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RESUMEN

La fundamentacion de los indicadores existentes en la vision holistica en las culturas
altoandinas y su relacion con la etnoecologia puede contribuir a lograr una mejora en los
trabajos ambientales. De esta manera se lograra refrescar los temas y enfoques
metodologicos desde la perspectiva juridica y servird de herramienta de consulta para el
abordaje de problematicas que se presenten a estudiantes e investigadores en derecho
ambiental. Al mismo tiempo, se pretende reconocer Yy visibilizar los saberes y practicas que,
en algunas culturas andinas, alin es potente y valioso, para los trabajos multidisciplinarios, en
la perspectiva de la refundacion de una sociedad mucho mas amplia, con racionalidades
plurales, sentidos colectivos, e identidades compartidas para la defensa de la Naturaleza.
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INTRODUCCION

| sistema cientifico positivista, aunque necesario, no es suficiente para resolver los

problemas ambientales de los pueblos. Considerar la racionalidad occidental' como

la Unica forma para acceder al conocimiento juridico fue cerrando "el derecho a
conocimientos alternativos, a las nuevas epistemologias’ (Boaventura de Sousa, 2010, p. 89).
En la practica de la relacion de los hombres y su medio ambiente se fueron generando
conocimientos, como aquellas méagicas o miticas, rituales, religiosas, logicas y, otras que son
practicas (Huaman, 2020), por ejemplo, el conocimiento comun se obtiene basicamente a
través de la practica que realiza el hombre dia a dia? (Chiroque, 2018, pp. 35-37).

En la logica de la investigacion tradicional los resultados de la investigacion juridica
ambiental, no siempre se traducen facilmente en progresos tecnoldgicos, sino a la inversa,
son disposiciones normativas algunos con cierta motivacion y relevancia social (Nizama y

' Se postula la centralidad del ser humano y su dignidad. En la teoria juridica el inico que mantiene privilegios y potestades es el ser humano. La
maxima conquista y creacion de la racionalidad occidental es la ley, cerrada y abstracta (Casazola, 2019, p. 29)

* Por ejemplo, en las culturas andinas el punto de partida es el problema vivencial la desarmonia en una realidad. Los antecedentes se consultan a los
lideres, ancianos, a los sabios como los yatiris y, los yachaq. La observacion acompafia todo el proceso de creacion colectiva del nuevo saber o del
saber prestado, que debe guardar coherencia con los principios de relacionalidad, correspondencia, complementariedad y reciprocidad. Todo este

proceso se asume colectivamente. (Chiroque, 2018, pp. 35-37).




Nizama, 2020). Quiza por ello, la misma ensefanza en Derecho Ambiental ha concentrado sus
esfuerzos a la observacion de los problemas juridicos ambientales desde la perspectiva del
razonamiento deductivo. Asi, la perspectiva que se presenta a los estudiantes esta alineada,
en buena parte, con la vision positivista del derecho. Entendida esta como un sistema de
conceptos (normas) en el que es posible encontrar soluciones a todos los problemas
juridicos, lo que pudo haber llevado a la concepcion de que no era necesario la busqueda de
una solucion nueva, sino, solo enmarcar los hechos ambientales complejos en un tipo legal
preestablecido. De alli que resulte oportuno abrir el corazon de la investigacion tradicional
juridica y bombear con diversidad epistemoldgica, con marcos interdisciplinarios y enfoques
integrales que permitan cambios verdaderos para el respeto y cuidado de la Naturaleza y
todos sus componentes.

El camino de la investigacion cualitativa, el tipo de investigacion socio-juridica, ayuda a
ampliar la vision, porque trabaja con las cualidades de las personas, grupos sociales. Este
enfoque considera a todos los seres humanos como productores de conocimiento, capaces
de pensar, de reflexionar y construir nuevos conocimientos con otros, de entender la realidad
y transformarla. Por ello, privilegia el trabajo interactivo, la interlocucion con todos los
conocimientos en la perspectiva de la ecologia de saberes, entendido como el estudio de
todas las ciencias existentes en el mundo. Con los trabajos de investigacion cualitativa se
trata de describir, comprender las realidades complejas, como son los modos de vida, como
son los seres humanos, como es su Naturaleza; por ello, es una légica dialdgica, de
intercambio con el otro.

Una de sus caracteristicas de la investigacion cualitativa es que es profundamente
humana, basada en el respeto del conocimiento humano construido colectivamente. Las
relaciones sociales requieren un contacto permanente con las personas, con las realidades
sociales, de observacion directa, permanente, desde esta realidad comprender
holisticamente la vida. Su disefio es emergente y flexible que exige entender la vida desde la
vida y las etapas de la vida de las personas.

La investigacion socio-juridica, en pocas palabras se refiere a "lo que los hombres hacen
practicamente con el derecho” (Witker, 2007). Estudia la funcionabilidad del derecho objetivo
en las realidades sociales. Este tipo de investigacion concibe al derecho como hecho social.
Con este tipo de investigacion se busca verificar la aplicacion del derecho, pero en sede real,
por lo tanto, se trata de ir a la misma realidad, a los hechos, para entender, discutir, criticar
y reformular las normas juridicas (Tantalean, 2016). Este tipo de investigacion también
estudia las otras normas que no estan escritas o gue no “existen legalmente para el derecho
oficial’, pero que algunas organizaciones de la sociedad las cumplen, por lo tanto, son
eficaces para el grupo social.

En este contexto el conocimiento y el método de la investigacion etnoecoldgica desde la
perspectiva particularmente local permitio adentrarse en las intrincadas relaciones de las
culturas y Naturaleza en diferentes lugares y con realidades distintas. El desarrollo de los
trabajos etnoecologicos ayudo a empoderar la perspectiva local de la produccion del nuevo
conocimiento, sustentado en el reconocimiento de las sabidurias ancestrales de los pueblos
originarios gue dinamizan la vida de muchos pueblos, asi como la valoracion del entorno
natural que habitan.

La etnoecologia desde los anos 50, estudia las realidades locales a través del sistema
complejo sistema del kosmos- corpus- praxis:




ajKosmas, se refiere a los sistemas de creencias y cosmaovisiones de los distintos grupos
originarios sobre su ambiente,

b)Corpus, entendido como el conjunto de conocimientos ecoldgicos tradicionales de uso,
manipulacion y defensa de los recursos naturales y,

c)Praxis, engloba el conjunto de prdcticas productivas mediante las cuales 1as
poblaciones satistacen sus necesidades materiales y espirituales’.

Sin embargo, en ese valioso esfuerzo se descuido integrar los otros ejes de la vision
holistica de las culturas altoandinas como Madre Tierra, la lucha historica de los pueblos en
defensa de la Tierra, la practica de la Justicia indigena-campesina como mecanismo de
resolucion de conflictos internos, y mecanismos de defensa de os recursos naturales frente
a los factores condicionantes externos como el economicos, politicos y juridicos que
aceleran el deterioro de la calidad de vida, la salud y el agotamiento de los recursos y acceso
a ellos. Las evidencias del cambio climatico conducen a la pérdida de biodiversidad silvestre
y agricola, la desertificacion o la contaminacion de aguas, la atmaosfera, el suelo y el aumento
del nivel de emisiones de gases de efecto invernadero®, crecimiento de los residuos sélidos
producto de la civilizacion del desperdicio, crecimiento de la reduccion de los espacios de
vida, muertes prematuras por contaminacion, incremento de [0S migrantes por la
degradacion ambiental’.

En este esfuerzo de producir y comunicar ciencia desde la perspectiva local;
especialmente de las culturas originarias la etnoecologia fue encontrando coincidencias y
fortalezas en otros métodos como el método de la ecologia de saberes, entendido como el
estudio de todas las ciencias existentes en el mundo y, el pensamiento sistémico de los
estudios de Edgar Morin (1994, 1998), de Boaventura Santos (2014, 2018), ambas propuestas
nos ayudan a reformular el abordaje del problema, desde una mirada sistémica y ecologizado
-interrelacionado-. En esa logica el abordaje de los problemas de investigacion en materia
ambiental no son conocimientos aislados del entorno, es una relacion que coorganiza su
ambiente.

La etnoecologia, la ecologia de saberes y el conocimiento complejo tienen especial
preocupacion en los enfoques y practicas crecientes de investigacion que estan al otro lado
de la linea positivista. La preocupacion por aquellos conocimientos, practicas invisibilizados
y desplazados historicamente por el poder del conocimiento tradicional; asi mismo, el
pensamiento complejo tiene especial preocupacion por todo aquello que no ha sido visto,
pensado o sentido hasta ahora. La ecologia de saberes no solo alude al logos -verdades- sino
también al mythos -creencia- reconociendo la emocionalidad, la espiritualidad, la narrativa,
el discurso y la historia. En esta linea, podemos mencionar como ejemplo el fendmeno del
Covid-19 causante de la pandemia durante los afos 2020-2022, esta realidad nos ensefio a
valorar las cosas “sencillas” de la vida, que la salud de las personas esta conectada con la
salud de los ecosistemas y que nuestros desafios “ambientales, economicos, politicos,
sociales y espirituales estan interconectados y que juntos podemos forjar soluciones
inclusivas” (Boff, 2020, p. 771).

Es en este contexto se puede visualizar el potencial epistemoldgico del pensamiento de
la ecologia de saberes, para generar alternativas de desarrollo que permitan un reencuentro

* Alarcon Chaires, Pablo & Victor M. Toledo. La etnoecologia, 2012.
* Harden, Humphries, Maloney, Wright, Gjerde y Vierros. (2020) p. 9.
* Francisco, (2015) pp. 18-23.




humanitario con uno mismo, con los otros, con todas las vidas del planeta, especialmente con
la Naturaleza. La ecologia de saberes, como un nuevo camino de la investigacion, privilegia la
interactividad sobre la unilateralidad, propone el crecimiento del caracter testimonial y
vivencial entre quienes poseen el conocimiento cientifico; asi como, los sectores de la
poblacion que poseen saberes sociales, saberes populares, o saberes artisticos. “Por lo tanto,
expandir el rango de la intersubjetividad como inter-conocimiento es correlato de la
intersubjetividad y viceversa” (Santos, 2010).

1. EL PRELUDIO Y DESARROLLO DE LA ETNOECOLOGIA

11. La etnoecologia

La etnociencia se dedica a estudiar la suma total de los conocimientos que un grupo
cultural determinado tiene sobre su universo social, natural y, sobre si mismo. En esta
perspectiva la etnoecologia estudia aquellas parcelas de conocimiento tradicional sobre la
Naturaleza. Victor Toledo define la etnoecologia como aquella disciplina encargada de
estudiar las concepciones, percepciones y conocimientos de la naturaleza que permiten a las
sociedades rurales producir y reproducir las condiciones materiales y espirituales de su
existencia social a través del manejo adecuado de sus recursos naturales o ecosistemas, a
través del sistema de la troika® del kosmos-corpus-praxis’.

La etnoecologia fue reportando los problemas de apropiacion de bienes y os servicios
de los ecosistemas®. Se le exige su apoyo en los trabajos de caracter interdisciplinar, el
didlogo con otras disciplinas, para la obtencion de aprendizajes y resultados generalizables®,
por el interés que ha despertado en cientificos de varias disciplinas®. La etnoecologia puede
ayudar a construir explicaciones mas completas de los problemas abordados, asi como
facilitar las posibilidades de transferibilidad de las experiencias locales", profundizando los
testimonios de las poblaciones locales? para seguir sistematizando la utilidad de los
conocimientos y practicas de cuidado de los recursos naturales, ligado a la historia de la
lucha por la tierra y los esfuerzos por construir una sociedad mas justa para todos®.

La etnoecologia se alimentd®, en su crecimiento por lo menos de cuatro corrientes: la
etnobiologia, la agroecologia, la etnociencia, la geografia ambiental con trabajos semilla
desarrollados por investigadores como H. Conklin, L. Strauss, B. Berlin, E. Hunn, D. Posey, E.
Hernandez X., A. Jonhson, S. Hecht, M. Bellon, R. Ellen, A. Vayda y R. Rappaport, entre los mas
destacados. En 1954 Conklin acund el término “etnoecologia™; ese mismo ano introdujo el
término “perspectiva o aproximacion etnoecoldgica” en un articulo inicial que llevaria a
desmantelar el punto de vista dominante en la agricultura itinerante considerada entonces
como un estilo de vida casual, destructivo, asi como primitivo™.

¢ La troika utiliza la definicién de la Real Academia Espafiola (RAE) que recoge una primera acepcion, de origen ruso, referida a un trineo tirado por
tres caballos.

7 Toledo, V.M. (1990) pp. 23-24.

* Ruiz, Calvet, Orta, & Reyez (2012).

° Da Cruz (2007) pp. 6-7.

"% La etnoecologia comparte intereses tedricos con disciplinas diversas como la antropologia, la ecologia, la biologia, la economia ecoldgica, la
agronomia, la biologia de la conservacion, el derecho ecologico, o la psicologia entre otras. La investigacion independiente de cada una de estas
disciplinas genera descripciones parciales de fenomenos a menudo complejos (Da Cruz, 2007).

"' Da Cruz (2007) pp. 6-7.

" Alarcon Chéires & Toledo (2012) pp. 7, 2-187.

" Reyes & Marti (2017).

" Da Cruz (2007) pp. 6-7.

" Obra titulada “La relacion de la Cultura Hanuno y el Mundo Vegetal”, producto de una investigacion desarrollada en Las Filipinas (Alarcon Chéires
& M. Toledo, 2012).

' Chaires & Toledo (2012).
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Asi, la etnoecologia fue buscando la integracion entre los saberes locales con el
conocimiento cientifico. El hecho de que la etnoecologia sea un campo de conocimiento
reciente e hibrido, sin una definicion rigida impuesta, facilita atestiguar las diferentes
perspectivas de abordaje integral de las formas como los grupos humanos se apropian,
defienden y conservan los bienes y servicios de los ecosistemas, lo cual deberia ser un
ejemplo para el propio medio cientifico.

El didlogo de la etnoecologia con los otros métodos como la ecologia de saberes,
entendido como el estudio de todas las ciencias existentes en el mundo de Boaventura De
Santos (2014, 2018), y el pensamiento sistémico y ecologizado (interrelacionado) de Edgar
Morin (1994, 1998), ayudan a comprender que los problemas no son conocimientos aislados
del entorno, sino una relacion que coorganiza su ambiente. La ecologia de saberes tiene
especial preocupacion por los que estan al otro lado de la linea de la ciencia positivista;
especialmente por aquellos invisibilizados y desplazados por el poder del conocimiento
positivista. En esta misma linea el pensamiento complejo tiene especial preocupacion por
todo aquello que aun no ha sido visto, pensado o sentido hasta ahora. La ecologia de saberes
no solo alude al logos (verdades) sino también al mythos (creencia), reconociendo la
emocionalidad, la espiritualidad, la narrativa, el discurso y la historia. El potencial
epistemoldgico de las culturas originarias privilegia los dialogos colectivos sobre la
unilateralidad, el crecimiento del caracter testimonial vivencial entre quienes poseen el
conocimiento cientifico con los saberes sociales, populares, o0 artisticos.

1.2. Los distintos abordajes conceptuales de la etnoecologia

Siguiendo la linea de reflexion de Pablo Alarcon-Chaires y Victor Manuel Toledo.
Realmente son pocos los autores que han tratado de desarrollar epistemoldgicamente la
etnoecologia, a continuacion, mencionamos algunos de ellos:

alla etnoecologia es abordada comao 1a exploracidn sobre la manera en que 1a Naturaleza
6s vista por diferentes grupos humanos a través de sus creencias, conocimientos y
propasitos, y cdmo en términos de esas imdgenes, los humanos usan, manejan y se
apropian ae los recursos naturales. Manuel Toledo, es critico al desarrollo del proceso. £
indica que el término “etnoecologia” habria sido usado sin una base tedrica y
metodoldgica, generalmente referido a un conocimiento indigena descontextualizado de
lo cultural, ético, social y productivamente. Al mismao tiempo, e/ autor enfatiza en la
importancia de integrar el fendmeno intelectual con su practica, es decir, explorar 1as
conexiones existentes entre el conjunto de simbolos, conceptos y percepciones sobre e/
medio ambiente con 1as operaciones practicas a traves de las cuales se efectia 1a
apropiacion material de la naturaleza.

La importancia de la perspectiva etnoecoldgica, segun este autor, 6s que correlaciona 1a
diversidad bioldgica y Ia diversidad cultural, asi como, resalta la importancia estratégica
y holistica de los pueblos originarios en la concepcion y apropiacion de la naturaleza. £sto
sienifica que 1a etnoecologia refiere el andlisis de grupos humanos no comao objetos de
estudio, sino como sujetos sociales quienes ponen en accion procesos intelectuales
(conocimiento y creencias). toman decisiones y gjecutan operaciones practicas. Por ello,
la etnoecologia se convierte “en una disciplina que cubre los tres dominios inseparables
del paisaje: la naturaleza, 1a produceion y 1a cultura™s.

' Reyes & Marti (2017).
** Toledo, Manuel (2002) pp.511-522.




b)Para Nazarea (1999) la etnoecologia aborda el conocimiento humano del ambiente y
sus componentes (plantas, animales, agua, suelos, etc.) asi como los sistemas de
clasificacion que finalmente guian a la accion. La etnoecologia es entonces una
perspectiva que permite detectar /a relacidn entre la sociedad y la naturaleza
remarcando el papel del conocimiento en el acto de apropiacion de esta ultima. £ autor
considera que los propios conocimientos reinterpretan sus propios contenidos y
objetives. La etnoecologia ofrece una base para el andlisis y resolucion de problemas
relacionados con el manejo y 1a conservacion de Ia biodiversidad, con la agricultura
sustentable, los derechos de propiedad intelectual y del entendimiento de la relacion
sociedad-naturaleza”.

c)Rist y Dahdouh-Guebas indican que la etnoecologia es la herramienta conceptual que
permite arribar a una comprension mas completa de los campos, los actores, 1as formas
de conocimiento y de los correspondientes fundamentos epistemolagicos y ontoligicos
de 1a relacidn sociedad-naturaleza. s decir, permite mantener relacionados el mundo
concreto del manejo de la Naturaleza con aspectos sociales, cognitivas y culturales mas
generales. Su escala de andlisis, si bien como el resto de la etnociencia es local y
regional, dificilmente puede escapar a la interdependencia de factores globales”.

d)Johnson realiza su abordaje desde lo que llama “etnoecologia del paisaje”, que
conceptualiza como el estudio de 1a relacion de los pueblos con Su ambiente. Para esta
autora, es importante considerar, los ecotipos culturales; el sistema de conocimientos y
saberes locales, sus practicas, 1a historia de los paisajes locales, la memoria humana y,
los significados relacionados a la cosmologia’’.

e)Berkes conceptualiza a la etnoecologia como el sistema de conocimientos y saberes
locales desde una perspectiva adaptativa, es decir, una estrategia humana al medio
ambiente, como ya loledo (1992) lo habia senalado. Fara Berkes, dicho sistema
incorpora conocimientos, creencias y practicas que van evolucionando a la par con /a
naturaleza. La importancia de esta perspectiva es que evita las trampas del
determinismo y libera de los atavismaos que enclaustra a la cultura?.

1) Ruiz-Mallén y otros autores indican que 1a etnoecologia es el estudio interdaisciplinario,
desde una perspectiva particularmente local, de 1as relaciones dindmicas entre los seres
humanos y el ambiente natural en el gue viven. Se apoyan en 1os trabajos de Conkiin,
1954y Frake, 1962, para indicar que la definicidn y 1as principales lineas de investigacion
de 1a etnoecologia han evolucionado profundamente. Sostienen que hoy en dia, Ia mayoria
de estudios en etnoecologia se centran en el estudio del conocimiento ecoldgico
tradicional bajo un enfoque altamente holistico que incluye, entre otros, el andlisis de su
26nesis, su historia, sus funciones sociales y ecoldgicas, y sus relaciones con 1a cultura
dominante en la que se encuentra www.aibr.org®.

Las diferentes definiciones y conceptos de la etnoecologia enfatizan interrelaciones
como sociedad/naturaleza, conocimiento cientifico/conocimiento tradicional, ciencias
naturales/ciencias sociales, conocimiento/creencias®. Estas posturas se van alimentando y

" Nazarea (1999a y 1999¢) pp.3-21.

* Rist y Dahdouh-Guebas (2006) pp. 467-493.

*! Johnson (2010) pp. 213-221.

* Berkes, F.C (1999).

» Isabel Ruiz-Mallén, Pablo Dominguez, Laura Calvet-Mir, Marti Orta -Martinez, Victoria Reyes-Garcia (2011) aibr, Revista de Antropologia

Iberoamericana volumen 7 niimero 1
ENERO-ABRIL (2012). pp. 9 —32.




Pdgina | 1 1

reformulando con la ampliacion de las lineas de investigacion.

1.3. Las lineas de investigacion en la frontera de la etnoecologia

Los efectos sociales, ideologicos como éticos de la etnociencia consisten
fundamentalmente en que esta cuestiona, desafia los paradigmas de la ciencia positivista
contemporanea con la finalidad de romper con su monopolio epistemoldgico, las practicas
de exclusion a los otros saberes?.

Durante el desarrollo de los trabajos etnoecoldgicos la perspectiva tematica fue
ampliandose en los siguientes ejes:

al Los sistemas de conocimiento y 1a ecologia de saberes locales en torno a /a Naturaleza
y Su apropiacion simbdlica y material, /as formas de transmisidn, distribucidn, asi como
los beneficios que otorga.

b) Las relaciones entre diversidad cultural, 1a biodiversidad a través del andlisis de 1as
formas locales de manejo que generan, 1as practicas de conservacion de /a biodiversidad
por medio del manejo de 1a tierra, plantas, animales, habitats y ecosistemas.

¢) La relacidn con las propuestas de desarrollo desde la perspectiva de los pueblos
0riginarios.

d) Las relaciones entre manejo de los recursas naturales, el uso como 6l acceso a 1a
propiedad de los mismos.

e) La perspectiva del territorio (superficie, subsuelo, aire), paisaje dentro de una
dimensidn espacio-tiempo.

1) La resistencia contra la hegemonia epistémica, productiva enmarcado en la ecologia
politica que ademas ofrece sentido de identidad y pertinencia cultural’®.

o) Su relacidn con el derecho y justicia indigena como mecanismo de resolucidn de
conflictos al interior de 1as poblaciones locales, con olras localidades y agentes externos.

Varios autores han argumentado de la utilidad de los resultados de investigacion como
aquellos que ayudaron a fortalecer la diversidad cultural y proporcionan sentido de
pertenencia e identidad cultural”, las practicas que contribuyen a la mejora del estado
nutricional de los nifos y la salud de las personas?, el conocimiento de plantas medicinales
como los grados de contribucion a la medicina moderna. Otros resultados se refieren a los
niveles de ingreso de los hogares?.

Los ultimos trabajos reportan de los conflictos protagonizados por grupos locales,
indigenas y rurales, en contra de actividades econdmicas que impactan negativamente en
los recursos naturales que constituyen la base del sustento local. Algunos casos bien
documentados son las oposiciones locales a actividades de mineria, extraccion de petroleo,
deforestacion o0 depredacion pesquera®. Sumando a o mencionado se han documentado

* Alves y Souto (2010) pp. 19-39.

** Toledo (1990) pp. 2-8.

* Ruiz, L., Calvet, P., Orta, L., & Reyez, V. (2012) pp. 9-32.
*” Alarcon Chéires & Toledo (2012).

** Ruiz, Calvet, Orta, & Reyez (2012).

* Ruiz, Calvet, Orta, & Reyez (2012).

** Da Cruz (2007).




casos de explotacion no sostenible de los recursos naturales realizado por las poblaciones
locales debido a presiones externas.

En este contexto, la ampliacion de las fronteras de las lineas de investigacion de la
etnoecologia en el camino ayudaria al abordaje de los otros ejes de relacion como el derecho
indigena, el modelo de desarrollo sostenible, la legislacion que regula el aprovechamiento la
conservacion de los recursos naturales, los derechos y privilegios de la inversion privada.
Otro dato importante son las practicas de la justicia indigena-campesina para la resolucion
de conflictos internos, intercomunales, con las empresas privadas y el Estado; asi como, los
conflictos sobre propiedad agraria, gestion del agua, impactos de las actividades industriales
en los recursos naturales, la migracion de la poblacion rural que perdio sus tierras, y el
incremento del deterioro de la calidad de vida.

Los trabajos etnoecoldgicos concertados ayudarian a visibilizar el asesinato, la
criminalizacion de la protesta de las comunidades locales, la judicializacion de casos en
contra de lideres como organizaciones defensoras de los recursos naturales. Como aquellas
voces perdidas de millones de personas sometidas, muertas por defender los recursos
naturales, que frente al abandono del Estado y la sociedad moderna como estrategias de
sobrevivencia crearon y entonaron las canciones mas tristes, las leyendas de consuelo que
imaginaron, los poemas de valor, asi como las canciones de resistencia que cantaron®.

2. EL SISTEMA COMPLE)O DEL KOSMOS, CORPUS Y PRAXIS

21. El kosmos: en el mundo andino la vida esta anclada en la Tierra,

considerada como madre y sujeto de derechos

Para los pueblos originarios, especialmente para las culturas andinas, la Tierra y en
general la Naturaleza tiene una cualidad sagrada que esta casi ausente en el pensamiento
occidental o "'moderno’. En el mundo andino la vida esta anclada en la Tierra, considerada
como madre y sujeto de derechos®, "Madre que nos engendra, nos alimenta y nos abriga, y
que tiene vida propia y valores propios, mas alla de nosotros™. En ese sentido la Tierra es
venerada y respetada y su inalienabilidad es reflejada practicamente en todas las
cosmovisiones indigenas®. Los pueblos indigenas no consideran a la Tierra como recurso
econdmico, Sino que, bajo sus cosmovisiones, es la fuente primaria de la vida que nutre,
sostiene y ensena®. La Naturaleza es, por lo tanto, no sdlo una fuente productiva sino el
centro del universo, el nucleo de la cultura y el origen de la identidad étnica.

En el corazon de este profundo lazo* , esta la creencia de que todas las cosas vivas y no
vivas y los mundos social y natural estan intrinsecamente ligados (principio de reciprocidad).
En la cosmovision de los pueblos andinos, cada acto de apropiacion de la naturaleza o sus
componentes tiene que ser negociado con todos los entes existentes (vivas y no-vivas)
mediante el didlogo, los rituales y los actos “shamanicos” -intercambio simbdlico®.

Los seres humanos son vistos como una forma de vida particular participando en una
comunidad mas amplia de seres vivos regulados por un solo conjunto de reglas de conducta.
Para Nina Pacari, todos los seres de la naturaleza estan investidos de energia, que es el

*' Rendueles (2015) p.141.

* Casazola, Juan (2020) p.39.

** Galeano, Eduardo (2008).

** Ruiz, Calvet, Orta, & Reyez. (2012).
* Posey (2019).

** Ruiz, Calvet, Orta, & Reyez. (2012).
%7 Ruiz, Calvet, Orta, & Reyez. (2012).
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"samai’, el "ajayu" y, en consecuencia, son entes que tienen vida®.

2.2. El Korpus: Practica en el uso y defensa de los recursos transmitidos de
generacion en generacion

Se refiere al repertorio completo de conocimientos o sistemas cognitivos (corpus). Los
pueblos andinos se acogen de conocimientos ecologicos generalmente locales, colectivos,
diacronicos y holisticos. Poseen una historia de practica en el uso de Sus recursos y
conocimientos que son transmitidos de generacion en generacion hasta nuestros dias®. Las
criticas a esta practica sefalan que la transmision de este conocimiento se hace mediante
el lenguaje, de ahi que el corpus sea generalmente un conocimiento no escrito. En la logica
de Ruiz y Reyes, no es solo la memoria, sino las practicas cotidianas, las canciones, danzas,
pinturas son 10s recursos intelectuales mas importantes entre las culturas andinas®, a ello
sumamos las actividades agropecuarias, artesania, las practicas de solucion de conflictos
relacionados a la posesion, titularidad de los recursos naturales.

Este conocimiento es una sintesis historica y cultural convertida en realidad en la mente
de un productor individual. El corpus contenido en la mente de un individuo expresa un
repertorio de informacion de por lo menos cuatro fuentes:

a) La experiencia acumulada a lo largo del tiempo histdrico y transmitida de generacidn
a generacion por un cierto grupo cultural,

b) Las experiencias compartidgas socialmente por los miembros de una generacion
contemporanea o con 1a experiencia compartida en el hogar o el grupo doméstico al cual
pertenece el individuo. La experiencia personal, particular de cada individuo, acumulada
mediante 1a repeticidn de los ciclos anuales y, enriquecida por las variaciones percibidas
y las condiciones impredecibles asociadas a eflas?,

¢) E1 conocimiento ecoldgico estd normalmente restringido a los ambientes inmediatos
y es una construceidn intelectual que resulta de un proceso de acumulacion de
experiencias tanto a traves del tiempo histdrico como del espacio social. finalmente,

d) Indican que 6l conocimiento de los pueblos andinos es holistico porque estd
intrinsecamente ligado a las necesidades practicas de uso y manejo de los ecosistemas
locales”

La historia de las culturas aimaras y quechuas reporta los diferentes hechos de litigio
por la Tierra. En este proceso de apropiacion de bienes y servicios de la Naturaleza
inicialmente se desarrollaba en la l6gica de un bien comun o propiedad comunal, luego el
contexto juridico fue privatizando la tierra acelerando y profundizando los conflictos de uso,
tenencia y propiedad. En ese contexto el acceso a la justicia es un tema crucial para la
defensa de sus recursos, para resolver los problemas familiares y otros. Los pueblos
originarios disenan la justicia indigena como mecanismo de recomposicion del desequilibrio
causado contra la familia, la comunidad y la Madre Tierra.

* Citado por Boyd. (2020) p.164.

* Posey (2019).

* Ruiz, Calvet, Orta, & Reyez. (2012).
*! Ruiz, Calvet, Orta, & Reyez. (2012).
* Ruiz, Calvet, Orta, & Reyez. (2012).




En este proceso las sociedades originarias se organizaron y promovieron practicas
juridicas para garantizar la convivencia pacifica y crearon un marco juridico para resolver
conflictos al interior de los pueblos de manera legitima y democratica, es decir, aceptada por
todos sus miembros, inspirada en las ensenanzas de la Madre Tierra, las filosofias locales,
especificamente la andina. Historicamente las sociedades rurales locales se han enfrentado
ala agresion y amenaza permanente de pérdida de la Tierra, apropiacion de los componentes
de la Naturaleza por politicas y actividades economicas que han generado conflictos
socioambientales.

2.3. Praxis: Apropiacion de recursos para el intercambio y reciprocidad
ecologica

Las sociedades andinas, especialmente las rurales viven y sobreviven apropiandose de
diversos recursos de su contexto inmediato, basado mas en los intercambios y reciprocidad
ecoldgica (con la Naturaleza) que en los intercambios econdmicos (con los mercados). Estan
obligados a adoptar mecanismos de sobrevivencia que garanticen un flujo ininterrumpido de
bienes, materiales y energia de los ecosistemas®.

Los hogares rurales tienden por lo tanto a llevar una produccion no especializada basada
en el principio de la diversidad de recursos y practicas. Este modo de utilizacion al maximo
de todos los paisajes disponibles en los ambientes, los ha llevado al reciclaje de materiales,
energia y desperdicios, especialmente, la integracion de diferentes practicas ancestrales en
las actividades agricolas, pecuarias, extraccion forestal, agroforesteria, pesca, caza,
artesania, mineria artesanal, industrializacion de productos, no solo basado en sus usos y
costumbres*.

La etnoecologia desde hace un buen tiempo, avanza en su vision integral y no
fragmentaria del objeto de estudio. En ese sentido Toledo (1992), en su manifiesto sobre
etnoecologia, reclamaba transgredir los enfoques que otorgaban importancia al analisis
exclusivamente cognitivo, sin incorporar su aspecto practico. Aunque la mayor parte de los
trabajos se orientaban a recrear conocimientos fragmentados (sobre tierra, fauna, flora,
unidades ecologicas, etc).

Las mentes de los pueblos locales, especialmente andinas poseen informacion detallada
acerca de las especies de plantas, animales, hongos y algunos microorganismos; también
reconocen tipos de minerales, suelos, aguas, nieves, topografias, vegetacion y paisajes,
incluyendo el cielo o firmamento y lo que existe debajo de la tierra. Los conocimientos no se
restringen a los aspectos estructurales de la naturaleza, es decir, los correspondientes a la
identificacion y clasificacion de elementos (etnotaxonomias) o componentes de ésta.
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