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Biocentrismo ancestral: desde América Latina la ecologia puede
ser mas profunda

Ancestral Biocentrism: Ecology can be more profound from Latin America

Félix Pablo FRIGGERI”
Orlando BELLEI NETO™

Resumen: Este articulo propone el concepto del Biocentrismo Ancestral,
fundamentado desde las cosmovisiones indigenas, como un enfoque de base
popular que desafia e intenta superar la hegemonia del capitalismo, del
antropocentrismo moderno y de la Colonialidad del Poder en relacion con las
practicas "ecoldgicas" limitadas al dilema naturaleza-humanidad que se han
practicado y difundido en América Latina y Caribe. La discusion parte del
marco del Nuevo Constitucionalismo Latinoamericano, con énfasis en el
reconocimiento de los Derechos de la Naturaleza o Pachamama. La
argumentacion de este texto demarca que el Biocentrismo Ancestral es una
perspectiva arraigada en las praxis populares de lucha por la vida,
principalmente de los indigenas y campesinos, demarcando los limites vy
diferencia en relacién con otras perspectivas antropocéntricas y eurocéntricas
conocidas de la Modernidad. El Biocentrismo Ancestral configura una
posibilidad politico-epistemoldgica de ir mas alla en la discusion iniciada por la
Ecologia Profunda y presente en el articulo 71 de la Constitucién Ecuatoriana,
abriendo espacio para fundamentar un Didlogo de Saberes y una Integracion
Sur-Sur que tenga como base la experiencia real de los pueblos y movimientos
indigenas.

Palabras clave: Biocentrismo Ancestral; América Latina y el Caribe; derechos
de la naturaleza; ecologia profunda; Buen Vivir.

Abstract: This article proposes the concept of Ancestral Biocentrism, rooted in
indigenous worldviews, as a popular-based approach that challenges and
attempts to overcome the hegemony of capitalism, modern anthropocentrism,
and the Coloniality of Power in relation to the "ecological™ practices limited to
the nature-humanity dilemma that have been practiced and spread in Latin
America and the Caribbean. The discussion is based on the framework of New
Latin American Constitutionalism, with emphasis on the recognition of the
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Rights of Nature or Pachamama. The argument of this text delineates that
Ancestral Biocentrism is a perspective rooted in the popular praxis of struggle
for life, mainly of indigenous people and peasants, demarcating the limits and
differences in relation to other anthropocentric and Eurocentric perspectives
known to Modernity. Ancestral Biocentrism configures a political-
epistemological possibility of going further in the discussion initiated by Deep
Ecology and present in article 71 of the Ecuadorian Constitution, opening space
to find a Knowledge Dialogues and a South-South Integration grounded in the
lived experiences of indigenous peoples and movements.

Keywords: Ancestral Biocentrism; Latin America and the Caribbean; rights of
nature; deep ecology; Good Living.
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Introduccidn

En este trabajo se propone una conceptualizacion que pretende tener una mirada popular y
descolonizada, desde nuestra region latinoamericana-caribefia, sobre la problematica
ecoldgica. Para hacerlo queremos basarnos en las praxis populares de lucha por la vida,
especialmente en las indigenas y también en las formulaciones que fueron surgiendo de estas
praxis — en Didlogo de Saberes con otros planteos. Estos procesos tuvieron una de sus
concreciones mas conocidas en el Nuevo Constitucionalismo Latinoamericano y, en la
dimension ecoldgica, en la consagracién juridica de los Derechos de la Naturaleza o
Pachamama del articulo 71 de la Constitucion Ecuatoriana.

Nuestra propuesta central es avanzar en la clarificacion del concepto de Biocentrismo
Ancestral para expresar esta busqueda. En ese intento, que busca superar las caracteristicas
burguesa y eurocéntrica, que muchas veces contaminan las reflexiones ecolégicas, también
se busca aportar para la creacion de conocimiento latinoamericano-caribefio en este ambito,
justamente en la linea contraria: con un contenido comprometido con las luchas populares y
la descolonizacion tanto de lo politico como de lo epistémico.

Para esto comenzamos, en un primer punto, retomando las propuestas que se expresaron
en el proceso de Nuevo Constitucionalismo principalmente la de los Derechos de la
Pachamama, y desde alli, retomando las ideas de la Ecologia Profunda y del Paradigma
Biocentrico, proponer una vision descolonizada de ambas en lo que llamamos Biocentrismo
Ancestral, al que podriamos presentar, en principio, como una mirada ecoldgica desde el
planteo del Buen Vivir o Vivir Bien.

En un segundo punto, se realiza la comparacion de esta propuesta con otras que estan
presentes en el debate ecoldgico: conservacionismo, ambientalismo, educaciéon ambiental,
desarrollo sustentable. Rescatando posibilidades de dialogo, nos parece importante distinguir
estas propuestas de la que proponemos aqui, en la bulsqueda, como expresamos
anteriormente, de un planteo popular y descolonizador desde nuestra region Latinoamérica-
caribefia de la dimensidn ecoldgica.

Proponemos luego algunas de las praxis que, entendemos, que entendemos coherentes
con esta praxis. Son tareas pendientes, tanto en lo politico como en lo epistémico, para dar
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pasos en la concrecion de esta ecologia méas profunda que podemos realizar y expresar en
nuestra regién desde nuestros pueblos.

Una praxis milenaria y viva en nuestra region

Se retoman aqui elementos ya planteados en otros trabajos (Friggeri, 2022a; Bellei Neto
2023) para profundizarlos en la bisqueda de proyectos politicos populares y ecolégicos para
nuestra region, aunque entendemos que también pueden proponerse para realidades similares
del Sur Politico. En esta region latinoamericana-caribefia se vienen realizando,
principalmente desde finales del siglo pasado, un conjunto de procesos que tuvieron una de
sus expresiones mas relevantes en el llamado Nuevo Constitucionalismo Latinoamericano y
en sus dos hechos culminantes como fueron los procesos constitucionales de Ecuador en
2008 y Bolivia en 2010. Estas dos constituciones consolidaron la relevancia en el debate
politico de principios como el del Buen Vivir o Vivir Bien, y -para el caso ecuatoriano- el de
los Derechos de la Pachamama?, dentro del conjunto de principios cosmovisionales indigenas
gue ambas constituciones propusieron con rango de principios constitucionales.

Estos procesos, que expresan un relevante tipo de maduracion politica y juridica,
tuvieron el protagonismo clave de los movimientos indigenas. La originalidad y el potencial
de fecundidad que tienen los principios que se plasmaron en ambas constituciones vienen,
justamente, de este protagonismo. Pero estos movimientos han venido trabajando estas
posturas desde mucho antes y lo han hecho dialogando con organizaciones, instituciones,
movimientos y militantes politicos de distintas procedencias ideolégicas. Estos dialogos
terminaron confluyendo en la conformacién de conceptos politicos originales y, sobre todo,
en la politizacién de la praxis indigena de lucha por la vida. Dentro de estos dialogos, que
tomaron muchas veces el caracter de un Dialogo de Saberes intercultural?, estuvo el proceso
donde se valorizaron elementos de la propuesta de la Ecologia Profunda, muy especialmente
en la gestacion de los articulos de la Constitucion Ecuatoriana que tratan de los Derechos de
la Pachamama.

La Ecologia Profunda se consolidé, fundamentalmente, en el norte de Europa, a través de
los estudios del noruego Arne Naess, y en los Estados Unidos y Canada, principalmente con
los esfuerzos de su amigo George Sessions. Pero hay importantes y no tan recordados
antecedentes latinoamericanos, especialmente, entre autores chilenos, como los trabajos del
jurista Godofredo Stutzin, que ya investigaba la posibilidad de derechos para la naturaleza
desde la década del setenta®. En este mismo pais y en la misma época también desarrollaban

! En Bolivia no se consagraron constitucionalmente los Derechos de la Pachamama aunque hubo un
acercamiento a esta postura, posterior a la promulgacion del texto constitucional, cuando se sancionan
la Ley de Derechos de la Madre Tierra en 2010 y la Ley de la Madre Tierra y Desarrollo Integral para
Vivir Bien de octubre de 2012 (Gudynas, 2014, pp. 90-94)

2 Con este concepto nos referimos aqui al Dialogo entre los movimientos de base, principalmente
indigenas y campesinos, con grupos -principalmente solidarios y aliados politicamente- de otros
procesos culturales, realizado bajo los principios de la interculturalidad. Tiene como objetivo un
enriquecimiento mutuo, aunque es importante que predomine un “discipulado” de los sectores con
mayor influencia occidentalizada. Se puede ver Friggeri, 2023.

3 Stutzin (1984, p. 97) habia planteado la necesidad de reconocer los Derechos de la Naturaleza en las
Jornadas del Instituto de Docencia e Investigacion Juridicas en Jahuel en 1973, bajo el titulo “La
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sus ideas el antropdlogo y terapeuta Rolando Toro Araneda proponiendo “El principio
biocéntrico”, y los bidlogos Humberto Maturana y Francisco Varela con su propuesta de
autopoiesis que relacionaba lo bioldgico y lo epistemoldgico.

Fue la Ecologia Profunda la que, probablemente, mas trabajo el concepto de Paradigma
Biocéntrico, el cual contiene coincidencias importantes con una forma de pensamiento que
ha estado siempre presente en las comunidades y en los movimientos indigenas en cuanto a
la centralidad de la vida para la interpretacion del mundo y para la construccion de
proyectos politicos. La propuesta de este articulo es que la profundizacion de estos planteos
es mucho mas posible desde nuestra region, centrandonos en las praxis de lucha popular por
la vida, principalmente en las indigenas y campesinas.

En el ambito juridico, tenemos el hecho de que los Derechos de la Pachamama se
consagraron constitucionalmente y que esto constituye una novedad constitucional a nivel
mundial (Acosta, 2022, p. 425). Con todo, esta proclamacion contiene un contraste que se da
entre el caracter novedoso de este hecho en el mundo juridico y la milenaria ancestralidad de
la préctica de nuestras comunidades indigenas. Este contraste pone en evidencia la dramatica
injusticia y el caracter aberrante de los procesos de genocidio, etnocidio e invisibilizacion
que han sufrido y siguen sufriendo los pueblos y naciones indigenas de nuestra region. Por
otro lado, también muestra el grado de desvalorizacion que el mundo indigena ha sufrido en
buena parte del ambito académico y juridico.

Un elemento clave a nivel epistémico para pensar desde lo latinoamericano-caribefio este
paradigma biocéntrico es la importancia que adquiere -paraddjicamente- la palabra “0” en el
articulo 71 del texto constitucional ecuatoriano. Es posible que sea la palabra mas importante
de todo el texto, por lo menos en una lectura en busqueda de una propuesta popular y
ecoldgica. Es que este articulo se refiere a los Derechos de la Naturaleza “o” Pachamama y
esta expresion posibilita una comprension de la Naturaleza como Pachamama. O sea,
comprenderla no desde la conceptualizacion occidental antropocéntrica -que separa
ontolégicamente la humanidad y la naturaleza en esferas dicotomicas y jerarquicas, donde el
ser humano es sujeto y la naturaleza un objeto desacralizado a su favor- sino desde las
cosmovisiones indigenas, principalmente aqui, desde las de la region andina®. Corolario de
esta interpretacion es que, si se pretende una comprensién y un analisis adecuado de lo que
significan los Derechos de la Naturaleza o Pachamama, la clave hermenéutica esta en el
mundo indigena, y habria que preguntar a sus movimientos, a sus sabios, a sus intelectuales,
qué es lo que significa Pachamama y codmo entienden qué son sus -ahora reconocidos-
derechos. Son los pueblos indigenas y sus sabios los mas autorizados para dar esos elementos
interpretativos. La enorme significacion de este hecho es que constituye un giro epistémico
descolonizador del discurso ecolédgico y la vigencia de esta direccion epistemologica y
politica estara dada por la continuidad de un analisis que siga caracterizado por este
enraizamiento en las cosmovisiones indigenas.

Naturaleza: ;jun Nuevo Sujeto de Derecho?” y luego en el Primer Congreso Nacional del Derecho del
Entorno en Valparaiso en 1977 en lo que titul6 “La Naturaleza de los Derechos y los Derechos de la
Naturaleza”.

4 Llasag Fernandez (2019) cuestiona, con toda razon, la posibilidad de entender a la Pachamama de
manera similar a la Naturaleza occidental, o sea a la Pachamama como Naturaleza. La clave es al
revés.
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Se pueden relacionar con este acontecimiento una serie de sucesivos reconocimientos
juridicos que invocan Derechos de la Naturaleza en distintos lugares del planeta y que se
dieron posteriormente a la Constitucion Ecuatoriana. En estos hechos el protagonismo
indigena también fue fundamental. Uno de estos acontecimientos se dio en Nueva Zelanda
donde el pueblo Ngai Tuhoe logré el reconocimiento del bosque Te Urewera en 2014 como
entidad juridica y en marzo de 2017, el pueblo maori logré el reconocimiento juridico del rio
Whanganui, al que consideran como su ancestro (Tanasescu 2022). Casi simultdneamente, la
Corte Suprema de Uttarakhand, en la India, reconocié los derechos juridicos de los rios
Ganges y Yamuna (Kothari y Bajpai, 2018). En nuestra regidn, la Corte Constitucional de
Colombia realiz6 el reconocimiento del rio Atrato como sujeto de derecho en 2016 (Cano
Franco, 2017) y mas adelante, en 2018, hizo lo mismo con el Ecosistema Amazonico (Olaya
Lopez, 2022). En Perd, en 2019, dos municipios reconocieron sus fuentes de agua como
sujeto de derecho: asi lo hizo la Municipalidad Provincial de Melgar en Ayaviri, Arequipa,
con la cuenca del rio Llallimayo y la Municipalidad Distrital de Orurillo en Puno con “la
madre agua-Yaku-Unu Mama [...] en todas sus formas: puquios, manantiales, rios, lagunas,
lagos” (Huanca Excelmes, 2023, p. 45). En febrero de 2021 en Quebec, Canadd, fue
reconocido como sujeto juridico, sobre la base de los derechos de la Naturaleza, el rio
Magpie, respondiendo a la lucha del pueblo Innu (Vega Cardenas y Mestokosho, 2022).

En estos procesos ha sido clave, muy especialmente en los paises andinos, el camino que
hicieron los movimientos indigenas de “politizacion de lo étnico™ °, por el cual las praxis de
lucha por la vida ancestrales se fueron convirtiendo en propuesta politica y ecoldgica.
Realizado desde la constante recuperacion y reconstruccion de las sabidurias propias y, a la
vez, en dialogo con los aportes de otras vertientes que, de distintas formas, vinieron
acompafiando a los movimientos en sus luchas. Estos aportes abarcan distintos ambitos
(epistémico, politico, socioldgico, filosofico, ético, econémico, etc.) y entre ellos, con
particular fuerza, el ecolégico, todos entrelazados en una visién que no compartimenta el
conocimiento. Con todo esto se ha ido constituyendo una propuesta ecoldgica que es mucho
maés profunda que la que actualmente lleva ese nombre. Es una ecologia vivida, que esta en
las praxis indigenas de lucha por la vida: en su forma de practicar la agricultura; de
relacionarse con los bosques y selvas; en la lucha por sostener y regenerar su soberania
alimentaria; en la espiritualidad de la reciprocidad; en las practicas sanitarias tradicionales;
en la presencia respetada y celebrada de los ancestros como espiritus que siguen integrando
la vida de las comunidades; en el modo de vivir y de ensefiar cotidianamente en cada familia
y cada comunidad. EIl biocentrismo ancestral como concepto intenta expresar la dimension
ecoldgica de lo que se ha condensado como la propuesta del Buen Vivir.

Ademas, estas propuestas son ofrecidas al mundo “no indigena” como una inspiracion
para pensar formas alternativas de vivir y de organizar la vida que sean superadoras del
capitalismo impuesto econdmica y civilizacionalmente (Macas, 2010). De hecho, en muchas
comunidades campesinas, principalmente en las que hay un fuerte componente de raices

> Por este concepto entendemos el proceso realizado por los movimientos indigenas de nuestra region
“por el cual organizaron y formularon sus propuestas politicas desde sus propias cosmovisiones
superando las limitaciones de propuestas anteriores que acentuaban separada y unilateralmente la
dimension politica o la dimension cultural” (Friggeri, 2022b, p. 269)
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culturales indigenas, existen praxis que pueden ser claramente relacionadas®. Y, en
comunidades rurales identificadas como afrolatinoamericanas o afrocaribefias, aln con
procedencias culturales diferentes, las praxis comunitarias tienen importantisimos puntos de
contacto con lo que desde el ambito andino se denominé Buen Vivir o Vivir Bien’. Con el
concepto de biocentrismo ancestral apuntamos a una especie de denominador comun en lo
ecoldgico de la diversidad de principios cosmovisionales indigenas en la region. Intentamos
reunir alli elementos comunes de la relacionalidad con “la naturaleza” entendida desde estas
cosmovisiones en orden a la praxis politica y epistémica comdn. Lo hacemos buscando
aportar un planteo descolonizador que se referencia en la ancestralidad, la comunalidad y los
procesos de restauracion / regeneracioén. Podemos expresar lo anterior recordando lo
afirmado por el dirigente indigena ecuatoriano Luis Macas (2010, p. 181): “defendemos la
comunidad, la Madre Naturaleza, el modo comunitario de la vida en su integralidad, el
mismo que va més alla de la vision antropocéntrica, de la comunidad humana aislada de la
totalidad”.

Biocentrismo ancestral y su diferenciacion de otros planteos

Proponemos denominar lo central del aporte de los movimientos indigenas en lo
ecoldgico como Biocentrismo Ancestral. Con esto pretendemos remarcar la primera gran
diferencia de profundidad de esta propuesta: no se trata de una propuesta tedrica,
primeramente, no esta en los libros, la estan viviendo comunidades desde hace miles de afios,
y sigue viva, aunque fue y es tremendamente acosada, lastimada, despreciada.

En muchas cosmovisiones indigenas la ancestralidad abarca una relacion de parentesco
con los rios, las montafias, los bosques, los animales, las plantas. Hay elementos de la
inescindibilidad seres humanos/naturaleza que son entendidos como existencias compartidas.
Y por eso la relacion que se establece es de reciprocidad. Esto tiene repercusiones en la
forma de conocer: se requiere una epistemologia que vaya mas alla de la pretension de un
formato puramente racional, propio del segmento de modernidad que se nos impone. Se
requiere “corazonar” al mundo y el conocimiento de este para poder practicar la forma de
vida con belleza y armonia, como esta presente en el principio del lekil kuxlejal maya (Lopez
Intzin, 2020). Se requiere sentir-pensar-actuar desde el equilibrio de los pachas que tenemos
que lograr como seres humanos en el Yachay (saber), el Munay (sentir) y el Llankay (hacer
cotidiano) en una conjuncion que nos retne en comunidad con los demés humanos y la
naturaleza (Lajo, 2007). Se requiere superar ese “analfabetismo” que nos impuso la
occidentalidad dominadora, por el que nos discapacitamos para comunicarnos con los demas
seres de la naturaleza, con quienes formamos una red de vida donde es dificil sostener
clasificaciones y separaciones taxondmicas que separan seres vivos de los que no lo serian.
Principios cosmovisionales indigenas como la relacionalidad, la complementariedad, la
comunalidad, nos invitan a todos a un proceso de aprendizaje y de discipulado continuo para
recuperar una humanidad enriquecida por la capacidad de relacion con todos los seres.

® Una de las expresiones de esto son las articulaciones que se dan en el contexto de la Via Campesina
(cf. Martinez-Torres y Rosset 2014).

7 Uno de los anélisis que relacionan los elementos del Buen Vivir con practicas de comunidades
caribefias afrocampesinas puede verse en Friggeri, Caixeta y Joseph, 2023.
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La idea de ancestralidad es central para entender la profundidad de este tema. Ella tiene
gue ver con cosmovisiones pensadas con relacién a comunidades con base en el parentesco,
pero incluyendo en este sentido comunitario también a los espiritus de los antepasados y a
todos los demas seres de la naturaleza, constituyendo una ancestralidad que no es
antropocéntrica sino biocéntrica (Bellei Neto, 2023, p. 69). Desde este caracter ancestral, el
biocentrismo es una préctica historica que lleva miles de afios de aprendizaje y de
convalidacién comunitaria y que esta presente dinamicamente en las praxis de lucha por la
vida. Para el etnobidlogo raramuri (tarahumara) Enrigue Salmén (2017) existe un caracter de
resiliencia en las ancestralidades indigenas y una memoria rebelde en ellas. Tienen la
capacidad de atravesar los tiempos desde la temporalidad mitica hasta la contemporaneidad,
transformando y adaptando los conocimientos ecolégicos ancestrales de acuerdo con los
contextos que se van conformando. La ancestralidad indigena no es algo fijo: tiene el
dinamismo de la tradicion oral. Vivida en distintas circunstancias y tiempos contiene una
especie de adaptacion rebelde. Eso hace posible sus mas de quinientos afios de vigencia en
medio de invasiones, persecuciones, matanzas, desprecios e invisibilizaciones. Vigencia
renovada por los procesos de los movimientos indigenas de nuestra regién que han traido
expresamente esta praxis al ambito de una propuesta politica.

Entendemos el biocentrismo ancestral fundamentado desde una espacio-temporalidad
distinta a la progresista que es matriz epistémica del capitalismo, pero que, también y
lamentablemente, es compartido por otras propuestas que se autopresentan como opuestas a
este sistema, pero lo hacen desde una postura eurocéntrica. Queda cuestionada la espacio-
temporalidad occidental desde otra espacio-temporalidad que podemos entender “en espiral”.
La alternatividad en este aspecto es otro de los elementos desde los cuales se “profundiza” el
planteo ecol6gico®.

La gran tarea ecoldgica, la primera y la que evidencia su caracter auténtico, es la defensa,
la valoracion y el compromiso con las luchas indigenas y campesinas en defensa de sus
comunidades y de sus ambitos vitales. Claramente puede verse que son las comunidades y
pueblos que han demostrado una capacidad muchisimo mayor que otros colectivos de vivir
en equilibrio con la naturaleza, de hacer posible una sustentabilidad verdadera en sus
sistemas de vida.

Este hecho evidencia la contraposicion central que estamos destacando en este tema: el
capitalismo esta centrado en la explotacion del hombre, del pobre, y en la explotacion de
toda la naturaleza. Las propuestas que se han identificado como Buen Vivir tienen en su
contenido nuclear exactamente lo contrario a esta centralidad del capitalismo. Y esto agrega
una potencialidad notable. EI Buen Vivir se centra en la comunidad humana y en la
comunidad seres humanos-naturaleza, entendida ésta con las caracteristicas de lo que se
denomina Pachamama, por todo esto es una postura biocéntrica. Este doble sentido

8 La espacio-temporalidad distinta a la occidental (unilineal, univoca, teleoldgica, progresista,
evolucionista) que se da en las cosmovisiones indigenas es una diferencia importantisima también
frente a planteos biocéntricos propuestos en marcos evolucionistas. Lo que se denomina aqui como
espacio-temporalidad “en espiral” tiene que ver con ese movimiento de mirar atrds para ir hacia
adelante (Mamami, 2007, p. 304) y con testimonios recogidos en Ecuador -como el de Fausto Vargas,
dirigente quechua-amazénico de Sucumbios, quien se expresaba asi: “Tenemos el pasado presente.
Tenemos que regresar hacia atras para estar en el presente porque nos sirve mucho lo de ayer para hoy.
Entonces, en este sentido es el espiral: salimos de nuestro interior y seguimos abriendo el espacio
hacia atras” (Entrevista realizada por el autor, Quito enero 2009). (Cf. Friggeri, 2021, p. 72).

cloltle




.,

WIDADIN
S WIKIPUKU

Revista Wirapuru, 9, afio 5, Primer semestre 2024, pp.1-16
https://doi.org/10.5281/zenodo.13338467

comunitario es constituyente central de los principios fundamentales de la organizacién de
las comunidades indigenas y de su lucha por la vida. Esto se evidencia en el fenbmeno del
Nuevo Constitucionalismo Latinoamericano. Su gran novedad juridica es el hecho de
presentar al Buen Vivir como elemento vertebrador de las constituciones, en contraste con el
constitucionalismo liberal-conservador que tiene en la proteccién de la propiedad privada
concentrada su nexo central.

Desde la mirada de los pobres, y muy especialmente de los dmbitos indigenas y
campesinos, se trata de colocar la vida y la reproduccién plena de la vida en el centro de la
politica como un todo: cuestiones como la dignidad, el territorio, la regeneracion de la
naturaleza, la integracion de las comunidades, la soberania de los pueblos y la propia
descolonizacién, se tornan ejes centrales en la construccion politica-constitucional. Pese a
que las praxis populares de lucha por la vida sean lastimadas, cercadas y acosadas, el hecho
de haber resistido vivas y de ser capaces de transformarse en propuesta politica y ecoldgica
alternativa al sistema dominante evidencia una potencialidad que, posiblemente, no tenga
ninguna otra propuesta.

Para entender la originalidad de todo este aporte de la propuesta biocéntrica ancestral
conviene distinguirla de otras que vienen siendo ofrecidas e implementadas invocando la
dimension ecolégica en la region y en el mundo.

Una primera distincion la podemos hacer de lo que a veces se entiende por
“conservacionismo”. No se trata solamente de conservar paisajes, plantas y animales, sino de
cuidar los ciclos de vida a los que pertenecemos también los seres humanos. No se trata de
una intocabilidad de la naturaleza sino de que la interaccion humanidad-naturaleza no
humana posibilite la proteccion y el cuidado de la continuidad de estos ciclos (Martinez y
Acosta, 2017). Incluso, hay culturas indigenas donde la relacion con la Pachamama se
entiende mucho méas desde espacios sembrados, pastoreados y cultivos en relacion de
reciprocidad con ella (Gudynas 2014). Son culturas para la vida, con la idea de cuidar y criar
la vida en tarea conjunta con la Pachamama (Albé 2009).

Hay que distinguir también, a esta propuesta de lo que se denomina “ambientalismo”.
Generalizando, podriamos decir que este término abarca propuestas valorables, pero con el
limite de entender a la naturaleza como medio ambiente de los seres humanos,
permaneciendo, por esto, dentro de lo que se denomina paradigma antropocéntrico.
Entendemos el antropocentrismo como “la raiz o asentamiento ontologico-epistémico de la
Modernidad/Colonialidad” (Bellei Neto, 2023:44), y esta es una de las razones importantes
para la necesidad de superarlo, desde una perspectiva comprometida con América Latina y
Caribe®. Aln, no siendo lo mismo, conviene entender que este planteo no tendria por qué
oponerse, sobre todo en la practica, sino que tendria que complementarse con un planteo
ecologico mas amplio y mas “profundo”. Esta complementariedad es necesaria,
especialmente en el &mbito juridico (Zaffaroni, 2011). Un planteo ecoldgico que aspire a ser
més amplio y profundo necesita afirmar clara y expresamente una relacionalidad humana que
abarca ese doble planteo comunitario al que nos referimos, enriqueciendo su comprension.

Unida a esta distincién hay que realizar también aclaraciones con relacion a lo que se
denomina -por lo menos en alguna de sus versiones- como “educacion ambiental”. Nos
referimos especialmente a las versiones que centran los problemas ecoldgicos para lograr una
supuesta sustentabilidad en una responsabilizacién de las mayorias de la poblacion. En

9 Para la relacion entre Modernidad y Antropocentrismo también puede verse Senent de Frutos, 2016.
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algunos ambientes escolares, pero también en medios de comunicacion, se insiste en que es
importante que todos separemos la basura; eliminemos la utilizacion de bolsitas de nylon;
que ahorremos en la utilizacion de la energia eléctrica en nuestras casas; etc., bajo la
consigna de que con esto contribuimos para “salvar el planeta”, como si las
responsabilidades de dafio ecoldgico estuvieron repartidas en forma relativamente igualitaria
en toda la poblacion. Generalmente, en estos mismos espacios no se hace referencia a las
responsabilidades de los grandes poderes empresariales, principalmente del agronegocio y de
la mineria a cielo abierto, que diariamente mata dirigentes y miembros de organizaciones y
comunidades indigenas y campesinas; que continuamente estimula -con distintos métodos
qgue van desde judicializaciones en condiciones de complicidad, a amenazas violentas,
envenenamiento de las poblaciones y de sus producciones y fuentes de agua; que desaloja y
sagquea continuamente a estas comunidades en forma violenta; que mete en la carcel y
judicializa constantemente sus dirigentes; que envenena Yy destruye diariamente los
ecosistemas donde estas comunidades viven y trabajan; que coloniza el Estado contagiandole
su caracter mafioso y pone a su servicio al poder judicial, a las fuerzas de seguridad, a las
instituciones estatales encargadas de la reforma agraria, de los asuntos indigenas, de la
proteccion de la naturaleza; que se aduefia de los medios de comunicacion concentrandolos
en un discurso univoco de sometimiento al poder empresarial e internacionalmente, al
imperialismo estadounidense. Ese tipo de “educacion ambiental” cumple la sola y triste
funcion de ser encubridora de la destruccion del planeta y de la humanidad. Si la educacion
ambiental no recupera las cosmovisiones indigenas y campesinas y sus luchas concretas
como centrales en su propuesta sera siempre colabora de esa destruccion y, por eso,
esencialmente incoherente. Los sectores occidentalizados de nuestra region tienen que
reconocer que con respecto a la naturaleza se han vuelto “analfabetos”, por esto no pueden
pretender por si mismos conducir una educacion que comprenda y defienda a la naturaleza,
tienen que “alfabetizarse” como discipulos de las comunidades que practican ancestralmente
este biocentrismo. Podran aportar elementos que brindan estudios y esfuerzos realizados en
otros ambitos, pero solo seran fructiferos si estos aportes se realizan en el marco de un
Diélogo de Saberes protagonizado por las comunidades tradicionales.

Hay que distinguir también, a esta propuesta del biocentrismo ancestral, de aquello que
llaman “desarrollo sustentable”. Este ultimo concepto se consagrd en el contexto de un
trabajo para intentar presentar como reconciliables al capitalismo y a la ecologia. Sus mismos
impulsores principales asi lo reconocen. Pero hay que afirmar con claridad que no existe
sustentabilidad ecoldgica dentro del dominio del sistema capitalista. En sus mejores
versiones, las propuestas en torno del desarrollo sustentable podrian ayudar -en su maxima
potencialidad- a aminorar ciertos impactos de la brutalidad capitalista. Pero, nada mas que
es0, aunque pueda ser importante en algunos casos. Jamas se puede pensar que un desarrollo
capitalista pueda tener sustentabilidad a largo plazo. Y lo que descalifica, mas todavia, a esta
vision es su utilizacion empresaria: ;cOmo puede ser que grandes empresas protagonistas
centrales de la destruccion ecoldgica se presentan a si mismas como impulsoras de un
desarrollo sustentable? ;qué sustento tiene que una empresa se intente redimir
ecolégicamente plantando eucaliptus? ¢;cdmo el agronegocio que mata y desmata puede ser
considerado “pop”? ;cual es el sentido de firmar metas a treinta, cuarenta, cincuenta afios,
sin una politica actual concreta y coherente con esas metas? El Unico sentido de todo esto es
el encubrimiento de la criminalidad empresarial, de su caracter mafioso y colonizador del
Estado. Por si hace falta aclararlo, entendemos imposible hablar de “capitalismo verde”.
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Conviene aclarar también que la utilizacion de “bio” en esta conceptualizaciéon que
presentamos no esta referenciada primordialmente en lo que se conoce como ciencias
bioldgicas, sino en las praxis de luchas populares por la vida. El “bio” viene de la vida
misma, no de la interpretacion académica de la vida. También es importante resguardarse de
interpretaciones romantizadas de lo indigena y, generalmente, alejadas de una militancia y
una comunicacion profunda con los movimientos, y mas todavia de apropiaciones para
promover otros tipos de movimientos méas ligados a origenes burgueses. Siempre la
referencia es a una lucha politica y epistemoldgica vivida en las comunidades y movimientos
indigenas que puede inspirar una mirada y una actitud descolonizada méas alla de si mismos,
como alternativa frente a la brutalidad capitalista.

Con estas consideraciones surge la pregunta: ¢EIl biocentrismo ancestral puede dialogar
con estas posturas? Si, el didlogo es politica y epistémicamente necesario, pero solo sera
posible en la medida en que esos planteos incorporen fuertemente elementos criticos al
sistema capitalista y eurocéntrico, donde, en general y con mayor o menor fuerza, se sitdan.
Sin esta dimension critica el didlogo se hace practicamente imposible.

Hacia las praxis de una praxis

Tal como lo han venido planteando los movimientos indigenas de la region la tarea por
realizar en este sentido es tanto politica como epistémica (Macas, 2005)°. Y estas
dimensiones, indisolublemente relacionadas, forman parte de los procesos populares y
ecolégicos que vemos necesarios en nuestra region y que referenciamos aqui desde la
propuesta conceptual del biocentrismo ancestral. Estas dimensiones, politica y epistémica,
tienen que ver con lo que, especialmente, los movimientos indigenas han Ilamado como
proceso de descolonizacién. Porque, justamente, el hecho fundamental que afect6 y afecta a
las comunidades originarias y a todas las comunidades pobres -la mayoria relacionadas, mas
cercana 0 mas remotamente, con el mundo indigena- es el proceso
moderno/colonial/capitalista/eurocéntrico que se desata con la invasion europea pero que
perdura entre nosotros como Colonialidad del Poder.

Si tomamos la dimension epistémica que exigiria esta préctica, habria que resaltar la
perspectiva de descolonizacion tomando como lugar epistémico-politico la praxis de lucha
por la vida de nuestros pueblos, y muy especialmente referenciandonos en las de los pueblos
indigenas -principalmente- y en la de las comunidades campesinas y populares. El caracter
descolonizador esta dado, fundamentalmente, por los sujetos desde los cuéles el andlisis
parte. Y estos sujetos son principalmente las comunidades y organizaciones indigenas y
campesinas.

En este proceso descolonizador, lo comunitario, lo relacional, es fundamental para la
comprension de los seres humanos y de su inescindibilidad de la llamada naturaleza. La
revalorizacion de la relacionalidad en los seres humanos tiene como componente
fundamental la relacioén con los otros seres de la naturaleza, recomponiendo ese continuo
seres humanos-naturaleza que fue roto por el antropocentrismo moderno. Esta relacionalidad,
componente central del biocentrismo ancestral, da las bases potenciales para un giro
ontoldgico, epistémico, politico, ético, social, filosofico y antropoldgico que permitiria re-

10 De la Cadena (2020) habla de una tarea ontoldgica en una perspectiva cercana a los planteos aqui
presentes.
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entender el sentido de lo que es el ser humano y las nociones acerca de lo que es una
civilizacién. Por ella comprendemos los limites y la negatividad moderna de la que surge la
“violencia colonial” que “rompe con la percepcion del colectivo al mismo tiempo que
construye la individualizacion”, porque ‘el sujeto individualizado resulta del
desmembramiento del ser humano de la relacién con el lugar como soporte de la vida”

(Krenak, 2018, p. 1)1,

[...] el ser humano no es un individuo totalmente autébnomo y separado de la Pacha,
porgque separado es incompleto, por ello el ser humano, recién en familia, en la
comunidad y en relacion con la Pacha y Pachamama se encuentra pleno o en
complemento, por ello, en la administracion de justicia la sancion mas grave es la
expulsion, porque constituye una muerte cultural del ser humano. (Llasag Fernandez,
2019, p. 288)

De esta manera, a partir de la vision, de la tradicién y del mundo de los pobres, indigenas y
campesinos, es que se vuelve a enriquecer el concepto empobrecido y colonizado de
naturaleza en el mundo occidental, que quedd -en esta concepcidn- “inerte y separado
ontoldgicamente de la humanidad” (Bellei Neto, 2023:51).

Esa transicion de paradigmas apunta al agotamiento de la vieja percepcion de la
condicion “civilizatoria” concebida de modo monocultural en el marco de la
modernidad. Es decir que, en términos eurocéntricos, el hombre civilizado es apartado
de la naturaleza. Esa concepcion que culmin6 en la reificacion de formas de vida
distintas de la humana, bien como su idea de desarrollo, estd dando espacio a nuevos
horizontes en los que el bienestar de las personas se define sobre bases
posmaterialistas e integradas a la naturaleza. (Wolkmer et al., 2019, p. 73)

Con todo esto, conviene también aclarar que no pretendemos encuadrar nuestra propuesta en
lo que se presenta como “perspectiva decolonial”. Si nos pretendemos encuadrar en una
perspectiva descolonizadora. Esto porque entendemos que no necesitamos basarnos en los
planteos de Foucault, de Gramsci, 0 de Derrida, como tampoco en reflexiones que se
realizaron fuera de nuestro contexto latinoamericano. Aunque podamos dialogar
fecundamente con ellos. Tampoco nos interesa pertenecer a una corriente determinada. Si
nos interesa afirmar una perspectiva descolonizadora para el tratamiento de la dimensién
ecoldgica en cuanto que su sujeto epistémico y politico son, fundamentalmente, los pueblos
indigenas y campesinos. No es solo intentar incorporar su perspectiva, es que los pueblos que
fueron y siguen siendo victimas principales de la dominacion capitalista, colonial y
eurocéntrica, sean los protagonistas centrales de la inspiracion de la lucha por superarla. Sin
un enraizamiento en la lucha de estos pueblos, las tentaciones de reproducir los paradigmas
opresores son demasiado grandes y potentes. Por eso, el mundo académico tiene que
reestructurarse en Dialogo de Saberes con los pueblos indigenas y campesinos, en el que, por

11 El texto original en portugués: “A violéncia colonial atinge as pessoas -ndo percebidas aqui como
"individuos"-, e rompe com a percepc¢do do coletivo ao mesmo tempo que constroi a individualizagéo.
O sujeito individualizado resulta do desmembramento do humano da relacdo com o lugar como
suporte da vida.” La traduccién es nuestra.
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una razén de reconstruccion de la igualdad concreta y de un proceso de renuncia al
predominio de aquellas visiones, comience fundamentalmente por ser “discipulo” de estos
pueblos. Ademas, el biocentrismo ancestral abre un campo muy amplio de Diélogo Sur-Sur,
porque otros pueblos de los continentes que se colonizaron tienen précticas profundamente
similares que articuladas pueden constituir un aporte inmenso tanto en lo epistémico como en
lo politico para ese proceso mas amplio de articulacion.

Desde esta propuesta se impulsa a replantear el sistema agrario. Esto es impensable de
lograr en los gobiernos declaradamente neoliberales, justamente porque estan centrados en
un capitalismo financiero cuya referencia fundamental no es lo industrial, sino el
agronegocio y la mineria. Pero es, sobre todo, un tema que deben encarar con valor y
coherencia los que reconocemos como gobiernos populares. Es cierto que es muy dificil
pensar en cambiar la praxis politica que la mayoria de ellos asumié y que, en general, se
identifica como neoextractivismo. Esta praxis configura la que sea, posiblemente, la principal
contradiccion para un modelo popular y ecoldgico. Es que, si no se va planificando otro tipo
de modelo para el campo latinoamericano-caribefio, y si no se van dando pasos firmes en ese
sentido, se seguira atado a los poderes de esa oligarquia diversificada basada en los tres
sectores econdmicos antedichos (financiero, ruralista, minero).

El biocentrismo ancestral también puede ofrecer aportes para repensar el sistema
alimentario, la salud, la psicologia y asistencia mental, la educacion, la ciencia, las politicas
publicas, las leyes, la arquitectura y la ocupacion urbana y tantas otras areas que pueden se
enriquecer desde perspectivas mas cercanas de otra mirada hacia la vida en la regién. Tornar
la vida mas viva, mas plena, buscando seriamente el Buen Vivir en todos los niveles.
Necesitamos independizarnos de las perspectivas fragmentadas, eurocéntricas y
antropocéntricas en direccion a perspectivas que piensen la biodiversidad y agrodiversidad
con seriedad; que piensen en el desarrollo comunitario y en la integracién desde los pueblos
para lograr alcanzar la soberania y autonomia frente al capitalismo; que piensen en la
regeneracion ecolégica frente a la crisis ambiental global que encuentra su epicentro en
América Latina y Caribe. La propia ONU y otros organismos internacionales, responsables,
en gran parte, por sostener la mentira de la civilidad y preocupacion Occidental, reconocen
las cuestiones sociales y la superacién de la pobreza como cuestiones también ambientales,
pero, desde nuestro compromiso con la realidad popular latinoamericana-caribefia,
afirmamos que hay que tratar no desde la perspectiva antropocéntrica y utilitarista esta
cuestion, sino que dar las manos de nuevo a la Tierra y sus defensores reales - que son los
pueblos tradicionales - y aprender como vivir de una manera mas relacional y pensar la
politica a partir de eso.

Por esto la ecologia “profunda” debe ser fundamentalmente una ecologia politica y serlo
referenciada en lo indigena. No por pertenencia a ninguna determinada linea teérica, sino por
asumir como primer elemento de discernimiento en sus analisis y de perspectiva en sus
propuestas, las praxis de las luchas populares por la vida, muy especialmente las indigenas y
campesinas. Por esto también, no puede existir ningun tipo de planteo ecolégico en nuestra
region que no tenga como primer objetivo la defensa y el fortalecimiento de las comunidades
indigenas y campesinas; el aprendizaje de sus practicas, y la participacion protagonica de
estas comunidades en esas politicas. En el contexto de ataque del empresariado extractivista
en complicidad con poderes del estado, esto coloca a la ecologia frente a la exigencia de
politizarse profundamente, llegando a ser asi, mucho més coherente, como Ecologia Politica
y como Ecologia Profunda. El primer mandato ecolégico es, entonces, un fuerte mandato

cloltle




.,

WIDADIN
S WIKIPUKU

Revista Wirapuru, 9, afio 5, Primer semestre 2024, pp.1-16
https://doi.org/10.5281/zenodo.13338467

social y politico: la defensa de las comunidades indigenas y campesinas, las que han
demostrado que son las méas capaces de vivir en equilibrio relacional con la naturaleza:

[...] en los diversos territorios andinos se asume la lucha y la resistencia frente a los
sistemas extractivistas que invaden y avasallan la tierra, territorios y territorialidades.
Como expresan algunas sabias y sabios, la lucha por la tierra tiene que ver con la
fuerza de la autodeterminacidn en sus sistemas de organizacion comunal; por lo tanto,
implica procesos de re-existencias sostenidas en sus saberes, sabidurias y
espiritualidades relacionales para seguir siendo y estando como pueblos. (Chipana
Quispe, 2022, pp. 2-3)

Todo esto pide politicas puablicas que primero que nada, defiendan la existencia,
supervivencia, regeneracion y consolidacion de las comunidades indigenas y campesinas;
ayuden a fortalecer autbnomamente su organizacion y articulacion; proponga una politica de
reservas ecoldgicas con presencia, protagonismo y responsabilidad de estas comunidades
como cuidadoras de la naturaleza; establezca, con politicas de restauracion de la flora y fauna
nativa, corredores bioldgicos que abarquen también estas comunidades y fortalezcan su
articulacion; consoliden la educacidn intercultural en estas comunidades en todos los niveles
y con una articulacién politica basada en el Didlogo de Saberes con las universidades; creen
y consoliden zonas desmercantilizadas en cuanto a la posesion de la tierra, la produccion y el
intercambio protagonizadas por estas comunidades; promuevan la articulacion productiva, de
intercambio solidario, y de practicas agroecoldgicas entre campo y ciudad, involucrando
principalmente a los barrios populares urbanos; capaciten continuamente los docentes para la
comprension y comunicacion -con protagonismo de indigenas y campesinos- de los valores
alternativos de estas practicas de biocentrismo ancestral en todos los niveles educativos;
creen y fortalezcan politicas de industrializacion local de la produccién agroecolégica
direccionadas al fortalecimiento de la Soberania Alimentaria; sostengan politicas de salud
implementadas en Dialogo de Saberes con las comunidades; promuevan innovacion
tecnoldgica con preocupacién comunitaria, biocéntrica y socialmente localizada; frenen la
expansion de la llamada frontera agropecuaria y exijan una practica agraria ecoldgica con
ganaderia bajo sombra nativa y eliminacion de agrotoxicos; eliminen la mineria a cielo
abierto; y muchas otras iniciativas mas que pueden proponerse. Todo esto es, claramente
posible, y aunque su implementacién inmediata sea dificil, si es inmediata su planificacién y
concrecion paulatina y creciente.

Julian Brave NoiseCat (2017, p. 202), activista ligado al pueblo Secwepemc de la
Columbia Britanica canadiense, entiende que, frente a la “colonizacion y carbonizacién” que
realizan las grandes actividades capitalistas, las comunidades indigenas son las que pueden
protagonizar procesos de restauracion buscando “descolonizar y descarbonizar”. La idea de
restauracion fue uno de los componentes claves de la misma Constitucion Ecuatoriana y
constituye uno de los elementos de la praxis de biocentrismo ancestral y -como lo recuerda
NoiseCat- de los procesos de descolonizacidn. La restauracion, y su concepto cercano de
regeneracion, constituyen una de las tareas descolonizadoras en la medida en que es
fundamental la defensa de los ciclos de vida y de las comunidades que han demostrado
capacidad de organizarse respetandolos y realizando una praxis de “crianza de la vida”.
Comunidades indigenas y campesinas y revitalizacion de la Pachamama van juntos. Si
podemos hablar de una descolonizacién ecolégica tendriamos que hacerlo en esta linea: la
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defensa de la existencia y el apoyo a la revitalizacion de las comunidades indigenas y
campesinas y sus organizaciones como base central e indispensable para impulsar procesos
de restauracion de la naturaleza. Esto pensado en las &reas rurales, pero también en las
urbanas, aunque necesariamente con problematicas y précticas relativamente distintas.

En este proceso se destacan aqui especialmente sus &mbitos politico y epistémico, pero es
cierto que también exige una mirada a nuestra propia interioridad humana, a nuestra propia
espiritualidad, a nuestras propias identidades personales y comunitarias enraizadas en nuestra
region, para aprender de las relacionalidades y sabidurias indigenas caminos para la
construccién social y para propuestas de integracion regional gue no tengan como base la
priorizacion del mercado bajo la hegemonia del capital.

Consideraciones finales

En el trabajo hemos propuesto el Biocentrismo Ancestral pretendiendo expresar en este
concepto la dimension ecoldgica de lo que se ha dado en llamar la propuesta del Buen Vivir.
También queremos afirmar con ¢l la “ventaja epistémica” que tenemos en nuestra region
latinoamericana-caribefia en cuanto a la posibilidad de profundizar los planteos ecol6gicos
tomando como lugar epistémico-politico, desde donde hacer la creacion de conocimiento y la
de la actividad politica, a las praxis de lucha popular por la vida, principalmente a las
indigenas y campesinas. Desde alli entendemos la posibilidad de construir una Ecologia
mucho mas profunda y politizada que aporte a la conformacién de proyectos populares y
ecolégicos para nuestra region.

Esta propuesta la hacemos teniendo en cuenta los procesos politicos y epistémicos que se
vienen realizando. Entre esos procesos destacamos el de la politizacion de lo étnico realizado
por los movimientos indigenas que fue fundamental para que sus praxis de vida se
expresaran como propuesta politica, lo cual quedd condensado fundamentalmente en la
propuesta denominada del Buen Vivir o Vivir Bien. Esta propuesta protagonizo los debates
de las constituyentes ecuatoriana y boliviana y llevo a consagrar principios cosmovisionales
indigenas como principios constitucionales que deberian inspirar toda la legislacion de estos
paises. Entre esos principios la Constitucion de Ecuador consagré lo que denominé Derechos
de la Naturaleza o Pachamama produciendo una novedad juridica mundial a nivel
constitucional y que impuls6 procesos de debates politicos, juridicos y académicos sobre el
tema y también otras concreciones legales en distintas partes del planeta.

Por eso entendimos necesario la propuesta de conceptualizar bajo la denominacion de
Biocentrismo Ancestral al potencial tanto epistémico como politico que tienen las praxis de
lucha por la vida de nuestros pueblos que entienden su centralidad ligada a la defensa,
crianza y a la relacion comunitaria entre seres humanos y de seres humanos y la naturaleza y
asi defienden y crian la vida cotidianamente. Y en estas praxis forjan inmensos caudales de
sabiduria popular tanto politica como ecoldgica que merecen valorarse, reflexionados vy, si
esta es la decision de sus organizaciones, propuestos como formas politicas alternativas a la
dominacion capitalista.
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