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Mario Rodriguez Ibafiez es autor de numerosos articulos y publicaciones
centrando su interés en los contextos urbanos, juventudes, el campo cultural,
asi como en el Vivir bien en contextos urbanos. Desarrolla una amplia labor
de difusion, promocioén y articulacion junto al equipo nacional de la Red de
la Diversidad en Bolivia, organizacién conformada por cinco colectivos con
cinco centros culturales y tres radios comunitarias en las ciudades de El Alto,
Sucre, Cochabamba, Tarija y Santa Cruz. Se formo en el area de Ciencias de la
Educacion y es egresado de la maestria en Comunicacion y Desarrollo. En esta
conversacion miramos la situacioén de los procesos culturales en los contextos
politicos y sociales que avanzan en el continente.

Inés Pérez-Wilke:

Dentro de ese tema de la ciudad que vienes trabajando, y que viene traba-
jando el colectivo, quisiera que nos hablaras de ese encuentro del tema indigena
con el tema urbano. Y como se teje esa forma encontrada que levanta cierta
polémica, que genera tantas dificultades de compresion no solo en relacion con
el pueblo indigena sino con otras comunidades étnicamente diferenciadas que se
ven como extranjeras en el contexto urbano.

Mario Rodriguez Ibanez:

La ciudad, como la conocemos hoy, se constituye en el pais a partir basi-
camente de la penetracion y la invasion colonial. Ademas se construyen no solo
en logica colonial como mecanismo de invasion, sino como mecanismo de pe-
netracion y desposesion del territorio indigena. Y por eso la ciudad se construye
como territorio también de defensa frente a lo otro, respecto al invasor que, en
esa logica, era el indigena. Entonces la ciudad se configura en su origen colonial
como un lugar ajeno, de desplazamiento del mundo indigena y lo que permite
como ingreso a ese mundo es lo indigena que aparece segregado, colocado en
los margenes del espacio urbano. Entonces el espacio urbano aparece configu-
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rado, en esta ldgica colonial, como ajeno y, es mas, en gran parte agresivo y con
otros sentidos de vida frente al mundo indigena.

Luego esa ciudad va a tener nuevos elementos de configuracion, va a tener
un elemento colonial, pero luego va a tener sus procesos de modernizacion, vincu-
lados a las 16gicas de progreso ligado a la idea de modernidad, con mucha fuerza
a finales del siglo XIX e inicios del siglo XX. La nocién mas bien de modernidad
ligada a la idea de desarrollo en la segunda mitad del siglo XX y los procesos de
aceleracion urbanos que vivimos a partir de los afios 70, 80 con fuerza en nuestros
paises. Pero es una ciudad ajena, enfrentada, diferenciada del mundo indigena y
que le exige al mundo indigena dejar de ser indigena, para habitar ese espacio
urbano. El mundo indigena tiene que abandonar elementos de su raiz para poder
ser aceptado en ese mundo urbano distinto a él. Y entonces va a ocurrir que en mu-
chas de nuestras ciudades, las y los indigenas van a cambiar el apellido, el color
del cabello, intentar modificar el color de la piel, sacarse la vestimenta propia, re-
adecuar sus modos de vida y sus costumbres, modificar sus habitos alimentarios,
etc., pensando que eso les permite el ingreso al espacio urbano que esta asociado
auna logica, a un modo de vida distinto a su mundo de origen.

Sin embargo, y esto es lo interesante, en territorios como los nuestros, el
mundo indigena, a pesar de esa experiencia agresiva de su vida en el espacio
urbano, ha sido capaz de habitar, re-habitar, penetrar el espacio urbano desde sus
propios modos de vida y algunas culturas con mas fuerza que otras. Lo que no-
sotros denominamos genéricamente culturas andinas, por ejemplo el mundo ay-
mara o el mundo quechua, que serian aqui las dos culturas andinas mas grandes,
tenian, antes de la invasion europea, experiencia urbana. Es decir, que habian
configurado ciudades, con unas caracteristicas distintas a las logicas coloniales;
tenian experiencia de conglomerados, de lugares de densidad habitacional y de
poblacion. Eso les ha permitido, desde su propia cosmovision, desde sus ma-
neras de entender la vida, re-habitar el espacio urbano colonial, modernizador
y por supuesto también patriarcal, y les ha permitido re-habitar, reconfigurar y
generar escenarios complejamente abigarrados en sus expresiones culturales.

Otras culturas, en el caso boliviano, que podriamos denominar las cul-
turas de tierras bajas, son pueblos numéricamente, en el caso de Bolivia, mas
pequefios en términos de poblacion, con caracteristicas mas bien némadas, que
abarcan un territorio grande en su desplazamiento para reproducir sus formas
de vida y que no han tenido grandes experiencias de territorios urbanos. Esos
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pueblos de tierras bajas —se nota hasta hoy— han tenido menos capacidad de
penetrar la ciudad y de re-habitarla. Estan ahi, pero sus marcos culturales son
menos visibles, porque también han tenido menos experiencia urbana y recién
ahora es cuando empiezan a habitar con mas fuerza el espacio urbano, que em-
piezan poco a poco a disputarlo.

En cambio, las comunidades andinas tienen una larga experiencia de re-
sistencia a la dominacién colonial en espacios urbanos, pero también formas de
re-habitar, de re-acomodar sus modos de vida, cruzando la nocion estética de la
ciudad, la economia en la ciudad, el espacio publico, la nocion de la arquitectu-
ra, los sistemas de convivencia, la logica del mercado, las 16gicas de transporte,
las maneras de relacionarse, la manera en que hace la fiesta; es decir, todas las
dimensiones de la vida estan atravesadas por su manera de entender la vida y
eso se hace presente en la ciudad. Esta ciudad disputa a ratos con esta logica de
la ciudad colonial, de la logica de progresos, modernizadora, del desarrollo, y
otros ratos convive, y es capaz de, en su convivencia, funcionalizar, inclusive
elementos tipicos de la ciudad a las formas propias culturales. Pero al convivir
con esas otras formas de la ciudad mas colonial, mas modernizadora, también
esos elementos van a impactar y reconfigurar las formas culturales indigenas
que no se mantienen, en este sentido, puras e intocadas en el espacio urbano;
generan también modificaciones, transformaciones. Entonces eso genera un te-
rritorio muy complejo en el espacio cultural que a nosotros nos gusta deno-
minar como territorios abigarrados. Son profundamente abigarrados, pero el
abigarramiento no produce procesos culturales, por decirlo de alguna manera;
solo mestizos o hibridos, sino que configura territorios donde las singularidades
culturales, y en este caso la singularidad indigena, se mantiene con fuerza. Son
territorios donde se entremezcla, se prestan, se roban elementos de otras cultu-
ras, hay re-configuraciones culturales, pero sin que eso signifique que se anulen
las fuentes originarias. Entonces el indigena sigue habitandola, solo que no es el
indigena estatico; es el indigena en ese nuevo territorio que es el espacio urbano,
con fuerte presencia de 16gicas de modernizacion, de progreso, de desarrollo,
que han atravesado vidas. Entonces hay una re-configuraciéon de sus propias
identidades, pero se mantiene la singularidad indigena. Eso habita la ciudad y
genera otros modos de vida en el propio espacio urbano.

IPW:
[ Podrias poner un ejemplo, asi, en lo concreto, en una practica, en una
forma en que eso se manifieste? Digamos: esa manera como lo indigena se ha
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transformado no para ser mestizo, sino produciendo una nueva manera de ser
indigena urbano y eso sea visible en la ciudad.

MRI:

Pues muchos; pongo un ejemplo: el mundo indigena, en general, casi todo
el mundo indigena, y con mucha mas fuerza el mundo andino, genera formas
de reproduccion de la vida bajo el mecanismo de lo que podriamos llamar redes
de reciprocidad. Es decir, su economia se mueve, pero no solo la economia: es
también un todo relacionado, un todo comunitario, de vinculo, espiritual, ritual,
estético, etc. El mundo indigena para garantizar la reproduccion de su vida co-
tidiana parte de un elemento basico que es considerar al sujeto, a la persona, y
la persona es mas alla del ser humano, ;no? Es decir que una piedra también es
un sujeto, es una persona, el rio, el viento, una planta, lo que fuera. Ese sujeto,
esa persona es total, es decir, atraviesa todas las dimensiones de su vida, pero es
incompleta, es todas ellas. Y necesita establecer vinculos de reciprocidad y com-
plementariedad con otras personas. Necesita de los otros para poder sobrevivir.
Y entonces, al necesitar de los otros, construye redes, redes de reciprocidad, que
es lo que le garantiza reproducir la propia vida.

Eso en la logica comunitaria, campesina, rural, atraviesa todo. Digamos,
la siembra. Para la siembra, como la familia no abastece la mano de obra para un
proceso de siembra, invita a las otras familias de la comunidad a hacer un traba-
jo colectivo para la siembra en mi chacra. Pero eso me compromete a devolver
mi mano de obra a los que me han ayudado en la siembra de sus propias chacras.
Y asi como puede acontecer con la siembra, puede acontecer con la cosecha, con
el techado de la casa o en la construccion de acequias para el agua. Entonces
genero redes de reciprocidad; luego estoy obligado a dar, pero también estoy
obligado a recibir. Y lo que se da y lo que se recibe es mas o menos equiparado.
Es decir, no es posible una red de reciprocidad en sistemas, que aqui llamamos
de ayni, si no hay un minimo de igualacion entre las personas que hacen parte
de la red de reciprocidad. Es decir, si una persona da demasiado, respecto a la
otra que puede devolver mucho menos, ya no se producen reciprocidades com-
plementarias, si no que se empiezan a generar relaciones asimétricas y de poder.
Entonces necesito un minimo de igualacion para que el beneficio, o el don, cir-
cule entre todos. Y circule por turnos.

Ese es uno de los mecanismos; no es el tinico. Pero es un mecanismo de
circulacion del beneficio, que es muy tipico de las comunidades indigenas. Eso
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se traslada al espacio urbano. Entonces en el espacio urbano, para ponerte un
ejemplo, en los sectores populares, para no pasar por los sistemas bancarios,
para generar formas de capital, o por necesidades de consumo, para sus compras
o lo que fuere, o formas de capital para la inversion, juegan en el espacio urbano
una cosa que aqui se llama pasanaku. Nos asociamos cinco, ocho, diez personas.
Y entre las diez personas acordamos que mensualmente vamos a aportar, vamos
a decir cien bolivianos. Necesitas otra vez el criterio de igualacion; entonces
todos tenemos que aportar el mismo monto, cien bolivianos mensualmente. Y
€so, por turno, va a beneficiar a una persona. Es decir, cada mes, juntamos diez
personas, cien bolivianos cada uno, juntamos mil bolivianos, y por turno le va a
tocar a una persona los mil bolivianos en pleno. Entonces si yo recibo este pri-
mer mes, el resto de los meses yo me podria escapar, porque ya he recibido mis
mil bolivianos y podria evitar pagar los cien bolivianos. Pero si yo evito pagar
los cien bolivianos después, habré “muerto en la red”, o sea, habria quebrado mi
red de reciprocidad.

En esta cosmovision mas indigena, si no tengo redes de amparo, redes de
reciprocidad, no puedo sobrevivir. La red me garantiza ese amparo; es la que me
evita llegar a la indigencia, por decirlo asi, si estoy en necesidad, porque la red
me va a amparar, porque he generado mecanismos de reciprocidad y de devolu-
ciones y... de dar y recibir, en mecanismos complejos, toda mi vida, lo que me
va a permitir siempre encontrar retribuciones. Entonces la gente juega a eso y
le permite tener capital ya sea para la inversion o para el consumo sin pasar por
los sistemas bancarios. Entonces este mecanismo es trasladado desde el mundo
indigena hasta el espacio urbano, pero es modificado porque ya no es para la
siembra, no es para la cosecha. Tiene vinculos sobre el capital y con logicas de
consumo, del espacio urbano. Y eso que lo puedes ver en economia, lo puedes
Ver en otros espacios.

Nosotros sabemos, vamos a colocar mas ejemplos, sobre el espacio publi-
co, la plaza. La logica urbana, tipica de la modernizacion, coloca la plaza como
lugar, en la estructura urbana, muy vinculado a la loégica de paisaje. Privilegia en
la plaza la 16gica de jardineria, las plazas tienen que tener jardines muy bonitos
en la logica de la modernizacion urbana y la estética urbana. Pero el jardin no
se habita; se mira, se observa, y entonces aqui, ta tienes espacios en El Alto,
que les ha tocado estar a ustedes, donde tienes problemas para generar espacios
verdes, por el clima. Los pocos espacios verdes que hay en los parques o en las
plazas son re-habitados en ldgica comunitaria, porque la gente penetra en ese
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espacio verde para enamorar, para hacer dia de campo, para comer en familia
los domingos, ¢no? Entonces no se entiende el jardin como el lugar a ser visto
como paisaje, separando objeto de sujeto, que es tipico de la modernidad, sino
que solo puede entender su vinculo con ese espacio si yo lo habito y lo uso. En el
mundo indigena, es muy dificil encontrar la logica estética del adorno. Es decir,
aquello que es estéticamente bello también tiene utilidad practica, muy practica,
bastante funcional. Entonces el jardin, el espacio verde de la plaza, también se
habita; si no tiene uso no es bonito. Es decir, que lo bonito termina asociado
también a logicas de utilidad practica.

Los mercados, en el caso nuestro, son fascinantes, porque los municipios
se encargan de construir mercados, en las l6gicas de modernizacion; mercados
publicos muy semejantes a la nocion de espacio shopping, de pequeilos espacios
comerciales, de venta donde se aceleran los procesos de circulacion para el con-
sumo. Y esos mercados aqui son, en general, luego deshabitados por la gente;
la gente vuelve a la logica de feria y habita el entorno del mercado, utilizando
los mercados construidos como lugar de deposito. Porque es el entorno del mer-
cado, la logica de la casera, de la venta de la calle, de la venta al ras del piso,
vinculado a la madre tierra, la Pachamama; ese es su mecanismo de circulacion
de bienes ;no?, en este caso de los alimentos, o de lo que fuera.

Y asi podriamos colocar una cantidad de ejemplos, que muestran como
la matriz cultural todavia esta presente y re-habita el espacio urbano, pero lo
re-habita desde eso, un nuevo espacio urbano, ya no rural y campesino, necesa-
riamente.

IPW:

En relacion con los jovenes, esta tarde tenian una conversacion, en el
Wayna Tambo, sobre la industria cultural masiva y, digamos, el poder de los
medios masivos de comunicacion. /En qué medida estos representan o no un
peligro para la continuidad de esa presencia cultural en el caso de los jovenes?
T1 planteabas ahi una posicion; quisiera que la explicaras.

MRI:

Una de las cosas basicas que hay que entender es que los pueblos, los
pueblos indigenas, tienen, al considerar que todo esta vivo, tienen una cosmo-
vision muy fuerte que no tiende a ser negadora de lo otro. Al tener también esta
nocion de incompletitud que necesitan para construir redes de reciprocidad, la
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necesidad complementaria del otro, de la otra, su tendencia no es la negacion
de lo otro. O sea que no hay, de origen quiero decir, no hay esta subjetividad
construida en torno a que el otro me desestabiliza y por tanto, o lo controlo o
mejor si lo combato. Sino mas bien hay una apertura a recibir y a incorporar al
otro, pero incorporarlo en su propias dimensiones de vida.

Cuando lleg6 la invasion colonial, la estrategia de muchos de esos pue-
blos indigenas no fue enfrentarse necesariamente y todo el tiempo violenta-
mente. Hubo escenarios de resistencia, momentos violentos de resistencia, pero
mucho de la resistencia ocurrié mas bien a partir de como sostengo mis modos
de vida disfrazados en los discursos dominantes coloniales, porque se prohibie-
ron un montén de cosas. Pero también como aprovechaba cosas de la invasion
colonial para incorporarlas en mi universo y asi, desde ahi, poder mantener mis
modos de vida.

Voy a poner un ejemplo: durante la época de la extirpacion de idolatrias,
en el caso de estos territorios de los Andes, hubo una normativa que prohibi6 el
disefio de animales en los textiles, porque desde la logica colonial se entendia
que eso era idolatria a divinidades locales. Entonces la gente, al no poder expre-
sar en los textiles animales locales, empez6 a incorporar en el textil los animales
traidos por la invasion espaiola, de manera que esos animales no sean suscep-
tibles de idolatrias; entonces incorporaron caballos. Entonces hoy encuentras,
en gran parte de la textileria andina contemporanea, el caballo como una figura
permanente, pero lo incorporaron, lo hicieron suyo. En vez de pelearse con el
caballo lo incorporaron en su misma cosmovision ante los animales prohibidos
en la textileria.

0, veamos. Para el sur del planeta, el afio nuevo ocurre, en términos asi,
casi precisos, el 21 de junio, en el solsticio de invierno. Porque ahi se inaugura
un nuevo ciclo agricola. Y el 21 de junio, para el sur del planeta, no solo para
el mundo andino, sino para el sur del planeta, el sol estd fragilizado, débil. Los
andinos dicen “esta viejito”; entonces habia que alimentar el sol, en esa logica
de reciprocidad. Yo no solo recibo el sol, ahi hay una modificacion sobre la
nocion de lo sagrado; o sea yo no solo recibo de lo sagrado, sino que reciproco
con lo sagrado. Entonces, el sol me da energia, permite que las plantas crezcan,
haya produccion, etc. Pero cuando esta viejito y chiquito en junio, a los seres
humanos les toca alimentar al sol, para que el sol empiece un nuevo ciclo. La
palabra que se utiliza, por ejemplo, para nominar aflo nuevo en aymara... hay
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dos palabras que se utilizan: machagmara o willkakuti. Willkakuti quiere decir
la vuelta del sol, o sea que el sol va a volver a su nuevo ciclo. Y machagmara se
podria traducir literalmente como nuevo ciclo, inicio de un nuevo ciclo; o sea un
nuevo afio, entendido como un nuevo ciclo. Y entonces toda esta época de junio
en el mundo andino estaba ligada a ritualidades vinculadas al sol, para alimentar
al sol, darle vida, ;no es cierto? Te tocaba devolverle al sol lo que te habia dado
y entonces se hacia en toda esta época fogatas, fogata para darle calor al sol,
para que vuelva a crecer, para que tenga energia.

Se prohibian las fogatas, en esta logica de extirpacion de idolatrias; pero
se pudo disfrazar eso con una fiesta espafiola que también esta vinculada a foga-
tas que es el 24 de junio, o sea el 23 en la noche o el 24, San Juan. Y entonces en
todo el territorio de los Andes la fiesta de San Juan se convirtio en una fiesta fun-
damental y comunitaria. Se hacian asi las fogatas disfrazadas en este momento,
vinculado al calendario cristiano, y a partir de eso se podian disfrazar y man-
tener la propia ritualidad. Al paso de los afios y de los siglos inclusive el relato
mitico que explica ese rito se ha perdido, a veces, y se ha quedado disfrazado del
discurso cristiano, del discurso colonizador, pero muchas veces las practicas se
mantienen en funcion de las practicas tipicas de la cosmovision.

Ahora ;para qué pongo estos ejemplos? ;Qué es lo que ocurria desde el
inicio de la invasion? Porque esto que ocurrio al principio y comenzo6 a ser fun-
cionalizado, incorporando elementos del invasor, sigue ocurriendo hasta hoy.
Incorporan elementos de lo que t llamas las industrias culturales, de los meca-
nismos del mercado, sistemas de globalizacidn, etc., se recogen, se incorporan
facilmente en el mundo de su vida y se incorporan simbdlicamente, se incorpo-
ran en sus consumos, pero son adecuados, readecuados desde... releidos desde
sus propias cosmovisiones.

Dos ejemplos de musica que a mi me gusta poner: a finales del siglo XIX
las haciendas y las élites, que fueron en ese momento las mas sefioriales de nues-
tro continente, es decir, que fueron los momentos de mas dureza de imitacion
de lo europeo ligado a las l6gicas medievales europeas, obligaron a los pongos
de las haciendas a construir dos formas musicales vinculadas a las orquestinas
de camara europeos; grupos de orquesta de camara de cuerdas. Entonces incor-
poraron, dependiendo de las regiones del continente, violines, arpas, guitarras,
(no? Este tipo de instrumentos e instrumentos de viento de bronce: trompetas,
oboes, trombones, etc., y formaron orquestas. Esas orquestas, que eran para re-
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producir la l6gica de la musica de camara, al poco tiempo empezaron a generar,
con esos instrumentos, las formas musicales propias indigenas. Entonces se per-
dian algunos instrumentos indigenas, pero no la forma musical, ni la manera en
que se entiende la musica en su ciclo vital. Se incorporaban en estas estructuras,
en lo que en otros lugares se llaman estudiantinas, en otros lugares se llaman
pandillas, otras bandas mochas, etc., o las bandas de bronce.

Entonces eso que hacian a finales del siglo XIX, los jovenes de hoy lo si-
guen haciendo, y lo siguen haciendo desde perspectivas distintas. Yo ponia hoy
dia el ejemplo, que es el que mas me gusta utilizar porque es el mas radical, que
es del mundo del tecno. El tecno que llego aqui en la década de los afios 80, de
los afios 90, empezo su consumo y su difusion en ciudades como La Paz, en los
sectores ricos de la ciudad que imitaban las formas europeas y las formas nor-
teamericanas, pero al tiro fue adoptado por los sectores populares de la ciudad,
de origen indigena. Al ser adoptado por ellos, se masific en ese mundo mas
indigena, se penetrd la forma tipica del fecno, y el fecno, que siempre fue una
expresion musical radical de procesos de individualizacion, de consumos maxi-
mos, de estas logicas mas individuales, fue resignificado aqui y tuvo formas
comunitarias. Entonces hay la ldgica de la ropa, los pasos de baile; el grupo en
torno al grupo de fecno, etc. reprodujo formas comunitarias en vez de radicalizar
procesos de individualizacion. Entonces hay mucho de esto, el mundo juvenil
esta inundado de eso. Llega el hiphop, se incorpora con harta fuerza, pero in-
mediatamente el mundo indigena incorpora no solo las bases musicales de corte
indigena, sino idiomas indigenas. Entonces tienes aqui un movimiento gigante
de hip hop en aymara, en quechua, con estructuras de base indigenas. El rock
estuvo penetrado desde los afios 60 por estructuras indigenas. Entonces todo el
mundo juvenil termina penetrado por el mundo indigena, que es su forma de ser,
(si? Y a veces, “no se expresa” conscientemente en términos discursivos, sino
que son formas en que se reproduce la subjetividad.

A mi me gusta poner algunos ejemplos asi, que son como muy concreti-
tos. Estoy seguro de que en Venezuela también mucha gente habla asi. Cuando
uno habla, por ejemplo, aqui es muy comun, la gente cotidianamente habla as;
dice: “Ahorita voy a venir”, o dice: “Bien mal estoy”. Entonces “ahorita voy a
venir”, en términos de estructura logica gramatical castellana, esta mal formu-
lado, no puedes decir Ahorita... voy (del verbo ir, desplazarse) a venir, porque
es una contradiccion; o “bien mal estoy” tampoco; “bien mal” se niegan, son
contradictorios, pero aqui se habla asi cotidianamente, y se estd hablando asi

145



Revista Educacion y Ciencias Humanas. N.° 36-37. Aiio XVIII - Enero-Diciembre 2015

porque aunque se esté formulando en castellano, se esta hablando en indigena,
en indio por decirlo de alguna manera. Porque en este idioma no existe dualidad
contradictoria, sino tercero incluido, en términos gramaticales. Los opuestos se
incluyen y se incorporan en la formulacion gramatical. Entonces hablar en indi-
gena “bien mal estoy” o “ahorita voy a venir” es correcto, o sea, no hay ningiin
problema de formulacion gramatical alli, y eso esta expresando en lo cotidiano,
las formas indigenas que se reproducen.

Esto ha sucedido con muchisimos movimientos: movimiento rock, mo-
vimiento del hiphop, el movimiento del tecno, el movimiento del punk; aqui
fueron penetrados y refuncionalizados desde el mundo indigena. Lo que no
significa que, cuando eso se convierte en procesos de sobreconsumo alto, no
genere modificaciones profundas sobre el mundo indigena. También produce
erosiones. Pero hay una capacidad todavia, presente en el mundo indigena, de
incorporar lo externo y re-acomodarlo, por decirlo de alguna manera, digerirlo
a sus propias matrices culturales, lo que hace que no se pierda lo indigena.
Entonces el mundo juvenil de aqui sigue siendo profundamente penetrado por
formas indigenas.

IPW:

Si, entiendo el enfoque, digamos, a partir de recreaciones en el encuentro
con el otro, inclusive cuando ese encuentro es desigual, desfavorable. Sin em-
bargo, en algunos sectores esa preocupacion se mantiene, en el sentido de que
pareciera, en algunos casos, tener ese efecto creador a partir de la incorporacion,
pero en otros casos, sobre todo en las sociedades urbanas, produce una especie
de efecto de inhibicion en la produccion cultural. Mientras en ese encuentro se
pueda incorporar lo otro para generar un discurso propio, digamos, o una prac-
tica, entonces hay un proceso creativo y de produccion cultural. Pero en el mo-
mento en que un colectivo merma su produccion y consume, solo digamos (si es
que eso es posible, que también habria alli una pregunta)... No sé exactamente
qué es lo que llamas sobreconsumo, pero tiene que ver con esto: si esa incorpo-
racion deja de ser posible, si dejamos de procesar ese encuentro por consumo. ..
podria haber un paro.

MRI:

Por supuesto, detras de todas esas relaciones complejas estamos cruzados
siempre por relaciones de poder. La penetracion colonial y luego las 1dgicas de
modernidad han tendido a erosionar las matrices propias indigenas y en muchos
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lugares lo ha conseguido, y han creado rupturas. Uno de los campos por donde,
por ejemplo, a mi me gusta explicar cdmo se han generado rupturas y han evi-
tado continuidades de la reproduccion de la vida del mundo indigena, tiene que
ver con que el mundo indigena privilegia el campo de saber frente al campo del
conocimiento. El campo del saber es un campo donde solo es posible configurar
mi capacidad de comprension del mundo y de actuacion sobre el mundo a partir
de la experiencia vivida. Y tiende a ser el campo de saber profundamente diver-
s0, porque cada uno tiene una experiencia distinta. Tiene elementos en comun,
pero es profundamente diverso y en ese sentido es riquisimo porque re-alienta,
digamos, la nocion de diversidad en la produccion de saberes y comprension
de este mundo. Pero ese campo, que suele ser el valorado en la vida cotidiana
de los pueblos indigenas y también muy presente en el espacio urbano, tuvo
momentos, histéricamente, donde esos procesos de saber, han tenido lugares
de sistematizacion mas elaborados, que permite formas de conocimiento que
permite generar acuerdos colectivos sobre ese grupo.

Por ejemplo, el mundo andino, para volver a los ejemplos andinos, porque
estamos ahora en contextos andinos... El mundo andino ha generado una gran
cantidad de conocimiento en astronomia, tremendamente. Tu encuentras luga-
res, aqui en Bolivia, por ejemplo en el lago Titicaca, una cosa que denomina el
mundo colonial La horca del inca. Es un observatorio astronémico o Samaipata,
otro observatorio astronémico o, qué sé yo... Sacsayhuaman, aqui en Peru, en
Cuzco. Ahi encuentra uno un lugar que se llama Muyucmarca; el Muyucmarca
debe ser el mas complejo y mas completo observatorio astronomico, conocido
hasta ahora.

Para producir ese conocimiento, hubo una gran capacidad de sistemati-
zar los saberes que circulaban entre estos pueblos indigenas. Lo que consiguiod
la colonia no es deshacer los saberes, porque gran parte de esos saberes astro-
némicos siguen siendo formas de la reproduccion cotidiana de la vida de la
gente indigena campesina. Los indigenas campesinos de hoy siguen observan-
do constelaciones, salidas de estrellas, movimientos del sol, movimientos de
laguna para definir sus siembras, sus cosechas, el ciclo climatico, etc. Siguen
manejando eso en su reproduccion de la vida cotidiana. Eso sigue existiendo,
pero ya no encuentras, en el espacio andino, lugares como ese Muyucmarca,
que permitian que esos saberes que circulan tengan un grado de sistematiza-
cion y elaboracidén que permita una profundizacion en ese saber colectivo.
Entonces ahi hay procesos de discontinuidad y que han generado erosiones
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sobre la reproduccion del propio saber indigena. Todo lo que acontece en el
proceso es un escenario complicado de colaboraciones, complementaciones,
pero también de tensiones y de enfrentamientos, erosiones, porque las relacio-
nes de poder son asimétricas.

Entonces, cuando hablo de elementos de sobreconsumo, solo para poner
un ejemplo, por decirte, la incorporacion de nuevas tecnologias, la incorpora-
cion de sistemas informaticos o digitales o el ciberespacio, la Internet, eso la
gente indigena lo puede usar sin que le modifique su espacio cultural, pero llega
un momento en que el escenario tecnologico o el uso de la tecnologia es tan alto
que me modifica. Y solo hay una suerte de limite, dificil de precisar, en que se da
ese paso, o sea, sobrepaso este limite y ya me genera modificaciones culturales,
profundas. No es que antes no me ha generado modificaciones, pero esas mo-
dificaciones no han modificado profundamente mis raices, me permiten repro-
ducir mi propia cosmovision, todavia, utilizando otras tecnologias sin ningiin
problema. Pero hay momentos en que ese sobreconsumo de una incorporacion
tecnologica, por ejemplo, genera tal impacto que me genera una modificacion
mas profunda; esto es lo que denomino sobreconsumo. O sea, cuando mi nivel
de consumo de esa incorporacion, de lo ajeno, por decirlo de alguna manera, a
mi propia matriz cultural, sobrepasa ciertos limites que me genera grandes mo-
dificaciones, en mi matriz cultural de origen, que eran los elementos centrales,
y produce erosiones sobre eso. Pero es muy dificil identificar cudndo se da ese
limite, ;no?

Por ejemplo, no sé, el automovil... Cuando se fabrico el automovil a fi-
nales del siglo XIX, pudo al principio no modificar radicalmente los modos de
vida, pero llega un momento en que su consumo, su presencia en nuestra vida,
es tan alto que modifica nuestros modos de vida profundamente ;no? Lo mis-
mo ocurre con las cosmovisiones y con los pueblos indigenas; hay cosas que
sobrepasan esos limites y modifican profundamente las propias matrices. Pero,
mientras los pueblos son capaces de digerir muchas de estas incorporaciones
externas, no es ninguna complicacion; logran digerir, reincorporar, ser profun-
damente creativos con eso que es incorporado sin haber perdido su matriz. Y
todavia hasta ahora, creo que gran parte, en el mundo juvenil, se mantiene esa
capacidad de mantener lo propio, pero, efectivamente, eso no necesariamente
siempre es asi; pueden generarse modificaciones tan profundas, que ya las ma-
trices de origen se han sentido profundamente erosionadas y hay una incorpora-
cion creciente de esas logicas de modernizacion occidental.
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IPW:

Ampliando la conversa, digamos, en relacion con el proceso politico que
viene viviendo Bolivia, ;qué se ha estado haciendo en Bolivia en relacién con
politicas publicas en el area de las dindmicas culturales? Es otro tema que te
interesa. ;Como lo ves? ;Qué es acierto? ;Qué es desacierto? ;Qué propones?

MRI:

El proceso politico que denominamos de cambio en Bolivia ha tenido
una base discursiva muy fuerte vinculada al tema cultural. Tan fuerte que la
autodefinicion del Estado en su transformacion estriba en pasar de la nocion de
un Estado Nacional, un Estado-Nacion republicano, a la nociéon de un Estado
Plurinacional. Es decir, un elemento basico del tema cultural es esta autodefi-
nicion de la pluralidad cultural como el nuevo articulador de lo que seria esa
forma llamada Estado. Que entra en tension contradictoria, porque el Estado en
si mismo fue una construccion, mas bien para homogeneizar las sociedades; en
cambio aqui se planted un Estado que era capaz de convivir con su pluralidad
y su diversidad. Y la pluralidad deberia cruzar todas las dimensiones del Esta-
do, la economia (aqui se habla de una economia plural), las formas juridicas,
la educacion, la salud, el sistema politico. Todo deberia estar cruzado por las
l6gicas de un Estado Plurinacional. Pero a esto se afiade, en el discurso original
del proceso de cambio, un horizonte que intenta modificar el criterio civiliza-
torio, es decir, el horizonte civilizatorio planteado como camino tinico, destino
unico de la humanidad. Este, que se configuré como hegemonico y dominante,
que podemos llamar con las logicas del desarrollo moderno, entra en cuestiona-
miento y el Estado se plantea que hay que recoger la riqueza y el aporte de esa
diversidad cultural y del horizonte indigena. Nos planteamos que los modos de
vida, el horizonte civilizatorio, esos horizontes a los cuales nos guiamos no sean
esas logicas modernizadoras del desarrollo, sino aquello que nutre a los pueblos
indigenas en su diversidad, en esta idea de Estado Plurinacional, que aqui se
denomina vivir bien, es decir, otro horizonte civilizatorio.

Si a eso anadimos que se plantea, desde el principio, que para hacer este
camino al Estado Plurinacional y el vivir bien, necesitamos descolonizarnos,
entonces se plantea como estrategia del Estado y del proceso de cambio en ge-
neral mas alla del Estado, que hay que generar un proceso de descolonizacion,
de desmontaje de las formas coloniales que estructuraron nuestro pensamiento,
pero también las relaciones, el cotidiano, las formas dominantes, las logicas de
la ciudad, de todo. Entonces no se puede pensar, sin descolonizacion, el surgi-
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miento de ese Estado Plurinacional y de este horizonte civilizatorio 1llamado
vivir bien. Entonces todo el discurso, todo el andamiaje del discurso del proceso
de cambio estuvo estructurado sobre un tema cultural, con una fuerte presencia
de lo indigena, como el gran aporte de ese reconfigurador del proceso de cambio
en Bolivia; lo indigena fue marcante. Y esto fue, durante la primera fase del pro-
ceso de cambio, el discurso o uno de los discursos centrales desde el Gobierno,
o desde sectores del Gobierno, pero también de los movimientos sociales, de la
sociedad civil, del tejido comunitario, y que se materializé discursivamente con
mayor radicalidad en la nueva Constitucion politica del Estado, porque es una
nueva Constitucion que reconoce todos estos elementos culturales.

(Pero qué ha pasado después de la Constitucion? Nos encontramos
que, a pesar del discurso este, y sin duda no se trata de que eso pueda cam-
biar de un dia para el otro, son procesos largos y complejos de transforma-
cion, y todavia un proceso largo de desmontaje de las creencias mas nacio-
nales y mas monoculturales que han dominado las formas estatales. Pero,
todavia en el proceso, en general las politicas que se estan implementando
y las leyes de concrecion de la Constitucion politica del Estado tienden a
ser de corte multicultural. Es decir, el reconocimiento de la diferencia cul-
tural, pero subordinada a una légica dominante y hegemonica, de una cul-
tura dominante que esta asociada al discurso de modernidad, de progreso,
las 16gicas occidentales de universalizacion del planeta. Y entonces, desde
la constituyente, que fue el momento pico, posiblemente discursivo de ese
elemento de pluralidad cultural, hoy vivimos mas bien unas leyes que no
son de retroceso, porque son mejores que las anteriores que teniamos, ;no?
Pero mucho mas modestas y mas moderadas, respecto al horizonte que mar-
caba la propia Constitucion politica del Estado. Y entonces, las politicas que
estamos implementando todavia son politicas de corte modernizador, desa-
rrollista, monocultural, que en el mejor de los casos reconocen el tema mas
multicultural, salvo algunos nichos pequefios. Entonces tenemos un proceso
de cambio que —a mi me gusta decirlo—, a pesar de todas sus limitaciones y
contradicciones, es entre comillas “lo mejor que hemos tenido” en la historia
del pais desde su fundacion. Pero que respecto a la expectativa que genero
en los primeros afios del proceso, se ha quedado corto... ;no? Y ahi estamos
viviendo una contradiccion de estas politicas culturales.

IPW:
(Podrias poner un ejemplo?
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MRI:

Tenemos un ministerio, increible, fantastico de nombre Ministerio de
Culturas. Y tenemos un Ministerio de Culturas que tiene un Viceministerio de
Descolonizacion y Despatriarcalizacion. Son poquisimos lugares del mundo,
de hecho creo que es el tinico donde hay una cosa asi. Entonces ya se autode-
fine, no como Ministerio de Cultura sino de Culturas, en plural, reconociendo
toda la idea de Estado Plurinacional y teje un Viceministerio, que deberia ser
poderoso, de Descolonizacidon y Despatriarcalizacion. Fantéstico en términos
discursivos y un avance notable en términos de administracion publica de las
politicas, etc. El Ministerio de Culturas esta trabajando en las modificaciones
legislativas sobre culturas justamente; al mismo tiempo, apenas se estan dando
unos pasos para la construccion de un programa de cultura viva comunitaria
con participacion de la sociedad civil. Pero todavia hay que ver la materialidad
de estos cambios. Y el Viceministerio de Descolonizacion y Despatriarcaliza-
cion, dentro del Ministerio, es una unidad chiquitita, con poco presupuesto.
No es ese que deberia estar transversalizando el conjunto de los procesos, y
mas bien se siente arrinconado frente a las logicas mas desarrollistas, con mas
potencia en el Gabinete, en una logica de corte extractivista, desarrolista, etc.,
que domina las politicas principales del Gobierno. Entonces vivimos esa con-
tradiccion. Hay discursivamente cosas que son un avance significativo, nota-
ble, pero luego tienes, en la en practica, que esos lugares que son avance y que
deberian estar transversalizando todas las politicas del Estado, son espacios
pequeilitos sin peso sobre la estructura estatal ;no? Y asi estamos viviendo en
ese retroceso en términos del Gobierno. Pero luego, en términos de las orga-
nizaciones y movimientos sociales también. O sea, en gran parte el discurso
plural de diversidad ha empezado a retroceder, desde hace unos afios, en los
propios movimientos sociales, y reducirse otra vez a la logica tipica de la de-
manda, al movimiento social sectorial que ha perdido la dimension nacional
del discurso. Y muchos de los movimientos de corte cultural, del movimiento
indigena, se han concentrado en la defensa de sus derechos exclusivos; enton-
ces: territorio indigena, leyes especiales, etc., y han perdido la dimension del
conjunto del Estado y su transformacion. Volvemos a las l6gicas de encerra-
mientos y el discurso de lo indigena en territorios cerrados, areas protegidas,
sin capacidad hoy de disputar profundamente el Estado. Que no significa que
eso esté perdido, porque eso ha sido parte del discurso configurador del proce-
so de cambio y todavia hoy se mantienen bolsones de discusion y sigue siendo
un territorio de disputa, pero sin duda estd en un momento mas flaco que en
los primeros afios del gobierno de Evo Morales.
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IPW
(El Programa de Cultura Viva es un programa del Ministerio de
Culturas?

MRI:

No; es una propuesta de la sociedad civil a estamentos del Estado. En
Bolivia, a diferencia de otros lugares, no hay todavia programas de Cultura Viva
Comunitaria. El movimiento Cultura Viva Comunitario, es un movimiento que
es continental, y que tuvo un peso muy grande en el Brasil, donde se configur6
en programas estatales. En la época de Celio Turino era director de una unidad
de ciudadania cultural, cuando Gilberto Gil era ministro de Cultura. Entonces
Celio Turino, que venia de este tejido de la estructura comunitaria, logré impul-
sar el primer gran programa de Cultura Viva Comunitaria, en Puntos de Cultura.
Hoy hay mas de tres mil puntos de cultura en Brasil, pero en retroceso porque
el Gobierno de Dilma Rousseff mas bien ha sido bastante reacio a sostener ese
programa. Entonces estd en un proceso de retroceso, pero, es, fue el primero
como Estado, como Estado nacional, por decirlo de alguna manera, que tiene
una politica sobre el tema. Ahora hay programas de puntos de cultura en Esta-
dos nacionales como Argentina y en Peru. Luego lo que tienes en Cultura Viva
Comunitaria son programas de ciudades: Medellin es uno de los ejemplos mas
grandes del programa Cultura Viva Comunitaria; Buenos Aires tiene su pro-
grama de Cultura Viva Comunitaria, Lima tiene su programa de Cultura Viva
Comunitaria. Aqui en Bolivia no hay ningin municipio que tenga hoy un pro-
grama de Cultura Viva Comunitaria; es una propuesta del tejido organizativo y
estamos negociando con un par de municipios el arranque, y con el Ministerio
de Culturas, la posibilidad de materializar eso.

Inclusive a nivel continental hay uno de estos acuerdos que se llaman los
iberfondos', hay ibermedia, hay iberescena y ahora se ha generado, a partir de
la iniciativa del Brasil, ibercultura que es un mecanismo continental de fomento
exclusivamente para Cultura Viva Comunitaria. Entonces se esta generando un
fondo continental para Cultura Viva Comunitaria, es decir, que hay politicas
continentales crecientes en ese sentido. Pero en Bolivia todavia no hay; se esta
en proceso de negociacion con un par de alcaldias, pero es iniciativa de la socie-
dad civil, tejido organizativo.

! Programa de la Secretaria General Iberoamericana (SEGIB) que ha venido promoviendo progra-
mas de Cultura Viva Comunitaria a través de Iberculturaviva.
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IPW:

(Como ves, para finalizar, el panorama continental, latinoamericano, en
relacion con la potencia que pudiera tener, a través del trabajo cultural de llevar
adelante los procesos de cambio que estan andando, pero que parecieran estar
todo el tiempo en riesgo?

MRI:

Pues mira, yo, y no solo yo, en muchas discusiones en el equipo nuestro,
en el colectivo, desde su nacimiento en la década de los 90, se coloco en debate
que estamos viviendo una profunda y creciente crisis civilizatoria, del mode-
lo hegemoénico mundializado, como unico, universal y que nos esta llevando
al descalabro como planeta. Entonces en ese horizonte solo es posible generar
procesos de transformacion, profundos procesos de cambio sostenibles, en la
medida, no solo que modificas la forma del Estado, sino que disputas el hori-
zonte civilizatorio. Si colocas el nivel de debate ahi, es en los ultimos anos, las
ultimas décadas cuando con mas fuerza, el escenario de lo politico se resuelve
en el campo de las culturas. Porque estas disputando horizonte civilizatorio, el
lugar interpretativo de la realidad, no solo la forma estatal. El campo cultural se
ha convertido en el ultimo tiempo en el lugar por excelencia politico de reso-
lucion. Y por eso es imposible pensar en procesos de transformacion profunda
si no estan acompafiados de procesos culturales profundos. Ese es el lugar de
la disputa, entendiendo los procesos culturales en sus diversos modos de vida,
cosmovisiones, horizontes civilizatorios que luego tienen materialidades en la
economia, en las artes, en la politica, en la estética, etc.

Entonces es inevitable que los procesos de cambio en el continente y la
potencia que hoy tenemos, con todas sus contradicciones, debilidades, fragili-
dades, las mierdas que hay en muchos de estos (...), porque también hay mucha
mierda. Vivimos una época como nunca de oportunidades en América Latina,
en términos de transformacion, y si eso no esta acompafado de temas profundos
en el campo cultural, de los actores y los sujetos culturales, es muy dificil que
esos procesos consoliden transformaciones profundas. Es una disputa cultural,
es una disputa interpretativa y por eso es fundamental potenciar el trabajo en el
escenario cultural, con las articulaciones de los movimientos, ;no? Porque no
pasa solo por un elemento discursivo, sino que pasa por materialidades.

Los proyectos culturales, la ventaja que tienen es efectivamente que tienen
capacidad de materializar formas comunitarias; se vinculan a los mecanismos
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de produccion de la vida cotidiana y ahi esta su potencial. Pero al mismo tiempo
lo que tenemos en el continente, a partir de las experiencias, es miles, miles de
experiencias, pero fragmentadas, dificilmente articuladas. No se trata de que la
articulacion borre esa multiplicidad, esa diversidad, esa tremenda pluralidad de
experiencias, pero como generas la articulacion que potencie la capacidad de
generar impacto sobre las transformaciones.

Nosotros discutimos mucho [acerca de] que no hay posibilidad de trans-
formacion hoy si no trabajas simultaneamente una triple dimension que es la
dimension de las politicas y de la forma del Estado. Hay que disputar el Estado,
pero no alcanzan las transformaciones en el Estado; hay que generar trans-
formaciones profundas sobre la vida cotidiana y su reproduccion del campo
cultural, todos los dias. Y por ultimo, generar transformaciones sobre el tejido
organizativo. Porque uno de los problemas es que el tejido organizativo a veces
no se corresponde con lo que se necesita en el ese proceso de transformacion.
Entonces hay que trabajar sobre el tejido organizativo, el tejido comunitario. Si
no trabajamos simultaneamente sobre esos tres escenarios es muy dificil conso-
lidar las transformaciones. Por eso le ponemos tanto hincapié, no solo a generar
discurso, sino como trabajamos sobre el tejido organizativo, ;jno? Porque ahi
materializas muchas transformaciones, y claro, si eso no se vincula con la vida
cotidiana tampoco hay posibilidad de transformacion.

Y hay que trabajar esa triple dimension en multiples escalas, que también
son simultaneas. Dimensiones profundamente locales, pero que tienen capaci-
dad de totalidad; son experiencias macro. Se ha cambiado la nocion de lo micro
y lo macro. Son experiencias macro, por muy locales que sean, porque atra-
viesan la totalidad de la vida; dimensiones mezo, dimensiones internacionales.
Necesitas hoy no solo trabajo local, nacional; necesitas vinculo internacional.
Y hay que tejer sobre eso, pero todavia eso... sigue siendo incipiente luego,
en términos de actoria cultural, ;no? Y la actoria cultural es fundamental, esta
atravesada; es increible el movimiento cultural que existe en el continente, pero
su capacidad de articulacion, que eso sea un polo que jalonee los procesos de
cambio..., todavia es fragil, todavia es muy fragil.
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