View metadata, citation and similar papers at core.ac.uk brought to you by fCORE

provided by CONICET Digital

Issn: 1515-6443

namero 32 (segundo semestre 2015) - number 32 (second semester 2015)
Buen Vivir y Ecosocialismo. Enfoques tedricos y politicas piiblicas

Revista THEOMAI/ THEOMAI Journal

Estudios criticos sobre Sociedad y Desarrollo / Critical Studies about Society and
Development

Entre el sumak kawsay y la “vida en

armonia con la naturaleza”:
disputas en la circulacion y traduccién de perspectivas
respecto de la regulacion de la cuestion ecoldgica en el
espacio global

Victoria Haidar! y Valeria Berros?

Introduccion

Nosotros, los Jefes de Estado y de Gobierno, y los representantes de alto nivel, habiéndonos
reunido en Rio de Janeiro [...] renovamos el compromiso en pro del desarrollo sostenible y de
la promocion de un futuro economico, social y ambientalmente sostenible para nuestro
planeta y para las generaciones presentes y futuras (Rio + 20, 2012).

Nosotras y mnosotros, el pueblo soberano del Ecuador. Reconociendo nuestras raices
milenarias, forjadas por mujeres y hombres de distintos pueblos, celebrando a la naturaleza,
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la Pacha Mama [...] Decidimos construir [...] Una nueva forma de convivencia ciudadana,
en diversidad y armonia con la naturaleza, para alcanzar el buen vivir, el sumak kawsay
(Constitucién de Ecuador).

En tiempos inmemoriales se erigieron montaiias, se desplazaron rios, se formaron lagos. [...].
Poblamos esta sagrada Madre Tierra con rostros diferentes, y comprendimos desde entonces
la pluralidad vigente de todas las cosas y nuestra diversidad como seres y culturas
(Constitucion de Bolivia).

Como forma de obertura de los compromisos que, en la actualidad, nuestras sociedades estan
dispuestas a asumir respecto de la naturaleza, estos tres fragmentos dicen bastante acerca de
las distancias que separan al modelo del “desarrollo sostenible” -que se impuso en el &mbito
de la regulacion global del ambiente a partir del Informe Brundtland (1987)-, de las resistencias
que, articuladas en nombre del “buen vivir”, vienen ejerciéndose desde el Tercer Mundo?
contra aquella visién hegemonica.

Formulado con un estilo tecnocratico, presuponiendo una unidad de origen y de destino, el
“renovado” compromiso con el desarrollo sostenible, es el resultado de unas discusiones en
las que muy pocos tomaron la palabra: Jefes de Estado y representantes de alto nivel.
Promoviendo el desarrollo en todos sus niveles, Rio + 20 habla el lenguaje neoliberal de la
economia verde, sin renunciar con ello a los motivos humanitarios que irradian dos de las
probleméticas que anuda: la cuestion “ecolégica” y la cuestion de la “pobreza”.

Entendido, en cambio, como una alternativa al desarrollo, el enfoque del buen vivir emerge
de multiples précticas locales procedentes de una extensa red de movimientos sociales e
instituciones (pueblos indigenas, movimientos ambientalistas, feminismos, etc.), implicados
en el disefio y la puesta en acto de una forma de vida# (individual y colectiva), que, a diferencia
de la mirada antropocéntrica que subyace al modelo desarrollo sustentable, involucra una
perspectiva pachamdmica, holista, de la relacién hombre-naturaleza. Esta perspectiva no se
encuentra exenta de disputas en relacién a su significancia, origen y contenido®. En el presente
trabajo acentuamos el aspecto que atiende a la interrelacién, interdependencia y armonia y
que inspira o permea regulaciones, instituciones y propuestas que se desmarcan del
neoliberalismo.

En los debates acerca del buen vivir se subvierte la orientacién neoliberal que traduce aquel
modelo y se afirma la posibilidad de un modo de vida que integra, con un sentido
emancipatorio, las aristas ecolégico-natural, econémico-social, cultural, espiritual, juridico-
politica, estética, etc. Considerando que el sumak kawsay estd “irrigado por la disputa ecolégica
y es a partir de ésta que se derivan en cascada las otras dimensiones del significado” (Belloti,

3 Alo largo de este texto usamos la expresion “Tercer Mundo” para referirnos a un punto de vista politico-
cultural que comprende tanto estados como movimientos sociales, al interior del cual se han articulado -de
manera cambiante y contingente- una serie de problemas de un modo contrapuesto, diferente y/o alternativo, a
aquel esgrimido desde el “Primer Mundo”. En todo caso, dicha férmula no alude a los limites politico-territoriales
de los Estados, sino a aquellos que separan las formas de vida (Rajagopal, 2003:42).

4 La formulacién del buen vivir emerge en el cruce de las “fuerzas, alianzas y asimetrias estratégicas y tacticas”
(Cortez, 2009:3) entre diferentes actores.

5 Una profundizacién sobre este aspecto en: Le Quang, M.y Vercoutere, T. (2013); Stefanoni, P. (2012); Encinas, F.
(2011)
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2013:43), en este trabajo nos ocupamos de la forma cémo, al interior de ese paradigma, se
piensa la relacion naturaleza-sociedad.

El enfoque del buen vivir recupera y reinventa el punto de vista de la Pachamama o Madre
Tierra. De acuerdo a esta idea la especie humana es parte integrante del “todo” que constituye
la Madre Tierray la vida humana se desarrolla en armonia con la naturaleza. Si bien la mirada
pachamamica procede de los pueblos indigenas andinos de América Latina y vertebra, en la
actualidad, el derecho y las politicas publicas de los Estados de Ecuador y Bolivia%, mediante
el andlisis de un corpus de documental integrado por regulaciones provenientes del espacio
nacional (Constituciones y leyes de Ecuador, Bolivia) y de la escala global (convenciones,
declaraciones, resoluciones e informes producidos desde ONU vy otros ambitos
transnacionales) en este articulo nos proponemos demostrar:

En primer lugar, que dicha perspectiva excede esos espacios nacionales, articulandose como
una alternativa tercermundista al desarrollo sustentable que busca imponerse en el &mbito de
la regulacion y la politica global del ambiente a partir de una serie de acciones promovidas -al
interior de la ONU y por afuera de ese sistema interestatal- tanto por los Estados de Bolivia y
Ecuador, como por una multiplicidad de movimientos sociales procedentes del Sur Global
(Santos, 2012).

En segundo lugar, procuraremos mostrar que en el enfoque pachamamico (tal como se
moviliza en el &mbito de la regulacion global del ambiente) resuena el discurso de “la vida en
armonia con la naturaleza”. Introducido en la Carta de la Naturaleza de 1982, ha dejado sus
marcas en las sucesivas conferencias ambientales realizadas por la ONU, para ser retomado
en la actualidad -a partir de las iniciativas impulsadas por el Estado Plurinacional de Bolivia-
en toda una serie de documentos producidos en el mismo ambito que, sin embargo,
“traicionan” el sentido eco-céntrico que subyace a la propuesta tercermundista.

El articulo estd organizado de la siguiente manera: En el apartado I recuperamos algunos de
los ejes del modelo del desarrollo sustentable con la finalidad de mostrar que, al articularse
como la forma “tinica” y “undnime” de responder a la cuestién ambiental reproduce -al tiempo
de que niega- las relaciones de desigualdad entre los paises centrales y periféricos. En el
apartado II nos ocupamos de explicar que, a pesar del cardcter hegemonico que desde 1987
reviste esa perspectiva, también al interior de la ONU se esgrimi6, hacia comienzos de la
década de 1980, otra manera de pensar la relacién entre lo humano y la naturaleza, cuyos
trazos perduraron en el tiempo. Luego de reponer las ideas que hacen del buen vivir una
alternativa a aquel paradigma, sefialamos, en el apartado III, cémo el punto de vista
pachamamico procura “traducirse” bajo la forma del discurso de la “armonia con la
naturaleza”, al lenguaje de la regulacién global del ambiente. En el apartado IV, exhibimos, no
obstante, las “traiciones”, “torsiones” y “matices” que el enfoque de la Madre Tierra sufre al
ser traducido a aquel lenguaje. Finalmente planteamos una reflexion final.

¢ Entendemos que aunque en parte designan una forma de vida preexistente expresiones como sumak kawsay,
suma q’amarnia y Pachamama, incluidas en las Constituciones de Ecuador y Bolivia, tienen un sentido performativo
y estdn revestidas de una capacidad instituyente (Belotti, 2013: 52).
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I. Una regulacién global desigual: el modelo del desarrollo sustentable

A partir su emergencia en la agenda de las organizaciones internacionales, el problema de la
relacion entre, latu sensu, lo humano y la naturaleza, articulado en términos de la “cuestion
ambiental”, tendi6 a representarse y a regularse -desde la primera Conferencia de Naciones
Unidas sobre el Ambiente Humano (Estocolmo, 1972) hasta la reciente Conferencia sobre
Desarrollo Sostenible (Rio + 20, 2012) - desde el punto de vista de la humanidad con un destino
comun’.

Esta construccion se explica por una confluencia de factores. Tras el trauma de la bomba
atémica y el diagndstico catastrofe elaborado por el Club de Roma (Meadows, 1972)8, que
planted, por primera vez, la existencia de limites naturales Gltimos al crecimiento econémico,
lo ambiental qued¢ ligado a la cuestion de la supervivencia de la especie humana. En esa
formulacién también convergié el discurso universalista del desarrollo que, esgrimido ya
desde 1950 bajo la forma de la “teoria de la modernizacioén”, instal6 el problema de la pobreza
en la agenda internacional.

Hacia 1970, cuando comenzaban a advertirse los costos sociales, politicos, humanos y
ambientales del “desarrollo”, la cuestion ambiental permitié que los paises del Norte
recuperaran la iniciativa moral en la gobernanza internacional (Rajagopal, 2003:115). Si ya en
Limites al Crecimiento (Meadows, 1972) se consideraba -en funcién de una hipétesis
malthusiana- que los paises del Tercer Mundo eran responsables del eventual agotamiento de
los recursos del planeta, en el Informe Brundtland, publicado en 1987, el vinculo entre
“pobreza” y “crisis ecolégica” quedo sellado.

Se apele a la unidad de la Tierra, “nuestro hogar” (Rio, 1992), a un “futuro” (Brundtland, 1987)
o aun “origen” (Johanesburgo, 2002) comtn o al hecho de que la economia y la ecologia “nos
atan con redes cada vez mas firmes” (Brundtland, 1987:40), la operacién que esta en
funcionamiento es la misma. Se busca articular lo “comtin ambiental”, el hecho de que la
conservacién del planeta nos concierne a todos, como una evidencia.

Esta evidencia se contrapone a aquella, denegada? de las multiples divisiones que atraviesan
el planeta (norte-sur; paises centrales-paises periféricos, etc.). De la mano de la comunidad ya
dada (de amenazas, recursos, etc.) y del objetivo de forjar un futuro comun, el programa del

7 La introduccién de la perspectiva de las generaciones futuras, figura clave para el derecho ambiental, resulta
heredera de la consciencia, post-bélica, del destino comtn de la humanidad.

8 Nos referimos a un ejercicio de proyeccién de escenarios que el denominado “Club de Roma” (un grupo de
cientificos y politicos reunidos desde 1968 en torno a las preocupaciones por el desarrollo) encargé al MIT y que
fue publicado en por Dennis Meadows, bajo el titulo de “Limites del Crecimiento”. Alli se recomendaba un
congelamiento crecimiento econémico para los paises centrales y un estricto control de la natalidad en los paises
periféricos.

9 “Una brecha en las comunicaciones ha mantenido apartados durante demasiado tiempo a los grupos de
asistencia en materia de medio ambiente, poblacion y desarrollo, impidiéndonos tomar conciencia de nuestro
interés comun [...] Afortunadamente, esa brecha se esta acortando, pues ahora sabemos que lo que nos une es
mucho mdés importante que lo que nos divide” (Brundtland, 1987: p.61).
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desarrollo sostenible tiende a invisibilizar y relativizar las profundas desigualdades y
conflictos que estructuran la cuestion ecolégica.

Ese ocultamiento constituye la condicion para una desigual distribucion de las
responsabilidades relativas a dicha problematica. Asi, mientras el deterioro ambiental se
vincula con la pobreza y el subdesarrollo, apenas si se lo asocia con las pautas irracionales de
consumo de los paises ricos. Como senala Rajagopal (2003: 117 y 118), el discurso de la
sustentabilibidad brindé un nuevo repertorio de razones para gobernar a las poblaciones
pobres del Tercer Mundo. Al pensarse como una causa de la degradacion ambiental, la
pobreza fundamenta las intervenciones destinadas tanto a reformar las practicas (productivas,
domésticas, etc.) que se consideran ecolégicamente insustentables como, en un sentido mas
radical, a erradicarla. Esta clase de razonamiento, que desplaza la atencién desde el “desarrollo
capitalista” hacia la “pobreza tercermundista”, brinda una justificaciéon para que el crecimiento
econémico se ubique en el corazén de la estrategia del desarrollo sustentable.

Sin embargo, esta operacion de “comunitarizacién” del problema ambiental, de la que se sigue
un desigual reparto geopolitico de responsabilidades, no fue totalmente eficaz, ni en el plano
de “lo dicho” ni en aquel, extra-discursivo, de los cursos de accién. Mientras en el Informe
Brundtland la evidencia -denegada- de las divisiones y conflicto es contrarrestada, en el mismo
texto, por la irrupciéon -a la manera de fallidos- de marcas, trazos, etc. que aluden
inequivocamente a ellos!?, las criticas que desde los paises periféricos se erigieron contra el
modelo de “responsabilidades simétricas” operaron como condicién para la introduccién, en
la Convenciéon de Rio de 1992, del principio de las “responsabilidades comunes y
diferenciadas”11.

Asi, en los documentos producidos en la década de 1990 el optimismo que rezumaba el
hallazgo de “una” férmula capaz de conciliar las dimensiones de lo humano, lo ambiental y lo
econdémico, disminuyo, frente a la constatacion de los diferentes posicionamientos que los
paises del Norte y del Sur tienen tanto respecto de cada una de esas facetas como de su
articulacién; asi como de las dificultades “précticas” de implementar lo acordado en las
convenciones.

A pesar del reconocimiento del cardcter diferencial de las responsabilidades, desde la
Convencién de Johannesburgo (2002), la cuestiéon de la pobreza (y anudada con ella la
estrategia del crecimiento econdmico) aparece como el eje de la gobernanza ambiental. Asi, en
Rio + 20 (2012:1) se sostiene que es el mayor problema que afronta el mundo; pero no se
reconoce con la misma intensidad el impacto que el modo de vida capitalista caracteristico de
los paises del Norte tiene sobre la cuestion ecoldgica.

10 “La basqueda del interés comiin seria menos dificil, si todos los problemas del desarrollo y del medio ambiente
hallaran soluciones que dejaran a todos en mejor situacion. Pero esto ocurre raras veces y generalmente hay
ganadores y perdedores” (Brundtland, 1987:66). El desarrollo in extenso de estas estrategias de denegacién se
encuentran en Aguilar et. al. 2013.

11 “En vista de que han contribuido en distinta medida a la degradacion del medio ambiente mundial, los Estados
tienen responsabilidades comunes pero diferenciadas. Los paises desarrollados reconocen la responsabilidad que
les cabe en la biisqueda internacional del desarrollo sostenible, en vista de las presiones que sus sociedades
ejercen en el medio ambiente mundial y de las tecnologias y los recursos financieros de que disponen” (Principio
7, Rio 1992, 3).
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Al inclinarse por los instrumentos de la “economia verde”, como estrategia para el gobierno
de la relacién naturaleza-sociedad, dicha Convencion reforzé y profundizé una manera de
pensar que es consustancial con la emergencia, en 1987, del modelo del desarrollo sustentable.
Ya en el Informe Brundtland se establecia la interdependencia entre economia y ecologia, la
“globalidad” de la cuestion ambiental se construia a partir de la evidencia del “mercado
global” y la economia funcionaba como racionalidad para el gobierno del problema ambiental.

Por otra parte, la exhortacion al multilateralismo y, mas generalmente, a construir un régimen
global para el ambiente fundado sobre la cooperacién de Estados, ONGs, redes de expertos,
empresas, etc., se asienta, en el Informe Brundtland, sobre una suerte de “naturalismo”, afin
al pensamiento neoliberal. Es la evidencia de la unidad de las necesidades humanas, de que
existen unos limites Gltimos naturales, y de la interdependencia econémica, la que prescribe
la cooperacion en pos de la transicion hacia “un” desarrollo duradero:

El mecanismo de la intensificacién de la cooperacién internacional requiere que se
asegure que el desarrollo duradero variard de sector a sector y estard relacionado
con las instituciones particulares. Sin embargo [...] la unidad de las necesidades
humanas exige el funcionamiento de un sistema multilateral que respete los
principios democraticos de las concesiones y que acepte no sélo que la tierra es una,
sino que el mundo también lo es (Bruntdland, 1987:56).

Combinando derecho y politica, relaciones diplomaticas y mnegocios, instituciones
internacionales y activismo ecol6gico informal, etc. la regulacion global del ambiente articula
una serie heterogénea de elementos entre los que se incluyen: un espacio transnacional; redes
-jerarquizadas, desiguales, excluyentes- de actores que conectan expertos, ONGs, empresas y
Estados; multilateralismo y soft law; tecnologias orientadas modelar el disefio y la
implementacién de las politicas ambientales cuya inspiracion es ética -“conjuntos de mejores
préacticas para la aplicacién de politicas sobre economia verde” y “modelos o buenos ejemplos
de politicas sobre economia verde” (Rio + 20, 2012:13); mecanismos de cooperacién bilateral,
flexibles y voluntarios; una ética mundial e, incluso, un propio repertorio de utopias: un
desarrollo sostenible.

De esa trama, a partir de aqui y hasta la finalizacién del apartado nos concentraremos sobre la
cuestion relativa al régimen de produccion y circulacion de los saberes y las tecnologias implicados
en el gobierno del ambiente. Como veremos, es en relacion a esta cuestién, entendida en un
sentido amplio, como la totalidad de las formas de articular la verdad y de las practicas
relativas al vinculo entre lo humano y la naturaleza, que el punto de vista del buen vivir
subvierte el sentido hegemoénico.

Ya a partir de la Convencion de Estocolmo (1972) comienza a insistirse para que los gobiernos
cooperen en el desarrollo, la difusién y el acceso a los conocimientos y tecnologias vinculados
con el ambiente. Pero fue la estrecha asociacion establecida en Brundtland entre “pobreza” y
“crisis ecolégica”, la que brindé un poderoso motivo para que el desarrollo sustentable se
encauzara a través de estrategias de transferencia de conocimientos y tecnologias desde los
paises centrales hacia los periféricos. De esta manera sea apuntaba a reformar las practicas
“atrasadas” e “insustentables” que caracterizarian la forma de vida de las poblaciones pobres.
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Es en la configuracion y el control del régimen de verdad concerniente al ambiente donde la
retérica de “un mundo comun” se ve desestabilizada por la irrupcién del lenguaje
etnocentrista, occidentalocéntrico e imperialista que instituye a la ciencia occidental como el
unico punto de vista desde el cual racionalizar el vinculo que las sociedades tienen con la
naturaleza. Asi, el gobierno de lo ambiental parece reducirse a una cuestién tecnocratica, con
lo que el problema mismo se despolitiza.

El caracter hegemonico que asume, en el paradigma del desarrollo sustentable, la racionalidad
cientifica, apenas es matizado por el reconocimiento del valor de los saberes y practicas de los
pueblos originarios. Sin embargo, esa mirada los reduce a pura “tradicién”, colocdndolos en
una posicién subalterna respecto de las ciencias y corto-circuitando la posibilidad del didlogo
con ellas:

Estas comunidades son depositarias de una enorme acumulacién de conocimientos
y experiencias tradicionales que vinculan a la humanidad con sus antiguos origenes.
Su desaparicion es una pérdida para toda la sociedad que podria aprender mucho
de su habilidad tradicional en cuanto al control de manera sostenible de los
sumamente complejos sistemas ecolégicos (Brundtland, 1987: p.136).

En todos los documentos que analizamos se presupone un tnico sentido para la circulaciéon
de las racionalidades y tecnologias “verdes”: Norte-Sur. La apelacién a superar las divisiones
de la soberania nacional, la separacién de las disciplinas cientificas y las estrategias limitadas
para conseguir ganancias econémicas, que hilvana Brundtland (1987:12), corre pareja a la
afirmacién de las relaciones de dependencia que subordina el Sur global al Norte global. Algo
semejante sucede en la tltima Convencién, donde tras el tono de lamentacion por “20 afios de
avances desiguales” (Rio + 20, 2012:4) y del reconocimiento de la diversidad de “enfoques,
visiones, instrumentos, circunstancias y prioridades nacionales” (Rio +20, 2012:10) se afirma
que la economia verde es uno de los instrumentos mas importantes para lograr el desarrollo
sostenible y se exhorta a cooperar internacionalmente en torno a un conjunto de tépicos
(finanzas, deuda, comercio, transferencia de tecnologia) y un conjunto de principios
(innovacion, espiritu de empresa, creaciéon de capacidad, etc.), cuya inspiracion es claramente
neoliberal.

Asimismo, los procedimientos de cooperaciéon se canalizan, histéricamente, a través de la
“asistencia” de los paises desarrollados hacia los sub-desarrollados. Articulada como una
herramienta més de la gobernanza econémica del ambiente, la misma esta organizada en torno
a tres focos: la cuestion financiera, la innovacion en ciencia y tecnologia y la ayuda para el
desarrollo de capacidades institucionales.

Las tecnologias ambientales deben ponerse a disposicién de los paises en desarrollo
(Estocolmo, 1972:4).

Muchos paises en desarrollo [...] tienen también necesidad de asistencia e
informacién de las naciones industrializadas para hacer el mejor uso de la tecnologia
(Brundtland, 1987:30).
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El fortalecimiento de los 6rganos de proteccion del medio ambiente es més urgente
en los paises en desarrollo (Brundtland, 1987:353).

Ponemos de relieve la importancia de la transferencia de tecnologia a los paises en
desarrollo y recordamos las disposiciones en materia de transferencia [...] acordadas
en el Plan de Aplicaciéon de las Decisiones de Johannesburgo, en particular el
llamamiento a promover, facilitar y financiar, segtin proceda, el acceso a las
tecnologias ambientalmente racionales y los conocimientos especializados
correspondientes, asi como su desarrollo, transferencia y difusién, en particular a los
paises en desarrollo (Rio + 20, 2012: 14).

La afirmacién de que la circulaciéon de tecnologias s6lo pueda asumir la direccién Norte-Sur
funciona, en los documentos analizados, como un presupuesto, como algo que viene ya dado
y sobre lo que simplemente se predica. Resuena aqui el antiguo discurso evolucionista del
progreso que, modulado en funcién de criterios teolégicos, culturales, econémico-sociales o
politico-democréticos, funciona en el ambito del derecho internacional desde la pre-
modernidad!2.

No debe olvidarse, por otra parte, que la cuestiéon del ambiente aparece, en ese ambito, como
una pieza mas del discurso del desarrollo. La transferencia de tecnologias (que utiliza a las
empresas transnacionales como “correas de transmisién”), es un capitulo de los convenios de
asistencia al desarrollo. Asi, en la tiltima Convencién se reproduce acriticamente el argumento
de la “brecha tecnolégica” que separaria a los paises centrales de los periféricos y se apuesta a
eliminar la dependencia tecnolégica a través de politicas...neoliberales: “Afirmamos que las
politicas de economia verde [...] deberan: i) Contribuir a colmar la brecha tecnolégica entre los
paises desarrollados y en desarrollo y reducir la dependencia tecnolégica de los paises en
desarrollo” (Rio + 20, 2012: 11).

Sin embargo, ese esquema de dependencia -también en relacién a los saberes y tecnologias
ecologicas- ha sido cuestionado, desde América Latina, ya a partir de 1970. Frente al
diagnostico decadentista esbozado en el informe del Club de Roma (Meadows, 1972) que
sostenia la existencia de limites “fisicos” al desarrollo, y asociaba, entre otras estrategias, el
cuidado del medio ambiente al control de la natalidad en los paises periféricos, surgirian
diagnoésticos y programas -como, por ejemplo, aquel de la Fundacion Barilochel3- que
transformaron la pregunta por los futuros limites fisicos al desarrollo por el interrogante
relativo a los limites sociales y econémicos del estilo de desarrollo existente.

Vinculados a esa tradicién de pensamiento y accion alternativos, tanto Bolivia como Ecuador
vienen haciendo esfuerzos por revertir el sentido circulacién de las racionalidades implicadas
en la problematica ecoldgica.

12 Asi, la “obligacion del hombre blanco” hacia los nativos de los ex territorios coloniales se ha justificado en
términos del deber de convertir a los “infieles”, de civilizar a los “pueblos salvajes”; ha operado también el
motivo del “dulce comercio”; la urgencia de promover el desarrollo de los pueblos atrasados y, tltimamente, la
causa “humanitaria” de la democracia y los derechos humanos. Para un desarrollo extenso de estos temas vid.
Rajagopal, 2003.

13La Fundacion Bariloche fue creada en el afio 1963 en la Argentina por un grupo de cientificos de la Comisién
Nacional de Energia Atémica. Conocido el modelo Meadows, desde esa Fundacién se convocé a un grupo de
cientificos de diversas disciplinas con la finalidad de impugnar el diagnostico catéstrofe proyectado. La respuesta
fue el “Modelo Mundial Latinoamericano” (Fundacién Bariloche, 2004 [1973]). Un desarrollo mas extenso de estos
temas puede encontrarse en Aguilar et. al. (2013).
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Sin embargo, el proceso de formacién de sentidos nunca es unidireccional. En el apartado
siguiente veremos cémo, en el seno mismo de la ONU surgi6, hacia la década de 1980, una
mirada alternativa de pensar el vinculo entre lo humano y la naturaleza: el discurso de la vida
“en armonia con la naturaleza”.

II. ;Otra forma de pensar el vinculo entre naturaleza y sociedad?: El discurso de la
vida en “armonia con la naturaleza”

Mas alla del modo hegemonico de problematizar el vinculo entre lo humano, lo ambiental y
el desarrollo que cristalizé en el Informe Brundtland, en los documentos internacionales se
encuentran “huellas” de otras formas de pensar, de desplazamientos respecto de la
perspectiva antropocéntrica, cientificista, economicista, colonialista, en fin, alienante, de
concebir la relacién con la naturaleza. Aludimos a las marcas de posiciones que (a la luz de la
hegemonia de la “economia verde”) fueron derrotadas pero cuya recuperaciéon, no obstante,
resulta central, tanto para impugnar la unanimidad presupuesta en torno al desarrollo
sustentable, como para dar cuenta de la singularidad de los debates en torno al buen vivir, en
los que resuenan -por otra parte- la memoria de esas luchas.

Mientras “Nuestro Futuro Comun” aparece -en relacién al gobierno del ambiente- como el
lugar del “triunfo” de la racionalidad neoliberal, en los documentos que le precedieron
encontramos indicios de otros puntos de vista, ligados a las luchas -iniciadas hacia la década
de 1950- de los movimientos ecologistas y al surgimiento de éticas biocéntricas* y eco-
céntricas'>, enlazadas, a su vez, con reflexiones del campo juridico que reconocen a la
naturaleza como titular de derechos’®.

Sensible a los problemas sociales de los paises periféricos e impregnada del optimismo en
torno a la posibilidad de planificar el desarrollo, en la Convencién de Estocolmo se advertia
que, mas alla de la pretension de arribar a una serie de consensos internacionales, era preciso
considerar la distancia que existia entre los paises desarrollados y los subdesarrollados, ya que
normas validas en los primeros podian ser “inadecuadas y de alto costo social” en los
segundos (Estocolmo, 1972:5).

Sin embargo, es en la “Carta de la Naturaleza” (1982) 17 donde se esgrime un punto de vista
que -aun con matices- se contrapone al modelo del desarrollo sustentable que, como sabemos,
se instalarfa, sélo cinco afios después, como paradigma hegemonico. El discurso de la

14 Desde la perspectiva biocéntrica se considera que toda forma de vida es valiosa y merece respeto por si misma
independientemente de su “utilidad”. Albert Schweitzer realiz6 planteos de ese estilo a comienzos del siglo XX y
una referencia ineludible es la obra “Liberacién animal” publicada en 1975 por Peter Singer.

15 E] ecocentrismo considera de manera medular el concepto de ecologia, de comunidad de seres, como centro de
la moral y se parte de la idea de un mundo natural que posee un valor inherente. Dentro de este enfoque las
perspectivas mas difundidas son la “ética de la tierra” identificada con Aldo Leopold (1949) y la “ecologia
profunda” articulada por el filésofo Arne Naess (1973).

16 Un antecedente insoslayable del debate es el articulo Should Trees Have Standing? publicado en 1972 por
Chistopher Stone.

17 Es preciso destacar que la Carta de la Naturaleza no es el resultado de una Conferencia sobre medioambiente,
sino que fue adoptada por la Asamblea General de Naciones Unidas en fecha 28.10.1982. En el derecho
internacional ambiental se la considera como el punto de inicio de una “nueva etapa” dado que se pasa de la
nocién de especies amenazadas a la de conservacién del patrimonio genético y proteccion de la diversidad
biolégica (Lavieille, 2010)
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“armonia con la naturaleza”, enunciado en ese documento, prefigura algunas de las formas de
pensar que caracterizan el debate, contemporaneo, acerca del buen vivir, modulando, como
veremos, la “traducciéon” y la “circulaciéon” del punto de vista pachamédmico en las
instituciones, los documentos, etc. de las Naciones Unidas.

En primer lugar, tanto el diagnostico como la solucion de la crisis ambiental aparecen ligados,
en la Carta de la Naturaleza, al orden capitalista y al tipo de consumo (individualista, excesivo,
etc.) que ese modo de producciéon y de vida involucra:

La Asamblea General Persuadida de que: El deterioro de los sistemas naturales que
dimana del consumo excesivo y del abuso de los recursos naturales y de la falta de
un orden econdémico adecuado entre los pueblos y los Estados socavan las
estructuras econémicas, sociales y politicas de la civilizacién (Carta de la Naturaleza,
1982: 20).

En segundo lugar, en una operacién des-mercantilizaciéon y subversioén del tradicional punto
de vista antropocéntrico, se afirma el valor intrinseco de “lo vivo”:

“La Asamblea General Convencida de que: a) Toda forma de vida es tinica y merece ser
respetada, cualquiera que sea su utilidad para el hombre, y con el fin de reconocer a los
demas seres vivos su valor intrinseco, el hombre ha de guiarse por un cédigo de accién
moral (Carta de la Naturaleza, 1982: 20).

Esta forma de pensar ya habia sido esgrimida en la Declaracién Universal de los Derechos de
los Animales aprobada por la UNESCO en 1978, donde se establece que “todos los animales
nacen iguales ante la vida y tienen los mismos derechos a la existencia”. Sin embargo, tanto
esta idea como aquella contenida en la Carta de la Naturaleza, resultaban, en parte,
contradichas en los propios documentos. Mientras en la Declaraciéon de la UNESCO se
identificaban una serie de “usos” de los animales y se alude a su muerte “con o sin necesidad”,
desde el punto de vista de los diferentes usos humanos, en el documento de 1982 se introduce
una perspectiva utilitaria, ligdndose la proteccion de los procesos ecolégicos a la obtencién de
“beneficios duraderos” de la naturaleza (Carta de la Naturaleza, 1982:2).

En tercer lugar, la relacién hombre-naturaleza es pensada desde una perspectiva eco-céntrica.
Se subraya, asi, que la especie humana es parte de la naturaleza y se sostiene que la libertad y
la plena realizacion de las potencialidades de los humanos dependen del desarrollo de una
vida en armonia con la naturaleza.

La Asamblea General (...) consciente de que: a) La especie humana es parte de la
naturaleza y la vida depende del funcionamiento ininterrumpido de los sistemas
naturales que son fuente ininterrumpida de energia y de materias nutritivas. b) La
civilizacion tiene sus raices en la naturaleza, que moldeo la cultura humana e influy6 en
todas las obras artisticas y cientificas y de que la vida en armonia con la naturaleza ofrece
al hombre posibilidades 6ptimas para desarrollar su capacidad creativa, descansar y
ocupar su tiempo libre ” (Carta de la Naturaleza, 1982:20)

Una idea semejante, aunque con el eje colocado nitidamente sobre “lo humano”, habia
aparecido antes en la Convencién de Estocolmo:
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Para llegar a la plenitud de su libertad dentro de la naturaleza, el hombre debe
aplicar sus conocimientos a forjar, en armonia con ella, un medio mejor (Estocolmo,
1972:2).

Pues bien, al inclinarse por una rigurosa perspectiva antropocéntrica, subordinar el cuidado
del ambiente al crecimiento econémico, enfatizar la irracionalidad -desde el punto de vista
ambiental- del subdesarrollo y desconocer la irracionalidad del modo de vida de los paises del
Norte, el Informe Brundtland dej6 de lado aquella perspectiva alternativa, que, como veremos
en el proximo apartado, es recuperada y radicalizada en la propuesta del buen vivir

Sin embargo, algunos trazos de ese enfoque alternativo perduraron, tanto en este dltimo
Informe como en los documentos que lo sucedieron. Como “matiz” y complemento de los
argumentos utilitarios, se admite en Brundtland (1987:28) que existen motivos de orden moral
y ético para conservar las especies silvestres y que la conservacién de la naturaleza no deberia
concernir solamente a los objetivos del desarrollo porque: “forma para de nuestra obligacién
moral hacia los demads seres vivientes” (Brundtland, 1987: 77).

Posteriormente, en el Convenio sobre la Diversidad Biologica (1992:3) se alude al “valor
intrinseco” y a los “valores ecol6gicos, genéticos, sociales, econémicos, cientificos, educativos,
culturales, recreativos y estéticos” de dicha diversidad. En una operacién en la que se cuela el
igualitarismo entre especies, en la Convencién de Johannesburgo (2002:1), la responsabilidad
del desarrollo sustentable se predica tanto hacia las generaciones futuras como hacia “todos
los seres vivientes”.

Asimismo, la idea de la “armonia con la naturaleza” reaparece en varios documentos, pero el
sentido que se le atribuye, en todos los casos, es antropocéntrico. El Informe Brundtland alude
a ella como la capacidad o el poder del hombre de compatibilizar sus actividades con los
recursos del planeta de manera de asegurarse la reproduccion del capitalismo'® ; mientras que
en Rio (1992) se articula bajo el lenguaje de los derechos humanos.

Por otra parte, el significante “armonia” resulta asociado con una suerte de “equilibrio
estatico” o “fijismo” contrario al ethos cambiante y dindmico que se imprime al desarrollo
sustentable. Asi entendida, la idea de armonia queda vinculada con una concepcién
conservadora de la vida, de la que este tltimo enfoque pretende desmarcarse:

Pero en altimo término, el desarrollo duradero no es un estado de armonia fijo, sino un
proceso de cambio por el que la explotaciéon de los recursos, la direcciéon de las
inversiones, la orientacién de los progresos tecnolégicos y la modificaciéon de las
instituciones se vuelven acordes con las necesidades presentes tan bien como con las
futuras (Brundtland, 1987: 24).

Aspecto central de las luchas emprendidas por el Estado Plurinacional de Bolivia y el Estado
de Ecuador -entre otras fuerzas sociales- para instalar el punto de vista de la “Madre Tierra”
en el ambito internacional, el enunciado relativo a la “vida en armonia con la naturaleza” se

18 “Tenemos el poder de armonizar los asuntos humanos con las leyes naturales y prosperar al hacerlo. En esta
empresa, nuestra herencia cultural y espiritual puede fortalecer los intereses econémicos y la necesidad imperiosa
de supervivencia (Brundtland, 1987:16).
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convertiria, con el correr de los afos, en el corazén mismo de la disputa entre visiones
antagonicas, oscilando entre formulaciones (y lecturas) antropocéntricas y eco-céntricas.

Inserta en una red conceptual que integra el reconocimiento del valor intrinseco de lo vivo, la
critica al consumo excesivo, etc., es en la Carta de Naturaleza dénde la idea de la armonia con
la naturaleza adquiere (aun con matices) un sentido holista. Es esa significacién, excluida del
modelo del desarrollo sustentable consagrado en Brundtland, la que reivindicaria, varias
décadas después, el Foro Permanente para las Cuestiones Indigenas (E/C.19/2010/4) al
referirse, en el afio 2010, a la recepcién y circulacion de esa idea en la ONU; justo en el momento
en que la nocién de “armonia con la naturaleza” era instalada (o re-instalada) como punto de
vista desde el cual pensar la proteccion de la naturaleza, a partir de la iniciativa de los
representantes del Estado Plurinacional de Bolivia.

III. Las iniciativas de Bolivia y Ecuador: tratando de revertir el sentido de la
gobernanza neoliberal

En este tercer apartado presentamos la manera en que la dimensién del sumak kawsay que
enfoca en el vinculo naturaleza-sociedad comienza a transitar, desde los espacios locales y
nacionales en los que emergid, hacia el espacio global. Aparecen aqui con centralidad los
esfuerzos realizados por Ecuador y Bolivia para instalar en el ambito de la regulacion
transnacional del ambiente el enfoque pachamamico, asi como las operaciones de traduccién
que median su circulacién y recepcion en el sistema de las Naciones Unidas. Con ello se
articula, asimismo, la reivindicacién que desde Ecuador, Bolivia y otros paises del Sur se
postula en relacion a la deuda ecoldgica de los paises del Norte respecto de los del Sur, lo que
nutre y se suma a este proceso de reversiones que intentan edificarse y que, en este caso, se
enfocan en un problema ecolégico a nivel global como es el cambio climéatico®.

Es preciso destacar que la significacién e implicancias del sumak kawsay no se encuentra exenta
de disputas. Puede constatarse, en esa direccién, una heterogénea apropiacion por actores
sociales y perspectivas diversas. Se lo articula como alternativa al desarrollo, como una teoria
del desarrollo y esas miradas conviven, ademds, con posiciones que colocan el acento en su
caracter amplio, abierto y en construccién. En este tiltimo sentido se lo presenta mas como una
oportunidad para construir otras alternativas de mundos posibles que como una proposicién
de contenido estatico (Acosta, 2012; Santos, 2010a).

Atravesando esas disputas, el programa del buen vivir opera una revisién paradigmatica de
la dicotomia naturaleza-sociedad respecto de su tratamiento “moderno”, la cual involucra: el
reconocimiento de los derechos de la naturaleza, la construcciéon de una justicia ecolégica
paralela a la ambiental y la valorizacién de la complementariedad de todos los seres vivos. En
suma: un claro quiebre con el antropocentrismo como tnica ética posible para proteger el

19 En ese sentido, desde diferentes paises de América Latina y algunos paises asiaticos (Bolivia, Ecuador,
Paraguay, Venezuela, Honduras, Costa Rica, El Salvador, Nicaragua, Reptblica Dominicana, Panama,
Guatemala, Cuba, Belice, Dominica, St. Vincente y Las Grenadinas, Antigua y Barbado, Sri Lanka y Malasia) se
plante6 en el contexto de la 15° Conferencia de Partes de la Convencién sobre Cambio Climatico desarrollada en
2009 en Copenhague, se present6 una Carta Abierta de Apoyo Internacional al Reconocimiento y Reparacién
Integral de la Deuda Ecolégica por Cambio Climético en los acuerdos de Copenhague.
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ambiente; ruptura que vincula al sumak kawsay con toda una serie de posturas éticas
biocéntricas y ecocéntricas que se desarrollaron a lo largo del siglo XX en diferentes espacios
(Esquivel Frias, 2006; Vilmer, 2011).

En esta direccion, esos efectos “ecoldgicos” del programa del buen vivir que implican una
problematizacion “otra” del vinculo naturaleza-sociedad, han recibido, tanto en Ecuador como
en Bolivia, traduccién en el campo juridico. En esos paises se reconocen, de manera explicita,
los derechos de la Pachamama, la Madre Tierra, recuperando asi una significancia local,
andina?. Ello permite pensar en cierta “igualdad de armas” entre lo humano y lo no humano
(Hermitte, 2011), derivada de wuna relectura de aquella dicotomia moderna desde
cosmovisiones indigenas histéricamente invisibilizadas y acalladas.

Asi, la Constitucion de Ecuador reconoce a la Pachamama como sujeto de derechos. El hecho
de que se la incorpore en el predmbulo posee especial relevancia en tanto preludio de un
“nuevo pacto” convivencial en el que se explicita la celebraciéon de la naturaleza, a la vez que
se iluminan las raices milenarias del pueblo ecuatoriano. Una pléyade de referencias apuntan,
en su articulado, a regular de un modo mds arménico el vinculo entre naturaleza y sociedad.
Rompiendo con la perspectiva antropocéntrica -que estima que el ambiente ha de ser
conservado para preservar la existencia y destino de la humanidad presente y futura-, la
Constitucion ecuatoriana dedica un capitulo a los “Derechos de la Naturaleza”:

La naturaleza o Pacha Mama, donde se reproduce y realiza la vida, tiene
derecho a que se respete integralmente su existencia y el mantenimiento y
regeneracion de sus ciclos vitales, estructura, funciones y procesos evolutivos
(art. 71 CN, Ecuador).

Con un predmbulo constitucional que alude a ella, Bolivia reconocié la entidad de la Tierra
como sujeto de derecho a través de la Ley de Derechos de la Madre Tierra N°71 (2010), dénde
se la conceptda en términos de:

Sistema viviente dindmico conformado por la comunidad indivisible de todos
los sistemas de vida y los seres vivos, interrelacionados, interdependientes y
complementarios, que comparten un destino comtn. La Madre Tierra es
considerada sagrada, desde las cosmovisiones de las naciones y pueblos
originario campesinos (art. 3 Ley N°71, Bolivia)

Emerge de la mano de esta conceptualizacion un espacio para lo sagrado, ligado a
cosmovisiones asentadas en el territorio boliviano. Asi, la consideraciéon de la dimensiéon
“espiritual” en los debates del buen vivir involucra una reflexién sobre el modo de vida que
se desmarca del “hombre productivo”, individuo que se desarrolla y progresa en términos
principalmente econémicos.

Poco tiempo mas tarde, también en ese pais, se traduce hacia el campo legal una suerte de
“hoja deruta” para la construccién del vivir bien: la Ley Marco de la Madre Tierra y Desarrollo
Integral para Vivir Bien N°300 de 2012. Esta norma, del mismo modo que la de 2010, enumera

20Sobre estos procesos de reformas puede consultarse, entre otros: Gudynas E., 2010 y Gudynas, E., 2011.
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una serie de principios. Entre ellos, refiere a la no mercantilizacién, a la participacién plural,
al didlogo de saberes:

2. No mercantilizacion de las Funciones Ambientales de la Madre Tierra: Las
funciones ambientales y procesos naturales de los componentes y sistemas de
vida de la Madre Tierra no son considerados como mercancias sino como
dones de la sagrada Madre Tierra (art.4 Ley N°300, Bolivia)

9. Participaciéon Plural: El Estado Plurinacional de Bolivia y el pueblo
boliviano, para la defensa de los derechos de la Madre Tierra, utilizan
procedimientos consensuados y democraticos con participacion amplia en
sus diversas formas (art. 4 Ley N°300, Bolivia)

17. Dialogo de saberes: El Estado Plurinacional de Bolivia asume la
complementariedad entre los saberes y conocimientos tradicionales y las
ciencias (art. 4 Ley N°300, Bolivia)

Subvirtiendo el punto de vista neoliberal que ha inspirado buena parte de las regulaciones
que estudiamos en el primer apartado, los componentes de la Madre Tierra no pueden ser
objeto, segin la regulaciéon boliviana, de comercializaciéon. Asimismo, la racionalidad
cientifica moderna pierde su “monopolio” como ambito de producciéon del saber para
compartir su espacio con otras maneras de articular la verdad. El desafio es construir una
“ecologia de saberes” (Santos, 2010b) en la que no se niega el conocimiento técnico sino que
se lo emplaza dentro de un marco de diversidad junto con otras practicas y explicaciones
verdaderas y valiosas. Se hace foco en la diversidad y el didlogo entre valores, sentires,
ciencias, saberes, prdcticas, habilidades, trascendencias, tecnologias, normas,
transformaciones de las culturas del mundo, en la busqueda de un estilo de vida en armonia
con la naturaleza.

Con el horizonte del buen vivir en miras, el modo de construccién proyectado se califica como
participativo y plural: las decisiones para la proteccién de la Madre Tierra no quedan ligadas
a un conjunto de técnicos o funcionarios que poseen la competencia para decidir qué hacer
para tratar el “problema ambiental”, por el contrario, se percibe una apertura hacia canales
mas democraticos para la toma de decisiones colectivas por parte de los humanos pero siendo
estos parte, complemento, elemento de la Madre Tierra, pensada en tanto comunidad
interrelacionada de seres.

Pues bien, estos esfuerzos que insisten en transformar el vinculo humano-no humano desde
una cosmovisién andina con un sentido bio y eco-céntrico, en incluir y valorar de modo
cardinal saberes y practicas ancestrales y en ampliar la esfera de quienes se encuentran
legitimados para “decidir” sobre el problema ambiental, han comenzado a impactar -a partir
de una serie de précticas de resistencia- en la escala global, dejando alli una serie de marcas
que, auin “marginales”, involucran un cambio del sentido hegemonico de la regulacion, asi
como una subversion de las relaciones histéricas de dependencia Norte-Sur.

Constatamos cémo Bolivia y Ecuador recuperan -en un escenario caracterizado por el

debilitamiento del “multilateralismo” y el incremento de las estrategias bilaterales,
voluntarias, flexibles- el ideal de regulacién cosmopolita de problemas comunes.
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El proceso al que nos referimos tiene como punto de inicio el afio 2009. Por iniciativa de
Bolivia, desde Naciones Unidas se fija el 22 de abril como Dia Internacional de la Madre Tierra
(Res. N° 63/278). Esa Resolucion se constituye como una de las primeras huellas en el espacio
global de esta dimension del vivir bien:

Madre Tierra es una expresiéon comun utilizada para referirse al planeta
Tierra en diversos paises y regiones, lo que demuestra la interdependencia
existente entre los seres humanos, las demas especies vivas y el planeta que
todos habitamos (Res. 63/278).

Asimismo, fue a partir de una propuesta realizada por el Estado Plurinacional de Bolivia que
la Asamblea General aprobé por consenso y con el patrocinio de 61 paises la resolucion que
incorpor6 a la agenda de la ONU el tema de “Armonia con la Naturaleza” (Res. 64/196).

En esa misma direccién, fueron también los representantes de los pueblos indigenas de ese
Estado Plurinacional los que elaboraron un “Estudio sobre la necesidad de reconocer y
respetar los derechos de la Madre Tierra”, presentado ante las Naciones Unidas en el afio 2010.
Dicho informe recupera con especial énfasis la contribucién que los planteamientos indigenas
acerca de los derechos de la Madre Tierra y el buen vivir, pueden realizar para el bienestar y
prosperidad de la humanidad (E/C.19/2010/4: 8). Las experiencias de los pueblos indigenas
de las regiones andinas de Ameérica del Sur, son recuperados para ponerlos en relacién con la
posibilidad de proyectar esa cosmovision no occidental en diferentes escalas regulatorias:
derecho general del Estado, derecho internacional:

Los pueblos indigenas que abriguen la concepcién de la naturaleza como
Madre Tierra dotada de derechos lo tienen pleno para hacerla valer en todo
lo que interese a su gestion interna. Los pueblos indigenas que abriguen tal
concepcion tienen también el derecho de hacerla llegar a los foros estatales e
internacionales pertinentes para promocionarla como forma de relaciéon entre
la humanidad y la naturaleza (E/C.19/2010/ 4:8).

No se trata, solamente, de la apertura de una forma de pensamiento diferente. Las iniciativas
de los paises tercermundistas estan encaminadas a que, al igual de que sucede en el &mbito de
los Estados de Bolivia y Ecuador, los derechos de la naturaleza se reconozcan a nivel
internacional. Es decir, sus acciones apuntan a la trasposiciéon de lo que hasta ahora son
miradas locales y nacionales al espacio global asi como a la traduccién del punto de vista
pachamamico al lenguaje (universalista) de los derechos.

Con la mirada puesta en la Convencién de Rio + 20, la estrategia de juridificacion internacional
del punto de vista de la Madre Tierra fue introducida en la Resolucién N° 66/204 de 2011
donde se recomendaba:

Considerar la posibilidad de formular una declaracion en que se reconozca
el valor intrinseco de la naturaleza y de su capacidad regeneradora en el
contexto de la Conferencia de Naciones Unidas sobre Desarrollo Sostenible
de junio de 2012 (Res. 66/204).
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Si bien Rio + 20 no materializ6 la anhelada declaracion, se registran algunas huellas de esas
posiciones tanto en los denominados “zero drafts”2! como en el documento final de la Cumbre
sobre la Madre Tierra. Se trata de grietas en el discurso hegemonico por las que se infiltran
otros sentidos atribuibles a la cuestion ecolégica que contradicen la propuesta de la “economia
verde”:

39. Reconocemos que el planeta Tierra y sus ecosistemas son nuestro hogar y
que “Madre Tierra” es una expresiéon comun en muchos paises y regiones, y
observamos que algunos paises reconocen los derechos de la naturaleza en el
contexto de la promocién del desarrollo sostenible. Estamos convencidos de
que, para lograr un justo equilibrio entre las necesidades econémicas, sociales
y ambientales de las generaciones presentes y futuras, es necesario promover la
armonia con la naturaleza (Rio+20, 2012:8)

41. Reconocemos la diversidad natural y cultural del mundo y reconocemos que
todas las culturas y civilizaciones pueden contribuir al desarrollo sostenible
(Rio + 20, 2012: 8)

No era la primera vez que desde el Tercer Mundo se aspiraba a cambiar el sentido de la
regulacion global del ambiente. Luego del rotundo fracaso de la Cumbre sobre Cambio
Climatico (COP 15) realizada en Copenhague, el Presidente de Bolivia, Evo Morales, convocé
a la Primera Conferencia Mundial de los Pueblos sobre Cambio Climético y los Derechos de la
Madre Tierra que tuvo lugar, en el afio 2010 en Cochabamba. Ese encuentro se sell6 con la
Declaracién Universal de los Derechos de la Madre Tierra aprobada por 35.000 personas, entre
las que se contaban integrantes de movimientos ecologistas indigenas, campesinos, feministas,
etc. Inspirada en el enfoque pachamamico se afirma alli que:

La Madre Tierra es fuente de vida, alimento, ensefianza y provee de todo lo
que necesitamos para vivir bien [...] es necesario reconocer y defender los
derechos de la Madre Tierra y todos los seres” (Declaracion Cochabamba,
2012:1).

Cabe destacar que la Declaracién de Cochabamba dejo rastros en una de las resoluciones de la
ONU sobre “Armonia con la Naturaleza” (65/164) e inspiré, en parte, un documento
alternativo -“Peoples’sustainability Treaty on Rights of Mother Earth”- que circulé en Rio+20
con la voluntad de conseguir apoyos?.

Alimentando las memorias de las formas de pensar alternativas, el buen vivir activa un debate
que excede la cuestion del desarrollo. Sin embargo, los esfuerzos aqui analizados, que
procuran instalar esa mirada en el &mbito internacional, han tendido a ser reconducidos, como
veremos en el apartado siguiente, al lenguaje hegemonico del desarrollo sostenible.

21 Nos referimos a los borradores del documento final.
22 Texto disponible en www.sustainabilitytreaties.org.
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IV. Cambio en la direccién del sentido: ;armonia con la naturaleza como parte del
desarrollo sostenible?

Condicionado por la iniciativa tercermundista, desde el afio 2009 viene produciéndose en la
ONU un discurso estructurado en torno a la cuestion de la “vida en armonia con la
naturaleza”, que se expresa en toda una serie de textos: resoluciones de la Asamblea e informes
del Director General?. En esos documentos se hilvanan problemas, motivos, puntos de vista,
etc. que conciernen a los debates sobre el “buen vivir”.

Se tematiza la interdependencia de la especie humana y otras especies y se reconoce la
relevancia del saber de los pueblos ancestrales en lo que concierne a la protecciéon de la
naturaleza. Aparecen alli expresiones como Madre Tierra que aluden al lenguaje no occidental
de la Pachamama. Se incluye, asimismo, una interrogacién acerca de la forma de calcular el
dafio ambiental y de medir el “desarrollo sustentable” que si bien no transgrede las fronteras
de este ultimo, abre una via para problematizar la pluralidad de facetas (espirituales, estéticas,
etc.) que confluyen en torno al vivir bien24,

Por otra parte, se apela a la transformaciéon de los modos de consumo y produccién,
poniéndose el eje, especialmente, sobre los paises desarrollados:

Reafirmando que para lograr el desarrollo sostenible a nivel mundial es
indispensable introducir cambios fundamentales en la forma en que
producen y consumen las sociedades y que todos los paises deben promover
modalidades sostenibles de consumo y produccién, proceso en el que los
paises desarrollados deben tomar la iniciativa y del que todos los paises
deben beneficiarse (Res. 66/204; Res. 67/214).

Pero, ademas de los efectos que, sobre la producciéon del sentido, tiene la reflexién sobre el
buen vivir, en el discurso sobre la “vida en armonia con la naturaleza” resuena, como memoria
discursiva (Courtine, 1981), la Carta de la Naturaleza, que fuera adoptada por la Asamblea
General de la ONU en 1982.

Mientras las resoluciones que refieren a ese tema la reconocen como un antecedente, el
“Estudio sobre la necesidad de reconocer y respetar los derechos de la Madre Tierra” le
atribuye el caracter de una latencia, de un pasado no realizado pero atn posible: “Las Naciones
Unidas tiene a la vista la posibilidad de un cambio de paradigma desde la Carta Mundial de
la Naturaleza de 1982. Es algo que atin espera un desarrollo apropiado” (E/C. 19/2010/4:17).

Que desde el Foro Permanente para las Cuestiones Indigenas se hable de un “cambio” de
paradigma, se entiende si consideramos que aquel documento abri6é una hendidura para que
emergieran, en el &mbito internacional, posiciones bio y ecocéntricas que, como sabemos, el

2 Entre sus expresiones textuales se encuentran los siguientes documentos: Res. 64/196 (2009), 65/164 (2010),
66/204 (2011), 67/214 (2012). Informes: A/65/314 (2010), A/66/302 (2011), A/ 67/317 (2012).

24 Se reconoce que el producto interno bruto no es un indicador adecuado para medir el deterioro ambiental
resultante de la actividad humana (Res 65/164, 66/204 y 67/214).
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Informe Brundtland dejé de lado, para inclinarse por una concepcién antropocéntrica e
instrumental de la naturaleza.

Profundizando ese desplazamiento, la propuesta que impulsara el Estado Plurinacional de
Bolivia en el afio 2009, oper6 como condicién para que la contradiccién entre la cosmovision
occidental y la cosmovision pachamamica acerca de la naturaleza irrumpiera en el espacio
global. Asi, las tensiones activadas por la introduccién de la visién indigena que -en
contraposicion con la mirada filistea de occidente- involucra una percepcion “espiritual” de la
Tierra, contribuyen a explicar la diferencia existente entre la formulacién del “proyecto de
resolucién” propuesto por Bolivia, que aludia a la “Armonia con la Madre Tierra”, y la
formulacion, mas neutral, de la “Armonia con la Naturaleza” que aparecié en el documento
final. Mientras la primera formulacién traduce el concepto andino de Pachamama, simbiosis
de la humanidad con la naturaleza, la segunda no expresa de por si esa posicion, aunque
tampoco la excluye.

La modificacién respondié a la finalidad de “sumar apoyos” (E/C. 19/2010/4:3) de los
representantes de otros Estados, lo cual habla de la inclinacién cosmopolita hacia el
multilateralismo que inspir¢ las iniciativas tercermundistas asi como de las luchas que surcan
la circulacién de los planteos ecolégicos del buen vivir en el &mbito internacional. Entre ellas
merecen destacarse las disputas en torno a las lecturas “religiosas” o “seculares” que se hacen
de la expresion Madre Tierra asi como los conflictos entre “los” derechos de los pueblos
indigenas y “el” derecho internacional. En esta direccién, desde el Foro Permanente para las
Cuestiones Indigenas se admite -entendemos en un sentido tactico- la posibilidad de una
traduccion “secular” del punto de vista de la Madre Tierra en el marco de estrategias de
juridificacion nacionales e internacionales. Se asume, asi, de antemano, que la trasposicién de
esta forma de proteger la naturaleza del &mbito local al nacional e internacional, involucra una
operacién de secularizacion; operaciéon que esta mediada por el lenguaje de los derechos.

Atn en el caso de que la asignacién de derechos a la Madre Tierra fuera una
expresion religiosa, los pueblos indigenas tienen el derecho de mantenerla
viva como cultura propia y el derecho también de promocionarla en términos
ya no, en su caso, religiosos, si lo que se pretende es traducirse a derecho
general ya del Estado, ya internacional (E/C. 19/2010/4:8).

Asi, en la actualidad, el discurso de la “Vida en Armonia con la Naturaleza” es, en si mismo,
un campo de tensiones, de disputa por el sentido: conviven alli, de manera ora conflictiva, ora
solapada, la cosmovisién andina y la occidental; el buen vivir y el modelo del desarrollo
sostenible.

La tendencia a inscribir el planteo de la vida en armonia con la naturaleza en el paradigma del
desarrollo sostenible es visible ya desde el afio 2009, reiterandose en los sucesivos documentos.
Esa inscripciéon depende una operacién discursiva en funcién de la cual la “armonia con la
naturaleza” queda asociada al “desarrollo sostenible” de una manera subordinada. Asi, la
primera aparece como “subtema”, “contexto”, “enfoque integrado” del segundo.

Asi la Res. 64/196 decide incluir en el programa de su sexagésimo quinto periodo de sesiones
un “subtema” titulado “Armonia con la Naturaleza”, en relacion con el “tema” titulado
“Desarrollo sostenible”, subordinacién que se repite en la Res. 67/214. También en esta tiltima
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se afirma que “algunos paises reconocen los derechos de la Naturaleza en el contexto de la
promocion del desarrollo sostenible”, y solicita que “se adopten enfoques holisticos e
integrados del desarrollo sostenible”.

Se quiere confinar el buen vivir a un problema de “desarrollo” traicionandose la inspiracién
que desde el Sur se imprime al enunciado relativo a la “armonia con la naturaleza”. También
la cuestion de los modos de consumo es un territorio dénde asoman las luchas por el sentido.
Si por una parte se afirma que el cambio hacia formas sostenibles debe iniciarse en los paises
desarrollados (Res. 66/204; Res. 67/214), la formulacién de criticas al consumismo aparece,
en otro de los documentos, como una limitaciéon de los esfuerzos realizados (y a realizarse)
desde los paises del Tercer Mundo para conseguir la satisfaccion de las necesidades basicas de
sus habitantes, asi como los objetivos -mucho més amplios- ligados al buen vivir:

Las investigaciones demuestran que a pesar de que el consumismo se asocia con
la satisfacciéon de necesidades sicolégicas y la creaciéon de placer instantdneo,
consumir mas no estd necesariamente relacionado con una mayor felicidad. [...]
Mientras en los paises menos desarrollados la falta de dinero influye en el
bienestar de los sectores mas pobres de la sociedad, también se observa que una
vez que las personas obtienen ingresos mads elevados, los incrementos
adicionales tienen poco efecto en el bienestar, lo que indica que, més alld de un
modesto bienestar econémico, los ingresos adicionales no contribuyen a
satisfacer deseos y necesidades importantes (A/66/302: 15).

Por otra parte, la préctica de resistencia que involucra la perspectiva del buen vivir, también
resulta limitada, en su circulacion al interior de la ONU, en lo relativo al vinculo entre la
“ciencia” y los “saberes de las gentes” (Foucault, 2000). Lejos de involucrar la participacién de
una pluralidad de voces, los debates que se desarrollaron en ese espacio en torno al tema de
la “vida en armonia con la naturaleza” estuvieron circunscriptos al campo de los expertos y
de los representantes de los Estados.

Asi, en la convocatoria a un “didlogo interactivo” destinado a construir “medios para
promover un enfoque holistico respecto del desarrollo sostenible en armonia con la
naturaleza” (Res. 65/164) se incluyeron a los Estados, las organizaciones de la ONU, expertos
independientes y otros interesados; gesto que se reiter6 en el afio 2012. Podemos interrogarnos
-junto a los relatores especiales del “Estudio sobre la necesidad de reconocer y respetar los
derechos de la Madre Tierra”- sobre el espacio asignado a los pueblos indigenas y
movimientos que han propulsado, proyectado y activado la discusién acerca de la vida en
armonia con la naturaleza.

Asimismo, en el discurso sobre la “armonia con la naturaleza” la ciencia conserva su
monopolio. Asi, en la convocatoria al didlogo interactivo a realizarse en abril del 2012 se
sefalaba que el propdsito era “examinar los hallazgos cientificos referidos a los impactos que
las actividades humanas tienen sobre el funcionamiento del Sistema Tierra”. Son varias las
afirmaciones que aluden a esa jerarquizacién, entre otras:

Los académicos nos dicen que ha llegado el momento de cambiar el sistema

econémico neoclasico [...] Diversos avances cientificos que se han producido
alolargo de los siglos han propiciado un cambio significativo del pensamiento
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[...] Ha llegado el momento de adoptar una nueva forma de pensar, para
desarrollar un sistema econémico centrado en la Tierra que integre los avances
cientificos de los tltimos 100 afios” (A/67/317).

Pero, ademas, el discurso de la “vida en armonia con la naturaleza” reproduce, en gran
medida, la posicién antropocéntrica que inspira el régimen de proteccién global del ambiente.
Uno de los pilares sobre los que ese discurso se construye es la cuestion del “holismo”.
Ciertamente, la vision pachamamica presupone, en términos epistémicos y normativos, que la
relacién hombre-naturaleza se piense en términos de totalidad. Sin embargo, con el énfasis en
el “holismo” los documentos de la ONU apuntan a modular el desarrollo sostenible,
reforzando una de las ideas que subyacen a dicho modelo, cual es la posibilidad de integrar -
de manera duradera- las dimensiones econémicas, humanas y ecoldgicas; aspecto sobre el que
se insisti6 en Rio + 20.

Lejos de anclar en la vision pachaméamica andina, el “holismo” al que aluden los Informes
sobre la Vida en Armonia con la Naturaleza? resulta compatible con el antropocentrismo. Ello
se explica porque ese discurso se nutre de las tradiciones del “holismo médico”. Si bien esté
asociado a una pluralidad de significaciones, tal como aparece en los documentos analizados,
el término “holismo” connota un conjunto de movimientos que incluye a la medicina
psicosomaética, la medicina constitucionalista, el humanismo catdlico, la medicina neo-
hipocrética, la medicina social asi como los miltiples cruces entre terapéuticas alternativas
(homeopatia) y medicina ortodoxa, desarrollados en la Europa de entreguerras (y reactivados
a partir de 1960), en oposicién al "reduccionismo" y a la excesiva confianza en la tecnologia
que esas perspectivas encontraban en el modelo médico dominante, crecientemente
“biomédico” (Lawrence et.al, 1998:1).

Asi, en el Informe del Secretario General ONU sobre Armonia con la Naturaleza (A/65/314:
2) se afirma que su propésito es “reflexionar sobre la relacién que la especie humana ha
mantenido con la Tierra y consigo misma en las diferentes etapas de civilizacién”; aclarandose
que tal objeto se aborda desde la perspectiva de la “historia de la medicina”. El problema del
holismo se reduce a la “manera en que los seres humanos han percibido su existencia y la
estrecha relacién que esto guarda con la manera en que perciben su relacién con la Tierra”.

En esta direccion, la problematizacién del vinculo con la naturaleza aparece como capitulo o
topico de la cuestion, mas general, de la “salud humana”. Se rescatan, asi, las percepciones que
las civilizaciones antiguas tenian respecto de la relaciéon del cuerpo humano con la Madre
Tierra “en su conviccién de que la armonia con la naturaleza constituia la esencia de la buena
salud” (A 65/314: 6).

Subyace a esta interpretacion una persistente concepcion humanista del dafio ambiental, que
todavia impregna el campo del derecho. Esta mirada deriva de la idea de que los seres
humanos son parte inseparable de la naturaleza la conclusién, antropocéntrica, de que “no
podemos dafiarla sin causarnos un dafio severo a nosotros mismos” (A/65/314: 3).

A través de su relectura en clave holistica, el discurso de la “vida en armonia con la
naturaleza”, termina enfatizando la retérica de “integraciéon” y “convivencialidad” que
subyace a la nocién de desarrollo sostenible. Mediado por el motivo ecoldgico, el holismo viaja

% A/65/314 (2010), A/66/302 (2011), A/ 67/317 (2012).
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desde discurso sobre la salud (humana) al discurso sobre el desarrollo, articulandose como
condicién para la “salud de la Tierra”.

Los Estados Miembros deberian dar mas visibilidad, a través del sitio web
relativo a la Armonia con la Naturaleza, a la labor que se esta realizando en
cumplimiento del parrafo 40 del documento “El futuro que queremos”
(resolucién 66/288) a fin de desarrollar enfoques holisticos e integrados del
desarrollo sostenible que lleven a la humanidad a vivir en armonia con la
naturaleza y conduzcan a la adopcién de medidas para restablecer la salud y
la integridad del sistema Tierra (A/67/317).

Los saberes de la medicina y del desarrollo se funden, asi, en un sélo movimiento que
comprende lo humano, lo social y lo ecolégico:

Del mismo modo que la rueda de la medicina gira ahora hacia un compromiso
con los principios que promueven la salud de las personas, de la sociedad y
del planeta en su conjunto, asi gira también la rueda del desarrollo sostenible
(A/65/314: 20)

Reflexiones finales

A lo largo de este articulo apuntamos a desestabilizar las multiples operaciones de
universalizaciéon en funcién de las cuales las convenciones internacionales han tendido a
ocultar y/o relativizar la existencia de visiones multiples y contrapuestas respecto de la
cuestion ecolégica, asi como las relaciones de desigualdad entre los paises del Norte y Sur
global, que subyacen, entre otros conflictos, a esas perspectivas.

En esta direccién, visibilizamos las heterogeneidades y luchas que -atin silenciadas bajo la
consigna de “un futuro comun”- atraviesan dicha regulacién y que (re)aparecen, hoy,
tensionadas y en puja, al interior del concepto de “armonia con la naturaleza”.

Pretendimos, asi, impugnar una de las ideas que organizan el “sentido comtn” de la
regulacién global del ambiente, esto es, el hecho de que los “eco” saberes, tecnologias, éticas y
derechos circulan, solamente, en la direccién Norte-Sur. Las huellas y fisuras abiertas a partir
de la circulacién Sur-Norte del sumak kawsay permiten pensar en una inversiéon del sentido
“habitual”, atin con los matices y torsiones que en paralelo se han identificado.

Procuramos contribuir asi a una democratizacion del derecho internacional, mostrando como
las resistencias tercermundistas lo “contaminan” con los saberes y las éticas de las gentes.
Tratamos, en esta direccién, de procurar un desplazamiento en la visién eurocéntrica
dominante respecto de la regulacién global del ambiente, mostrando el importante papel que
los pueblos indigenas -histéricamente relegados- vienen desempefiando en la transformacién
del sentido de las instituciones de gobernanza.
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