el reconoci-
miento de que son formas validas para el tiempo contemporineo y
una respuesta a las pricticas impuestas después de la reforma agraria
(Alulema Pichasaca 1999; Telenchano Barbero 2000; Medina Macas y
Patino Patino 2004; Guaman Pinguil 2005).

Las investigaciones que narran la historia de las organizaciones indi-
genas de base y de segundo grado (Tucayta, Sisid, Unocan, Guachala,
Quindigua Bajo, Quinuacorral, A’l Cofan) son esfuerzos que implica-
ron indagar en la memoria de dirigentes y lideres, asi como acopiar do-
cumentos de los archivos personales de exdirigentes y de la comunidad.
Cada una cuenta los esfuerzos de construir la organizacién como un
mecanismo de lucha por la tierra, la educacién y la cultura (Velasquez
Tigse 1998; Tutillo Cholango 1998; Zaruma Pilamunga 1998; Guaman
Chuma y Guaman Chuma 1998; Solano Falcon 2000; Duy Pichasaca
2000; Yumbo Salazar 2006), o el reto que implico para el pueblo shuar
la patente de los conocimientos ancestrales relacionados con el uso de la
ayahuaska (Cuji Manya 2002). Como denominador comtn, dan cuenta
de que la fortaleza de sus comunidades radica en el trabajo comunitario,
compartir proyectos y horizontes de vida, y advierte el peligro de su
fragmentacion por el avance del desarrollo y sus agentes.

La memoria social agrupa un conjunto de tesis que abordan tema-
ticas variadas que tienen como elemento central de trabajo la memoria
oral, no solo como fuente sino también como mecanismo de reproduc-
cién de los saberes. Los trabajos en las comunidades de Lalcote Monjas
(kanari del Azuay), Quilloac (kafiari), Atacapi (kichwa del Napo) y Ca-
saiche (waranca) presentan la historia de su conformacién y, asimismo,
muestran una suerte de etnografia de su situaciéon actual. Estos trabajos
estaban pensados en construir narrativas que fueran utilizadas en el
SEIB (Vacacela Gualan y Zhingri Lojano 1999; Pichazaca Guamin
2004; Licuy Yumbo y Tanguila Grefa 2002; Espinoza Ordénez 2001).
Son particularmente interesantes los trabajos realizados en Quilloac
y Caisache, por su amplio trabajo de recoleccién de la memoria. En
el caso del Gltimo, se evidencia la intima relacién entre los abuelos
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y las abuelas con sus nietos, que permite que los renacientes sean los
portadores y recreadores de memoria, que se fragmenta y pierde fuerza
al escolarizarse.

Otro grupo de trabajo centra su atencidén en procesos especificos.
«Los estancos de chicha y trago...» reconstruye la historia de dominacion
al pueblo saraguro por medio de las dos bebidas y la lucha de las mujeres
por curar a los varones y las mujeres, que termina con la expulsion de
casi todos los mestizos del pueblo de San Lucas (Morocho 2007). «Co-
merciantes indigenas...» describe la experiencia de cultivo y comerciali-
zacibén de cebolla y ajo de la comuna San Francisco del pueblo chibuleo,
que implicé la reorganizacidn interna de los roles familiares y como
esto aportd a la configuracion de nuevas valoraciones socioculturales,
tanto dentro de la comunidad como en su relacién con otros indigenas
y mestizos en los mercados de la Sierra centro del pais (Chavez Vega y
Vega Medina 1999). «Raices culturales de los kichwas del Alto Napo...»
es un importante ejercicio por reconstruir la génesis de este pueblo, que
no se siente identificado con la denominacién kichwa amazodnico; en
el recorrido por la historia de los pueblos de la Amazonia en crénicas,
relatos de viaje y en la memoria de los abuelos y abuelas, encuentran que
son resultado de la combinacién de varios pueblos que compartieron
el mismo espacio y que fueron tejiendo lo que hoy son. Lo que les
permite ubicar otros elementos de identificacidén que no se restringen
a la lengua ni a proponer alternativas para denominarse (Andy Vargas
y Chimbo Tapuy 2002). El trabajo de «Relaciones interculturales...»
describe las maneras y los sentidos de las relaciones que se tejen entre y
alrededor de la produccidn, la educacioén, la religion y la gestion pablica
entre la poblaciéon de comunidades campesinas indigenas y mestizas y
los habitantes mestizos de la ciudad de Alausi, haciendo evidente su
sentido colonial y las posibilidades de articulacion horizontal a partir de
reconocer los lazos que las unen (Gagnay Tenesaca 2005).

En relacion con la educacidn, los trabajos sobre Quilajalé (pueblo
panzaleo) y saraguro cuentan el rol de la familia en la educacién de
los nifios. En el primero se hace énfasis en los cambios que existen al
generalizarse la familia nuclear y no contar con el apoyo ni la respon-
sabilidad de criar a los renacientes por parte de la familia ampliada. El
otro, en cambio, reflexiona sobre las formas tradicionales y la escola-
rizacién de los nifios de 0 a 5 anos con varios programas impulsados o
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financiados por el Estado, en los que se enfatiza el rol que debe jugar
la reproduccién de la cultura (Cunuhay 1998; Gualan Medina y Tene
Sarango 2002).

La reconstruccién de la historia de la educacién indigena en Si-
miatug (pueblo waranka) da cuenta de como esta fue importante en
el fortalecimiento organizativo y constituyé uno de los campos de
lucha contra el sistema de dominacién. Su trabajo apunta a valorar este
esfuerzo y repensarlo como un componente central para el desarrollo
de su pueblo (Guaman 2008). El trabajo «El mito como elemento pe-
dagogico...» es un ejercicio reflexivo y una propuesta para incorporar la
mitologia local como racionalidad cognitiva y episteme en los procesos
de educacién, pensado no solo para su manejo en el SEIB, sino también
en el hispano (Cabay Macias 1999).

En conjunto, los trabajos constituyeron un gran reto para sus au-
tores, en tanto debieron sortear las dificultades de la escritura. Para
muchos, implicé pensar y escribir en una legua no materna. Como se
ha mencionado, su potencial estd en el trabajo de la memoria que cada
uno despertd a niveles personal, familiar y comunitario. Los alcances
son diversos, pero es importante rescatar el ejercicio de sentir-pensar
desde/con sus realidades como un ejercicio decolonial al valorar, recor-
dar y sistematizar sus experiencias de vida. Muchas de ellas tomaron
fuerza al haber sido planteadas como propuestas para fortalecer la EIB
y el trabajo organizativo en el que se gestaban practicas insurgentes, lo
que les dio caracteristicas distintas al requisito de graduacion.



A MODO DE REFLEXION FINAL

UNIVERSIDADES INDIGENAS /
INTERCULTURALIZAR LAS INSTITUCIONES
DE EDUCACION SUPERIOR

Desde mediados del siglo XX, en distintas partes del mundo surgie-
ron conflictos y propuestas con un fuerte componente étnico y cultu-
ral, que dan cuenta de que las luchas y el enfoque de clase no lograron
borrar otras identidades que se habian formado a lo largo de siglos
(Alb6 2019, 1-2) y que fueron paulatinamente negadas, invisibilizadas
en la modernidad/colonialidad. En las tGltimas décadas, los Estados y
las sociedades han tenido que asumir el reto de pensar-sentir-vivir la
diversidad cultural como un asunto central para su continuidad. En lo
cultural, el tema va mas alld de su reconocimiento en tratados inter-
nacionales, como la Convencion 169 de la OIT (1989), de los avances
constitucionales y juridicos en los paises de la region. No se trata de
dar cabida a los pueblos desde un lugar aislado o de incorporarlos a la
estructura existente, sino de caminar juntos para cambiar las formas y
maneras de ver, sentir, relacionarse.

En ese contexto, la educacion formal fue/es un espacio en el
que se ha generado y reiterado la indiferencia a la pluriculturalidad
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y, consecuentemente, la exclusién.*® Paraddjicamente, es un pacha
de luchas en el que se construyen nuevas formas de conocimiento y
construccion social plural. Lo que esta en el fondo es el conocimiento
como mecanismo y herramienta que permite comprender y sistema-
tizar las formas de relacionarse, de construir a los sujetos, de modelar
la sociedad.

En el caso de la Universidad, sigue siendo un espacio con valoracién
social importante, un lugar para la construcciéon y el cambio social.
Entonces, si la Universidad es un proyecto de la sociedad, no de un
Gobierno ni del Estado, es importante preguntarse sobre el proyecto
de sociedad que se construye para entender el proyecto de Universidad
que se requiere o que se fragua. Boaventura de Sousa Santos (2007),
hace mas de una década, publicé el libro La universidad en el siglo XXI:
Para una reforma democratica y emancipatoria de la universidad, en el que rea-
liza un analisis de los cambios ocurridos en las universidades puablicas
en el contexto del reajuste del modelo neoliberal y sus estrategias para
funcionalizarlas a sus intereses. Considera que los puntos criticos que
vive son las crisis de hegemonia, de legitimidad e institucionalidad,
que dan cuenta de la constitucidén de una sociedad dominada por los
intereses de mercado propuestos por el modelo capitalista neoliberal
para la configuracién de una sociedad del conocimiento en la que la
Universidad es una prestadora de servicios en un mercado de servicios.

Segtin Sousa Santos (2007), se requiere de una reforma universitaria
que recupere su caracter de bien publico, en tanto ligue el presente
con el mediano y largo plazo en la construccién de conocimientos,
modifique la formacién que produce, se cultive como «espacio publico
privilegiado para la discusién abierta y critica», se vincule con la cons-
truccion del proyecto de nacidn y se articule con experiencias similares
en un mundo globalizado de otra manera (23-48; 94-96).

48 Constituye un lugar-tiempo que sirvid y sirve para reproducir las relaciones colo-
niales. En el caso de los pueblos indigenas, durante la época colonial, es un doble
juego de marginacién a la mayoria de la poblacién e incorporacién selectiva a sus
caciques; en la época republicana, la ampliacién de oferta educativa y, luego, la
apertura de iniciativas de educacién indigena, bilingiie o intercultural por parte
del Estado fue un mecanismo para lograr que dejasen de ser diferentes, primero;
y, después, para que se incorporen paulatinamente al sistema desde un ejercicio
funcional de la diferencia cultural.
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Pensando desde Abya Yala, la Universidad es una institucién que
fue construida desde los parimetros universalistas que asumieron los
Estados-nacion. Asi, dada la forma que tomd la ideologia nacional,
la Universidad es producto, constructora y difusora de esa tradicion
antropocéntrica, logocéntrica, monoepistémica, que ha entendido la
diversidad cultural «primero como un “problema” y obstaculo a vencer,
luego como un “recurso” a explotar y finalmente como un “derecho”
a reconocer y respetar» (Dietz y Mendoza 2008, parr. 2). Dicho de
otra manera, las IES tienen que enfrentar su caricter colonial en la
construccidn social, su colonialidad del saber en su practica académica
(Lander 2000a, 2000b; Quijano 1997; Walsh 2007).

En las altimas dos décadas, resultado de la lucha social, han surgido
universidades indigenas y la propuesta para reconfigurar las IES desde
la interculturalidad. Ellas intentan responder al desafio que plantea el
reconocimiento de la existencia de una diversidad cultural y la ges-
tion de esa diferencia (Mato 2008, 30). Algunas, ademas, se proponen
como mecanismos de lucha frente a la colonialidad que permanece y se
recrea. En su conjunto, dan cuenta del agotamiento del modelo social
vigente y de sus instituciones, que han puesto a limite las condiciones
materiales y subjetivas de la vida. En este marco, propongo reflexionar
sobre el sentido, aparentemente comun, del concepto intercultural y de
lo que esta en juego.

Es evidente que se ha avanzado en la configuraciéon de un mapa de
las diversidades que, siendo til, no necesariamente implica reconocer
que los distintos pueblos son fuentes de conocimientos y formas de
vida que acumulan variedad de experiencias y constituyen respuestas
practicas y comprobadas para mantener equilibrios en diversos planos
de la existencia; que sus sistemas de vida constituyen modelos alternati-
vos desde los que se pueden pensar respuestas a problematicas locales y
globales. En otros términos, que dan cuenta de epistemologias y formas
de vida otras que toman fuerza en la lucha por seguir existiendo.

Esto es posible en la medida que el dispositivo de politica epistemo-
loégica no ha sido tocado, no se han cuestionado las bases que definen al
sujeto capaz de conocimiento verdadero, objetivo y universal; es decir, eu-
ropeo, blanco, de clase alta y heterosexual (Lander 2002, 2-3), que definen
el «eurocentrismo como perspectiva Unica de conocimiento» o, dicho de
otra manera, configuran la «colonialidad del saber» (Walsh 2007, 104).
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¢Como se propone realizar ese giro? En la region, la propuesta de la
interculturalidad y decolonialidad son aristas de un mismo proceso que
se complementan y articulan. En el caso de la primera, surge asociada
a las iniciativas de educacion a la poblacion indigena y da cuenta de
la confluencia de diversos actores: Estado, Iglesia, ONG, cooperacion
internacional y organizaciones indigenas.

Si bien existieron —a lo largo del siglo XX— diversos esfuerzos por
educar a los indigenas enfocados a su integracién como parte del pro-
yecto de mestizaje, en las Gltimas décadas, estos esfuerzos han advertido
que el uso de elementos culturales como la lengua y parte de su oralidad
facilitaban su integracion y no constituian elementos peligrosos en tan-
to se cumpliese el objetivo central. Este proceso tom6 un giro cuando
el movimiento campesino asumid su cultura como elemento central
de lucha: constituido como movimiento indigena, la educacion sera
un espacio de reafirmacion sociocultural y de relacionamiento con la
cultura nacional.

En la década de 1990, este proceso influiria para que varios paises
de la regidn incorporaran en sus constituciones el caracter multiétnico,
pluricultural y multilinglie de sus sociedades, y en otros, como Ecua-
dor, se propuso la interculturalidad como un mecanismo para rehacer
el Estado y la sociedad. En los Gltimos afios, la interculturalidad ha
dejado de ser entendida como un asunto de indigenas, es decir, como
un mecanismo de relacionamiento con la sociedad dominante, y se ha
propuesto como e¢je transversal en la educaciéon y la construcciéon de
politicas pablicas (Candau 2013, 150-1; Canul et al. 2008; Lopez 2000).

Las diversas maneras de comprender y construir la interculturalidad
en la educacidn se resumen en la tension entre una perspectiva funcional
y otra critica (Tubino 2005; Candau 2013, 151-3; Walsh 2012b, 62-6).
La primera da cuenta de la incorporacién de la interculturalidad en el
discurso y en las practicas del Estado y los organismos internacionales,
que la asumen como una estrategia que favorece la cohesion social,
disminuye las tensiones y los conflictos con los grupos y movimientos
sociales; procura la asimilacion a la cultura hegemoénica a partir de la
ficcion de su participacién como ciudadanos, pero sin cuestionar ni
proponerse cambiar las relaciones de poder que sustentan las asimetrias
social y cultural vigentes. Se constituye en un mecanismo de reconfi-
guracion de los disenios globales del poder, capital y mercado que tiene
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sus bases tanto en el multiculturalismo (neo)liberal norteamericano,
que procura «la tolerancia de la diferencia, pero también su mercan-
tilizacién», como en el interculturalismo europeo que «apunta hacia
un nuevo humanismo de lo diverso: humanizar el neoliberalismo y la
globalizacién» (Walsh 2012b, 62).

En cambio, la perspectiva critica parte desde el cuestionamiento de
las diferencias y desigualdades como resultado de la construccién his-
torica de relaciones sociales, culturales, econémicas y politicas basadas
en criterios como raza, género y orientacion sexual, entre otras, que
deshumanizan. Esta es una herramienta para la toma de conciencia y
accion politica que permita construir otro tipo de relaciones en las cua-
les la diversidad es un elemento constitutivo de otro tipo de sociedad
no colonial, en todos sus ambitos (Candau 2013, 152-3; Walsh 2012a,
155 y ss.; 2012b, 65-0).

Es posible ver esta tension en la construccién de universidades in-
digenas o universidades interculturales que aparecieron en la regién
en la década del 2000. Por ejemplo, en México y Bolivia, la iniciativa
llegaba del Estado; o en Ecuador y Guatemala, las propuestas fueron
construidas desde los pueblos. Con el fin de ilustrar esta tension, se
presentan dos casos.

En 1990, el Estado mexicano ratificé el Convenio 169 de la OIT,
lo que implicé un reconocimiento tacito de su caracter multiétnico y
pluricultural y de la necesidad de implementar modalidades y cambios
en sus estructuras que consideren las particularidades historicas y cultu-
rales de los 57 pueblos indigenas (que representan 20 % de la poblacion
total). En el dmbito educativo, la realidad de la poblacién indigena
evidenciaba a finales del siglo XX brechas significativas en relacién con
la poblacién total, por lo que se cred en el ano 2001 la Coordinacién
General de Educacién Intercultural y Bilingiie (CGEIB), con el «obje-
tivo de ofrecer una educaciéon de calidad y culturalmente pertinente a
los pueblos indigenas, en todos los niveles educativos» (Schmelkes 2006
en Canul et al. 2008, parr. 14).

En el marco del Programa Nacional de Educacion 2001-2006, se
impulsaron tres estrategias de accién afirmativa para incrementar el
acceso de los indigenas a la educacidén superior: aumento del nimero
de becas del Programa Nacional de Becas de Educacién Superior; crea-
cién de universidades interculturales de alta calidad en zonas indigenas,
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con la misién de «formar profesionales e intelectuales comprometidos
con el desarrollo de sus pueblos y sus regiones mediante un enfoque
a las necesidades regionales», y la «interculturalizacion gradual de las
universidades convencionales, por medio de la conjugacién de varias
acciones compensatorias», como programas de «tutorias y cursos de
capacitacién y gestidn de becas, para retener a los estudiantes en la
institucién» (Canul et al. 2008, parrs. 15 y s.).

Como parte de la tercera iniciativa, en el afio 2001 surgid el Progra-
ma de Apoyo a Estudiantes Indigenas (Paeiies) en las IES, impulsado por
la Asociacion Nacional de Universidades e Instituciones de Educacion
Superior (Anuies) y con el financiamiento de la Fundacién Ford —
como parte de su programa mundial Caminos a la Educacién Superior
(en inglés Pathways to Higher Education) entre 2002 y 2010—, Banco
Mundial (2010) y la Secretaria de Educacion Publica (a partir de 2010),
para «coadyuvar al ingreso, permanencia, desempefo académico, egre-
so y titulacién de los estudiantes indigenas en el nivel de licenciatura»
(Anuies 2014; Canul et al. 2008, parr. 18 y s.).

El conjunto de las acciones afirmativas que desarrollaron fue de «me-
canismos educativos que permiten la integracion de los grupos étnicos a
los modelos educativos desde una perspectiva intercultural simétrica del
conocimiento» (Canul et al. 2008, parr. 40). Por ejemplo, algunos de los
resultados de su implementacién en la Universidad Quintana Roo fue-
ron el mayor interés de los docentes por tutorar a «estudiantes indigenas
con el objetivo de incrementar sus capacidades intelectuales, culturales y
fisicas» (parr. 40) y el fortalecimiento de los vinculos entre estudiantes
indigenas a partir de los cursos, actividades, servicio social, entre otros.
Sin embargo, advierten que el enfoque de interculturalidad deberia ser
tanto para indigenas como para no indigenas, ser asumido por las uni-
versidades interculturales y no interculturales y, centralmente, caminar a
que los conocimientos y saberes de los estudiantes indigenas contribuyan
gradualmente a la reflexién y acciones que promuevan cambios en los
curriculos (Canul et al. 2008, parrs. 38, 40, 53, 54).

Respecto al segundo objetivo, la creacidén de doce universidades
interculturales* es un fendmeno que no se remite solo al tema educa-

49  Las universidades creadas son las siguientes: Universidad Auténoma Indigena de Mé-
xico, Universidad Intercultural de Chiapas, Universidad Intercultural del Estado de
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tivo, sino que es ademas parte de un proceso mais complejo que tiene
relacién con el reconocimiento constitucional de México como un pais
pluricultural, la reconfiguracién del Estado nacional ante los procesos
de «revitalizacién étnica y las demandas de autonomia de los pueblos
indigenas, asi como el agotamiento de las politicas indigenistas con las
que el Estado habia pretendido mantener su identidad como nacién
homogénea» (Avila y Cortés 2008, 66).

En el caso de la creacién de la Universidad Veracruzana Intercultu-
ral, la primera del programa, la confluencia de actores estatales, orga-
nizaciones civiles, ONG vy actores indigenas para su construccién dio
cuenta de los intereses y comprensiones sobre la interculturalidad. Por
una parte, la influencia de las tradiciones europeas y norteamericanas
que —desde el multiculturalismo— pasaron a la interculturalidad y el
recorrido que desde el indigenismo se realiza a la interculturalidad en
México, evidencié no solo diferencias sino también contradicciones
y antagonismos en la manera en la que se entiende y se construye la
interculturalidad. Al final, el interés compartido es la creacion de un
espacio dedicado a los indigenas que debe adecuarse a la reorientaciéon
neoliberal del Estado y la funcidn social de la Universidad de cara a la
diversidad cultural (Avila y Cortés 2008).

La relacién entre pluriculturalidad y neoliberalismo —desde un
posicionamiento intercultural funcional en la educacidén superior—
parte del reconocimiento que la desigualdad estructural de la sociedad
mexicana es una construccion histérica que elimind la diferencia
cultural y que reconoce en ella posibilidades de desarrollo. Su propd-
sito es aprovechar esas diferencias existentes en las culturas originarias
para ponerlas en relacién con el mundo moderno, en condiciones de
paridad, para contribuir «al conocimiento cientifico que, por medio
de una visién critica y creativa, facilite la generacion de propuestas
de desarrollo adecuadas a su cultura, sus tradiciones, expectativas e

Tabasco, Universidad Intercultural del Estado de Guerrero, Universidad Intercultural
del Estado de México, Universidad Intercultural del Estado de Puebla, Universidad
Intercultural del Estado de Michoacan, Universidad Intercultural Maya de Quintana
Roo, Universidad Intercultural Veracruzana, Universidad Intercultural de San Luis
Potosi, Universidad Intercultural de Hidalgo, Universidad Intercultural de Nayarit.
Ver http://eib.sep.gob.mx/cgeib/desarrollo-de-modelos/universidad-intercultural/
(web desaparecida).
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intereses» y a que se mantengan las comunidades indigenas en contacto
dindmico y didlogo permanente con el desarrollo cientifico y cultural
contemporaneo (CGEIB 2014). Pero también, desde una perspectiva
politica, generar cohesidén social y desmovilizacion.

En perspectiva, la educacién intercultural ha centrado sus esfuerzos
en la poblacién indigena, impulsando la educacidn basica y las universi-
dades interculturales. Sus logros mas importantes son el crecimiento de
la poblacion estudiantil y el uso de las lenguas en espacios educativos.
Sin embargo, esto es diferente en el resto del sistema educativo. Las
acciones afirmativas en IES convencionales han permitido crear espa-
cios atractivos y favorables para los indigenas, no obstante, también han
dado lugar a representaciones y practicas racistas y procesos de exclu-
sidn de quienes, al estar en similares condiciones, son marginados por
no ser indigenas. Como manifiesta Canul et al. (2008, parr. 11), «no se
trata de saldar una deuda historica, se trata de fortalecer capacidades,
construir liderazgos, de generar intelectuales que propicien el cambio».
Implica no olvidar que la historia del Estado mexicano ha mantenido
la «intencién de incorporar, castellanizar y homogenizar los grupos
indigenas [...] y fue justamente por medio del instrumento educador
que logrd resultados parciales al crear la categoria de mestizo. De ahi
la importancia de seguir la pista de las universidades interculturales,
sobre todo en la concepcidn de sus modelos educativos y del proceso de
operativizacidén» (Canul et al. 2008, parr. 53).

Desde el punto de vista de Andrés Sandoval y Ernesto Guerra, el
florecimiento de universidades que atienden a los pueblos indigenas de
México configura una nueva forma de «indigenismo oficial [que| con-
tintia elaborando, programando y controlando la educacion disenada y
aplicada por los no indios para los indios, a partir de discriminaciones
positivas con politicas de homogenizaciéon educativa, cimentadas en
relaciones de poder y dominacién que en el fondo acrecientan la dife-
renciacién social y étnica en México» (2007, 286).

En el ano 2004, el Estado ecuatoriano aprobd la creaciéon de la
Universidad Intercultural de los Pueblos y Nacionalidades Indigenas
del Ecuador Amawtay Wasi (en adelante, UTAW). La propuesta no fue
una iniciativa estatal: naci6 en el movimiento indigena de Ecuador,
concretamente de la Conaie, y se construyd con la participacién de di-
rigentes, docentes, comuneros, investigadores y profesionales indigenas
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y no indigenas.®® En el proceso de constituciéon y cierre, es posible
evidenciar los alcances y tensiones que el proyecto generd.

En primer lugar, la universidad es un espacio que nace ligado y
procura mantenerse en relacion con las luchas indigenas; es decir, la
propuesta politica de construccién de un Estado y una sociedad pluri-
culturales e interculturales planteados por el movimiento indigena. En
segundo lugar, la propuesta toma como punto de partida las concep-
ciones de conocimiento existentes en el mundo andino para proponer
los campos/tiempos de saber ser-hacer (curriculo) que definen los mo-
mentos de la formacioén en la universidad: yachay, ushay, ruray, munay y
kawsay (ICCI-Rimay 2000, 2001, 2004; UTAW 2004).

En tercer lugar, la definicién de los conocimientos convocados y
su relacion en la universidad retoman la concepcién de como se vive,
como se conoce en las comunidades. Para los pueblos indigenas, se vive
en relacidén con todo lo que les rodea: personas, espiritus, ancestros,
animales, montafias, rios, etc. Las relaciones que se tejen son el espacio
donde se construye el conocimiento a partir de saber-hacer o apren-
der-haciendo. No es posible excluir ninguna forma de conocimiento
y su aprendizaje es en didlogo. Es decir, no solo reconocer la pluriver-
sidad, sino ademas la necesidad de relacionarlos desde la perspectiva de
interversidades en didlogo o interculturalidad (Walsh 2013b). Segtin lo
expuesto, durante los primeros afos se trabajaba con la cultura indigena
a fin de reaprenderla, afianzarla y vivirla; luego se pasaba a ocuparse con
los otros conocimientos del mundo, en los que se incluyen el occidental
y la comprension del sistema moderno (UTAW 2004).

En cuarto lugar, el proyecto planteo6 la interrogante de quién ensefia
y donde. Los abuelos y las abuelas seran parte importante de proceso no
solo porque conocen, sino también como mecanismo para potenciar el
conocimiento local, ademas de los intelectuales y profesionales indige-
nas y no indigenas. El lugar de trabajo seran las comunidades indigenas,
con el fin de facilitar el acceso de todos, pero asimismo con el objetivo
de consolidar los territorios (UTAW 2004; Walsh 2013b).

50 En el Boletin ICCI-Rimay n.° 19, de octubre de 2000, se presentan los primeros
avances de la propuesta en construccién; en el n.° 33, de diciembre de 2001, se
publicd parte de la propuesta presentada al Conuep; en el n.° 65, de agosto de
2004, se reflexiona sobre el proceso de aprobacién.
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La puesta en marcha del proyecto evidencid interés y horizontes
opuestos casa adentro'y casa afuera del movimiento indigena, asi como una
continua exigencia de adecuarse a los requerimientos del Estado, que
demandaba asumir la forma o el canon del ser universidad. En noviembre
de 2009,1a UIAW fue suspendida por el Consejo Nacional de Evaluacién
y Acreditacion de la Educacidon Superior del Ecuador (Conea),” por ha-
ber sido clasificada en la categoria E, la mas baja, por su nivel académico.
En 2011, el Consejo de Evaluacion, Acreditacion y Aseguramiento de la
Calidad de Educacion Superior (Ceaaces) llevo adelante la evaluacion de
las 26 universidades y escuelas politécnicas de la categoria E, y la UIAW
no super6 la evaluacion. Estos resultados no fueron considerados y se
construyb un modelo especifico utilizando un enfoque intercultural y los
derechos de pueblos indigenas. En 2013, el Consejo de Educacion Supe-
rior (CES) informo6 que la universidad quedaba en suspension definitiva.

El proceso de evaluacion exteriorizd las tensiones sobre las concep-
ciones de universidad, interculturalidad y calidad, en un contexto de
enfrentamiento abierto por parte del Gobierno con la Conaie (Sarango
2014; Walsh 2013b). Este hecho es parte de un conjunto de acciones que
desarrolla el Gobierno en contra de los pueblos indigenas, de manera
concreta contra las organizaciones indigenas que no lo apoyan. Como
expresa Armando Muyolema (2015a, parrs. 5-6):

La Conaie estd en el ojo del huracan correista porque, segtin los demonios
internos de su revolucion, destruir a esta organizacion representaria para
el oficialismo la desestructuraciéon y el desmantelamiento sistematico y
definitivo de las narrativas de la interculturalidad, la plurinacionalidad,
el plurilingtiismo y el modelo econémico mas amigable con la naturale-
za, como narrativas criticas; pero también se pretende la destruccion de
los contenidos, las formas institucionales y los fundamentos historicos y

51 La reforma del Sistema de Educacién Superior se inicié con expectativas con
el Mandato Constitucional n.> 14 (2008), mediante el cual se solicité al Conea
(2008-9), la evaluacién de todas las IES; para conocer los resultados, ver Co-
nea (2009). El proceso tomd forma con la aprobacién de la Ley Orginica de
Educacién Superior (EC 2010) y la implementacién por parte del Gobierno del
sistema integrado por el CES, Ceaaces y la Senescyt. Uno de los aspectos de
mayor polémica ha sido el proceso de acreditacion y evaluacién de las IES, que
ha categorizado las universidades bajo parimetros internacionales de excelencia y
calidad. Como resultado del proceso se han cerrado extensiones universitarias y
universidades desde el argumento de su baja calidad académica.



Educacion superior, pueblos indigenas e interculturalidad / 77

culturales que han dado sustento a tales narrativas que han cuestionado
el orden estatal por sus bases politicas, juridicas y epistémicas. La Conaie
representa, asi, una negacion radical de una apropiacién y el uso light de
conceptos y practicas fundamentales, como el de interculturalidad o el
sumak kawsay. [...]

La existencia de la Conaie recuerda al correismo lo poco o nada que
ha hecho y lo mucho que esta por hacer en relacién con las necesidades y
expectativas de los pueblos indigenas; esta alli para recordarle y mostrarle
sus limites politicos, sociales e, incluso, epistemoldgicos, de concepcidn de
su revolucion.

En el pais, la reforma universitaria que se implementa es una invi-
tacién a pensar cudles son los sentidos y el significado de la intercul-
turalidad en las IES y, particularmente, su proyecto con relacion a los
pueblos indigenas. El 14 de febrero de 2015, el titular de la Senescyt
anuncié que el acceso de los indigenas a la Universidad pasé del 8,8 %
al 24 % (EI Telégrafo 2015, parr. 3). A pesar de que sigue siendo bajo
el porcentaje, también permite preguntarse —al igual que Armando
Muyolema— sobre ;qué pasé con el resto de la poblacion indigena que
no logré un cupo?, ;por qué el porcentaje no fue mayor?, ;cuales son las
circunstancias del éxito de estos aspirantes con relaciéon a los que no lo
lograron?, ses suficiente el incremento en el acceso al IES de los pue-
blos indigenas y, en general, de las clases subalternizadas? «La justicia
social que traeria el supuesto incremento de la matricula de la juventud
indigena en la educaciéon superior, ;tiene un correlato, digamos, en
la justicia curricular, entendida como pertinencia cultural/lingiistica,
reconocimiento y autorrepresentaciéon?» (Muyolema 2015b, parr. 6).

Las claves de la justicia social del modelo planteado en Ecuador se
sustentan en la meritocracia y la gratuidad. En otras palabras, la gratui-
dad es un mecanismo que permite que los mejores jovenes ingresen a
la Universidad y no solo aquellos que tienen posibilidades econémicas.
Pero este planteamiento no se compadece con una realidad de enormes
diferencias socioecondémicas, en la que un mapa de pobreza coincide
con un sistema escolar deficiente. Los estudiantes indigenas deben
enfrentar un examen estandarizado que evalda aptitudes desarrolladas
en los procesos de escolarizacion, construidos desde una perspectiva
letrada, urbana, etnocéntrica y en castellano, en la que las diferencias
lingiiisticas, culturales y saberes son ignorados (Muyolema 2015b).
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La posibilidad de que un mayor nimero de indigenas ingrese a las
IES es importante y tiende a saldar una deuda histérica del Estado,
pero es necesario que la Universidad piense acerca de cual es su papel
frente a la diversidad cultural del pais y como la diversidad epistémica
del pais contribuye a construir otro tipo de universidad, planteamientos
que parecen estar lejanos cuando son el Estado y el gobierno quienes
definen en mucho lo pertinente y necesario para transformar el pais.

Desde la perspectiva de calidad, se han impuesto criterios para la
gestiéon de la educacion en todos sus niveles, desde una vision de ge-
rencia de procesos que se concreta en tres elementos: «a) modalidad
centralizada y estandarizada de medicidn; b) control centralizado y
estrecho del desempefio de la fuerza de trabajo docente; y ¢) aunque
se prometa autonomia y participacidn, el producto esperado estd fuer-
temente estandarizado y sujeto a control externo o autocontrol com-
pulsivo» (Muyolema 2015b). No existe espacio para elegir y se agrava
con la legitimacién por buena parte de los actores del sistema educativo
universitario, que consideran que el planteamiento es correcto.

Como senala Fernando Sarango (2014) —rector de la UIAW—, en
estas condiciones, las posibilidades de construir pensamiento propio en
la Universidad no existen, menos atin para proyectos como universidades
indigenas, por la persistencia de formas coloniales y la inexistencia de
autonomia. Este planteamiento lo hace extensivo para pensar los proyec-
tos que se construyen en Bolivia y se pregunta ;qué pasard cuando Evo
Morales ya no sea presidente?, ;cuan oportuno es tener reconocimiento
y financiamiento estatal? Inquietudes que permiten convocar a la expe-
riencia de la Universidad de la Tierra de Chiapas, nacida en el afio 2002
y con sede en la ciudad de Oaxaca y en San Cristobal de Las Casas.

En 1997, el Foro de los Pueblos Indigenas de Oaxaca declaré que
«la escuela habia sido el principal instrumento utilizado por el Estado
para destruir a los pueblos indios. Durante mas de un siglo, la constante
instalaciéon de escuelas habia contribuido mas que ninguna otra insti-
tucidn a la debilitaciéon de la cultura vernacula de la regién» (Zaldivar
2009, 286). Los maestros debieron abandonar las escuelas y, ante la
preocupacién de «qué hacer en el momento en que los jovenes que no
han ido a la escuela han aprendido todo lo que pueden aprender en
una comunidad y todavia quieren seguir aprendiendo mas», surge la
universidad (Zaldivar 2009, 287).
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La universidad tiene tres areas de trabajo: docencia, reflexién-accién
(investigacidn) y participacion en la vida comunitaria (extension). No
tiene profesores, alumnos ni curriculo, no recomienda libros de textos,
no oferta titulos. No es financiada por el Gobierno ni por fundaciones
internacionales, lo que deja libertad «para hacer lo que se quiere cuando
se siente la necesidad o el interés de hacerlo» (Zaldivar 2009, 287-90).

La docencia consiste en poner en relacién unas personas con otras:
quien desea aprender algo es ubicado con alguien que sabe hacer, y su
avance depende de su interés por vivir la experiencia de como se hace.
Trabajan en tres proyectos: centro de tecnologia alternativa, la red de
soberania alimentaria y centro de medios alternativos, que se comple-
mentan con la organizacién de seminarios de discusion de temas de
interés comun, por ejemplo, el analisis de la coyuntura social, politica,
econdémica o cultural (Zaldivar 2009, 288-9).

En la reflexidn-accion se llevan adelante trabajos sobre el paso de
la civilizacién textual a la postextual, asi como un diplomado para
investigadores descalzos que desarrollan nuevas metodologias de analisis
de la realidad a partir de pensar la realidad del mundo y Oaxaca desde
dentro de sus problemas. La extension es una parte vital, pues todos los
que participan de la universidad estan inmersos en los procesos sociales
y politicos de la region (Zaldivar 2009, 289), no hay corte, sino una
continuidad en el mundo de la vida y el mundo de la universidad.

Regresando al punto de partida, la EECA vy otras experiencias de
educacidén superior plantean que la Universidad debe asumir critica-
mente su trayectoria en la construccidén de una sociedad colonial. La
fuerza de la constatacion de la diversidad cultural, de vivir en un mundo
en el que las condiciones materiales y espirituales que sustentan la vida
estan a limite, la movilizacién social con demandas y propuestas ante
la modernidad/colonialidad es un llamado para pensar-sentir, compro-
meterse con las luchas que apuntan a la construcciéon de un mundo
distinto que requiere pensar sus experiencias, teorizar la prictica y
construir practicas criticas que combatan todo tipo de desigualdades,
formas de dominacién e injusticias.

La EECA constituy6 un espacio insurgente por sus suenos, por su
compromiso politico y humano, por una constante busqueda de res-
puestas, por tocar a muchos de quienes pasamos cuestionando nuestras
seguridades identitarias, académicas, profesionales y politicas, y con la
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generosidad de estudiantes y profesores para reconstruirnos desde un
posicionamiento que valora la vida como una construccion pluricultu-
ral e intercultural critica.

Los desafios que enfrentd la Escuela siguen presentes y son mas
complejos. La imposicion y la legitimacion de los intereses de mercado
han configurado una estructura en la que la sociedad, el Estado y la
Universidad le son operativos. La Universidad, como institucién de la
sociedad, tiene el desafio de replantearse su rol. ;Seguird por el carril de
formar sujetos para el mercado?, ;asumira la educacién como un pacha
en el que se construyen herramientas con las que los estudiantes, las co-
munidades y los pueblos pueden comprender su tiempo y su situacion
y actuar de otra manera? Esto implica apostar por la Universidad como
una institucién de la sociedad que debemos cambiar, a la vez que se
construyen nuevos espacios donde re-crear instrumentos que permitan
hacer realidad otras maneras de vivir, en las que las epistemologias de
los diversos grupos socioculturales tienen mucho que aportar.



REFERENCIAS

Albo, Xavier. 2019. «La utopia pluriculturaly. Red Internacional de Estudios In-
terculturales. Accedido 1 de agosto. http://red.pucp.edu.pe/ridei/libros/la
-utopia-pluricultural/.

Alulema Pichasaca, Segundo Rafael. 1999. «La tecnologia andina cafari,
respuesta agroecoldgica en el tiempo y espacior. Tesis de licenciatura,
Universidad Estatal de Bolivar.

Alvear, Jorge. 1998. «Educacién y reproduccion social en Latinoamérica ac-
tual: La cultura dominante frente a la pluralidad social». En Memorias del
Primer Congreso Ecuatoriano de Antropologia, vol. 1, compilado por Cristobal
Landazuri, 13-34. Quito: Marka / AEDA / Departamento de Antropo-
logia PUCE.

Andy Vargas, Pedro Domingo, y Jorge Jos¢ Chimbo Tapuy. 2002. «Raices
culturales de los kichwas del Alto Napo». Tesis de licenciatura, Universi-
dad Estatal de Bolivar.

Anuies (Asociacidon Nacional de Universidades e Instituciones de Educaciéon
Superior). 2014. Programa de apoyo a estudiantes indigenas e instituciones de
educacién superior. Accedido febrero. http://paeiies.anuies.mx/public/index
.php?Pagina=info_gral.html.

Avila, Adriana, y Laura Cortés. 2008. «Configuracién de actores y discursos
hibridos en la creacién de la Universidad Veracruzana Interculturaly. Trace
53. https://journals.openedition.org/trace/393.

Ayme Chimbo, Luis Gonzalo, y José Asencio Yanchaliquin Chimborazo.
1998. «La salud tradicional indigena quichua y la educacién propia: estu-
dio en las comunidades de Santo Domingo y Allago (Simiatug)». Tesis de
licenciatura, Universidad Estatal de Bolivar.

Azogue Yanchaliquin, Segundo Ambrosio, y Angel Anibal Yanchaliquin
Yanchaliquin. 1998. «Salud tradicional indigena en Boliche y Papaloma
(Simiatug): el papel de la educacién en su revalorizacion». Tesis de licen-
ciatura, Universidad Estatal de Bolivar.

Barsky, Oswaldo. 1988. La Reforma Agraria ecuatoriana. Quito: s. e.

Brassel, Frank, Stalin Herrera, y Michael Laforge, eds. 2008. ;Reforma Agra-
ria en el Ecuador?: Viejos temas, nuevos argumentos. Quito: SIPAE.

Bourdieu, Pierre. 1991. Entrevistado por Dominique Bollinger. En Chercheurs
de notre temps, por Philippe Miguel. Francia: CNDP. www.youtube.com/
watch?v=3mChkak7_3A.

Bourdieu, Pierre, y Jean-Claude Passeron. 1972. La reproduccion: Elementos para
una teoria del sistema de ensefianza. Barcelona: Laia.



82 / Marcelo Quishpe Bolarfios

Cabay Macias, Irene de los Angeles. 1999. «El mito como elemento peda-
gbgico para la formaciéon del educador cultural comunitario». Tesis de
licenciatura, Universidad Estatal de Bolivar.

Caceres, Milton. 1992. «Autoeducacion investigativa compartida: Un aporte
a la interculturalidad universitario». Guaranda, noviembre. Mecanogra-
fiado. APEG.

Candau, Vera. 2013. «Educacién intercultural critica: Construyendo cami-
nos». En Pedagogias decoloniales: Practicas insurgentes de resistir, (re)existir y (re)
vivir, t. 1, editado por Catherine Walsh, 145-61. Quito: Abya Yala.

Canul, Marcelino, Yesenia Fernandez, Maria Elena Cruz, y Wilbert Gabriel
Ucan. 2008. «El papel de la Universidad ante las demandas de los pueblos
indigenas». Trace 53. https://journals.openedition.org/trace/379.

CGEIB (Coordinacién General de Educacion Intercultural y Bilingiie). 2014.
Universidades Indigenas. Accedido noviembre. http://eib.sep.gob.mx/cgeib/
desarrollo-de-modelos/universidad-intercultural/. Web desaparecida.

Chavez Vega, Laura Mirian y Fanny Jacqueline Vega Medina. 1999. «Co-
merciantes indigenas, relaciones de poder y estructura social: el caso de la
comunidad Chibuleo San Francisco». Tesis de licenciatura, Universidad
Estatal de Bolivar.

Chiriboga, Manuel. 1984. Analisis del proceso de Reforma Agraria en el Ecuador.
Quito: [ERAC.

Conea (Consejo Nacional de Evaluacion y Acreditacion de la Educacion Su-
perior del Ecuador). 2009. «Mandato Constituyente N.° 14: Evaluacién de
desempeno institucional de las Universidades y Escuelas politécnicas del
Ecuador». Escuela Politécnica Nacional. 4 de noviembre. https://cei.epn.edu
.ec/Documentos/CONEA/INFORME_FINAL_UNIVERSIDA-
DES_M14.pdf.

Cuji, Fernando. 2011. «Educacién superior e interculturalidad». Tesis de
maestria, Flacso Ecuador.

Cuji Manya, Miximo Alejandro. 2002. «La patentacion de la ayahuaska (Banis-
teriopis caapi'y Datura arborea): Efectos y desafios dentro de los derechos de
los pueblos indigenas de la Amazonia». Tesis de licenciatura, Universidad
Estatal de Bolivar.

Cunuhay, Manuel Luis. 1998. «Educaciéon de la familia indigena nuclear en la
actualidad: caso de la comunidad Quilajalo, provincia Cotopaxi». Tesis de
licenciatura, Universidad Estatal de Bolivar.

Dietz, Gunther, y Rosa Zuany Mendoza. 2008. «Prélogo: ;Interculturalizando la

educacién superior?y. Trace 53. http://journals.openedition.org/trace/374.



Educacién superior, pueblos indigenas e interculturalidad / 83

Duy Pichasaca, Segundo Miguel. 2000. «Estudio histérico de la comunidad
indigena en Sisid, del cantoén Cafiar». Tesis de licenciatura, Universidad
Estatal de Bolivar.

EC. 2008. Constitucién de la Repiiblica del Ecuador. Registro Oficial 449, 20 de
octubre.

EC. 2010. Ley Organica de Educacion Superior. Registro Oficial Suplemento
298, 12 de octubre.

EC. 2011. Ley Organica de Educacién Intercultural. Registro Oficial 417, 31 de
marzo.

EC Ministerio de Educacién. 2013. MOSEIB: Modelo del Sistema de Educacién
Intercultural Bilingiie. Quito: Ministerio de Educacion.

—. s. f. Modelo de Educacién Intercultural Bilingiie. s. 1.: Ministerio de Educacion
y Cultura.

EC Senplades (Secretaria Nacional de Planificaciéon y Desarrollo). 2013. Plan
Nacional para el Buen Vivir 2013-2017. Quito: Senplades.

EECA (Escuela de Educacion y Cultura Andina). 1991. «Proyecto de constitu-
cién de la Escuela de Sociologia y Antropologia Andina en la Universidad
Estatal de Bolivar [4]». Guaranda, 11 de junio. Mecanogratiado, AEECA.

— 1992a. Memoria del Primer Taller Internacional «La cosmovisién andina y el
saber occidental: Hacia una renovacién de las ciencias humanas en Indoamérica».
Guaranda: Universidad Estatal de Bolivar.

— 1992b. «Memoria del II Taller de Profesores y Dirigentes Estudiantiles de
la EECA». Guaranda, 27 de mayo. Mecanografiado, AEECA.

— 1992¢. «<Memoria del taller de docentes y delegados estudiantiles». Gua-
randa, julio. Mecanografiado, APEG.

— 1992d. «Programas de la Carrera de Educacion y Cultura Andina». Me-
canografiado, AEECA.

— 1994. «Programa de estudios de la Escuela de Educacién y Cultura Andina
EECA». Guaranada, abril. Mecanografiado, AEECA.

— 1996. Sociedades posibles y deseables en el Ecuador del siglo XXI. Quito: Uni-
versidad Estatal de Bolivar.

— 1999. Bases para el plan de trabajo general de la EECA». Guaranda. Me-
canografiado, AEECA.

— 2001. «Plan de desarrollo de la Escuela de Educacion y Cultura Andinav.
Guaranda. Mecanografiado, AEECA.

— 2002. «Definicién académica». Guaranda. Fotocopia, AEECA.

— 2004. «<Reforma académica 2004». Guaranda. Fotocopia, AEECA.



84 / Marcelo Quishpe Bolarfios

— 2007. «Primer Encuentro Internacional “La perspectiva de la intercul-
turalidad: Reflexiones y testimonios desde América Latina™. Fotocopia.

— s. f. «Proyecto de la Escuela de Educacion y Cultura Andina de la Univer-
sidad Estatal de Bolivar [1]». Mecanografiado, AEECA.

— s. f. «Proyecto de la Escuela de Educaciéon y Cultura Andina de la Univer-
sidad Estatal de Bolivar [9]». Mecanografiado, AEECA.

— s. f. «Proyecto de la Escuela de Educacion y Cultura Andina de la Univer-
sidad Estatal de Bolivar [10]». Mecanografiado, AEECA.

Espinoza Ordofiez, Delia Yodalia. 2001. «Las nifnas y nifios indigenas actores
potenciales de la identidad cultural». Tesis de licenciatura, Universidad
Estatal de Bolivar.

Farfan, Marcelo. 2008. «Experiencia del programa académico Cotopaxi, for-
macién en Educacion Intercultural Bilingiie de la Universidad Politécnica
Salesiana (Ecuador)». En Diversidad cultural e interculturalidad en educacion
superior. Experiencias en América Latina, coordinado por Daniel Mato, 285-
96. Caracas: lesalc / Unesco.

Gagnay Tenesaca, Narcisa. 2005. «Relaciones interculturales de comunidades
andinas periféricas con el centro urbano rector». Tesis de licenciatura,
Universidad Estatal de Bolivar.

Gallegos, Estuardo. 1992a. «Comunicacién al Director de la EECA». Rio-
bamba, 25 de abril. Mecanogratiado, APEG.

— 1992b. «Documento 3». En «Informe del tercer encuentro académico con
profesores y estudiantes de la EECA». Riobamba, 6 de julio. Mecanogra-
fiado, APEG.

Gualan Medina, Manuel Maria, y Maria Carmen Tene Sarango. 2002. «La
educacion familiar del nino indigena de cero a cinco anos». Tesis de licen-
ciatura, Universidad Estatal de Bolivar.

Guamain, Gualberto. 2008. «Educacién intercultural en la zona de Simiatug:
perspectivas hacia un nuevo desarrollo». Tesis de licenciatura, Universidad
Estatal de Bolivar.

Guaman Chuma, Edgar Antonio, y Mariana de Jesis Guaman Chuma. 1998.
«Los canaris y el desarrollo comunitario». Tesis de licenciatura, Universi-
dad Estatal de Bolivar.

Guaman Pinguil, Rosalino de Jestis. 2005. «Vision kichwa canari de los acto-
res sociales del paramo de culebrillas». Tesis de licenciatura, Universidad
Estatal de Bolivar.

Guaman, Gualberto. 2008. «Educacién intercultural en la zona de Simiatug:
perspectivas hacia un nuevo desarrollo». Tesis de licenciatura, Universidad
Estatal de Bolivar.



Educacion superior, pueblos indigenas e interculturalidad / 85

ICCI-Rimai. 2000. Boletin ICCI Rimai, 19 (octubre). http://icci.nativeweb
.org/boletin/19/.

— 2001. Boletin ICCI Rimai, 33 (diciembre). http://icci.nativeweb.org/
boletin/33/.

— 2004. Boletin ICCI Rimai, 65 (agosto). http://icci.nativeweb.org/
boletin/65/>.

Landazuri, Cristobal, comp. 1998. Memorias del Primer Congreso Ecuatoriano de
Antropologia, vol. 1. Quito: Marka / AEDA / Departamento de Antropo-
logia PUCE.

Lander, Edgardo. 2000a. «Ciencias sociales: Saberes coloniales y eurocéntri-
cos». En La colonialidad del saber: Eurocentrismo y ciencias sociales; Perspectivas
latinoamericanas, editado por Edgardo Lander, 11-41. Buenos Aires: Clacso
/ Unesco.

— 2000b. «;Conocimiento para qué? ;Conocimiento para quién? Reflexio-
nes sobre la universidad y la geopolitica de los saberes hegemoénicos». En La
reestructuracion de las ciencias sociales en América Latina, editado por Santiago
Castro-Goémez, 49-70. Bogota: Instituto Pensar/Pontificia Universidad
Javeriana.

— 2002. Progreso, conocimiento, naturaleza y pobreza: La biisqueda de opciones a la
cosmovision liberal. Mimeo.

Licuy Yumbo, Guillermo Fausto, y Vicente Francisco Tanguila Grefa. 2002.
«Identidad cultural de la comunidad Atacapi». Tesis de licenciatura, Uni-
versidad Estatal de Bolivar.

Licuy, Fany Fabiola. 2006. «Los valores de la alimentacién cultural de los
cofanes de Dureno». Tesis de licenciatura, Universidad Estatal de Bolivar.

Lopez, Luis. 2000. «La cuestion de la interculturalidad y la educacion latinoa-
mericana». Ponencia presentada en el Seminario sobre prospectivas de la
educacién en la regiéon de América Latina y el Caribe, Oficina Regional
de Educacién de la Unesco, Santiago de Chile, 23-25 de agosto.

Maldonado-Torres, Nelson. 2007. «La descolonizacién y el giro des-colonial».
Comentario Internacional: Revista del Centro Andino de Estudios Internacionales
7: 65-78.

Martinez, Carlos, y Bolivar Burbano. La educacién como identificacion cultural y la
experiencia de educacién indigena en Cotopaxi. Quito: Abya Yala, 1994.

Mato, Daniel. 2008. «Diversidad cultural e interculturalidad en educacién supe-
rior: Problemas, retos, oportunidades y experiencias en América Latina». En
Diversidad cultural e interculturalidad en educacion superior: Experiencias en América

Latina, coordinado por Daniel Mato, 21-79. Caracas: Iesalc / Unesco.



86 / Marcelo Quishpe Bolarios

Medina Macas, Manuel Asuncién, y Angel Orlando Patifio Patifio. 2004. «El
agrocentrismo y los nuevos elementos de la identidad saraguro: caso San
Lucas». Tesis de licenciatura, Universidad Estatal de Bolivar.

Mendoza, Alejandro. 2008. «La Universidad de Cuenca: Su compromiso con
la formacién universitaria de las nacionalidades indigenas del Ecuador».
En Diversidad cultural e interculturalidad en educacién superior: Experiencias en
América Latina, coordinado por Daniel Mato, 274-84. Caracas: lesalc /
Unesco.

Mignolo, Walter. 2003. Historias locales/disefios globales: Colonialidad, conocimien-
tos subalternos y pensamiento fronterizo. Madrid: Ediciones Akal.

Morocho, Segundo. 2007. «Los estancos de chicha y trago, un mecanismo de
explotacién y dominacién a los saraguros de San Lucas en el siglo XXb.
Tesis de licenciatura, Universidad Estatal de Bolivar.

Muyolema, Armando. 2001. «De la cuestién indigena a lo indigena como
cuestionamiento. Hacia una critica del latinoamericanismo, el indige-
nismo y el mestiz(o)ajer. En Convergencias de tiempos: Estudios subalternos/
contextos latinoamericanos; Estado, cultura, subalternidad, editado por Ileana
Rodriguez, 327-64. Amsterdam: Rodopi.

— 2015a. «<La CONAIE en el ojo del huracin correistar. Minkanakuy. 9 de
enero.  http://amuyolema.blogspot.com/2015/01/1la-conaie-en-el-ojo-
del-huracan.html.

— 2015Db. «Sobre estadisticas educativas, meritocracia y pueblos indigenas».
La Linea de Fuego. 25 de febrero. http://lalineadefuego.info/2015/02/25/
sobre-estadisticas-educativas-meritocracia-y-pueblos-indigenas-por-ar-
mando-muyolema-phd/.

Muyulema Calle, Jorge Eduardo. 2001. «La medicina tradicional dentro de
una perspectiva de salud: caso Suscaly. Tesis de licenciatura, Universidad
Estatal de Bolivar.

Pichazaca Guaman, Segundo Isidoro. 2004. «La tradicién oral y la memoria
sagrada de los mayores de Quilloac: la identidad kafiari en su proceso
etnohistorico». Tesis de licenciatura, Universidad Estatal de Bolivar.

Quijano, Anibal. 1997. «Colonialidad del poder, cultura y conocimiento en
América latina». Anuario Mariateguiano 9 (9): 113-22.

— 2000. «Colonialidad del poder, eurocentrismo y América Latina». En
Colonialidad del saber, eurocentrismo y ciencias sociales, compilado por Edgardo
Lander, 201-242. Buenos Aires: Unesco / Clacso.

— 2006. «El “movimiento indigena” y las cuestiones pendientes en América
Latinar. Argumentos 19 (50): 51-77.



Educacion superior, pueblos indigenas e interculturalidad / 87

Rodas, Raquel. 1989. Crénica de un sueiio. Las escuelas indigenas de Dolores
Cacuango: Una experiencia de educacién bilingrie en Cayambe. Quito: PEBI /
MECGTZ.

Sandoval, Andrés, y Ernesto Guerra. 2007. «La interculturalidad en la educa-
cién superior en México». Ra Ximhai 3 (2): 273-88. http://www.uaim.edu
.mx/webraximhai/EjO8articulosPDF/Art%202%20Interculturalidad.pdf.

Sarango, Fernando. 2014. «Pluriversidad indigena Amawtay Wasi». Accedido
enero de 2015. https://www.youtube.com/watch?v=uaTR Ln8gVyl.

Salazar, Alba. 2006. «<El museo del carnaval de Guaranda en la perspectiva de
un desarrollo intercultural». Tesis de licenciatura, Universidad Estatal de
Bolivar.

Sarango Cartuchi, Miguel Angel. 2003. «La practica de la medicina tradicio-
nal kichwa en Tuncarta (cantén Saraguro-provincia de Loja)». Tesis de
licenciatura, Universidad Estatal de Bolivar.

Solano Falcon, Pedro Maria. 2000. «Tucayta: organizacién y desarrollo alter-
nativor. Tesis de licenciatura, Universidad Estatal de Bolivar.

Sousa Santos, Boaventura de. 2003. Critica a la razén indolente: Contra el desper-
dicio de la experiencia; Para un nuevo sentido comiin; La ciencia, el derecho y la
politica en la transicion paradigmatica. Bilbao: Desclée.

— 2006. Conocer desde el sur: Para una cultura politica emancipatoria. Lima: Fon-
do Editorial de la Facultad de Ciencias Sociales UNMSM / Programa de
Estudios sobre Democracia y Transformacién Global.

— 2007. La universidad en el siglo XXI: Para una reforma democratica y emancipa-
toria de la universidad. La Paz: CIDES / UMSA.

— 2009. Una epistemologia del sur: La reinvencion del conocimiento y la emancipa-
cion social. México: Siglo XXI / Clacso.

— 2011. «Epistemologia del sur». Utopias y Praxis Latinoamericana, 16 (54):
17-39.

Telenchano Barbero, Cruz. 2000. «La sabiduria de la antigua agricultura
kichwa en San Francisco de Cunuguachay». Tesis de licenciatura, Univer-
sidad Estatal de Bolivar.

Torre, Luis de la, e Ileana Soto. 1998. «Aportes para un analisis critico de la
educacién intercultural bilingiie en el Ecuador». En Memorias del Primer
Congreso Ecuatoriano de Antropologia, vol. 1, compilado por Cristobal Lan-
dazuri, 35-53. Quito: Marka / AEDA / Departamento de Antropologia
PUCE.

Tubino, Fidel. 2005. «La interculturalidad critica como proyecto ético-po-

litico». Ponencia presentada en el Encuentro Continental de Educadores



88 / Marcelo Quishpe Bolarfios

Agustinos, Lima, del 24 al 28 de enero. http://oala.villanova.edu/congresos/
educacién/lima-ponen-02.html.

Tutillo Cholango, Silvia Esperanza. 1998. «Guachala... de productores de
leche a exportadores de flores». Tesis de licenciatura, Universidad Estatal
de Bolivar.

UIAW (Universidad Intercultural de los Pueblos y Nacionalidades Indigenas
del Ecuador). 2004. EI proyecto Universidad Intercultural de las Nacionalida-
des y Pueblos Indigenas Amawtay Wasi. Sumak yachaypi alli kawsaypipash.
Aprendiendo en la sabiduria y el buen vivir. Quito: Universidad Intercultural
Amawta Wasi / Unesco.

Vacacela Gualian, Antonio Maria y Eloy Alejandro Zhingri Lojano. 1999.
«Estudio de la realidad socio-cultural de la comunidad Lalcote Monjas,
perspectivas para una renovaciéon educativar. Tesis de licenciatura, Uni-
versidad Estatal de Bolivar.

Valiente, Teresa, y Wolfgang Kiiper. 1998. Lengua, cultura y educacién en el
Ecuador: Un proyecto de educacion bilingiie intercultural en el Ecuador (1990-
1993). Quito: Abya Yala.

Varela, Carlos. 2011. «El proceso agrario en el Ecuador». Revista Juridica 30:
19-52.

Vasconez Poveda, Grimaneza Irene. 1998. «La revalorizacion de la salud in-
digena y el papel de la educacién en la comunidad de Salaleo (Simiatug)».
Tesis de licenciatura, Universidad Estatal de Bolivar.

Velasco, Fernando. 1979. Reforma Agraria y movimiento campesino indigena en la
Sierra. Quito: s. e.

Velasquez Tigse, Blanca Cecilia. 1998. « Sistema de liderazgo en la unién de
organizaciones campesinas del norte de Cotopaxi UNOCANC». Tesis de
licenciatura, Universidad Estatal de Bolivar.

Walsh, Catherine. 2005. «Introduccién: (Re)pensamiento critico y (de)colo-
nialiad». En Pensamiento critico y matriz (de)colonial: Reflexiones latinoamerica-
nas, editado por Catherine Walsh, 13-35. Quito: UASB / Abya Yala.

— 2007. «;Son posibles unas ciencias sociales/culturales otras? Reflexiones
en torno a las epistemologias decoloniales». Némadas 26: 102-13.

— 2008. «Interculturalidad, pluriculturalidad y decolonialidad: Las insur-
gencias politico-epistémicas de refundar el Estado». En Tabula Rasa 9:
131-52.

— 2012a. Interculturalidad y (de)colonialidad: Ensayos desde Abya Yala. Quito:
Abya Yala / ICCI ARY.



Educacién superior, pueblos indigenas e interculturalidad / 89

— 2012b. dnterculturalidad y (de)colonialidad: Perspectivas criticas y poli-
ticas». En Visa Global, Joagba 15 (1-2): 61-74. http://editora.unoesc.edu.br/
index.php/visaoglobal/article/view/3412.

, ed. 2013a. Pedagogias decoloniales: Practicas insurgentes de resistir, (re)existir y

(re)vivir, t. 1. Quito: Abya Yala.

— 2013b. «Catherine Walsh na Aldeia Maracana falando sobre Universi-
dade Indigena». Video de YouTube. https://www.youtube.com/watch?v
=pVtEtCRvodY.

Yumbo Salazar, Abdén Eli. 2006. «Cofanes: resistencia y desafios de un pue-
blo con identidad». Tesis de licenciatura, Universidad Estatal de Bolivar.

Zaldivar, Jon. 2009. «La Universidad de la Tierra en México: Una apuesta de
aprendizaje convivencialy. En Temas y perspectivas sobre educacion, la infancia
ayer y hoy, coordinado por José Hernandez, Laura Sinchez e Ivin Pérez,
285-98. Salamanca: Anthema.

Zaruma Pilamunga, Oswaldo. 1998. «Proceso histdrico y valores culturales

de Quindigua Bajo y Quinuacorraly. Tesis de licenciatura, Universidad

Estatal de Bolivar.






ANEXO 1: FILIACION ETNICA DE LOS AUTORES DE LAS TESIS
DE LICENCIATURA DE LA EECA

Pueblo Autores y autoras
Licuy (2006)
Yumbo Salazar (2006)
Guamin Chuma y Guaman Chuma (1998)
Alulema Pichasaca (1999)
Duy Pichasaca (2000)
Kanari Solano Falcon (2000)
Muyulema Calle (2001)
Pichazaca Guaman (2004)
Guaman Pinguil (2005)
Kayambi Tutillo Cholango (1998)
Andy Vargas y Chimbo Tapuy (2002)
Licuy Yumbo y Tanguila Grefa (2002)
Cunuhay (1998)
Velasquez Tigse (1998)
Puruhi Telenchano Barbero (2000)
Vacacela Gualan y Zhingri Lojano (1999)
Gualan Medina y Tene Sarango (2002)
Saraguro Sarango Cartuchi (2003)
Medina Macas y Patifo Patifo (2004)
Morocho (2007)
Shuar Cuji Manya (2002)
Ayme Chimbo y Yanchaliquin Chimborazo (1998)
Azogue Yanchaliquin y Yanchaliquin Yanchaliquin (1998)

A’l Cofan

Kichwa (Amazonia)

Panzaleo

‘Waranca -
Visconez Poveda (1998)
Guaman (2008)
Zaruma Pilamunga (1998)
Cabay Macias (1999)
. Chavez Vega y Vega Medina (1999)
Mestizo

Espinoza Ordonez (2001)
Gagnay Tenesaca (2005)
Salazar (2006)

Fuente: Biblioteca de la EECA
Elaboracién propia



ULTIMOS TITULOS DE LA SERIE MAGISTER

Diana Castro Salgado, El dragdn en el paraiso: Cooperacion energética chino-

241 .
ecuatoriana
242 Solange Rodriguez, Sumergir la ciudad: Apocalipsis y destruccion
de Guayaquil
243 Josefina Torres, El Estado a tu Lado: Una mirada al dispositivo
y su discurso
244 Alexandra Ruiz, El cumplimiento de las sentencias de accién de proteccion
en Ecuador
245 Diego Jadén, Independencia judicial y poder politico en Ecuador
246 Edison Toro, La armonizacién normativa comunitaria
en el constitucionalismo contemporaneo
247 Gonzalo Vargas, Practicas fotograficas y kitsch latinoamericano
en las obras de Miguel Alvear, Marcos Lépez y Nelson Garrido
248  Andrés Cadena, Vaciar el decir: Hacia una poética de Mario Levrero
249 Felipe Bastidas, La construccion de imposibles en Macedonio Fernandez
25() Angela Castillo, Santa Gema y la construccion de la santidad
en la representacién medidtica
251 Alvaro Vélez Tangarife, Economia politica de las drogas
en la frontera norte ecuatoriana
252 Andrea Vaca, La figura de delegacion en los servicios publicos y en la economia
popular y solidaria de Ecuador
253 Tirsa Chindoy, Los kaméntsa y el legado visual
de la didcesis de Mocoa-Sibundoy
254 Daniela Solano, Lavado de activos: Ecuador en la mira del GAFI, 2010-2014
755 Marfa Teresa Arteaga, Las cartas de dofia Ana Zurita Ochoa:
Hacia una subjetividad femenina colonial (Cuenca, siglo XVII)
256 Mirian Amagua, La religion en la narconovela Rosario Tijeras







En el contexto de la movilizacién indigena ecuatoriana de los 90 surgié
la Escuela de Educacién y Cultura (EECA) en la Universidad Estatal de
Bolivar, con el objetivo de formar docentes y promotores de desarrollo.
A partir del andlisis de la documentacién institucional, las tesis y las
entrevistas a docentes y estudiantes, este libro da cuenta de las motiva-
ciones, propuestas y alcances del proyecto. Se propone a la EECA como
una ventana para comprender el debate sobre la interculturalidad y la
diversidad cultural y epistémica, asi como las formas en las que la educa-
cidn superior incorpora a los indigenas y sus saberes. La particularidad
de la EECA estuvo en su orientacién politica, académica y pedagdgica,
que no se limité a crear una oferta de educacién para indigenas, sino
que construyd un proyecto sensible a los rasgos socioculturales de sus
estudiantes, y emprendio el reto de reflexién epistémica con-desde-pa-
ra los pueblos indigenas, en perspectiva de construir inter-versidad.
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