Proceso de descolonizacion

Roberto Choque Canqui

|. La descolonizacion como proceso politico y sotdgico

La descolonizacion es un proceso politico, idealdgr socioldégico cuyo propésito es dar fin a una
situacion colonial de un territorio habitado poreplos y naciones sometidas a una serie de sungsione
explotaciones. En este sentido, el estudio delgsmaolonial estd “frecuentemente provocado por la
necesidad de captar las relaciones de tipo colaoialo fendbmeno social de larga duracion” (Europa y
Ameérica Latina). Es decir, no Unicamente conocerédaciones de las sociedades modernas y cajaisalis
La situacion colonial ejerce una gran influencfectando a todas las instancias de la sociedadipgee
cada tipo de colonizacion posee las caracterigieasa “experimentacion” obligada y compleja. faoto,
el estudio del problema de las clases socialesdim cnsiste en reducir a las llamadas sociedades
avanzadas, sino que es indispensable conocerldasores establecidas entre éstas y las sociedagese
inscriben en el marco de su dependencia, en ladaexii que ellas afectan a la dinamica de las oglesi
entre las clases o instancias socioculturales (Bata 1973: 33-47).

De manera que para nosotros, que estamos dentos gaises en vias de desarrollo, implica un desafi
implementar las acciones de lucha con el propdatcsuprimir el colonialismo en todos los aspectos
socioculturales, juridicos, religiosos, politicespndmicos y las practicas coloniales. Para edllmeeesario
implementar los mecanismos politicos, educativésgislativos adecuados a fin de frenar el colosmat
gue ha generado el racismo, la opresion o domina¢&discriminacion, la xenofobia y las formas de
intolerancia. Es un proceso largo y complejo psidjay voluntad politica y decision del propio Esta
Plurinacional, se podra lograr en un determinagonpio prudente, teniendo en cuenta un estudio
sistematizado y planificado para este procedimiento

El proceso de descolonizacion necesita una pold@a@siva para atacar los resabios coloniales que
impiden salir de la dependencia y la sumision depleeblos indigenas y afro-bolivianos. Para elbosdio
se necesita exigir y aplicar las normativas, siotar con politicas de alto impacto y la implardacile un
sistema educativo orientado hacia la politica decalenizacién mental y practicas coloniales. D& est
manera, se podra dar fin al colonialismo mentalsydctitudes paternalistas en las entidades adratiias
publicas y privadas, y en las organizaciones segjgioliticas y culturales.

El colonialismo, para nosotros, practicamente sgorga al siglo XVI, aunque sus efectos siempre han
tenido variantes politicas y econdmicas en logdifies espacios geograficos. La descolonizacianifisig
conocer la dimension del proceso colonial desdmvasion hispana o europea hasta nuestros dias. La
resistencia de los mexicas y los neo-inkas a lasiiiwv hispana y el rechazo a la evangelizaci6avasrdel
movimiento Tagi Ongoyhasta el asesinato de TGpak Amaru |, tiene uneoddt politico, filoséfico y
sociologico para los pueblos que han soportadodeaguinientos afios de opresion y discriminaciéon. La
resistencia a todas las formas del proceso coldraata las rebeliones indigenas de fines del Xgld, ha
podido evidenciar la experiencia de lucha incamsal# nuestros pueblos, sometidos a una serie de
opresiones y sumisiones.

En el caso hispanoamericano o de América Latingcpaa que el manejo del conceptboniarecién
empieza desde 1808, con la publicacién de un dogwenue la Junta Suprema Central en Espafia afirmando
gue “los vastos y precisos dominios que Espafaepasdas Indias no son propiamente colonias oriasto
como las de otras naciones, sino una parte esenaigrante de la monarquia espafola”’(Guerra3:199
134-135) (. Razonar en términos de “colonias” ytdaias”, en ese momento, iba contra todo lo qléana
sido las Indias de acuerdo a las leyes indianas &l @maginario de los llamados “criollos americsiho
imbuidos de las ideas independentistas.

Posteriormente, con la constitucion del Estadoémacicon las politicas liberales, lo colonial va
adquiriendo su sentido ideol6gico con nuevos pathrg econdmicos y politicos en detrimento de los

! Taqi Ongoy (ghischwa), significa: cantando bailéeeno.39



sectores populares y la poblacion indigena, pordqueolitica de nuevas reformas agrarias continu6
sirviendo para la expoliacion de las tierras declamunidades indigenas. Con la dotacion de esaastie
expoliadas a los nuevos hacendados de tipo felafalindigenas, desposeidos de sus tierras, senviero
sometidos a la servidumbre para nuevos explotadoiesluso a su exterminio, como ocurrié en algunos
paises latinoamericanos.

Igualmente, la esclavitud afro continuaba beneimiaa los nuevos explotadores en sus haciendas. La
oligarquia criolla implement6 el colonialismo irtercon las practicas coloniales; asi, mediantecelae
produccion capitalista, sometié a los pueblos iedés a la servidumbre (como mano de obra esclaeista
las haciendas de tipo feudal tanto en Centro Araé@@mno en los Andes. En este sentido, la colomidlid
resultd ser “uno de los elementos constitutivopatedn mundial del poder capitalista”, que se suétg se
sustenta en la imposicion de una estructura ratita de la poblaciéon del mundo como patron despod
“en cada uno de los planos, ambitos y dimensianageriales y subjetivas, de la existencia sociatlizma
y a escala societal”. (Quijano, 2009:149)

El colonialismo, conforme a los procesos histéritogo que ver en sus acciones con distintas fodeas
procedimiento. Sin duda, el colonialismo, desdgdgunda guerra mundial, ha contado con distintasa®
practicas, asi sea peninsular en Ameérica y dek@gh la India. Estas distintas formas particulaes
pueden estar aisladas por tener implicancias adity econdmicas en las diferentes regiones gécagaf
Parece interesante la percepcion de Walter Migsoltwe el colonialismo, que se define “por la I6gleda
colonialidad que lo hizo posible y le dio y le daferma de existencia”. Por tanto, “el giro desotd’
consiste en desprenderse del chaleco de fuerzasdeategorias del pensamiento que determinan la
colonialidad del saber y del ser y la justifican edrdiscurso de la Modernidad, el progreso y ldiges
‘democrética’ imperial.

Sin embargo, es importante tomar muy en cuenta “guecontrol actual del conocimiento opera
fundamentalmente en la economia y en la teoridiqadli Frente a esta situacion, estariamos colxawo
una encerrona, porque “cualquier intento de peocsarcategorias que provengan del bengali, del aymar
del arabe, del ruso, del bambara, etc., queda paddeal fracaso”. Sin embargo, contentarse con esta
afirmacion no solo resulta ser pesimista, sinodegrotado antes de emprender la lucha de valorat@én
nuestras lenguas ancestrales, especialmente aymghachwa, con un propdsito de construir nuevas
categorias del pensamiento. Obviamente, las lerdpragantes que contienen categorias de pensanyiento
normas disciplinarias controlan el saber mediavgeattificios magistrales como excelencia y congamo
experto (Mignolo, 2006: 10-11). Para descolonizarlenguas imperialistas o colonialistas, evideatgm
se necesita construir nuevas categorias del peastmestudiando las lenguas ancestrales, espenialme
para las investigaciones etnolinglisticas, filas¥j etno-matematicas y otras. En este caso, kesiqsu
originarios o indigenas, teniendo su capacidad etgsidn, pueden asumir el control sobre sus lenguas
ancestrales construyendo las categorias del pesisami

Il. Confrontaciones politicas y sociales

En Bolivia, los movimientos sociales, desde la dacde los 20 del siglo pasado, tanto indigenas como
obreros, generaron fuertes confrontaciones pditfcsociales contra los explotadores: hacendadb®nes
de las fabricas, de ferrocarriles y duefios de lemsnde estafio. Los explotadores generalmentel@san
llamados blancos o mestizos (q’'aras o mistis),eesr dlos oligarcas y gamonales. Esto quiere cipodr la
estructura social boliviana estaba concebida désdeerspectiva racial hasta mediados del siglo XX,
clasificada en clases sociales étnicas: blancajzaesindigena. Por otra parte, los afro-bolivigrdesde la
constitucion de la Republica, fueron desconocidoma un sector social diferente étnica, social y
culturalmente. En este caso, los oligarcas, coraids como categoria superior social y culturalmesrian
los que dominaban la politica y la economia bati@jamientras los mestizos (clase media) resultéan
base social y sustentadora de la clase politidai&od.

Los grandes hacendados eran poderosos econémicéitigamente, principalmente por controlar el
poder politico y econdmico en forma hegemonicardEanto, los mestizos conformaban el elemento ¥®tan
en las elecciones y con acceso a los espacios akr pa la administracion publica del poder ejeaytiv
judicial y legislativo. También, y esto es eviderkemestizo dificilmente podia llegar a la Presala de la
Republica, aunque vivia de las prebendas polititéentras los elementos de la elite eran la calleZa
sociedad, controlaban el poder a costa de la chesBa, considerada como pobre. Frente a esa realida



social estaba la gente indigena rustica, la masimiimada tanto por la clase alta como por la media
(mestiza).

Los movimientos indigenas, desde 1900 hasta 1%¥ergron una serie de acciones violentas en los
diferentes puntos del pais con connotaciones gasitiraciales y sociales. Las rebeldias indigesiadan
motorizadas por dos lados: por los caciques apddsmapor los colonos de haciendas. Los movimiet¢os
caciques apoderados por la defensa de las tierrgmavias ante los poderes del Estado generaron
confrontaciones politicas y juridicas sobre la enagion de tierras de origen frente a los interdeda elite
expoliadora y discriminadora. Los indigenas sonosti@ colonato o pongueaje y los comunarios sowetid
al abuso de las autoridades locales, generarosarieade rebeliones violentas hasta movilizar dueszas
armadas y los aviones para su represion. La luaimpesina indigena, mas que todo, fue para reianthc
propiedad de las tierras usurpadas y la abolicéinpdngueaje (servidumbre indigena), por tantoiaten
implicancias econémicas y sociales (Choque y Quis810: 21-23 y Mamani, 2008). Las coyunturas
politicas servian para generar posiciones reivaiias sociales y politicas frente al explotadesat
demandas de reivindicacién de los derechos socalts las autoridades judiciales, gubernamentales y
legislativas, tenian contenidos sociales y poltico

Las grandes movilizaciones indigenas, desde laaégedablo Zarate Willka hasta después del Primer
Congreso Indigena de 1945, las rebeliones indigg@akesus de Machaqga en 1921, Chayanta en 1927, la
Guerra del Chaco de 1933-34 y las de 1947, tuviefectos sociales y politicos para cambiar lasupast
politicas en los ambitos sociales y econdOmicopd.

En 1951, el lider indigena Antonio Alvarez Mamapgrcibiendo la crisis gubernamental de la rosca,
anunciaba la Revolucién que se acercaba para quedins se armen. En este sentido, la revolucghhd
fue producto de los movimientos sociales y las dscindigenas que implicaban, a su vez, diversas
demandas en lo social, econdmico y politico. Des@édarian las llamadas reformas: minera, edacgtiv
agraria, como producto de las medidas politicasjaes y econdmicas. En esa coyuntura, tanto el
sindicalismo campesino como el obrero fueron catgstgor el Movimiento Nacionalista Revolucionario
para sustentarse en el poder politico durante déos. Esa situacion permitio acentuar las tendencia
ideoldgicas: derecha e izquierda, hasta provocafcheampa guerra” (1959-1964). Por otro lado, la
educacion rural o campesina, en vez de orientasi e valoracion social y cultural, estaba trdtade
enfocarse desde una educacion llamada fundamemtial, sin respetar la importancia de las lenguas y
culturas ancestrales de los educandos.

l1l. Inicio del proceso de descolonizacion

La dictadura de Hugo Banzer Suarez entre 1972 y/,19% un espacio de tiempo para que el
movimiento katarista e indianista se diera cuertdod hechos politicos, sociales, culturales y égocos
después del 52 y generara ideas de cambio, espenial con el propdsito de reorientar al movimiento
campesino hacia su independencia sindical de Ibegmws de turno y, por otro lado, encontrar uraeisp
propicio para empezar con el proceso de descoldizaultural, politica y econdmica. Hasta ese muime
ya se sentian los efectos de alienacion cultuedlglientelismo politico a través de la educacioralry el
sindicalismo campesino, cooptado por los gobieonokes y militares.

Entonces en Bolivia, practicamente a partir de 16@8 el Manifiesto de Tiwanaku, se planted la
descolonizacién cultural, politica y econdmica, gea esa ocasion los aymaras rechazamos la imposici
de una educacion alienante, generada mediantecleelasrural, reivindicando nuestra identidad emsest
términos:

La escuela rural, por sus métodos, por sus prograngor su lengua es ajena a nuestra
realidad cultural y no sdélo busca convertir al inedh una especie de mestizo sin definicion
ni personalidad, sino que persigue igualmente gmilasion a la cultura occidental y
capitalista. (Hurtado, 1986: 304)

Para nadie era un secreto que el sistema escoddrnm habia partido de los valores originarioss Lo
programas estaban elaborados en los Ministeri@&deacion y Asuntos Campesinos, y respondian a idea
y métodos importados del exterior. La EducaciénaRera una nueva forma, la mas sutil, de dominagion
colonizacion. Era ajena a la realidad sociocultaellos pueblos originarios no sélo en la lengiag s



también en la historia, en los héroes, en los édeglen los valores que transmitia. (Choque y @uisb
2005: 194).

También se rechazo la politica de la economia d@ksta que favorecia a las empresas capitalhs
oriente boliviano y la politica usurera como esealie los partidos politicos mediante simples \eten
las elecciones. De esa manera, se debia emprendesdolonizacion con la reivindicacion de la galtu
ancestral, tanto la historia de los lideres indigazomo los valores y principios ancestrales. taperacion
de la identidad ideoldégica de los movimientos \elés indigenas, tanto del occidente como del arient
boliviano, es un tema vigente en el tiempo, aunoara ese momento fue importante dar la alarma a la
opinidn publica para que los pueblos indigenas okviB retomasen su personalidad de cambio para el
proceso de descolonizacion.

La recuperacion de la identidad ideoldgica de losimientos y lideres indigenas del siglo XX, delsde
época de la rebelibn de Pablo Zarate Willka, nasnjpe reconocer a los héroes que lucharon por la
liberacion indigena y la reversion de las tierrasodgen y el territorio; asi, podemos valorardahla de
varios lideres aymaras, ghichwas, guaranis y ot@sio al maestro indigena Eduardo Nina Quispe, al
cacique apoderado Santos Marka T'ula, al martWaeji, Prudencio F. Callisaya, a los caciques Faoigti
Marcelino Llanqui, a Francisco Tancara y a otrosl @iente boliviano, al gran capitan Cumba, abké&te
la batalla de Kurukyuki, Apiaguayki Tumpa, y otrddo solamente consiste en recuperar la memoria
histérica de los movimientos y lideres indigendssdgo XX de Bolivia, sino también la lucha de #olh
nacion aymara-ghichwa de Bolivia, Pera y el nogeGhile, y todo pueblo o nacién guarani de Bolivia,
Paraguay y Brasil.

Los héroes indigenas construyeron una linea poliiclucha por la reivindicacion de los derecholesle
oprimidos e ignorados hasta hace pocos afos. Nosgglificaba limitarse a la confrontacion de leslnos
entre los indigenas y los explotadores, sino tambigplicaba el como poder aprovechar las diferentes
coyunturas politicas para prepararse con capagidadponsabilidad, especialmente para avanzar kacia
consolidacion de los derechos y, asi, construirsatéedad intercultural que todavia necesita eetesd
propésito. Si bien surgieron los que apoyaron thaduindigena con solidaridad, tampoco faltaron kagie
gue solo aparentaron su adhesioén a la causa irdigemn algunos casos, sélo aprovecharon paraaukdi
en beneficio de sus intereses politicos.

IV. Simbolos de identidad de los movimientos socis

La identidad de los movimientos sociales, espe@ate durante las marchas, se refleja mediante los
simbolos y las estrategias de accion colectivaaemlovilizaciones sociales indigenas que influyenorel
accionar de la descolonizacién. Sobre la Wiphaanay dificil saber su origen, pero si con el tcanso
del tiempo adquiri6 su importancia simbolica, asino “el vitor de triunfo, que se convirtio en jWahh
iWipha! y que hoy en dia se escucha junto conit del Jallalla y Jawilla en los acontecimientibgales y
sociales (Chukiwanka, 2003:62). Rapidamente |la Alghen Bolivia, adquirié su poder hasta colocarse
un sitial preferencial para los actos de rechatws&b00 afios de invasion. Su uso se expandid hagia
pueblos aymaras del Peru y a otros paises vecinos.

De esta manera, la Wiphala se convirtid6 como unlmsisimbolos legitimos de las naciones originarias
puesto que ha estado presente durante las maratigerias desde antes de 1990 y después de lodactos
recordacion de los quinientos afios de invasionpeaoEn relacion a este simbolo, Ricardo Monterilla
dirigente de la Confederacion Sindical Unica deb@jadores Campesinos de Bolivia, en 1994 decia que,
“la validez de la Wiphala que ‘quieran o no quiérdebe ser aceptada por las 35 culturas existamtes
Bolivia”?2. En la nueva Constitucién Politica del Estado iR&gional, la Wiphala fue reconocida
oficialmente entre los simbolos del Estado: la kaadricolor roja, amarilla y verde; el himno bano; el
escudo de armas; la escarapela; la flor de la tagtia flor del patuju (Mamani, 2004: 13).

De esa forma, los movimientos indigenas con mugcbeeé& se han movilizado con un cuerpo 0 conjunto
de simbolos de poder: la Wiphala, los ponchos yeesles o de otros colores, la hoja de coca, llarpoy

2 Revista de la CSUTCB Pututu. Red Nacional de ComunicaC@mpesina e Indigena, La Paz, 1994. Ricardo MdateBecretario de
Organizacion de la Confederacion Sindical Unica debd@jadores Campesinos de Bolivia (CSUTCB), en 1994uttado sobre su
criterio en relacién a la validez de la Wiphalalia® que “quieran o no quieran” la Wiphala debeaseptada.



los awayus multicolores, referentes a la identidadlos movimientos sociales indigenas (Constitucion
Politica del Estado). La Wiphala y los ponchos $ido elementos del poder simbdlico de lucha deade h
muchos afos, pero la Wiphala, desde la décadasd&0lofue adquiriendo poder simbdlico de luchaosn |
pueblos indigenas (occidente y oriente de Boliwa),que se empez6 a emplear en todas las marchas, €
incluso su uso publico fue aceptado por los poktide izquierda.

V. Las identidades subestimadas por el colonialismo

Las identidades subestimadas por el sistema dafatan sus aspectos econdmicos, sociales, pslifico
culturales, necesitan superar los obstaculos emcigl las diferentes formas de discriminacién. A
continuacion se menciona las siguientes identidadiesstimadas por el colonialismo.

La identidad étnica

La identidad étnica, basada en la diferencia rac@lltural, implica la forma de organizacion sb&a
nacionalidades, comunidades o ayllus, pero disnada por otras identidades que dominan. El coldade
piel, el cabello y los rasgos somaticos son eleoseqie conducen hacia la division de los gruposamas
contrapuestos racialmente, generando practicasndisatorias. En este contexto, la discriminacianial
genera divisiones divergentes: unos se sienterristgx sobre otros, considerandolos como subakeono
racialmente inferiores. Frente a esta situaciomescolonizacién implica superar los elementosriales
gue niegan las formas organizativas sociales @igia y el respeto a la diferencia. Se necesi@d®nes
politicas para descolonizar las mentalidades calesique todavia generan tendencias de superiogidad
inferioridad étnico-culturales. De acuerdo a la €iacion Politica del Estado Plurinacional de Bialj
étnicamente “es nacion y pueblo indigena originaampesino toda la colectividad humana que comparta
identidad cultural, idioma, tradicion, histéricasiituciones, territorialidad y cosmovision cuyadsencia es
anterior a la invasion colonial espafiola”(Constidndolitica del Estado, A. 100).

La identidad cultural

La identidad cultural implica la pertenencia lirgfida, indumentaria, artistica, religiosidad, e,
arquitectonica, tecnoldgica y cosmogonica. En otésminos, la identidad cultural estad expresaddaen
musica y la danza, en la ritualidad y las expressoartisticas. El idioma es el maximo elementoade |
identidad cultural, porque expresa los valoresucalés, sentimientos y conocimientos. Es un instntm
para transmitir los saberes y conocimientos, ademskeaser el mecanismo para razonar y construir los
conceptos y las categorias del pensamiento. Es pakabras, el idioma es el elemento de la ideshtida
cultural de las culturas aymara, ghichwa, guaraofrgs. Por tanto, la descolonizacion conduce hacia
valoracion de la lengua ancestral como elementopooente de la cultura originaria. Desde luego, la
identidad cultural es un derecho de los pueblagir@iios que forma parte del conjunto de los dexgch
culturales. De modo que el patrimonio cultural tes ‘haciones y pueblos indigena originario campssin
constituyen “las cosmovisiones, los mitos, la hiatooral, las danzas, las practicas culturales, los
conocimientos y las tecnologias tradicionales” ceatrales (Choque, 2000).

No basta el discurso de cambio sobre la recuperat@dlos saberes y conocimientos ancestrales, si no
existe el propdsito de emprender la descolonizadésue las organizaciones aymaras, ghichwas, daaran
etc., entonces se alargaria el tiempo de camb#cbakuti. Hace una década el autor de este trédogo
un manifiesto a la opinidn publica, frente al atmé@ento de intentar acabar con el idioma aymaraiaméel
una Reforma Educativa, en éstos términos:

Algunos intelectuales, apoyados en su prestigiatgrpalismo intelectual, han lanzado sus
criterios de dar muerte al idioma aymara, danddigidhd a sus puntos de vista a través
de los medios de comunicacidbn que tienen a su @dcabltilizar términos como
‘civilizacion o barbarie’, ‘neobarbarie’ y otras mesiones provocativas es una forma de
atacar a la sociedad y cultura aymara. Aprovechdedwuestra situacion de ser sometidos
a las represiones sociales, econdmicas, cultuyapesiticas, se han dado a la libertad de
lanzar dardos contra la lengua aymara (¢acusaramlaontaminadora a la pureza
castellana?) y utilizando para ello la Reforma Etiva como trampolin o motivo.
(Rousseau, 2006: 31)

La identidad de género



La identidad de género implica el sexo, la edadl gstado civil. Para Rousseau, en la especie humana
hay dos clases de desigualdad; una es naturata, ftgie “consiste en la diferencia de edadesallel sde
fuerzas del cuerpo y de las cualidades del espiyitotra, en la desigualdad moral o politica, ‘Esbnsiste
en los diferentes privilegios de que gozan unosperuicio de otros, como el ser mas ricos, mas
distinguidos, méas poderosos que ellos o aun ehderbe obedecer’Si lo comparamos con Waman Puma,
el concepto generacional desde la nifiez hastajéz,vde 90 afios aproximadamente, se establece una
evolucion del proceso psicolégico y fisico de lespea.

Todos, sin prejuicio alguno, tanto mujeres comanas, desarrollan sus actividades de acuerdo a su
estado fisico y psicologico. No se advierte prépuadguno de uno a otro y tampoco alguna desigdalda
moral o politica. Nadie es inutil en el procesolalerida del hombre andino, ya que cada persona esta
siempre realizando la tarea que le correspondizaeale acuerdo a su edad y estado psicologiconduo
gue el respeto a la persona mayor de cualquieri@dndsocial, anciano y anciana, es la mejor madera
entender la vida de una persona, ya sea por swiooeato o por su educacion. Asi, la mujer, por su
condicion de esposa y madre, requiere un tratav@yor consideracion y respeto. Igualmente, el vgron
su condicion de esposo y padre, requiere considergcrespeto. De la misma manera, el cuidado y la
proteccion del nifio y la nifia se constituye entan@a importante.

La identidad ideoldgica

La identidad ideoldgica implica la postura politied pensamiento filosofico y la cosmovision. La
identidad ideoldgica de los movimientos socialdé&dgres indigenas esta relacionada con las ideds de
lucha contra el sistema de explotacion. De estaemaamas acciones politicas y filosoficas, tantdiras
como amazoénicas bolivianas, se constituyen enuim&ntos para descolonizar las posturas politicas de
dominacion y explotacion. En este sentido, la ludhdos lideres indigenas desde la invasion hispasia
nuestros dias ha creado una identidad ideol6gidasdmovimientos sociales, que es la lucha poiida y
por la suma jakafa (vivir bien).

VI. Los derechos culturales

La lucha por el reconocimiento de los derechosctivles se desprende de la especificidad culturddsle
diversos pueblos, etnias, regiones, comunidad&ssgs; constituyendo el eje del desarrollo de éasathdas
como alternativas de organizacion de las culturasos diversos contextos nacionales e internacsnal
(Borgui, 1996: 17). Los derechos culturales comgtih el respeto a la identidad de los pueblos jones,
implican un conjunto de derechos culturales, sém diferencia, a las semejanzas, a la singulardad
pertenecer a comunidades o0 a colectividades masaamgin consideracion de fronteras nacionales. Po
tanto, consiste en “reconocer a la cultura su ¢dpdale desarrollo de la potencialidades de todsopa o
comunidad; reconocer a todo derecho cultural comaerecho del hombre, a determinar su identidad
(Constitucién Politica del Estado A. 30). Las naal@ades indigenas, como estan dentro de susfasnt
étnicas, por ejemplo aymara, ghichwa o guaranpathan ser coartados de sus intereses culturalssaya
folkléricos o ancestrales, por estar divididos lpsrfronteras de los Estados-nacion.

De acuerdo a la Constitucion Politica, las nacignpaeblos indigenas originarios campesinos goean d
los derechos “a su identidad cultural, creencigyioda, espiritualidades, practicas y costumbrea, su
propia cosmovision” (Constitucion Politica del EkiaA. 78 y 98). En este sentido, las naciones Ylpsge
originarios, de acuerdo a su propia cosmovisi@nein derecho a su identidad cultural y a sus peacti
rituales y espirituales. Por tanto, comparten susres culturales: idioma, tradicion histérica titogiones,
territorialidad y cosmovision.

Dentro de los derechos culturales estad la educagoe se considera: “unitaria, publica, universal,
democratica, participativa, comunitaria, descoladara y de calidad”. Ademas, la educacion es
descolonizadora cuando la reforma del sistema é&sadesta orientada hacia a una educacion intenaujt
puesto que la interculturalidad es “el instrumeuaa la cohesion y la convivencia armonica y eopatia
entre todos los pueblos y naciones”. En este @snjevo sistema educativo debe estar fundamemtado
una educacion liberadora y revolucionaria, criticgolidaria, orientada hacia la justicia y la vefdaque,
por cuanto, cumpla su rol descolonizador. En lauaictad, la educacién funciona como si fuese

3 www.geocities.com/comisionadeconstitucion. www.ipadfirms.com. Derechos Fundamentales Il. Legistaciintra la discriminacion.
Derechos fundamentales y Estado pluricultural. Gbréaenauer- Stiftung. Pag. 27.



colonizadora, por el mismo comportamiento de losedtes con mentalidad colonial, tanto en los centro
urbanos como en las areas rurales.

VII. Efectos de la colonizacion social y cultural

La descolonizacién de los grupos indigenas aculagr@s un proceso sociocultural que implica termina
con los prejuicios culturales frente a los que santienen en su base de posicidon cultural ancestral,
generando una confrontacion generacional. A coatidm podemos indicar algunos ejemplos de grupos
aculturados que han perdido su identidad étnidarall

La confrontacion entre mapuches y anti-mapuchdenga comparten un mismo origen, tiene su base en
la crisis de identidad cultural. “Aquellos desceamieés de mapuche que estaban en contra de lo neapuch
deseaban con todo su ser eliminar el componenigeind de su historia, ser chileno era la metadeatal
a costa de lo que fuere: vestimenta acorde a lanedidos de cabello, cambios de apellido, ergmnals
de las estrategias de quienes no deseaban ques Sdeldificara con un grupo humano derrotado,
discriminado y econémicamente disminuido” (MoraQ2035). Esos elementos externos, utilizados por un
grupo mapuche para negar su origen indigena padertgificarse con otro grupo que se mantiene en su
identidad originaria, nos lleva a estudiar sustefepara entender su grado de aculturacion. Emaseo,
existen anécdotas que se dan en algunos sujetoseqa su procedencia étnica, aduciendo que dlidape
era de origen extranjero. Pero dependiendo delepmde descolonizacion, el reconocimiento de ambos
puede generar un movimiento reivindicativo de wecad de mayor alcance politico.

Similar ocurrencia existe en Bolivia entre los ay@saalienados, que se sienten diferentes de loaragm
gue conservan su identidad ancestral, porque s&esieivilizados 0 amestizados, pero cuando esidra f
del territorio nacional tienen dificultades parantficarse incluso con su pais de origen. En ea$®, es
importante analizar la problematica de la juverdythara, porque tanto hombres como mujeres viven un
proceso de alienacién y aculturacion permanentasellbs se manifiesta el cambio de conducta y un
comportamiento ajeno a su realidad cultural, esr,dee encuentran desubicados, sin poder orientarse
culturalmente, generalmente cuando se encuenteaa fie su pais de origen.

Para Herbert Valdivieso, “el indio o campesinodle y altiplano tiende a convertirse primerameate
su lento ascenso social —aceptacion de los vadieréss civilizacion—, en esta clase intermedia.|lR@resion
y los prejuicios sociales es practicamente impedijpie ocurra un salto de esta etapa innecesaeagativa.
El hombre es mas susceptible al cambio, quedandardante la mujer que lo ubica en el estrato foi&tn
En ella, los prejuicios sociales estdn mucho méasigados”(Valdivieso, 1974). Esta es una forma de
mostrar lo que ha pasado con la alienacion cultyrabcial desigual entre los aymaras y ghichwas,
especialmente en su proceso de escolarizacion su afificultad de contacto con la gente de la adite
condiciones culturales y sociales desiguales.

Los jovenes, actualmente, desconocen la historiswgueblo y paulatinamente van perdiendo la
identidad de sus padres, negando su idioma, costgmybtradiciones. Al negar su condicion indigeon p
sentirse diferentes y disminuidos, empiezan a aalorajeno por no involucrarse en la probleméadiedas
comunidades y pueblos indigenas (Pati, 2009: S2%yeHos aymaras, por la influencia de la escuetd y
colegio, hay quienes se creen civilizados, dejatddioma ancestral al ser castellanizados y gos ga no
conocen la lengua de sus abuelos, mientras otvesgé aymaras estan ansiosos de recuperar swlateti
luchar por rescatar lo ancestral, que es la cuttara vida.

Por su parte, algunos investigadores o algunaftigee®ra sugieren esta pregunta: ¢ quieren sabeegua
la propuesta de la nacion indigena originaria? Remjaonder se “necesita(n) conocer los valoresndeldo
indigena, de la Cultura de la Vida". Obviamentetdesansiosos de entender nuestras formas de
organizacion, quieren saber como los indigenas begarantizado el equilibrio, como vivimos en arnaoni
con la naturaleza”. Claro estd, los interesadoss&ndios académicos “cuando hacen sus doctoragoslv
norte de Potosi en busca de modelos de sociedadiedno ha llegado el occidente todavia”. Al
requerimiento del investigador, los originarios kgjar dicen “cuando les planteamos nuestra praégwks
la vida, la Cultura de la Vida, la cultura del dgd, se quedan sin argumentos, dicen que estmpsqgsta,



valoran lo que somos nosotros” (2009: 130 y 13yidentemente, uno encuentra lo que es la culteria
vida, el vivir bien con la naturaleza, especialreesti las comunidades rurales alejadas de centrasas.

VIII. Emprender la descolonizacion

La descolonizacién se considera como un principlecable a las servidoras y los servidores publicos
gue permite establecer “las politicas publicas dgleen estar disefiadas en base a los valores,pows)Ci
conocimientos y practicas del pueblo boliviano: porque las acciones de las servidoras y servidores
publicos deben estar orientadas a preservar, déaarproteger y difundir la diversidad culturadrcel
didlogo intracultural, intercultural y plurilingi’e”Es decir, las politicas publicas justamente dedstar
delineadas en base a los valores y principios:idigh solidaridad, reciprocidad, armonia, éticaaldad,
transparencia, honestidad y responsabilidad, adelm&ontar con los conocimientos y las practicds de
pueblo boliviano; por tanto, las tareas de lasideras y los servidores publicos deberian estantadas
hacia la preservacién, proteccion y difusion déiversidad cultural que es la base de la intercalitliad.

Por tanto, la politica del Estado Plurinacionaiaaés de los ministerios correspondientes, derdouse
sus atribuciones, estan encargados de coordinaotcos similares y entidades territoriales autormnte
implementacion de programas y proyectos de desealcidn, proponiendo politicas de gestién publica
plurinacional con el proposito de facilitar la peigacion de las naciones y pueblos indigenas, omades
interculturales y afro-bolivianas en la Adminisidac Publica del Estado Plurinacional. De igual farm
“implementar las politicas y acciones de reval@iiza de los conocimientos y saberes ancestraldasde
naciones y pueblos indigenas, comunidades interalds y afro-bolivianas; incentivar la eliminacida
practicas basadas en el seforialismo, patrimomaligpatriarcalismo, racismo y burocratismo”.

Desde luego, también “desarrollar las politicasapar prevencion y erradicacién del racismo y la
intolerancia cultural, proponiendo la intercultistad como instrumento de desarrollo que genere
expresiones culturales compartidas, adquiridasase Bl respeto mutuo y la convivencia social aroadni
Por otra parte, implementar “programas de formaa@énidiomas oficiales del Estado Plurinacional”.
Actualmente existen cursos de idiomas originaresadollandose en diferentes instancias, percelteglo
de ello debiera traducirse en el uso, en la atangigpublico en el idioma local originario de lasrgpnas
que asi lo requieran.

El Estado Plurinacional, a través de instanciasmgaclas de las politicas publicas de descolonizacio
lucha contra el racismo y discriminacion, deberdlémentar la planificacion y programacion de las
acciones de descolonizacién, asi como los mecanigandientes a la reduccién de las practicas fudes
discriminadoras Yy racistas en todos los ambitok d®ciedad. Por una parte, los procesos de e{gtde
las politicas descolonizadoras requieren contarucopersonal sensibilizado en estas tematicasr ptpa,
en términos de tiempo, es gradual e ininterrumpi®mismo, un proceso descolonizador involucra
diversas dimensiones dentro de lo individual ydiectivo.

Penetrar en el mundo de la realidad colonial yrdelsmo es complejo, necesita armarse con estudios
necesarios y con informaciones precisas para corloseaspectos determinantes de la realidad social,
politica, econdmica, cultural y juridica. Los searins y talleres son algunos pasos de socializatriterios
para preparar un equipo de trabajo tanto paradsisoges publicas como para la preparacion de gmuag
de realizacion de talleres en las institucionesligah y sectores sociales, orientados especialnyzaree
recoger los insumos. La reestructuracion de unpeqde trabajo es necesaria algunas veces, pero los
ensayos o cambios inoportunos en la administrguidoica también pueden perjudicar la implementacion
de politicas en estos temas y, al contrario, triaskieen la pérdida de tiempo, en gasto de recuesos,
perjuicios o la desvalorizacion de los esfuerzogpremdidos. Para emprender la descolonizacion rm sol
basta ser politico activista, folklorista, artigtajsta, educador, cientista social, aymaristaclyhista, etc.,
sino que estos elementos deben estar organizadas equipo de trabajo con una vision amplia cultara

4 L . o L - .
El Vivir Bien como respuesta a la Crisis Global. Mosabe quién o quiénes son autores de este tr&iajembargo, se considera como

“manual de construccion del Vivir Bien para nuest@siunidades y organizaciones ante las tendenicibalgs de crisis y probable colapso de
los modelos de desarrollo occidentales”.

> Decreto Supremo N° 29894, Gaceta Oficial de Boliatructura organizativa del érgano ejecutivo dsfaBlo Plurinacional. Decreto
Supremo N° 29894, 7 de febrero de 2009, p. 5.



intercultural, sea desde el punto de vista étnigogiocultural, para llevar adelante una politinaeste
ambito.

La descolonizacion, al ser un proceso complejoggedebates y confrontaciones politicas e idecddgic
necesita la implementacion de una serie de accignesabarquen todos los niveles etareos, en tagos |
tipos de instituciones y organizaciones en el pasperiodos cortos, medianos y largos. Entonces, e
urgente la necesidad de preparar recursos humaegsugdan encaminar este proceso.

Es necesario también contar con diagndsticos feuarla cabo una serie de investigaciones y pes;tic
con el propdsito de lograr los resultados espergdosea a nivel regional como nacional, especiaknen
para cambiar la mentalidad patronal de los profunsionarios de la administracion publica, en caansu
trato interpersonal hacia el publico, o dentro @estructura jerarquica hacia sus propios depetedien
Suele suceder que cuando una persona adquiere pbdsa de su situacion de poder, “pero si unapars
quiere y se esfuerza, puede cambiar las estrucjuelsmal trato; esa actitud es aun insuficientelaen
administracion publica” (Viceministerio de Descakation, 2009: 104).

El trato paternalista esta bastante enraizado aidaos sectores acomodados de la elite, coratu tr
discriminador especialmente a la gente indigermapeaina o subalterna. Las actitudes de algunasnaers
se perciben muchas veces también por “los tipoermiguaje utilizados, tono de voz, etc. que en msicho
casos demuestran un mejor trato para algunos eimdnto de otros, por ejemplo, se utiliza de manera
mucho mas frecuente los términos “mamita”, el tut@gia un adulto, el trato de hijo o hija, etc. con
personas de origen indigena o afro-bolivianos que personas de la ciudad que tiene piel mas blanca”
(Ibid.: 103.).

De todas maneras, la politica de descolonizacioguigee de un equipo de profesionales
interdisciplinarios, con el propésito de preparas proyectos de estudios sobre los diferentes dépic
sociologicos y culturales, para poder implemendar politicas publicas con las instituciones publiga
organizaciones sociales. Para esta proyecciomgariante tomar con seriedad el tema educativayugor
es un vehiculo para el proceso de descolonizap@msu caracter democratico, participativo, conarioty
descolonizador, segun lo sefiala la Constitucioiti®aldel Estado Plurinacional. Para ello, es irtgue el
cambio substancial del curriculo del sistema edumaianto para la formacién del docente como peade
los estudiantes de primaria y secundaria. Asimigmaca la formacion de los profesionales en lostiies
superiores y las universidades.

Es prioritario que los propios lideres y profesiesandigenas, identificados con la lucha de losbpns
indigenas, se integren a la tarea del proceso deoldmizacion y a la lucha contra el racismo y la
discriminacion. Para planificar los trabajos decdémizacion es importante contar con un diagndstic
como hemos indicado anteriormente. De esta malagpapgramacion de las actividades se debera aealiz
través de cuantas opciones estén disponibles:rmiates, virtuales, medios orales, audiovisualsstit®s,
etc.

Todas las actividades dirigidas hacia los propartigpantes para la elaboracion de politicas pablide
descolonizacién, tiene el objetivo de obtener inssifsugerencias y propuestas). Como se habia dudica
la politica de descolonizacion abarca varios asggwbliticos, sociales y econémicos. Dentro de sliogen
desafios en cuanto a la implementacidén de politeadientes a la reduccion de la pobreza. Por égemp
Félix Patzi plantea impulsar la empresa comunitaomo una accion de bien comun, para potenciar la
economia con los recursos locales (coca, carntaa ly quinua), pero al mismo tiempo hace notar que
tampoco hay actores decididos con claridad a lled&tante esta politica de descolonizacion (De &ous
2009: 98).

IX. Diferentes medios y formas de participacion etas acciones de descolonizacion

Es necesaria la participacion de los medios de naracion en el proceso de descolonizacion, porque
juegan un rol importante en la opinion publica egen constituirse en factores de orientacion slusre

®se percibe como actitud patronal la de un ministservidor del poder ejecutivo si: a) se aprovetshau cargo para ridiculizar a la persona
funcionaria por cualquier falla, aunque sea pequafise siente como capataz imponente, no comaidado ni siquiera como servidor; ¢)
dificilmente acepta alguna observacion que fuesad®o moderada; d) se siente prepotente frente dependientes, seguramente para hacer
prevalecer su autoridad; e) se considera sufigiegriée poderoso para hacer prevalecer su critg¢n@ré él no importa si la persona tiene una
dignidad que debe ser considerada, porque se @ieatgaz de pedir disculpas por su actitud patronal



temas de descolonizacion, especialmente los camkdetelevision, la radio, internet y otros, aunque
provocaran alguna motivacion para el protagonisoiiiqo.

Una forma de participacion de la poblacidon se di@a@és de la colocacion de pasacalles en las dasda
de la capital de los nueve departamentos del patsleyendas de los pasacalles contra el racishao y
discriminacion tuvieron alguna reaccion reflexivald gente a favor o en contra. Este tipo de atd/ise
considera como una forma de percibir la reacciomeffexion de la opinion publica sin provocar
confrontaciones.

La otra forma de participacion de algunos sectsoesales, bastante sugerente, se realizd el 2009 en
Venezuela, en el marco del Foro Internacional sebBicentenario en los diferentes barrios de lalad de
Caracas, donde participaron los vecinos y escofzes reflexionar sobre como descolonizar la histoe
la independencia de América.

X. Algunas acciones de descolonizacion

Es importante emprender las politicas de descdorin, por ejemplo, a través de las siguientes
acciones:

1. Recuperar las identidades étnicas y culturaggirituales y la cosmovision de los pueblos y orees
originarias, puesto que esta accién implica un giesafio a través de estudios y gestiones politicas
para lograr sus objetivos esperados.

2. Recuperar la autoestima mediante la toma deiamia y la reflexion sobre los valores y princgio
ancestrales, las formas de organizacién sociahpsdvechamiento de los recursos naturales y las
formas de educacion originaria para una mejor forémade recursos humanos vinculados al proceso
de descolonizacién. ¢ Cémo recuperar la autoestBaaPata de encontrarse consigo mismo, es decir,
encontrarse con su autovaloracion como sujeto deottmizacion. En otros términos, con su
pertenencia cultural y memoria historica. Asi,déina aymara expresa la existencia histérica desde
antes de los inkas, como si hubiésemos existidops® como una Naciéon Aymara. De esta forma,
reconocer la memoria historica de nuestros abuBlessar en el Pachacuti es pensar como ese tiempo
vuelve para que nos encontremos con nosotros middmeodemos estar diciendo: “ahora somos
campesinos 0 amestizados, ya hemos cambiado”.istaria es dialéctica, paraddjica y controversial;
no siempre cambia en sentido lineal sino tambiéseatido circular” (Choque, 2001: 25).

3. Recuperar los saberes y conocimientos, la lenguetnohistoria, la tradicion y la historia od# los
pueblos originarios significa valorar sus aportesapla mejor comprension de la dignidad de la
naturaleza del hombre.

4. Luchar contra el racismo, la discriminacion gas las formas de sumisién y subordinacion imgica
eliminacién en todos sus aspectos étnicos, sotivalds y econdmicos, asi sea mediante mecanismos
politicos, juridicos y legislativos que obliguernoalas las instancias gubernamentales a lucharacontr
todas las formas de discriminacion.

5. Finalmente, la politica de descolonizacion icgknfrentar todas las formas de exclusion samidtijral
y econdmica, lo cual implica luchar por los derechiviles y politicos de todos, hombres y mujeres,
que buscan la igualdad y la justicia.

Xl. Los desafios

Los desafios de la descolonizacién necesitan acueeididos y bien equipados de conocimientos y
saberes sobre el tema. Necesariamente tiene gqee éqbipos sensibilizados y comprometidos en estas
tematicas, y no gente que solo aparenta cumpliicathente lo hace por una motivacion econémicar@&ho
veamos algunos desafios:

Es necesario implementar planes de accion queestaplwasumir a la brevedad posible, con el monitoreo
formal y material de los instrumentos juridicostéanacionales como internacionales. Es prioritéaia
necesidad de la nueva formulacion y la armonizadénuna legislacidon nacional que garantice la
interculturalidad, la igualdad de oportunidadess/derechos de los pueblos indigenas, afro-desrgrdiy
otros grupos discriminados.



Uno de los desafios mas complicados y necesaripiicanproyectar el cambio total del sistema
educativo, con el propésito de abordar la mentdlidalonizada de los educadores y padres familia que
recibieron una educacién alienante y colonial gupide el cambio cultural y la autoestima de lasvase
generaciones.

Es necesario implementar medidas tendientes alecegn de la pobreza, a través de los mecanismos
politicos y econdmicos del Estado Plurinacionabpa&doblar los esfuerzos. Para ello, se requiezeuaa
los objetivos del milenio integrado a las metasécouicas y el desarrollo social, los principios gigaldad y
no discriminacién. La pobreza también es una h@aeadonial. Se constata que los espafioles intendnij
la mendicidad mediante limosnas y, por otra pada,las cargas tributarias sometieron a la gengenaria
a la pobreza.

Para el fortalecimiento de los 6rganos gubernaremntasi como de los 6rganos independientes de
derechos humanos, se necesita transformar lauitistitalidad publica y los marcos juridicos naciesal
otorgandoles mas responsabilidad y equidad. Tamb&mequiere adecuar las estructuras del Estado
Plurinacional, las instituciones y programas, adadidades pluriétnicas y pluriculturales del pais

En cuanto a la generacion y tratamiento de la mnégion, es necesario trabajar en conjunto entre
organismos técnicos, gobiernos y organismos midtdées y de cooperacion, con el fin de organiaar |
informacion aplicando las normas informaticas, ebobjeto de establecer indicadores que permitagirme
los avances.

Con respecto a la situacién de los pueblos indgyenaste el desafio de avanzar en la discusiore sb
reconocimiento del derecho a la libre determingcténea que facilita la aprobacion de la Declaracio
Internacional de los Derechos de los Pueblos ImdggeAunque no se toma en cuenta a los propios
indigenas que empezaron las demandas de descalonizatravés de sus movimientos y organizaciones
precarias. En vista de esos movimientos de desealman reclamando las acciones juridicas haciafios
60 del siglo XX, “los antropdélogos juridicos se rikaron la necesidad de entender la manera enlque e
colonialismo moldeé y trastocé los 6rdenes juriglitradicionales”. Entonces, se podria establecer‘igs
nuevos referentes normativos que se estableciérmnaino de la colonizacion”, resultaron pues roarc
legales legitimados por los legisladores de laesldominantes “de los recién independizados paises
africanos, transformandose en muchos casos ermlcido africano” (Sierra y Chenaut, 2002: 141).

La descolonizacién es un proceso que concierndas tios miembros de la sociedad en gran diversidad
de dmbitos. Es personal y grupal. Sus raices skadien atrds en el tiempo y por ello implican unerzo
dentro de plazos diversos.
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